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               ЦЕЛОЕ КАК СИСТЕМА: методы рассмотрения

                                      «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

                                        Гласит, что рядом с нами – смежность других миров, что там – края, 

                                        Где  тоже есть Любовь и Нежность, и  Жизнь, и Смерть, кто знает, чья?

                                                                                                                                           К.Бальмонт
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     6. ПРИЛОЖЕНИЯ:
               1.  В  С  Т  У  П  Л  Е  Н  И  Е:
        Во всем  мне хочется дойти до самой сути – в работе, в поисках Пути, в сердечной смуте:

            До сущности протекших дней,  до их причины, до основанья, до корней, до сердцевины. 

            Всё время схватывая нить судеб, событий, жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.» 

                                                                                                                                                              Б.Пастернак
 
Методологической основой нашего изучения динамики Целого являются три основных положения:

1) Структура базовой модели Целого привязана к пяти основным стихиям-энергиям развития мира  («Вода», «Дерево», «Металл», «Огонь» и «Земля»), дополненным двумя духовными энергиями - «Дух» и «Эфир». Первые пять материальных энергий, возникших из Хаоса,  находятся в постоянной конфронтации с двумя духовными энергиями, но  лишь вместе создавая  систему,  которой в соответствии с принятым нами определением:  является развивающееся единство двух противоположностей при их функциональном балансе в процессе  развития».
2) В историческом плане генезис  духовных систем следует нашей модели исторического развития типов  сознания от Мифа  через Норму и Факт – к Инновации. Позднее мы подробнее остановимся на её специфике.
3) Вместе с тем, глобальное культурно-цивилизационное  развитие мира как Целого  носит матричный характер, который и отражает нижеследующая матрица, показывающая основные взаимовлияния и взаимозависимости в ходе развития всей планетарной и космической  системы.
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Полное толкование этой матрицы нам придется отложить до конца исследования, сейчас отметим только важнейшие моменты. Поскольку понимание специфики «стихий-энергий» очень важно для нашей модели, остановимся в первую очередь именно на них:
1. Дух:

Сила духовной энергии свидетельствует о прочности нашей личной связи с Богом, о возможностях установившегося контакта между человеком и Богом. У святых эта сила будет велика, в сравнении с обычными людьми,  не менее дана она также духовным  пророкам и  отцам Церкви. Под «Богом» мы имеем в виду для начала  «Энергоинформационной поле Вселенной, пронизывающее специфической духовной энергией весь мир, всю Вселенную».
Наша личная духовная энергия зависит от нашей способности вступать в резонанс этим глобальным полем, откликаться на его зов и реагировать на мир  в соответствии с качеством нашего пребывания в Нём.

2.  Эфир:
Энергия «Эфира» - это энергия Разума, энергия рациональных связей человека с миром, включая Космос. Реанимируя почти забытое физиками понятие «Эфир», мы  исходим из концепции «торсионных полей», энергия которых   по Г. Шипову лежит  в  основе  энергетики космического вакуума и связывает человека с Космосом и всеми остальными его жизненными проявлениями в мире.

Во многом она еще до конца не понята нами, но с нею умели работать маги, используя её, правда, не всегда в положительном для человека направлении. Духовная специфика «космического эфира», на наш взгляд, связана с первоначальным Хаосом, в котором пребывал Космос в первые минуты творения. Как сказано в «Книге Бытия»: «Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою». (Бытие, 1,2)

Мы видим  в этой цитате из Библии  указание на первые три из выбранных нами «стихии-энергии», существовавшие в начале Бытия: «Эфир» - «Тьма над бездною», «Вода»  и «Дух Божий», который над нею носился.

          3.Вода: (См. также  локальная библиография № 2, стр.170-179)

Анализируя энергию «Воды», мы выходим за чисто духовный план («Дух» и «Эфир») и будем рассматривать земные стихии-энергии. Вместе с тем, более всего к пониманию их сущности подошло  древнее языческое  сознание, наше понимание которого как «сознания мифологического» мы используем в данном тексте. Духовные особенности энергии «Вода», с точки зрения русской  мифологии, следующие:

- она служит пограничным пространством между «миром живых» и «миром мертвых», способным  выполнять роль посредника между ними;

-  является информационным носителем;

-  может служить местообитанием  нечистой силы;

- священный источник Жизни, требующий поклонения;

-  имеет очистительную функцию (снятие с предметов негативной информации);

- обладает лечебными и  целебными функциями;

-  имеет также функцию мощной и опасной энергии, когда выходит из под контроля (Потоп).

                       4. Дерево: (См. № 2, стр. 208-212)

                         Стихия – энергий «Дерева» также выполняет многообразные функции в нашем мире. Она является:

-  объектом священного поклонения ( у каждого народа – свой);

- «мировым деревом», служащим  системой  связи с Инобытиём;

-средством просветления (просветление под деревом  Будды и других пророков);

 -объектом похоронной функции (дерево как крест, на котором умирают, – Христос);

 -  цветущим деревом - вечным «символом Жизни».

 - лечебным средством;

 - согревающим  и несущим  тепло в дом средством.
                              5. Металл:
Осознание «Металла» как доминирующей стихии-энергии социума пришло позднее, чем в мифологические времена, по мере возрастания роли металлов в жизни людей в наши времена . Металл служит:
- механизмом управления развитием цивилизации (медь-железо-золото-серебро);

- средством защиты, оружием;

- обменным средством между людьми (деньги – «желтый металл» - золото);

- лечебным средством (в особенности в наши дни – роль металлов в БАДах);
-  ведущим элементом промышленно-технической цивилизации.
6. Огонь: (См. № 2, стр. 179 – 187).

      Много функций выполняет в мире энергия стихия «Огня»:

  -  тепло и свет и одновременно-опасный для жизни людей пожар;

 - объект поклонения, посредник между человеком и божеством;

 -  имеет похоронную функцию (сжигание мертвых на костре);

 - символа «живой жизни» - необходимость постоянно его поддерживать, храня тепло;

 -  служит очистительной стихией;

 -   имеет лечебное тепло огня;

 - по преданию негативной огненной природой обладают  змеи  и драконы – носители  по древним преданиям «Первобытного Хаоса».
7. Земля: (См. №2, стр. 162 – 170). Она может быть:
- источником  жизни всего живого (глиняный человек, растительность и т.д.);

- божеством - «Матерью-сырой землёй» у русских; («сырая земля» - единство с «Водой»);»

-  существует языческий запрет на плевки на землю  и  на несвоевременные земляные работы, беспокоящие землю;

-  обладает лечебными свойствами  и магической очистительной силой;

- похоронная функция (мертвых зарывают в землю);

- место обитание нечистой силы в глубине земли (преисподняя);
- обеспечивает единство земли  как  «стихии-энергии» и самой планеты Земля.

Необходимо иметь в виду, что стихии энергии в каждой подсистеме Целого соединяются в систему  специфическим для данной подсистемы образом. Мы покажем, как это осуществляется через специфику энергетических чакр у Человека, исторического процесса у Социума, специфику Пространства- Времени и т.д. Анализ исторической сущности России как специфической «культуры-цивилизации» будет одним и примеров применения такого подхода.
Все типы энергий-стихий отобраны так, что каждая из них  в отдельности может стать основой для существования целой цивилизации. Так энергия «Духа» создаёт «духовную цивилизацию, где господствуют ангелы, архангелы и другие духовные сущности, а правит Бог.

Энергия  «Эфира» плодит эфироносные сущности, типа «плазмоидов», наблюдаемые в Космосе. Они питаются энергией вакуума. Скорей всего именно на энергии «Эфира» существуют в нашем мире многочисленные привидения и им подобные потусторонние сущности.
«Вода» как тип  энергии создаёт водную цивилизацию, в рамки которой сейчас некоторые ретивые головы стремятся записать даже «водные НЛО». Это типичное нарушение  средневекового закона: «Бритвы Оккама»:«Не плоди сущностей выше необходимости». В воде есть очевидная цивилизация рыб, дельфинов и других водных сущностей.

Растительный мир  планеты – это устойчивая цивилизация на основе энергии «дерево», демонстрирующая в течение миллиардов лет свою адаптивность к всевозможным катаклизмам, обрушивающимся на бедную планету Земля. У неё больше, чем у нас,   шансов выжить и при экокатаклизме, который нас ожидает в двадцать первом веке.

«Металлическая цивилизация» - любимое детище нынешних фантастов, описывающих разные варианты цивилизации металлических роботов, вышедших из контроля людей. Думается, что теоретически это вполне возможно, а практически – нет, ибо такая цивилизация отрицала бы наличие Бога, как условия существования любой цивилизации.
Огненная цивилизация вполне реальна, более того в печати время от времени появляются сведения о наличии «разума» у шаровых молний и другого типа «огненных плазмоидов», наблюдаемых в природе.

Подземная цивилизация также реальна, ибо планета вполне может содержать приемлемые для возникновения  жизни разумных существо пустоты. Оставила же мифология многих народов описания огромного количества подземных существ, типа «гномов» и т.д. 

Разнообразие «Разума» в природе очень велико, но нас волнует один вопрос: «Почему все-таки нельзя «понять умом Россию?» Да, потому что в динамике: «Разум – Дух» Россия всегда отдавала предпочтение последнему. Хотя на деле он всегда был первым. Рациональный менталитет, так присущий Западу, у нас никогда не получал больших преимуществ. Вера – да, но ведь «верую, потому что абсурдно!»

Вместе с тем, приоритет иррациональности, совсем не означает отказ от логики и системности развития. Именно его исследованию и посвящена большая часть нашего проекта. 

Тот же Ф.Тютчев  выразил главное свойство российского менталитета:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется.

  Но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать».

Главное, что отличает «русский дух» от всех прочих – наличие «Благодати», в размерах, которые не снились другим народам. Другое дело, что эта «Благодать» поступала к нам после тягчайших страданий, невыносимых для других народов. 
При рассмотрении матричной динамики основных закономерностей культурно-цивилизационного  развития  планетарной системы, убеждаешься, что  постепенно  «сходит на нет» традиционное понимание «прогресса», который  вроде бы должен иметь место   по мере развития  любых частей системы.


Какой может быть духовный прогресс в «цивилизациях и расах» человечества, которые развиваются по указанному в матрице направлению? Эту схему развития мы взяли у Эрнста Мулдашева (Локальная библиография, №1, стр. 456-457), и с ней в основном  согласны.


В соответствии с нашей моделью в развитии человечества наблюдается  явный духовный регресс.  В то же время  в ходе развитии сознания от мифологического к духовно-инновационному  идея «прогресса» отходит на второй план, так как становится более важный особенность сознания быть адекватным в данном месте и в данных условиях. Мифологическое сознание не более примитивно, в сравнении с инновационным, а просто более точно  отвечает условиям проживания человечества  при доминанте стихии – «Земля». Точно также и по другим соответствиям стихий-энергий и духовного развития. 


Но вернемся  к структуре самой матрицы. Предложенная  схема хорошо укладывается в характеристики цветов радуги и в специфику энергетических центров человека – «чакр» (у нас они даны в русском названии  и на санскрите). 


В рамках культурно-цивилизационного развития системы, как явствует из данной матрицы, имеют место два противоположных процесса: увеличение духовного Хаоса по мере материального развития  системы и одновременно  сопротивление этому Хаосу в головах людей по мере  их собственного духовного развития. Это сопротивление порождает формирование духовно-инновационного сознания, специфику которого мы более всего отслеживаем в данном исследовании.


На наш взгляд, борьба этих двух тенденций в ходе духовно-материальной динамики человечества отражает реальный баланс сил, складывающийся в процессе развития.  Оптимально только гармоническое развитие, но каждая из перечисленных сил тянет систему   в свою сторону, поэтому по отдельности даже самая передовая тенденция  не может считаться вполне оптимальной и «прогрессивной». Хотя само понятие «прогресса» не адекватно, пока мы не поймем системного обустройства Целого в мире. 

Если верить предложенной нами схеме развития, мы стоим накануне «Огненного этапа  цивилизации», который заставит человечество адаптироваться к  огненным условиям жизни планеты, очевидно, связанным с возрастающим глобальным  потеплением климата. Калифорнии в дни, когда пишется эта работа, приходится адаптироваться к экстремальным проявлениям «Огненной цивилизации». Этот опыт поможет всему человечеству.

Если же посмотреть в самое начало возникновения  культур-цивилизаций на планете, то высокий уровень духовности «рас-цивилизаций», существовавших в то время объясняется, на наш взгляд,  одним простым обстоятельством: «раса ангелов» или  «эфироподобных великанов» (например, в Лемурии, как считала Е.Блаватская) могла существовать в ту пору на земле только в инобытийном варианте, ибо планета еще не вышла на «природный уровень развития» и проходила период вулканического становления своей материальной  оболочки.


Существовать в этих условиях обычному биологическому телу  не было никакой возможности. 


В древности мудрецы говорили: «Познай самого себя,  ты познаешь всю Вселенную»! Расшифровка этой матрицы хорошо показывает, что в динамику Вселенной и человека в принципе заложена одна и та же модель, связанная с развитием их внутренней энергетики через движение зафиксированных нами семи «стихий-энергий».


Давно отмечена взаимосвязь подпитки наших энергоцентров – «чакр» с состоянием активности Луны: от полнолуния к новолунию. (См. об этом: Лок. библиография № 4, стр.19) Точно также,  человек и  планета уже  не могут существовать  без влияния на них  энергии Солнца.


Только дальнейшее углубление в познание собственной энергетики  поможет нам понять и основные закономерности энерго-информационного развития  всей Вселенной.

Проблема Целого – краеугольный камень современной инновационной философии. Отрицание этой проблемы, свойственное традиционной атеистической науке, и привело её в тупик,  финалом  которого явится глобальная Экологическая катастрофа.
В нашем исследовании есть прямой прагматический аспект: нас интересует проблема Целого под углом зрения смягчения этой Катастрофы, понимания её духовных закономерностей и возможностей с помощью холистического типа целостного осознания мира смягчить и максимально ослабить влияние  катастрофы на людей и на планету.

В настоящее время люди, кроме экологов, понимающих всё напряжение опасности, не очень  понимают  масштабы наступающей катастрофы  и потому весьма легкомысленно и  не опасаются её. Но многие инстанции мирового уровня уже начинают отчетливо осознавать опасность глобальнеого потепления. Об этом свидетельствует хотя бы факт награждения Нобелевской премией Альберта Гора, экс-президента США, за пропаганду опасности глобального потепления.
Придет время,  приближающаяся Катастрофа  возьмет всех нас  за грудки, но, если не начать подготовку сейчас, время может быть упущено. Удар состоится, хотя он мог бы быть ослаблен, если бы  мы взялись за подготовку к катастрофе заблаговременно. 

 Мы будем иметь дело со столь мощными и подталкиваемыми катастрофой энергиями и стихиями, что далеко не все огромные технические возможности, находящиеся в нашем подчинении, смогут нам помочь. Сегодняшний пожар в Калифорнии свидетельствует об этом с наглядной силой.
Главная ошибка человека в том, что он не доверяет своей психической энергетике, а она-то и является наиболее мощной силой, способной остановить наступающий негативный фронт вышедшей из равновесия  природы.

Сущность нашего исследования связана с системным пониманием, хотя и чисто первоначальным, наших индивидуальных возможностей, которые в широком плане демонстрируют многие современные маги и целители, типа болгарской пророчицы Ванги или американца Ури  Геллера.

Понять Целое можно  только целостными средствами познания. Подобное открывается в подобном. Именно поэтому мы  используем семизначную модель  стихий-энергий  мира и человека, которая на наш взгляд, способна отразить специфику всей семисферной конструкции мира. Надо иметь в виду, что спецификой бытия  общечеловеческой цивилизации была способность  опираться на все семь стихий энергий, которые мы ввели в нашу модель
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 2.Глава первая:«МОДЕЛЬ МИРОВОЙ СОЦИОДИНАМИКИ КАК ЦЕЛОЕ»

                                2.1. «Модель мировой социодинамики»:




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

Центр духовного мира  напоминает точку, из которой исходят бесчисленные лучи прожекторов духовного света, высвечивающих в окружающей тьме конус. Его-то мы и постараемся воссоздать на рис. № 1.

Как явствует из рисунка № 1,  в  основании конуса находится некоторый материальный мир, например, так:
                                                        ЦЕНТР (НЕБО)                   Рис. № 1


                                              Граница материального (физического)  и духовного миров

    

                             
        Запад                                    Север

                                              
                  Центр,

                                                                            Земля

                                             Юг                                     Восток

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

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














Матрица № 2

	Типы 

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

	1. Этапы 

исторического развития (ВРЕМЯ)
	Язычество
	Средневековье
	Новое Время
	Новейшее Время
	Постапокалиптические 

Времена

	2. Стороны Света

(ПРОСТРАНСТВО)
	ВОСТОК
	ЮГ
	ЗАПАД
	СЕВЕР
	ДУХОВНЫЙ
ЦЕНТР

	3. Типы Энергий
	Древо 

Жизни
	Огонь Фанатизма
	Металл 

Разума
	Вода Творчества
	Управляемая 

Небом  Земля

	4. МЕНТАЛИТЕТ
	МИФОЛОГИЯ
	НОРМЫ 
ИДЕАЛА
	ФАКТЫ
 ПОЗНАНИЯ
	ТВОРЧЕСКИЕ ИННОВАЦИИ
	ДУХОЗРЕНИЕ

	5. СОЦИАЛЬНОЕ 
ВЗАИМОДЕЙСТВИЕ 
	РИТУАЛЫ
	МОЛИТВЫ  И

ОБРЯДНОСТЬ
	ЭКСПЕРИМЕНТЫ

(научные  и

 творческие)
	ДИАЛОГ

ДВУХ 

СТОРОН
	Ясновидение, 

телепатия, 

просветление



	6. Виды 
взаимных положительных влияний
	 На ЮГ

ОГОНЬ

НОРМА

МОЛИТВА


	 На ЦЕНТР

ЗЕМЛЯ-НЕБО

ДУХОЗРЕНИЕ

ЯСНОВИДЕНИЕ
	На СЕВЕР

ВОДА

ИННОВАЦИИ

ДИАЛОГ
	На ВОСТОК

ДЕРЕВО

МИФЫ

РИТУАЛ
	На ЗАПАД

МЕТАЛЛ

ФАКТЫ

ЭКСПЕРИМЕНТ

	    7. Виды взаимных 
отрицательных влияний
	На 

ЦЕНТР
	На

ЗАПАД
	На

ВОСТОК
	На

ЮГ
	На

СЕВЕР

	8. АСПЕКТЫ   ЦЕЛОГО
	Природа
	Религия
	Наука
	Творчество
	Духовность



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


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


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

                       2.2. «Особенности Мирового Пространства»:

А. Восточный ареал;

Б. Южный ареал;

В. Западный ареал;

Г. Северный ареал;

Д. Центральный ареал.

Вопреки подлинной  целостной сущности Пространства-Времени, мы вынуждены рассмотреть их по отдельности, ибо не обладаем способностью синтетического и голографического их представления, кроме описания в форме матрицы.  Надо иметь в виду, что метод «матрицы» не совершенен, ибо показывает плоскостное изображение сути явления, а на деле его бы надо изображать как куб – в объёме.

Линия осознания  мирового пространства начинается от точки “Восток”, идет к Югу, затем на Запад,  потом на  Север, а затем поднимается по оси Земля-Небо вверх, к  духовному Центру Мира.

                                      А.Восточный ареал:

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

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

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

                                         Г. Северный ареал:

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

                                   Д.Центральный ареал:

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

Специфика этого этапа – единство материальных и духовных возможностей человека и освоение им и духовного и материального Космоса. 
О специфике динамики исторического времени мы поговорим позднее. 
                       2.3.«Типы энергий мира»: 

А. Древо Жизни;

Б. Огонь фанатизма;

В. Металл Разума;

Г. Вода творчества;

Д. Управляемые Небом  энергии Земли.

Е. Энергия Эфира;

Ж. Энергия Духа.
                                                        А. Древо Жизни:

Анализируя энергетическую специфику  социодинамики Мира, мы идем по линии китайской традиции понимания мировых энергий: Дерево – Вода – Огонь – Металл - Земля.  Восток активизирует энергию “Дерева” - энергию жизненных взаимосвязей Человека и его нравственности. В особенности она активизируется в нас весной и летом, а к осени и зиме - падает. Именно благодаря подобной энергетической подпитке первые цивилизации возникали в теплых краях.
Этому типу энергии в человеке соответствует «сердечная чакра», ответственная за любовь  человека, его нравственные идеалы, альтруизм и другие моральные качества. 
                                                       Б.Огонь фанатизма:

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

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

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

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

Север будет подогревать в нас энергию творчества, максимизируя ее зимой и минимизируя летом. Это яркая перспектива нашего ближайшего Будущего на Земле.
Доминирующему типу энергии воды соответствует крестцовая чакра, отвечающая за творческие возможности, эмоциональную  чувствительность,  сексуальность человека. 
                                                        Д. Управляемые Небом энергии Земли:

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

Хотя китайцы назвали эту энергию - “энергией Земли”, скорее всего, она  продуцируется всей   «осью Земля-Небо». Материальным хранителем этой оси является сам Человек, ногами стоящий на Земле, а руками (духом) упирающийся в Небо. В Китае этот, известный на Западе с Возрожденья символ, был распространен еще за пять тысяч лет до нашей эры. Нам он хорошо известен, как фигура  распластанного человека, вписанного в Круг Мира,  по прославленному рисунку Леонардо да Винчи. 
В организме за этот тип энергии отвечает корневая чакра, находящаяся в самом низу позвоночника. Она отвечает за за укорененность человека на земле, его земные  ожидания, широкое приятие жизни.
Е. Энергия Эфира:

Наряду с вполне зримыми в материальном смысле видами энергий, на наш взгляд, Целое Мира включает еще два типа чисто духовный энергий, а первая из них – Энергия Эфира. Эти энергии расположены по оси, соединяющей  земные центры с  небесными. 
Ответственность за этот тип энергии берет на себя «третий глаз» - чакра, находящаяся между бровей.  Эта чакра Духовного разума  отвечает за психические силы человека, уровень его интуиции, прозрения, ясновидения.
В широком смысле слова «энергия Эфира» - это энергия адекватная скрытым возможностям нашей собственной биоэнергии. Мы еще не владеем ею, но скоро начнем овладевать, тогда человечество создаст на земле принципиально новую цивилизацию, где ТЕХНИКА (шире – «энергия Металла») перестанет играть такую важную роль, как в нашей технической цивилизации. 

Ж. Энергия Духа:

Второй тип духовной энергии  – это Энергия Духа.  Ей соответствует чакра, находящаяся на макушке головы, отвечающая за связь с Космосом,  за высшую духовность человека. Именно с помощью этой чакры осуществляется связь человека  с Высшим Космическим Разумом (ВКР), в просторечьи именуемом «Богом». 
Доминанта этой энергии настанет лишь после Второго Пришествия Христа, когда человечества получит прямой и ясный канал энергетического взаимодействия с Богом, бывший у Адама и Евы в Раю.

  З.. Другой подход к анализу  энергетической динамики мира:

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

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

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

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

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

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

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только  и не столько человеческого. Биологическая жизнь стабилизируется Божественными энергиями. Таким образом, наряду с творчеством (Бог-Творец), главное качество Бога - поддержка антиэнтропийного начала в Космосе, каким является Жизнь. Но надо помнить, что система стабилизации Жизни  осуществляется через вакуумные структуры Вселенной, которые в ней превалируют. В сравнении с материальными объёмами, энергии вакуума занимают во Вселенной доминирующее место.
По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания», предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью. ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток Жизни. Творчество - один из важнейших способов носителей разума (в частности, Человека) адаптации и реадаптации к изменившейся ситуации. Таким образом, оно носит амбивалентный характер: одновременно творит изменения и  осуществляет адаптацию к ним их авторов и их потребителей. ( См. №2, стр. 20) 


Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но и иногда и вопреки этому Замыслу. Хорошо известно, кто пытается Богу противостоять. Чтобы остаться в гармонии с меняющейся ситуацией или компенсировать негативные изменения, Человек использует божественный дар творчества.

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

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

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

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

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

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

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

Божественное творчество позволяет его творцам переживать любые бифуркационные изменения в системе, включая даже планетарные катастрофы, релевантные многообразию проявлений Жизни в Космосе. Нервом творчества является созидательная деятельность Творца, меняющего мир руками носителей Творческого Разума.

Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения указанных четырех уровней энергетики, а также соответствующих им ментальных систем, поскольку будет единой, а не дифференцированной по разным полочкам, как сейчас. Они найдет и более точные аналоги их взаимосвязям и взаимопревращениям. К вопросу о специфике физической и ментальной энергетики мира мы еще вернемся, рассматривая специфику нашей семизначной модели реальности, в которую типология энергий входит как составная часть.
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3. Глава вторая: АСПЕКТЫ  ЦЕЛОГО:

                                                     «В одном мгновенье видеть Вечность,  огромный мир – в зерне песка,

                                                       В единой горсти – бесконечность  и небо – в чашечке цветка». 
                                                                                                                     Уильям Блейк
  Первый вариант рассмотрения Целого через понимание системы как соединения Порядка и Хаоса, опирающегося на Свободу воли её  элементов,  обеспечивает  Духовное усовершенствование системы как Целого, ведёт её эволюцию от Начала к Завершению по плану Высшего Духовного Существа Вселенной. Балансирующим элементом Целого выступает Разумное начало, тяготеющее к Святому Духу – высшей гармонизирующей силе Вселенной, отвечающей за её устойчивость.
А) Система всегда больше суммы элементов ее составляющих, так как обладает новым целостным качеством, отсутствующим в сумме  элементов. Сумма её частей, находящихся в неструктурированном состоянии (ХАОСЕ),   не способна ощущать своё  органическое единство с остальными частями, а  одна часть там  не способна сказать другой: «Мы – одной крови: ты и я!» В случае системного единства – возникает это центральное ощущение элементов системы, чувствующих  свою причастность к ней, ощущающих  состояние ПОРЯДКА.

Б) Порядок в системе всегда обладает неким избытком информации в сравнении с Хаосом, т.к. простая сумма частей системы всегда меньше их системного единства. Порядок – высоко информативен, в отличие от Хаоса, не несущего положительной информации.

В) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по линии Миф- Норма-Факт- Инновация, а, с другой стороны, возможность внутри системы выделить все четыре вида её составных частей: объектных, метаобъектных, субъектных и метасубъектных, придав им четкую структуру.  Если этого не происходит, ПОРЯДОК внутри системы уступает место ХАОСУ.

Г) А. Внутреннее  разнообразие системы  и порядок внутри системы обеспечивается  постоянным обогащением  "ключевого  элемента"  системы,  то есть, элемента, получающего импульс активности последним. Эта закономерность уже была нами зафиксирована в "правиле возвышения сознания" в ходе развития любой культурной системы или как  "Закон цефализации», отмеченный В.И.Вернадским. Биологи отмечают его, как закон возрастания  информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида.

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

Е) Но важнейшим системным качеством любой совокупности элементов, включающих диалектику ПОРЯДКА-ХАОСА в ней,  является Балансирующий их элемент, не позволяющий ни традиции в лице Порядка, ни изменчивости в лице Хаоса выходить за определенные рамки, чаще всего, – это рамки «Золотого сечения « системы.
.Второй вариант рассмотрения Целого через синтез Бытия  Целого с его Небытием, проявляющим  Инобытие мира  как  Универсальное единство Жизни и Смерти, как залог бессмертия человеческой души. Роль балансирующего элемента в такой системе играет само  Инобытие, рассмотренное  как система энергоинформационных глобальных связей Вселенной, называемая для сокращения –  Инобытием (еще короче – Богом). 
Только благодаря наличию общего энергоинформационного поля Вселенной стало возможно открытие квантовой физикой суперсвязей всех элементов  глобальной системы мира, ибо доказано, что  каждый атом Вселенной способен содержать информацию обо всей Вселенной  целиком. 

     Третий вариант рассмотрения Целого через китайскую теорию единства двух типов энергий: Инь – пассивное и темное начало и Ян - активное и светлое начало мира. В рассмотренной таким образом  системе  всегда должен быть балансирующий их элемент. Например, в семье как единстве Мужчины и Женщины таким элементом являются Дети; в системе «Человек», объединяющей Тело и Душу, балансирующий элемент- это Дух. 
  Рассмотрим некоторые  аспекты Целого в свете заявленных правил их понимания:
 3.1. ПРИРОДА: Космос – Биосфера Планеты – Человек:
Мы рассматриваем Природу как некий способ взаимодействия Духовного Космоса (Порядка) и Человека разумного (таящего внутри Хаос) на планете Земля. Балансирующим элементом этой системы являются сам Человек и Биосфера планеты, хотя  человек  пока этого не понимает, и загнал Природу в жесточайший тупик глобального экологического кризиса.

То, что этносы являются неотъемлемой частью природы, воспринимающей природные ритмы развития, доказал Лев Николаевич Гумилев в своей знаменитой книге «Этногенез и биосфера земли» (См. библ., № 1)

Энергоинформационное поле Вселенной, которое принято обозначать словом  «Разумный Космос» (или Бог) создаёт внешнюю среду развития планеты. Человек выполняет в этой системе роль посредника, воспринимающего сигналы разумного Космоса и претворяющего его в реальность на пользу планете.
 Конечно у планеты, являющейся «мыслящим кристаллом», есть и свои способы контактов с Космосом. Они включаются, когда Человек перестает выполнять свою балансирующую функцию  в этой системе и плодит только патологические изменения в ней. Биосфера планеты в определенных ситуациях берет на себя балансирующую функцию Человека, когда он оказывается неспособным этот баланс восстановить, а в ряде случаев сам его провоцирует. Экокатастрофа – хороший пример этой ситуации.
                              3.1.1. План-матрица Природы:

Начнем  от  яйца, как говорили древние, “ab ovo”. При создании мира Богом заложена в процесс его развития одна и та же план-матрица. В основе эволюции Космоса, планеты и отдельного организма лежат общие закономерности. Проиллюстрируем их на примере следующей схемы:
                                                                                                                                        Матрица № 1.
	Тип 

Изменения
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб 

Планеты
	Масштаб 

человечества
	Масштаб

Организма
	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское

 предсущест-

вование

	2. Сгущение  эфирных оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение Вселенной 

формирование материального вещества  из эфирных оснований
	Формирование планеты в рамках 

Нарождающейся 

   Солнечной Системы
 И водной оболочки
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3.Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование жизненной  субстанции на  основе Воды
	Поворот 

магнитной оси

 и начало

 формирования

 земной тверди
	Адаптация человечества к Воде - основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой
 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	Резонансный 

откат Воды-Огня

 и его роль в

  формировании Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании земного рельефа планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли 

стабилизацион-
ная структура
	Энергия

 Земли
	Формирование галактического Центра 

Вселенной
	Получение современной конфигурации планеты
	Язычество:

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

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение на отдельных планетах фауны
	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: обретение мудрость под

 деревом или на    Кресте
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7.Развитие
 фауны на  основе флоры и формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие Разума
	Послеоктябрьский 
       период

	8. Бифуркацион-

ная ситуация
	Доминанта Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная стадия: планета жаждет  стряхнуть

 человечество -
    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление различных бифуркаций организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9. Переход в 

новую стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

планеты в 

новую стадию: духовно-инновационную
	Переход на другой уровень

Существования
	Накопление духовных потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира



Сравним механизм формирования основных витальных структур на примере Планеты и человеческого организма:

1-я  стадия - Замысел Бога или Отца с Матерью о зачатии дитяти;

2-я стадия - Сгущение планеты из Эфира или Зачатие ребенка;

3-я стадия - Планета в водно-паровой оболочке или плод в матке;

4-я стадия - Появление на планете атмосферы и  первый глоток воздуха ребенком;

5-я стадия - Формирование земной тверди на планете и обучение ребенка ползанию и хождению;

6-я стадия - Формирование флоры и фауны, контакт ребенка с Природой;

7-я стадия -  Возникновение Разума на планете,   обучение и воспитание ребенка;

8-я стадия - Экологический кризис планеты и любое стрессовое  состояние организма;

9-я стадия - Переход планеты в новое качество  и Переход организма на иной уровень Бытия.

Все эти аналогии показывают, что в основе Жизни во Вселенной лежит один общий замысел, имевший в общих чертах схожий механизм реализации в самых разнообразных системах Целого. Для чего нужен подобный изоморфизм совершенно различных процессов?  На наш взгляд, только для одного – их устойчивости и успешности адаптации к изменению условий внешней для организма (системы)  среды. 
         3.1.2. «Евангелие от Природы»:

«Евангелие от Природы» - это попытка воссоздать материальные основы голографической целостности сегодняшнего времени, увидеть  единство на материальном уровне, справедливо предполагая аналогию духовных и натуральных процессов. 

Одна из главнейших идей нашей книги – идея Единства и Целостности, захватывающая как целостность Духовного и Материального миров, так и  механизм единства Духовного и Материального через функционирование балансирующего их элемента. С нашей точки зрения, события проигрываются сначала на духовном уровне, а затем духовная матрица материально  реализуется путем работы балансирующего элемента.  Миром правят мысли,- считал Платон. Мы в этом совершенно уверены.
                                                                                                                     Матрица № 2

	   Элементы

     Природы
	КОСМОС
	ЭФИР
	ВОЗДУХ
	ЭКОСИСТЕМА
	 ВОДА
	  ЗЕМЛЯ

 (ПОЧВА)
	ПЛАНЕТА

	    ПЛАНЕТА
	       Часть солнечной 

      Системы
	Ионосфера
	Атмосфера
	Биосфера
	Гидросфера
	Литосфера
	Глубинное 

тело планеты

	БИФУРКАЦИИ
	   Падение 

   метеоритов
	Оледенения,

Похолодания
	Дожди, смерчи,

 Ураганы, ветра
	Голод, засуха,

пандемии
	   Потопы, торнадо,

Наводнения
	Землетрясения
	Извержения

Вулканов

	      ЧАСТИ

     СИСТЕМЫ 

    ПРИРОДЫ 
	Энергоинфор-мационные

     Поля
	Все виды

Энергий
	Газы, воздух,

Климат 
	Человек,

Растительность,

Животные
	Жидкости
	Земля, почва,

Твердые тела
	Ядро, магма,

магнитное поле

	  ЛАНДШАФТЫ
	   Разумный

     Космос
	Космический

    Вакуум
	Воздушное 

пространство
	Лес, степь и

другие  системы 
	Моря, океаны,

   реки, озера
	Пустыня,

заболоченная

местность
	Горы,

Вулканы

	ЭКОЛОГИЧЕС-

КИЕ   

  ОПАСНОСТИ
	   ПРОЛАЙЯ
	Озоновые 

Дыры
	  Загрязнение 

    Атмосферы,

    Потепление
	Уничтожение

 Экосистем
	Исчезновение

питьевой воды
	    Эрозия   и 

  загрязнение 

почв  тяжелыми 

     металлами
	Вулканическая

Нестабильность

	 КОМПОНЕНТЫ

   ЭКОСИСТЕМ 
	       Гены
	Клетки
	Органы
	Организмы
	Популяции
	Сообщества
	Планета как 

глобальное 

сообщество

	   ОНТОГЕНЕЗ

   ОРГАНИЗМА
	Дозародыше- вое состояние
	 Появление

Зародыша
	  Развитие 

   зародыша

    в матке


	Рождение

организма
	Рост и развитие 

Организма
	Старение

Организма
	Смерть

Организма

	    ФИЛОГЕНЕЗ

           ВИДА 
	Начало 

формиро-

вания  видов 
	Эмбриональ-ное развитие

видов
	Конкуренция

новых видов

со старыми
	Устойчивость

 Видов
	Постоянство

Видообразования 
	Старение видов
	Исчезновение

 Видов

	       ФАКТОРЫ

  ВОЗДЕЙСТВИЯ
	Абиотические

(КОСМОС)
	Абиотические

(ПЛАНЕТА
	Абиотические

(КЛИМАТ)
	Абиотические

(ПОЧВА)
	Биотические

Факторы
	Антропогенные

факторы
	Техногенные

Факторы


 Комментарий  к этой план - матрице представляет изложение среднего учебника по экологии.

Составные части плана – матрицы являют собой:

1. Структуру планеты – все виды сфер, которые её окружают или  находятся внутри;

2. Типы бифуркаций, ведущие к катастрофическим последствием на планете;

3. Части системы природы: поля, энергии, земля, воды, воздух, биосфера, ноосфера;

4. Типы ландшафтов: от ландшафтов  космических до природных;

5. Экологические опасности, которые нас поджидают на  планете в ближайшее время;

6. Компоненты экосистем: от генов до глобального компонента – самой планеты;

7. Организменное развитие: от зарождения до смерти;

8. Повторяющее его развитие видов (дублирование онтогенеза в филогенезе);

9. Патогенные Факторы  внешнего воздействия на Природу Планеты.

В соответствии с  Матрицей № 2,  ясно видно, что основные параметры генезиса  систем аналогичны друг другу. Элементы глобальной системы Природы: Космос, Эфир, Воздух, Экосистемы, Воды, Литосфера, вся Планета целиком, как бы смотрятся друг в друга, как в зеркало, и дублируют в своем онтогенезе или филогенезе структурные элементы развития друг у друга.  О чем это говорит? На наш взгляд, все дело в первичном замысле, с которого всё когда-то началось. Подобная идентичность говорит о его уникальности и целостности, а также универсальном единстве, как  для Космоса, так  и для любой экосистемы,  поддерживающей процесс жизни на планете.


Более мощного подтверждения, что планета существует не сама по себе, а в универсальном энергоинформационном поле Вселенной,  трудно и придумать. Нам и не нужно подобного рационального подтверждения, мы верим, как верят в голографическую Вселенную современные квантовые физики, разделившие вместе с известным американским физиком Дэвидом Бомом эту концепцию образования и функционирования Вселенной (См. в Лок. библиографии № 2, 45-71).


Вечное и неизменное (в основной сути) энергоинформационное поле Вселенной плодит жизненные паттерны, которые транслируются с помощью различных механизмов (например, «панспермии») по всему свету и порождают аналогии в развитии Жизни на различных участках Космоса. Для этого используются информационные возможности воды (во всем разнообразии её  структур:  жидкая вода, снежинки, лед и пар), а также некоторое количество исходных паттернов, среди которых мы можем помянуть как Божественные законы Вселенной, так  и структуру ДНК.

    3.2. СОЦИУМ: Семья – Общество – Цивилизация:
 Рассмотрим Социум как аспект Целого на примере российского Социума, который нам ближе и роднее других. 

                                  3.2.1.  Российский социум – Человечество:

Равно так же, как в троице: «Жизнь – Смерть – Бессмертие» последний элемент является синтезирующим и стабилизирующим началом всего троичного Единства, так же  и бинарной системе Российский социум – Человечество, необходим синтезирующий их элемент, который мы склонны обозначить как «Разумная Жизнь».

Что даёт нам для понимания социального единства: «Российский социум – Человечество - Разумная Жизнь» подобная тринитарность? 

Во-первых,   их объединяет наличие Разума во всех трех элементах;

Во-вторых,  это «живые системы», включающие элементы Бессмертия, хотя бы в третьем компоненте;

В третьих,  это системы социальные, имеющие в сравнении с  просто  «живыми системами» некое новое качество – «социальный разум».
Бессмертие выступает в этой связи как духовный Баланс системы, ибо достижение Бессмертия невозможно без овладения силой Святого Духа, - внутренней сущностью любого вида духовного Баланса во Вселенной. 
       Итак,  Разумность,  Социальность  и  Бессмертие – важнейшие атрибуты этой социальной Троицы, постоянно регенерирующей этносы на нашей планете и дающей возможности им затухнуть вопреки всем экстремальным катаклизмам.
С другой стороны Человечество – это внешняя среда Российского социума, а  синтезирующее их Бессмертие принадлежит скорее Человечеству, чем социуму. Как и любой другой социум, наш российский имеет начало и конец. Бессмертие светит ему лишь в одном отношении, когда он встанет во главе Бессмертного Человечества.

Именно такова и функциональная специфика Российского социума как духовной системы,- вывести человечество, заплутавшееся в дебрях промышленной цивилизации,   в светлое Будущее  духовного Бессмертия, преодолеть глобальную катастрофу как  и другие катаклизмы, имевшие место на  его  Пути, и победить Антихриста – свой  последний  катаклизм.

Специфика  российского социума  держится на нескольких факторах, которые необходимо  рассмотреть отдельно:

А)  балансе между технологической мощью и духовной культурой;

Б)  балансе локальных и универсальных ценностей внутри самой системы;

В)  негативных аспектах  российского социума;

Г) специфике российского мессионизма.

       3.2.2. Баланс между технологической мощью и духовной культурой внутри  российского социума:


Этот баланс Россия осуществляет разными путями, но, прежде всего, уравновешивая технологическую мощь западной цивилизации своей духовной культурой.

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.

Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг из-за  Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.

В наши дни интеллектуальная мощь компаний  Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантов-программистов. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 

Внутри самой России этот баланс реализуется в дополнительности  стабилизирующей традиционной  духовной культуры деревни  безбожному интеллектуальному развитию  города, легко отвергающему традиционные нравственные начала народа.

Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры, сложившийся  синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия, в частности,  глобализационное устранение патриотической специфики этноса.
Её инновационное ядро, лишенное подобных последствий, помогает двигаться российской цивилизации вперед при  условии её коррекции со стороны духовной культуры. У разных стран это движение имеет разную скорость, пример Японии в этой ситуации весьма нагляден. Синтез Традиции и Инновации – основа её сегодняшнего подъёма и экономического всплеска.
Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость проявлений Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального (в том числе и этнического) сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего.

Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Мне бы хотелось привести личный пример. Однажды, как ветерану войны, моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

Но это оказалось нам совершенно не под силу, ибо каждая служба по отдельности готова была сделать свой фрагмент дела, а за конечный результат совершенно не отвечала.

В конце концов,  помучавшись несколько недель, я заплатил одному из газовых мастеров приличную сумму, чтобы он лично выполнил все действия и за себя и  за ЖКО, включив злочастную колонку в сеть.
Но на этом наши приключения не кончились. Через некоторое время колонка вышла из строя, ибо начала пропускать воду. Как-то ночью я был поднят с постели соседями с нижнего этажа, который вода из  моей колонки успешно  затопила. Местные сантехники отказались исправлять поломку под предлогом, что  колонку ставили газовики. Те, в свою очередь, отказались, потому что мастер делавший её, у них уже не работал. Пришлось мне снова с ним связываться, платить деньги, только после этого поломка была устранена. В итоге мы две недели сидели без горячей воды.
Россия получит успех во всех своих начинаниях, как только духовный Баланс докатится до уровня наших сантехников.  Иначе, все наши ожидания могут остаться на уровне иллюзий, в том числе популярный ныне «План Путина» по спасению России. План-то, может быть хорош, да сантехники плохи…
                3.2.3.  Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев:

«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….

Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (См. Локк. библиография, №3, стр. 51-52).

Можно утверждать, что целостность нашей цивилизации держится на согласовании локальных критериев её эффективности (правовых, экономических, творческих и т.д.) с критериями универсальными, имеющими по преимуществу духовный и космический характер.

Принципом подобного согласования, на наш взгляд, служит правило «Золотого сечения». Для того, чтобы любая цивилизация успешно развивалась, универсальные духовные критерии развития должны по весу приближаться к 62% от общего количества используемых в системе критериев и ценностей.

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась.

 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Но не редки в истории случаи, когда  побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году , татаро-монголами и т.д.

                      3.2.4. Негативные стороны целостности российского социума:

       Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии. Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста своего Пугачева слова, близкие к реально им в жизни  сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».

Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие, напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют, в сущности,  ради самого бунта».  (Лок.  библ., № 3, стр. 70).
Мы так и понимаем целостность,  как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи,  в данный момент реализуемой  системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единства «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня его нигде  нет.

И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  и нашу оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принес миру в целом. Мы знаем, что самой  России  он-то ничего хорошего не принес.

Но это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам около 80 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).

Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма, типа  М.Бакунина и князя П.Кропоткина. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен (Лок. библ., № 3, стр. 17-18) из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. Чаще всего он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».

 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив государственных законов в России  всегда  было можно  ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно  смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». 

Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя». Именно Россия играла роль в мировой истории своеобразного средства, возвращающего мировой гомеостазис «на пути своя». Мы уже не раз отмечали роль России как «мирового гироскопа».
К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства претерпели в те годы ужасающие провалы из-за  отказа их финансирования государством, а эстрада вполне успешно продержалась.

Может, это и помогло нам выжить и не сломаться под тяжестью физических и ментальных перемен того времени.
                                     3.2.5. Специфика российского мессионизма:

             3.2.5.1. Специфические черты исторической миссии России:

 Специфическая миссия России составляет сущность её исторического бытия. Но эта сущность совсем не бросается в глаза, ибо скрыта под различными личинами:

- утопизма;

- амбициозности;

- нигилизма (о котором уже говорилось).

Утопизм – неотъемлемое качество любого мессионизма, ибо пока миссия не реализовалось все вправе говорить о ней как об очередной утопии. Эта утопическая черта россиян ярко проявилась в русских сказках и таких легендах как «Сказание о граде Китеже», притча о Беловодье, миф о построении коммунистического общества. 

Это мифология построена на зыбком основании:  желании построить Царство Божие на грешной земле, что заведомо невозможно. Хотя, кто знает? Если даже это мировая иллюзия, то её испытывали и авторы молитвы «Отче наш», ибо  там говорится: «Да придет Царствие Твоё». Но на Небе оно уже есть, значит, его ждут именно на Земле. 

Отрицать этого  полностью нельзя, ибо пока лучшее будущее не реализовалось, элементы утопизма в нем должны быть, что, однако, не означает, что этого будущего вообще не будет.

В чем можно быть всегда уверенным, так  в наличии фанатов «русского мессионизма» в любые моменты нашей истории. В Средневековьи это была идея «Москва – третий Рим», в петровские времена спасительная формула: «Самодержавие, Православие, Народность», в советскую эпоху  – идея строительства коммунизма.

Надо отметить, что мессионизм – не только российское качество. Он был свойственен и взглядам еврейского народа об особой миссии евреев в мире. Тихой сапой, без особого шума они смогли реализовать эту идею, подчинив себе всю финансовую систему мирового хозяйства. Именно евреи преобладают среди  финансовых заправил любых стран, не исключая Россию. В этом, очевидно, то же  есть какая-то особая их  миссия…
Да, это реальность, но такова ли их подлинная цель? Наверно, все-таки они стремятся к управлению всем миром, но такого никогда не будет, ибо  подобная цель чисто локальной национальной общности не вписывается в универсальные планы Бога. Все-таки в  них преобладают, как правило,    какие-то более глобальные, общие идеи. Зато в них вписывается  Россия, ибо её универсальные ориентации, на наш взгляд,  миру  очевидны.

                                        3.2.5.2. Теория «евразийства»:

Наряду с философией нигилизма «теория евразийства» стала другим собственным  открытием русской религиозной философии.  Россия рассматривалась в этой теории как уникальное место встречи Востока и Запада, несущее избавление от односторонности, как Западу, так и Востоку. США, кстати, также находится в пограничном состоянии между Востоком и Западом, но океаническая граница между ними   делает  Штаты  духовно  локальной общностью...

«Заметным течение в эмиграции, - пишет философ Н.В.Солнцев, - было так называемое евразийство. В 1921 году в Софии вышел в свет сборник «Взгляд на Восток». Его авторы призывали к развитию в русской культуре азиатских элементов. Евразийцы считали, что революция привела к выпадению России из европейской жизни, произошло великое «опрощение жизни». И это хорошо, ибо за этим последует  органический поворот к Азии». Новый всплеск русской предприимчивости и русской силы произойдет на новой европейско-азиатской основе. Евразийцы доказывали, что Россия – не Европа и не Азия, а какое-то особое сочетание европейских и азиатских черт (при преобладании азиатских)». (№4 , 269).

Конечно, историческая судьба движения российского евразийства, возникшего в русской эмиграции, а потом сломленного внутренним подрывом со стороны НКВД, отнюдь не украшает его сторонников, не разобравшихся до конца в том, что они открыли. Они легко купились в результате на чекистские обещания, вернулись в СССР и сгинули в концлагерях.

Возможность такого исхода коренилась в самой сущности их понимания евразийства,  слишком  сильно уповавшего на  роль  государства в судьбе России. Хорошо проанализированы эти аспекты  в  книге протоиерея Георгия Митрофанова «Россия ХХ века: Восток Ксеркса или Восток Христа?» ( №5, 255-287).

Российская теория евразийства  является полной антитезой устоям английского традиционализма, выраженного Р.Киплингом:   «Запад есть Запад, Восток есть Восток, - Им не сойтись никогда»!

Конечно, Киплинг – умнейшая голова (одна его «Заповедь сыну» чего стоит!),  но тут он ошибся вместе со всей английской философией. Вопрос лишь в том,  « как и где»  эти  крайности  будут сходиться. Ни на территории Запада, ни на территории Востока им действительно не сойтись никогда, а вот на пограничных землях России подобное вполне возможно.

Повторим еще раз, что именно Россия даёт Западу и Востоку возможность очиститься от своей односторонности, даёт место сокровенной встречи, способствующей совершенствованию как одного, так  второго. Речь идет именно об общечеловеческой миссии России, ибо она своим синтезом способна спасти и Запад и Восток.

Александр Мунтян пишет: «Судьбы мира (судьбы цивилизаций и культур) обусловлены взаимодействием трех типов цивилизаций: Востока, Запада и России. Культуры Востока и Запада более векторизованы и структурированы.  Россия должна заниматься синтезом этих культур, но главное – это хранение вертикали. При уходе в горизонталь России будет трудно удержать свою целостность». ( Лок. библ., №3, стр. 68)

 Это означает, что миссия России – хранить духовное начало общепланетарного синтеза – духовную вертикаль мира, вне которой целостность мировой цивилизации окажется под большим вопросом.

                                  3.2.5.3. Вклад религии и семейственности:

Религия обеспечивает связь судьбы российской цивилизации с бесконечностью Духа, а семья и продолжение рода - с бесконечностью существования нации во времени, а тем самым его преодоление. 

И вот когда сейчас рождаемость у коренной нации в России упала много ниже уровня её смертности, когда не обеспечивается воспроизводство коренного населения страны, мы стоим не просто перед демографической катастрофой, мы стоим перед вероятным обрывом временной целостности существования российской цивилизации. Если государство не предпримет экстренных мер  по спасению семьи и продолжения рода, существование самого государства будет весьма проблематичным.

  Стабильность российской цивилизации обеспечивается устойчивостью её территориального пространства    и непрерывностью существования её культуры, важнейшими особенностями  коей  являются религия и семейные устои нации.                     

Пока жив народ и есть вмещающее пространство для его жизнедеятельности, цивилизация может жить, если имеет достаточный уровень пассионарности для отражения внешней угрозы. Пассионарности мы не потеряли. По расчетам Л.Н.Гумилева, у нас есть еще не менее трехсот лет для продления своего этнографического бытия в мире.  (См в Лок. библ.  №1)
Наше «вмещающее пространство» хоть и сократилось, но осталось достаточным, а в ближайшие годы будет даже произрастать за счет неосвоенных пространств  Сибири, которая по причинам глобального потепления все более будет становиться благоприятной для проживания народа. Как считал американский «спящий пророк» Эдгар Кейси, именно Сибирь будет  местом возникновения новой цивилизации после глобального катаклизма. (См. № 10)
Что касается демографии, то проблема не столько этнографическая, сколько геополитическая. Русская «титульная нация» резко сокращает свою численность, а через пятьдесят лет, если ничего не изменить, исчезнет совсем. На спасение титульной нации просто нет решительной воли самой державы. Как только государство примет план демографического спасения нации, дела пойдут на лад.
Иначе, потеряв русское лицо, Россия не просто теряет свою национальную и культурную самобытность, она растворяется в общей глобализационной волне, накрывшей весь мир и стремящейся превратить нас в сырьевой придаток развитых стран, в необязательное дополнение к «золотому миллиарду».

Есть ли сегодня у России возможность противостоять этой волне?

1. Можно пробиваться в лидеры, вступив в тяжелую борьбу с США за мировое первенство.

2. Можно укрепить свою экономику, используя наши колоссальные территориальные преимущества перед другими странами.

3. Можно найти свой оригинальный путь российской цивилизации, синтезирующей преимущества Запада и Востока, показав миру альтернативу как глобализму, так  и изоляционизму;

4. Обрести новые инновационные ресурсы для спасения мира в экологической катастрофе. Материальные ресурсы мы, скорей всего, никогда  не обретем, а вот духовные ресурсы у нас для этого и у самих  есть.

Мессианские задачи России перед самой собой и миром не должны оставлять в стороне  личное духовное служение каждого верующего россиянина. Эти процессы взаимосвязаны, ибо духовность носит голографический характер, хотя и имеет разные уровни проявления. Но вне личностной духовной реализации не может быть влияния России на саму себя и мир в целом.

Именно личностная духовная реализация создаёт ресурс,  как для планетарного, так и национального спасения России. На чем же она основана? В своё время мне попала в руки брошюра протоиерея Александра Ильина «Ответы духовным детям»,  (№6, стр. 19) где на эти вопросы даны исчерпывающие ответы:

1. Три ступени земного служения Господу:

- служение ближним (труд, милостыня, помощь);

 - духовное служение ближним (молитва за них, слово Божие);

-  терпение в скорбях, в искушениях и болезнях.

2.   Глубокая вера в Бога как внутреннее зрение человека;

3. Постоянная молитва (утреннее и вечернее правило, Иисусова молитва, молитвы в церкви);

4. Соблюдение постов;

5. Глубочайшее смирение перед миром и Господом;

6. Любовь как праведный Путь в жизни;

7. Преодоление в себе гордости и лжи;

8. Одоление страсти гнева;

9. Прощение всем ближним своих обид;

10. Постоянный труд на месте, данном тебе от Бога;

11. Чтение слова Божьего;

12. Постоянная борьба с искушениями (в том числе и  в помыслах);

13. Постоянная борьба с грехами;

14. Предпочтение во всем пути добра;

15. Двойная осторожность в последние времена.

                          3.2.5.4.  Целостность  российской духовности:

Голографическое восприятие  сферы духовности, хотя и предполагает возможность выделения в ней четырех этапов духовного развития: МИФ, НОРМА, ФАКТ  и ИННОВАЦИЯ, но отнюдь не означает никакой последовательности в обретении  системой этих черт в некоем установленном  порядке.

Скорей всего мы имеем дело с ситуацией, когда система уже при рождении обладает всеми основными характеристиками сразу, хотя их преобладание в системе имеет  определенную закономерность, то есть, последовательность  проявления доминант носит именно этот, указанный нами  характер.

Возьмем эпоху Киевской Руси. В целом в сфере народного сознания в ту пору доминировало язычество, то есть мифологические  славянские корни нации, но вместе с тем княжеский двор после крещения Руси Владимиром Святым уже воспринял христианские нормативы, которые жестко отслеживались князем хотя бы на уровне своей дружины. Творческое личностное (фактологическое)  сознание проявлялось в работе сказителей и анонимных творцов, каким был, к примеру, автор «Слова о полку Игореве». Его анонимность в свете доминирующих тенденций в развитии народного сознания вполне понятна: осознание своей особости и права на публичность придет  к творцам  много позднее.

 Инновационные аспекты сознания проявлялись в деятельности старцев Киевско-Печерской Лавры, тем более, лишенной всякой публичности, ибо она противоречила самой сути их  глубочайшего смирения перед Господом.

 В Московском Царстве дело обстояло несколько иначе. Православная нормативность вышла на первый план, влиянию Церкви подчинена вся жизнь и народа и царского окружения. Языческие элементы загнаны в подсознание народа  и проявляются только в деревенской глуши, где церковный контроль  не так силен, как в городах.

Вместе с тем фактологическое сознание уже начинает ярко проявлять себя, хотя пока отнюдь не доминирует. Это видно, в частности, в деятельности таких представителей раскола, как боярыня Морозова, неистовый протопоп Аввакум, других  раскольников, настаивающих на своем праве личностного понимания основ христианской идеологии.

Инновационное сознание несут, казалось бы, совершенно не интеллектуальные силы, - жившие при церквах юродивые, а также  старцы, ушедшие в дальние северные края, чтобы основать индивидуальные скиты и беседовать с Богом наедине и без свидетелей.

Ситуация меняется и в эпоху Петербургской империи. Фактологическое сознание выходит на первый план, благодаря усилиям правящей верхушки, начиная с Петра Первого, построить жизнь империи, опираясь на науку и яркие творческие индивидуальности, типа Меньшикова, - людей отнюдь не боярского происхождения.  Знатность  уже не играет большой роли в обретении карьеры при дворе, важны личностные данные, основой которых и служит именно фактологическое сознание. 

Вместе с тем нормативные импульсы, исходящие из Православной Церкви также имеют значение, хотя их роль сильно принижена. Славянские языческие обряды также не изжиты, хотя с ними начинается уже  более открытая, чем раньше, борьба, ибо эти два типа сознания: МИФ  и  ФАКТ – совершенно различные, по главным импульсам,  типы сознания   плохо  совместимы друг с другом. 

Духовно-инновационные импульсы проявляются как в прежних  церковных, так и в новых – культурных формах, так, например, в деятельности такого носителя инновационного русского сознания, как Пушкин. За ним выстраиваются в шеренгу Гоголь, Толстой и Достоевский,  другие деятели отечественной культуры, посвятившие своё творчество поискам  различных форм диалога с Богом.

Советский период открыл новую стезю в развитии  духовных процессов  в стране. Запрет на Православие пошел ему только на пользу, ибо после перестройки народ потянулся в церкви, стремясь приобщиться к православному мировоззрению, хотя бы на уровне православной НОРМЫ.

Научное фактологическое сознание, пронизавшее все аспекты жизни социума, вдруг начало трещать, ибо передовые его представители увидели экологическую опасность, ставшую, благодаря ему,   весьма реальной  собой в жизни общества.  Доминанта фактологического сознания породила непрекращающееся загрязнение окружающей природной среды. Но появляется все больше носителей духовно-инновационного сознания не только среди православного старчества, не только в среде высокодуховных деятелей культуры, но и в массовой среде, в частности у активистов Зеленого движения.

Экология перестала быть чисто технической наукой, а все шире  сейчас употребляется в контексте «Экологии человека» и Экологии сознания». Экологическая духовность становится, если не доминирующей сферой в жизни общества, то явно  движется в этом направлении.

Религиозный философ Ф.Степун писал: «Их  (людей с экологическим сознанием) надо искать в защите природы, языческого  в прошлом капища, которое сейчас выдвигается на первый план. Спасем природу – и себя спасем, но душу при этом терять мы не должны».  (См. Лок. библ., №3, стр. 53)

    3.3. ЧЕЛОВЕК: Тело жизни – Душа смерти – Инобытие Духа:
В системном плане Человек представляет собой единство Тела, Души и Духа. Мы делаем попытку уточнить  и  дополнить эти элементы Целого в Человеке расширяющими их эпитетами. Универсальная схема любой развивающейся системы:  Жизнь (Бытие) – Смерть (Небытие) и балансирующее их Инобытие, то есть мир энергоинформационного поля Вселенной. Именно поэтому мы уточняем состав системы Человек: Тело Жизни – Душа в Смерти – Инобытие Духа. Тело человека играет определяющую роль во время Жизни, Душа – после Смерти, а механизм баланса того и другого – это дух Инобытия,  духовная сфера человека, зависящая напрямую от его постижения мира Инобытия, и дирижируемая оттуда.  Посмотрим на этот процесс с разных сторон.
                        3.3.1. Рождение как первый Переход:

  Основные  закономерности системного развития наследует не только Вселенная, государство, но и отдельный организм, так же представляющий собой развивающуюся живую систему.

  Применительно к организму мы можем говорить о четырех уровнях  системного развития: двух Переходах, адаптационном развитии и самосовершенствовании.

  Первым Переходом организма является рождение как Переход души из Инобытия в  мир Земли, где ей предстоит тяжкое испытание, натянув  земную форму, преодолевать  косность Бытия в материальном мире. В энергоинформационном мире Инобытия все было много проще. 

     Этот первый  Переход  затягивается у человека на все время детство. Именно в детстве у ребенка очень сильна память о мире Инобытия, она реализуется в мифологическом сознании. Неслучайно так любил детей представитель Инобытия – Иисус Христос, утверждая, что именно «их Царствие Небесное».

    Только богословы неправильно толкуют это утверждение, считая, что Христос  говорит об их  будущем, тогда как Спаситель имел в виду всего лишь только  Прошлое. Каким будет Будущее каждого, Он знать не мог, ибо оно еще только формировалось, причем у каждого – своё. Утверждать про всех одинаковое можно было, имея в виду только Прошлое.

    Переход от мифологического сознания к сознанию нормативному – это переход от детства к подростковому возрасту, когда христианский ребенок не под влиянием родителей, а самостоятельно  ходить в храм, начинает интересоваться Библией и осознанно воспринимать Бога как личность реального Иисуса Христа, пострадавшего за весь мир. 

  На физическом уровне ребенок проходит университеты адаптации к  самостоятельной жизни
 в этом 
материальном мире, проходит с большой или малой степенью напряжения для себя. Напряжение снимается в семье, в общине, с помощью его собственных генетических задатков и возможностей. Неслучайно  вскормленные зверьми дети, например, выросшие  в волчьей стае, так и не могут до конца приспособиться к человеческой жизни, и, вопреки сказочке про Маугли,  рано погибают.

                         3.3.2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

                  Таким образом, первое испытание, которое организм должен пройти после Перехода, – это не потерять память о жизни в Инобытии, оставаясь, насколько можно дольше, в душе  ребенком. Подлинные художники и духовные  творцы способны хранить это качество вечно. Ахматова писала про Пастернака: «Он наделен каким-то вечным детством…»

Второе испытание – это способность к адаптации к этому миру, адаптации не  столько к миру физическому (что, само собой разумеется), а к миру духовному. Для этой адаптации имеются Богом вдохновленные книги, типа Библии, Корана и т.д., с помощью которых ребенок познаёт тайны Высшего, по отношению к этому миру, Бытия. В зависимости от своей духовной одаренности,  он верит в них или не верит. 


Рано поверив, он получает большое преимущество по отношению к другим детям, ибо ему  даётся с ранних лет возможность самосовершенствоваться, которая не имеет границ. Точнее, границы есть – с одной стороны Дьявол, а с другой стороны – Иисус Христос.

Когда мы изучаем различные аспекты человеческой адаптации к земной жизни, мы обычно имеем в виду только один аспект этой адаптации - физический. С ним все понятно: семья, школа, университет, работа,  создание своей семьи, дети, профессиональная зрелость,  старость и смерть. 

Однако нас более всего интересует другой аспект адаптации  – духовный. Почему люди, родившиеся в западном обществе,  легко меняют  полученную с детства конфессию, например, бросая католичество и принимая буддизм, а россияне делают это крайне редко? 

Чем держит юную, да и не очень юную, душу Православие? Мне представляется, что оно даёт одновременно и духовно универсальные и  житейски эффективные ответы на вопросы, которые ставит перед человеком жизнь, в особенности жизнь в России.

 Там, где человек не получает на духовном уровне ответы, а находит их в другой конфессии (например, в  восточных религиях), он порывает с христианством, обращаясь к более удовлетворяющим его душу религиозным догмам.  Но, чтобы жить по требованиям восточных религий, надо переехать на Восток. Это не для всех бывает возможным, поэтому для россиян подобные переходы – редкость.

         3.3.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:

Точно также идея самосовершенствования, в отличие от требований физической адаптации к миру, далеко не всем приходит в голову. В чем тут дело? 

 Исходная точка этих различий – духовное разнообразие душ, посылаемых Богом на Землю. С одной стороны у всех у нас разное генетическое наследство, а с другой стороны – совершенно различны условия, в которые  наши души попадают здесь на земле. 

Согласитесь, что жизнь в бедной африканской семье  не представляет человеку тех возможностей, которые имеет наследный европейский принц или сын американского миллионера. 

Однако и бедному африканскому подростку может по тем или иным причинам (например, встреча с духовно продвинутым гуру) прийти в голову идея самосовершенствования. И если он воспримет  совершенствование как свою личную цель,   хотя бы на первоначальном уровне,  как простой способ преодоления материальных вызовов, он сможет  в итоге и окончить школу, и поступить университет,  а,  закончив его, получить высокооплачиваемую работу.

Но решающим фактором при этом будет даже не удача, а фактор духовный –  возможности самосовершенствования.  У него должен быть духовный стимул, тогда и материальные дела пойдут в удачном направлении. Иначе он будет вынужден всю жизнь провести в африканском селении, работая мясником или ловцом рыбы. 

Высокий уровень духовного совершенствования может толкнуть его в монастырь, где он сможет стать  настоятелем монастыря, а потом и кардиналом. Но только, если у него будет соответствующий стимул.

Еще один эффективный путь духовного самосовершенствования – собственное духовное творчество.  Правда, поэтом можно нам не быть, но вот гражданином каждый быть обязан. Социальная адаптация в глазах общества выше, чем духовная, но она, как ни странно, менее эффективна.

У высоко социально адаптированного человека имеется в жизни  ограниченное количество альтернатив: политика, менеджмент, правовая сфера. У постоянно духовно совершенствующего человека выбор много более велик: и творчество, и религиозная сфера, и образование, и наука, да и многое другое. 

                           3. 3.4. Смерть как второй Переход:

Постоянный итог Жизни – Смерть. Итог  духовного совершенствования  - переход  на иной уровень духовного Бытия.  И  духовный и материальный миры ждут духовно совершенствующегося человека с большим энтузиазмом, чем кого-либо другого. Почему?

Прежде всего, как нам в материальном мире, так и Богу в духовном мире важны наши потенциальные ресурсы. Духовное богатство самосовершенствующегося человека много выше в ресурсном плане, чем стоящего на одном месте.  

Поэтому свой второй Переход мы совершаем в разной ситуации. Один к жизни в Инобытии готов и её жаждет, другой не готов, поэтому только боится. Мы всегда боимся чего-то абсолютно неизвестного. Самосовершенствование – эффективный способ снять этот страх. 

Другая возможность облегчить этот второй Переход – поднакопить свои духовные ресурсы, которые ценятся везде:  как в Мире физическом, так и в Мире ментальном.

В этой книге мы не раз еще вернемся к многообразию  способов ресурсных духовных   накоплений, но, если коротко, то они суть следующие:

       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

                             3.3.5. Духовная вселенная сознания:


Носителями различных типов сознания может быть индивид, а могут быть и разумные миры, которых множество во Вселенной. Человечество выступает в этой ситуации всего лишь одним из таких миров, обладающих, по всей вероятности, всеми четырьмя типами сознания при доминанте  "инновационного сознания". Фантасты познакомили нас с различными вариантами "мировых разумов", обладающих  чисто мифологическим или нормативным или инновационно-творческим сознанием.


Все они поддерживаются соответствующими комплексами информационно-энергетических и полевых структур, обеспечивая им собственную устойчивость. В процессе развития благодаря бифуркациям происходят качественные сдвиги и порождаются новые типы ментально-физических структур. Илья Пригожин называет их "диссипативными структурами".



Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня   универсальной материи: ВЕЩЕСТВО, ЭНЕРГИЮ, ИНФОРМАЦИЮ И ДУХ.



Операции с первым уровнем мы называем трудовыми процессами; операции второго уровня - обмен энергией (второе начало термодинамики - один из фундаментальных законов этого плана); информационные процессы осуществляются на третьем уровне; причем, если два первых уровня тесно связаны с понятием "пространство", то два последних - с понятием "время". 



Наша планета живет в своем собственном "глобальном времени", но каждый человек, а тем более каждая культура, обладают своим типом "локального времени". Локальное время личности - это его информационная аура, облачко специфических, индивидуальных ментальных  особенностей, о которых писал поэт:

                                              Ведь если умирает человек,

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
                            3.3.6. Человек: Тело – Душа – Дух:

 Человек как целое состоит из следующих процессов: «жизнь Человека» + «смерть Человека» + состояние сознания, известное как «сон Человека», в троичной целостности составляющее  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 
Инобытие человека, вступительным пропуском в которое служит накопление духовных качеств, является балансирующим началом  всего бытия, как в плотном мире, так и в тонком.  Этот баланс осуществляется через связь каждого человека, точнее его подсознания, активизирующегося во время сна, с Энергоинформационным полем всей Вселенной. 
    Традиционное для Православия рассмотрение Человека как тринитарного единства Тела, Души и Духа  вполне корреспондирует с нашим системным подходом к пониманию подлинной структуры духовно-физических систем в мире.   Христианство одним из первых пришло к осознанию балансирующей роли Духа в понимании сущности Человека. Только осознание доминирующего значения Духа в бифуркационных стадиях  состояния системы «Человек» даёт нам возможность выбраться из приближающейся Экокатастрофы. Её следует осознать, прежде всего,  как катастрофу самого Человека. Излечим духовную патологию   Человека, спасем мир от Катастрофы.
Вопреки мнению большинства медиков залогом здорового тела является не замкнутое в нем одном правильное функционирование организма, а  именно духовное  его состояние. Только Дух даёт указания органам тела болеть или быть здоровыми. Его и нужно лечить в первую очередь. Тогда возможно отпадет необходимость дополнительного вмешательства в функционирование  самого тела, остающегося во многом полной загадкой для медиков.

Равно так же,  как и Телом, Дух дирижирует и Душой Человека. Все наши эмоциональные реакции зависят от того, в каком духовном состоянии Человек пребывает, что он считает в мире  важным, а что второстепенным.  Как часто мы беспокоимся по поводу, который, как позднее выясняется, и выеденного яйца не стоит. 

 3.4. Многополярная Вселенная (Поэтические и магические миры Вселенной)»:
                                 «Я помню всё в одно и то же время – Вселенную перед собой как бремя,

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

                                             Несу, а в недрах тайно зреет семя     Грядущего…»

                                                                                                                                            А.Ахматова      
                       3.4.1. Многополярная Вселенная:       
 В этой главе мы касаемся наиболее сложных и скрытых от профанического  познания тайн Бытия, поэтому нам  дано их изобразить лишь на  собственном уровне посвященья.

         В этом нам поможет следующая матрица:

	НЕБЕСА
	ЧЕЛОВЕК
	ЧАКРЫ
	ТИПЫ ПОЭЗИИ
	СТИХИИ
	ТИПЫ МАГИИ
	ИНСТРУМЕНТЫ

МАГИИ                                                             

	Небо Серафимов
	ЖИЗНЕДУХ


	ИСТОЧНИК
	Духовная

Поэзия
	ДУХ
	Духовная

Магия
	Религиозные

Обряды

	Небо Херувимов
	САМОДУХ


	ЧЕЛО
	Поэзия

Самовыражения
	РАЗУМ (ЭФИР)
	Магия 

Волшебных

Книг
	Волшебные

Книги

	Небо Властей
	Ментальное 

Тело
	ГОРЛО
	Интеллектуальная
 Поэзия
	МЕТАЛЛ
	Магия

 Металлических

Талисманов
	Шпаги,

Кинжалы,

Металлы

	Небо Престолов
	Душевное 

Тело
	СЕРЕДКА
	Любовная

Лирика
	ОГОНЬ
	Огненная

Магия 
	Вызывание 

Огня

	Небо Господств
	Астральное

Тело
	ЖИВОТ
	Пейзажная

Поэзия
	ДЕРЕВО
	Древесная

Магия
	Древесные

Талисманы,

Растения

	Небо Начал
	Эфирное

Тело
	ЗАРОД
	Сексуальная

Поэзия
	ВОДА
	Водная 

Магия
	Жидкости,

Зелья,

Растворы

	Небо Сил
	Физическое

Тело
	КОРЕНЬ
	Патриотическая

Лирика
	ЗЕМЛЯ
	Земная

Магия
	Камни, 

Минералы,

Глины. 


       Указанная периодичность Небес представляет собой специфические «ангельские миры» находящиеся на Небе. Считается, что для успешной магии необходимо получить поддержку демонов, но это не совсем правильно. Демоны – наиболее слабая  иерархия небесных сил. К ним обращаются только плохие маги. Большей властью обладает тот маг, который будет обращаться к соответствующему «ангельскому миру»,  более  подходящему  по  специфике магического действа.           

       Почти то же самое происходит и в творческом процессе. Осознанно или неосознанно каждый творец, в зависимости от жанра своего творчества обращается на тот или иной уровень Небес, чтобы именно от него получить необходимую в данном случае поддержку.

          При этом осознанно или неосознанно в нем происходит активизация той или иной чакры, помогающей ему сотворить желаемое.

           В этом ему помогает, медитационная практика, способная  активизировать ту или иную чакру, чтобы успешнее справиться с творческим заданием.

           Конечно, указанная фрагментация духовной Вселенной  по семи разрядам представляет собой временное допущение. На деле структура Вселенной много сложнее, но для нашего повествования  и указанная  вполне сгодится. Единственно, надо только помнить, что эта фрагментация условна, а Вселенная на деле целостна и гармонична.

          Эффективную технологию медитаций  представляет,  нам,  к примеру, православный  исихазм: постоянное чтение православных молитв, например, Иисусовой молитвы. При этом адепт входит в просветленное состояние, приближающее его к тому типу Небес, который в данный момент ему особенно необходим.

              В духовной Вселенной нет ничего случайного, в ней все взаимоувязано, все влияет друг на друга. Свидетельством подобной взаимосвязи служит, например, представленная матрица,  дающая впечатление о взаимосвязях Небес, Человека, его чакр, духовных стихий, поэтического творчества и магии.

            Каждое небо имеет своё собственное Информационное поле, которое подпитывает информацией поэта или мага, если они находят канал обращения. Но информационное поле только часть Единой структуры этого типа Неба.  По сути дела, они представляют собой параллельные миры, которые могут существовать автономно и не пересекаться, ибо обеспечивают тем самым безопасность и стабильность всей Вселенной.

        Но что-то делает эту Вселенную Единым Пространством. Таких механизмов три:

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

Во-вторых, диалог между параллельными мирами, осуществляемый магами и творцами;

В третьих,   подобие Макромира  Микромиру.

         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные миры?

 - обращением к высшим мистическим аспектам мировых религия (Исихазм, Каббала, Суфизм и др.);

- входом в состояние «измененного сознания»;

- получением творческого экстаза;

- магической практикой.

          Во всех случаях вхождение в параллельные миры требует не только тяжкого труда, но и определенного уровня «духовного подогрева», в противном случае «дверь» не открывается.

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи всего со всем. Я у же не говорю о известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства: эффективность методологического принципа    а н  а л о г и и .
Во всех спорных случаях мы ищем работающие аналогии для доказательства своих утверждений. Мы опираемся при этом на глубокое убеждение, что если в одном случае правило работает, оно по аналогии сработает и в другой ситуации.

          По сути дела любая метафора основывается на подобных аналогиях и помогает нам выстраивать не только магический, но и поэтический текст.

             Используя аналогию между живописью и поэзией, Ник. Заболоцкий создает стихотворение «Портрет»:

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

Ты помнишь, как из тьмы былого, едва закутана в атлас,

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

Конечно, не одна живопись способна «души изменчивой приметы» запечатлевать в искусстве, поэзия то же на что-то способна. Аналогия между ними в этом стихотворении глубоко скрыта: описание удивительной картины Рокотова скрывает прекрасное стихотворение Заболоцкого. Однако это типичный пример единства содержания и формы, к которому мы еще вернемся.

И живописи и поэзии было дано передать основное в этом портрете - переходное состояние души, запечатлеть то, что по силам,  казалось бы, музыке, - нюансы изменений.

Кроме метода аналогии еще одним аргументом в пользу единства Макро и Микромира является  механизм д и а л о г а, который прослеживается во всех аспектах Бытия. Если бы мир был разделен на автономные и не сообщающиеся миры, подобный диалог не был бы возможен. Успешный диалог дает возможность обнаружить нам, что в нас много больше общего, чем мы предполагаем. На каком-то высшем мистическом  уровне все религии сливаются в одном богословском  общем для всех умонастроении, которое  нашло отражение в их высших формах: Суфизме (Ислам), Каббале (Иудаизм), Исихазме (Христианство) и т.д.

 А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

Но для бездн, где летят метеоры, ни большого,  ни малого нет.

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

          Единство макромира и микромира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию».
Система Вселенная состоит, таким образом, из Макромира и Микромира, но что  стабилизирует эту систему?  Таким  стабилизатором может быть только Космический Разум, назовем его Абсолютом, Богом или как-нибудь по другому уже не так важно.
          Одна из главных идей нашего сообщения способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно, и их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия.
 Принцип  п о д о б и я  - универсальный принцип нашего материального и духовного Бытия. Не будь во Вселенной эффективного  подобия  различных  систем, она быть очень быстро развалилась, а так оказалась крепкой почти на 40 миллиардов лет, хотя эта цифра носит, безусловно, относительный характер.  Относительно, скажем, скорости света. Есть мнение, что она не постоянна и в течение хода развития Вселенной не раз меняет  свои параметры. Соответственно меняется и  время, сейчас к ней прочно привязанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.
Живому  организму свойственен  метаболизм – внутренние процессы изменения, постоянно текущие в нем. Принцип ПОДОБИЯ даёт нам возможность увидеть закономерность этих изменений в совершенно различных организмах: от Вселенной до Человека. 
3.4.2. Другие аспекты Вселенной:
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.

  Роль Баланса в этой системе выполняет любой носитель Разума, владеющий различными ментальными способами перевода ИП в ЭП.   Поэтому мы можем ввести новое определение Разума: «Это система, способная превращать ИП (Скрытый (имплицитный) порядок) мира в его открытый (эксплицитный)  порядок -(ЭП)».
Вселенная представляет собой единство Материи и Духа,  сбалансированное  единой Духоматерией, представляющей  собой  любого носителя сознания. Мы знаем только один вид такой балансирующей Духоматерии – Человека, но с нашей стороны было бы преждевременно утверждать, что других её видов  в необъятной Вселенной просто нет.  Таким балансом, по всей вероятности, занимался и Бог, хотя на восьмой день творения, как мы знаем из Библии Он «почил от трудов праведных»…
Не только в Космосе, но и на нашей планете достаточно следов деятельности, которые вполне можно интерпретировать, как «инопланетную деятельность», ибо тем цивилизациям, ко времени  которых их относят, они были бы  явно не по плечу.
В каком-то смысле Имплицитный Порядок Вселенной можно приравнять к Богу, а Эксплицитный Порядок – к видимой Вселенной. Если это так, ИП творит видимый мир постоянно, просто  переводя одно состояние мира в другое.
                     3.5. АБСОЛЮТ: Созидание – Разрушение –Хранение:
                                                               «Первый признак – странное веселье, словно ты пила хмельное зелье,
                                                                А второй печаль, печаль такая, что нельзя вздохнуть, изнемогая…

                                                                Только третий – самый настоящий: если сердце замирает чаще,

                                                                И горят в туманном взоре свечи, это значит -  вечер новой встречи».

                                                                                                                   А.А.Ахматова

                                   3.5.1. . ТРИМУРТИ: БРАХМА – ШИВА – ВИШНУ:

. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют  вариант  индуистской Троицы - ТРИМУРТИ. Функции каждого бога в  этой религии  дополняют друг друга, создавая универсальное Целое.
.  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. Тримурти гарантирует устойчивость мира и вечное его состояние путем постоянной диалектики созидания- разрушения и сохранения всех положительных сторон адаптации системы к наступающим изменениям.  

Функция  ХРАНЕНИЯ положительных качеств  это и есть другое название Баланса – главный залог устойчивости любого состояния системы. 

      3.5.2.. ТРОИЦА: БОГ-ОТЕЦ – БОГ-СЫН- БОГ- ДУХ СВЯТОЙ; 

 Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода) является полным аналогом человеческой семьи. После Первого Пришествия Христа мы имеем контакт с Богом только на уровне наших контактов  с Духом Святым. Он-то и является балансирующим элементом всех божественных состояний в мире. Святой Дух балансирует сегодня  Добро и Зло в любой системе. Именно поэтому «Хула на Святого Духа не прощается никому» по Библии.
Дары Святого Духа называются в христианстве Благодатью. Отсутствие таких даров у человека ведет в конечном итоге к  торжеству зла в нем…
                               3.5.3. Системные качества Абсолюта:

 Абсолют (Бог) – это духовная Вселенная сознания, энергоинформационный  континуум которой  является ментальной сущностью Вселенной,  а  Инобытиё мира -   её  важнейшим составляющим элементом. 


Носителем энергоинформационного континуума Вселенной  являются разумные существа, чисто статистически их  во Вселенной должно быть много. Но мы пока знаем только людей. Однако,  не видя инопланетян, мы можем оценить их присутствие на Земле по косвенным факторам их влияния на земную жизнь:

 -  продолжение эстафеты Жизни на планете, несмотря на периодические Потопы и Оледенения;

-  появление в мифологиях всех наций «богов» как посланцев Неба;

-   фиксированные полеты НЛО и имеющие место  случаи похищения людей инопланетянами;

-  круги на полях непонятной природы;

- необъяснимые провалы во времени в сознании похищавшихся инопланетянами людей  и т.д.

           Разум, как и Жизнь, обязательный продукт духовной Вселенной, он существует по воле Бога и его благоволению. Духовная Вселенная существует в тесном единстве с Энергоинформационным Разумом Вселенной, нашим  Господом Богом, получая благорасположение от  сил, творящих и поддерживающих Добро в мире.


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


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


Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры как бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские»), от них - к древнейшей расе мира -  «ариям в их северном, гиперборейском варианте».


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. Атланты спасались от катастрофы тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте) и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. 


Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов (краснокожих), ушедших от катастрофы на американский континент:  майя, тольтеков, ольмеков, инков  и других. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса  Костанеды и Хосе  Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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


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

Однако в форме Бога он был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из Неё выходит, всё в Ней содержится, ибо Она и вечна и бесконечна.


Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm(Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей базовой формулой Культуры: Sm -  Om -  О - S.

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

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


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


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения.


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


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

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


Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным типом целостного  сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, связь с Богом. В нашей терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель Человек тогда не отделял себя от Бога, а выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.


Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с полученным от Господа  правом на Свободу воли. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может Сам  её нарушить, ибо  свобода воли  дарована нам  от Него навечно.


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

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


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


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


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


Подлинное же Бытие Человека в земной жизни начинается после того, как он с помощью “Слова” - божественных откровений осознает важность для себя монотеистической личности Бога, восстанавливая тем самым всю цепь Культуры:  Sm-Om-S-O.


В Божественном откровении Библии есть один очень важный, но не акцентированный прежде аспект: в Раю Адам и Ева не могли иметь детей, ибо не обладали соответствующей материальностью для этого. Бог-Отец - существо не мужского рода, он двуполый, ибо обладает Полнотой и Целостностью. До появления Евы Адам также обладал такой целостностью, неслучайно Ева происходит из его ребра.


Подлинная история человечества, когда “прародители” взялись за сотворение человечества, наступает лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое Познание приходится платить. Тем более за познание плодов с «Древа познания Добра и Зла».

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


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


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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

Но и у   Первочеловека Адама  в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свободу воли путем познания плодов с древа Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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


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

а) через инстинктивную связь  первоначально с Богом, а позднее - с Природой в МИФЕ;

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

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

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


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


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


Культура не исчерпывается только фиксацией физического  Бытия, отражением этого материального мира, она должна ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!


Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурологической точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не  просто церковно-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека. Правда, это тоже несистемное утверждение. В реальности наследником выступает синтез всех четырех видов сознания.


Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле, а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. Православие этой догмы не признает. Для духовно продвинутого человека в Будущем вполне возможен прямой диалог с Богом, минуя церковное посредничество. 

Стоит предвидеть, что Церковь будет категорически против такого способа связи с Богом. Хотя, возможно, и в ней найдутся разумные священнослужители, и способные одобрить эту связь. Мы ратуем за разумное совмещение всех видов сознания. Можно на бытовом уровне быть язычником и посещать Церковь, заниматься наукой и признавать важность диалога с Богом.


Познание материального мира в ФАКТЕ (познавательно-личностном сознании) становится как бы компенсацией Человеку его контактов с Небытием. Научное познание компенсирует Человеку его слабую духовность, создает опасную в своей иллюзорности подстановку и подмену. Человеку очень легко, овладев этим типом сознания, отказаться от Бога, заявить, что он не нуждается “в концепции Бога”, как это и сделали тысячи материалистически ориентированных ученых, в частности Лаплас в беседе с Наполеоном.


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


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


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


Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами, посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки оставался в душе язычника,  правда, оставался своей низшей частью - духами Природы. 


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


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


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


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


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


Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm.  Таким образом,  Бог (условно говоря,  Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:                                                                                              Матрица № 1

	
	ПОЛНОТА 

БОГООБЩЕНИЯ 
	НЕПОЛНОТА       

БОГООБЩЕНИЯ

	Человечество до Христа
	1.Пребывание Человека 

           в Раю              
	 2. Ветхозаветное

     Человечество                                                                                 



	Христианское человечество
	4. Инновационное

      Человечество
	3. Новозаветное

    Человечество



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

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


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


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


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

Однако этот вид связи требовал не только соблюдения обрядов Любви, но и поиска иных, более адекватных,  способов связи, открывающихся  в результате мощного духовного испытания – глобального катаклизма планеты, становящегося неизбежным, если  Человек не откроет новые способы связи (прямой диалог с Богом) без глобальных потрясений.
  3.6. РАЗВИТИЕ: Эволюция– Инволюция – творческий Баланс:
                    «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

                            Не место бессмертным иллюзиям духа, что жизнь продолжается только мгновенье!

                            Вот так я тебе и поверил! Покуда не вытряхнут душу из этого тела,

                            Едва ли иного достоин я чуда, чем то, от которого сердце запело».

                                                           Н. Заболоцкий

            3.6.1. «Общие тенденции в социальных изменениях:

В мире постоянно  идут два процесса изменений – Эволюция, как следование мира замыслу Всевышнего, и Инволюция, как накопление негативных сторон антидуховного развития мира. Сегодня  стало заметно, как никогда, что Негатив начинает в мире преобладать. Третий процесс – система стабилизации их в рамках духовного творчества.

Наука традиционно считала, что положительные и негативные изменения идут в мире рука об руку: усиление одного в одном участке Вселенной плодит усиление другого в другом участке.

Они могут соединиться в одно, тогда происходит духовно-энергетическая аннигиляция, сопровождающаяся  бифуркационным синтезом. Он свидетельствует о том, что  данный процесс  в этом месте и в это время прошел стадию наивысшего развития  и пойдет в новом качестве, начиная с нуля, или напротив, стремясь к нулю. 

Геометрическим символом процесса развития  может служить синусойда – постоянная замена негативного пути на позитивный с двойным бифуркационным состоянием: при переходе синусойды через нуль или при переходе в свою противоположность в высшей точке кривой.

 Эти процессы  мы проследили  на двух примерах  - Социума и Личности. В их основе лежит общая матрица бифуркационных состояний, представляющих собой  синтез  противоположностей и его разрешение в ходе развития и изменения. Однако специфика каждого из состояний имеется: личностное развитие, в духовном смысле понимаемое как «спасение», не возможно в одиночестве, а только в браке,  где семья представляет собой  единство мужской и женской ипостасей личности. Развитие в социальном плане  также есть  синтез борьбы двух противоположных социальных сил, партий или систем. Причем, чем более они друг друга понимают, тем менее негативных последствий в этой борьбе для самой системы.  Но шансов получить такую же общность, как экстаз соединения мужского и женского  у них  нет никаких.

Социальная стабильность  - это нахождение такого консенсуса политической борьбы внутри социальной системы, когда бифуркационные изменения подчинены не анархии чрезвычайных  и случайных обстоятельств, а закономерному следованию фиксированным социальным правилам, например, КОНСТИТУЦИИ.

Вместе с тем социальная ситуация на планете последних лет  ясно показывает, что в разных странах и в мире в целом копится социальное напряжение, чреватое экстраординарной ситуацией для всего мира. Мы все живем в преддверии чрезвычайной ситуации (ЧП), а точнее в перманентной ЧП, возможно, даже не отдавая себе отчета в этом. Именно поэтому хотелось бы рассмотреть несколько полезных, с нашей точки зрения эволюционных  предложений, способных  смягчить разные виды ЧП.

  3.6.2.«Роль опережающего  предсказания при выборе оптимума безопасного поведения»:
Выбор оптимума безопасного поведения в любой чрезвычайной ситуации очень сильно зависит от конкретных условий её протекания. Вместе с тем, имеются несколько стандартных принципов, которые помогают в любом случае, если применить  этот оптимум безопасного поведения. 
Одним из таких принципов является опережающее духовное предсказание событий. Насколько оно возможно в реальности при том или ином виде социальных  ЧП? 

Как показывает опыт подобных катаклизмов, опережающее духовное предсказание возможно и зависит:

- уровня предварительной информированности человека;

- степени духовного развития;

- целостности всех четырех типов сознания, присущих личности.

                             3.6.2.1 Уровень предварительной информированности:

       Зачастую он может стать важнейшим условием выживания. Как показывает анализ поведения людей перед приходом цунами, для многих обнажение морского дна и уход  всех животных в горы абсолютно не нес никакой информации, ибо им никогда не приходилось сталкиваться с подобными фактами в жизни.

 Их предварительная информированность была на нуле, за что и пришлось заплатить своей жизнью.

Но даже в отсутствии предварительной информации можно было предположить неладное, хотя бы по поведению животных. При условии наблюдательности за тем, что происходит вокруг, подобную информацию можно вычислить. Если вы наблюдательны и привыкли задавать себе: а что этот факт значит, вы всегда сможете сориентировать и в условиях любого ЧП.

                                     3.6.2.2. Степень духовного развития:

Высокий уровень духовного развития  предполагает синтез всех четырех типов сознаний, о которых шла речь выше. Некоторые племена в Южной Азии спаслись  только потому, что в их легендах (т.е. в мифологическом участке сознания) сохранилась информация о приходах в их земли цунами когда-то в незапамятные времена. Поэтому, когда волна в океане перед приходом цунами  стала отходить в глубь океана, они бросились в горы, так как знали, что скоро она двинется в обратном направлении и всех затопит.
Информированность на уровне фактологического сознания может не спасти. Мы можем рассуждать на уровне героя мультфильма: «Это мы не проходили, это нам не задавали!» Духовно-инновационная мудрость требует внимательного и осторожного отношения ко всем фактам и явлениям, которые происходят вокруг. У духовно-продвинутого человека странное поведение животных, коллективно бегущих в горы при отливающем  назад море, уже должно  бы вызвать настороженное отношение, ибо он знает о  способности животных на интуитивном уровне чувствовать приближающиеся катастрофы.

Святым людям вообще подобная информация дается заранее, хотя это не означает, что они поспешат оповещать о ней всех подряд. Божья кара приходит за грехи наши, возможно, кому-то она  окажется  вполне заслуженной.

     3.6.2.3. Целостность всех четырех типов сознания, присущих духовно продвинутой личности:

              Предварительно мы уже обсудили этот вопрос.  Поведение планеты в экстремальной ситуации предсказать на уровне одного типа сознания невозможно, необходимо задействовать все четыре разом.

Можно ли было только  на основе знания «Откровения Иоанна Богослова»  спастись в условиях предстоящего прихода цунами? – Сомнительно, ибо именно о цунами в этой книге нет ни слова. Духовный провидец рассуждал на универсальном, а не локальном (отдельный катаклизм) уровне. 
               А вот легенды и мифы оказались способными оказать людям реальную помощь. Что касается фактологического сознания, то  специальные курсы, включающую информацию, которая есть во  многих книгах о выживании, могли бы  быть полезны в этом отношении.    Но синтез всех четырех типов сознания даёт человеку верный щуп – внимательное и острожное отношение к миру. Он не то, чтобы миру не доверяет,  он его постоянно проверяет!.  «Доверяй, но проверяй», - вот правильная линия поведения в этой ситуации.

               Подводя итоги, можно сказать о необходимости доверять в процессе принятия оптимальных решений в условиях ЧП:

- мифам, легендам и древним сказаниям, касающимся этого вопроса;

- своему нравственному выбору и священным текстам, где всегда можно найти что-то, касающееся этой проблемы;

- специальным знаниям, полученным в школе, вузе или на специфических семинарах и курсах;

- своей духовной интуиции, ощущениям и предчувствиям, касающимся возможной катастрофы.

             Обычно у духовно продвинутых людей хорошо развит дар предсказания. Они могут предчувствовать приближающиеся события, ибо доверяют своей интуиции, которая ранее была у всех людей (судя по её остаткам у животных), но постепенно  была вытеснена рациональным знанием из сферы сознания в подсознание.

              У духовного человека одинаково хорошо развиты и РАЦИО, и СЕРДЦЕ. Сердцу он верит так же,  как  и своим рациональным знаниям. Этот доверие платит ему получением информации в сфере предвидения.
                    3.6.3. «Выбор оптимума по законам гармонии»

Выбор оптимального поведения в условиях чрезвычайной ситуации может ориентироваться на  законы гармонии.

Как ни парадоксально, но они работают даже в условиях полного хаоса и отказа от  всех мыслимых рациональных требований и правил, свойственного всем  чрезвычайным ситуациям.

Закон работать перестает, а  требования гармонии  ещё действуют, хотя это обстоятельство также имеет вероятностный, как все процессы  во время ЧП, характер.

В любой критической ситуации нам приходится выбирать решение, пусть в условиях крайнего недостатка информации. Выбор предполагает наличие двух альтернатив. Как показывает  системный опыт,  не может быть  оптимальным выбор одной доминанты в системе, она должна носить «плавающий  между двумя полярностями характер». 

У этого плавания есть свои границы оптимальности: от 38% до 62 % от целого. Именно в этих границах скрыто компромиссное решение, может быть найден баланс полярностей, ведущий к успеху.

Балансом в любой системе заведует так называемая «золотая середина», она всегда находится вблизи точки 0,62 к  0,38. Выбор «золотой середины» - это всегда оптимум, всегда наиболее гармоничное решение, ведущее к успеху.

В реальности «золотая середина» редко бывает в силу специфики ситуации достижима. Тогда желательно, хотя бы приближение к ней.

 Находясь в балансе, близком к «золотому сечению», система всегда оптимальна и наиболее устойчива. Она защищена от перехода в новое качество, вызываемое внезапным доминированием одной из полярностей.

Стратегия поведения, связанная с опорой на правило «золотого сечения», может быть весьма эффективной и помогает в любой ситуации.
   3.6.4. «Сочетание эволюционных (традиционных) методов с инновационными»:

В чрезвычайной ситуации, как правило, не работают традиционные методы  принятия решений и спасительного поведения. Принятие решений по стандарту стереотипу не адекватно именно потому,  что течение событий принимает совсем неожиданный оборот. Экстраординарность ситуации требует как раз  адекватных ей  методов принятия решений.

 Но этот подход имеет свои слабые стороны. Адекватные инновационные методы надо знать, надо иметь гарантию, что они сработают в этой чрезвычайной ситуации. Именно поэтому наиболее оптимальным выходом нам представляется удачное сочетание инновационных и традиционных методов решения проблем.

Каково их отличие?  Инновационные методы парадоксальны и построены на контрасте. Традиционные строятся на стандарте, стереотипе, веками отработанной традиции поведения, которая прекрасно работает в прежней ситуации.

Сейчас  пришло время  экстраординарных ситуаций, время ЧП.  Оно провоцирует нас на выработку других, более адекватных методов принятия решений, чем простое следование  даже эффективной прежде традиции.  Инновационные методы - это совсем не означает принципиально новые, еще никогда невиданные. Нет, все они по отдельности уже давно известны и неоднократно использовались. Речь идет только о принципе, который объединяет их в новую, отличную от прочих, совокупность. 

Например, пламя принято тушить водой. Но бывают обстоятельства, когда его более эффективно можно потушить встречным огнем пламени, или сбить направленным взрывом. 

Инновационные методы требуют наличия профессионала при принятии специальных решений, только он может решить, какой степени оригинальный подход может стать спасительным в данном типе ЧП.

        3.6.5: «Мобилизация творческого ресурса»

Кроме профессионала принятие оптимального решения требует наличия творческого человека,  «художника», способного на оригинальное, а не избитое и традиционное решение.  Для принятия решений должна быть создана группа, подобранная так, что в ней максимально были представлены контрастные мнения и подходы по решению проблем. Набор одних только «специалистов по данному вопросу» экстремальной проблемы никогда не решает.

Рискнем предложить некий набор правил творческих решений:
Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, мы задались целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут нам в руки  попала  книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Лок. Библиография, № 7)  В ней мы нашли,  некоторые  конкретные рекомендации по  принятию творческих решений в любой ситуации:
                  А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.

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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                                    Г)  Люби, словно впервые:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно:
 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


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

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

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

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

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

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

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


                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения:
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

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

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

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


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке:

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:
Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча. 
Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

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

    3.7.«ПРОСТРАНСТВО-ВРЕМЯ ДЕЙСТВИЯ РУССКОГО НАРОДА»:

                                                     « Удрученный ношей крестной всю тебе, земля родная,

                                                      В рабском виде Царь Небесный исходил, благословляя».




Ф.И.Тютчев

                  3.7.1. ЕДИНСТВО ПРОСТРАНСТВА-ВРЕМЕНИ РУССКОГО НАРОДА:

Единство Пространства-времени русского народа осуществлялось в православной преемственности русской культуры, созревающей в разные исторические периоды развития  духовного России:

а) Киевская Русь с духовной составляющей в форме славянских мифов;

б) Московское Царство с духовной составляющей в форме Православных норм и догматов;

в) Петербургская империя с доминантой научных фактов и личностной творческой культуры Х1Х века;

г) Советская и постсоветская Россия с инновационно-духовной доминантой диалогической культуры.

Каждый из этих периодов характеризуется  не только культурным единством, но и своей специфической формой государственности, сформированной в его ходе, а также их синтезом:

-  сочетанием княжеской власти с демократическим вече во время Киевской Руси;

- «симфонией» царской власти с Православной Церковью в эпоху Московского Царства;

- сочетанием имперской власти  с аристократическим ограничением со стороны дворянства  во время Петербургской империи (свидетельство – убийство Павла Первого);

- сочетание авторитаризма  с подобием «демократии» (выборы) в современную эпоху.

Этот синтез политических форм правления с духовной спецификой развития отечественной культуры дают первоначальное впечатление об оригинальном  пространстве-времени для развития русского народа и формирования его глобальной миссии в мире. 

Важно понять, что хотя политические формы правления на каждом этапе вызревали свои, не пресекалась духовная преемственность традиций и самое главное – православной сути, составляющей ядро мировоззрения русского народа. 

Эта линия преемственности не прервалась даже в советские времена (в особенности, начиная со Второй мировой войны, точнее с 1943 г.), хотя могла и приобретать извращенные формы (правление Н.Хрущева) на государственном уровне. 
Как вытекает из эпиграфа к этой главе, жизненное пространство России – сакральное пространство, ибо исхожено вдоль и поперек Иисусом Христом. Тем, кому это утверждение представляется только поэтической метафорой, мы готовы представить чисто исторические аргументы:

- Православие принято Русью на самых ранних этапах обретения ею собственной государственности;

- у нас подвизалось самое большое в мире количество праведников и  святых пророков, постоянно помогавших  России осознавать  божественную миссию её  народа:

                   - святые Киево-Печерской обители в эпоху Киевской Руси;

                   - Сергий Радонежский и его ученики в эпоху Московского Царства;

                   - Серафим Саровский и преподобные святители  Х1Х века;

                   - мученики РПЦ в советский период и анонимные святые  в наше время. 

 - концепция «Москва – Третий Рим, а четвертому не бывать» становится ведущей политической концепцией России на все времена, порой  даже не осознанно для самих наших  правителей (мессианское начало);

-  в российской культуре всегда доминировала православная доминанта, пусть даже в советское время – только в жизни эмиграции.

Принятие Православия как государственно-образующей идеологии России  сыграло огромную роль в её истории, ибо вошло за тысячу лет и в кровь и в душу русского народа, стало основой его менталитета. Сегодня осталось только признать этот факт не только «де-факто», но и «де-юре».
Этому всячески способствовали бы наиболее почитаемые в стране православные  святители и святые старцы, оказывавшие огромное воздействие, как на народ, так и на правящую верхушку. В эпоху Московского Царства  подобное  единство  получило даже название «симфонии» власти и церкви (См. Лок. Библ., №8, стр.444-479) .
«Симфония» была нарушена Петром Первым, но связь власти и церкви не оборвалась, а просто приняла другие формы, вошла в образ жизни царской администрации России.

Изменившиеся формы этой связи можно продемонстрировать на судьбе пяти последних русских императоров:

- Александр Первый инсценировал свою смерть и ушел странником в Сибирь под видом старца Федора Кузьмича ( См. Лок. Библ. , №8,  стр. 207 -269) ) ;

- Николай Первый, отступавший от принципов «симфонии»,  покончил жизнь самоубийством, не пережив поражение России в Крымской компании;

- Александр Второй, часто отступавший в быту от православных норм жизни,  трагически погиб от рук террористов с оторванными во время взрыва ногами;

-  Александр Третий, вставший на путь мести за отца, в конце концов спился и умер;

- Николай Второй, предупрежденный святыми старцами  о своей печальной участи, преодолел страх и прошел путь мученика до конца вместе со всем семейством, за что был канонизирован как святой в наше время.

Десятки тысяч расстрелянных священнослужителей РПЦ в годы советской власти взяли на себя Голгофу русского народа и вымолили тем самым ему спасение перед лицом Господа. 

Даже Сталин понял в 1943 году важность воздействия РПЦ на победу и позволил открыть двери храмов для прихожан по всей России. В наши дни былое состояние «симфонии» церкви и власти понемногу возвращается, судя  по желанию президента дружить с иерархами РПЦ.

 Конечно, идеологическая установка царской  власти: «Москва – Третий Рим» не выглядит столь однозначной. Оставим в стороне, насколько правильным было само открытие псковского монаха Филофея, посмотрим, оказалось ли оно устойчивым для  России во времени?

Для этого важно разобраться в самой его сути:

- дело не только в том, что Россия – третья православная империя после Рима и Византии, она является объединением православных народов;

- Второй Рим – это Константинополь ( с ХУ века -  Стамбул),  а  Третьему Риму не бывать, ибо пока никто еще на образ своей страны как «православной империи» в мире не посягает;

- не будем же мы считать Четвертым Римом – Вашингтон!

В Х1Х веке  идея о Третьем Риме  еще вполне была жива в России. Вот что пишет о ней советник министра иностранных дел князя Горчакова («железного канцлера»), поэт Федор Тютчев (стихотворение «Пророчество»):

«Не гул молвы пошел в народе, весть родилась не в нашем роде,

То древний глас, то свыше глас: «Четвертый век уж  на исходе; свершится он и грянет час».

И своды древние Софии в возобновленной Византии вновь осенит Христов алтарь.

Пади пред ним, о, царь России, - и встань, как всеславянский царь!»

                         Вот строчки из стихотворения Ф.Тютчева «Славянам»:

Хотя враждебною судьбиной и были мы разлучены ,

Но все же мы – народ единой, единой матери сыны…

Но все же братья мы родные! Вот, вот что ненавидят в нас!

Вам не прощается Россия, России – не прощают вас!»

                  И еще одно стихотворение Федора Тютчева:

«Не верь в Святую Русь, кто хочет, лишь верь она себе самой;

  И Бог победу не отсрочит в угоду трусости людской.

  То, что обещано судьбами уж в колыбели было ей,

  Что ей завещано веками и верой всех её царей, -

  То,  Олеговы дружины ходили добывать мечом,

  То, что орел Екатерины уж прикрывал своим крылом; -

   Венца и скиптра Византии  вам  не удастся нас лишить,

   Всемирную судьбу России, нет, - вам её не запрудить!»

Для подтверждения особой православной миссии русского народа большое значение имеет «культурная память народа», насквозь принизанная православным духом.

Если для подтверждения православной ориентации культуры во времена Киевской Руси и Московского Царства особых аргументов не требуется, культура Петербургской империи временами отпадает от этого стрежня, в особенности в конце Х1Х века. 

Но даже в сознании таких «религиозных дессидентов», как Лев Толстой, утверждение и отрицание Православия шло волнами. В конце жизни он упорно хотел примириться в Православной Церковью и даже поехал  на покаяние в Оптину Пустынь. Только случай помешал ему совершить задуманное. Но до Шамордино (женский монастырь, где жила  монахиней его сестра) он все-таки доехал и помолился там, поговорив с сестрой.

Что касается культуры ХХ века,  то православный настрой в ней был сохранен в эмиграции такими писателями, как Иван Бунин, Борис Зайцев, Иван Шмелев. Да и многие другие писали в таком настрое.

                      3.7.2. Связь Востока и Запада через Россию:

А. Синусойда культурных и политических предпочтений России:

а) 1Х – Х111 века (Киевская Русь) – западная ориентация (Византия и Европа);

б) Х1У – ХУ11 века (Московское Царство) – восточная ориентация (Золотая Орда);

в) ХУ111 – ХХ века (Петербургская империя) – западная ориентация (Европа);

г) ХХ -?  века – Советская и постсоветская Русь (восточная ориентация: Арабский мир,  Китай, Индия,  а также  интернациональные ориентации).
На подобное качание исторической реальности в России впервые указали в своих исследованиях Николай Ключевский и Георгий Вернадский.
 Так получается, что политические ориентации страны строились по какому-то внешне навязанному нам закону. Это совершенно не свойственно для России, в которой «свобода» - главный козырь российского менталитета. 

Скорей всего, это просто колебательный процесс, который зависит еще не до конца нами познанных причин.

Другое дело, что этот график демонстрирует глубинную связь Востока и Запада, реализуемую Россией в её внешней политике, демонстрирует дух изменчивости России по отношению к Востоку и Западу. Разочаровавшись в одном, она легко бросается в объятия другого, а потом все меняется. Важно не потерять при этом общую целостность развития.
            Б. Единство западной рассудочности и восточной эмоциональности в России:

Синтез Востока и Запада, который осуществляет Россия, имеет высокий духовный резон: речь идет о соединении западной рассудочности с восточной иррациональностью и эмоциональностью. Именно на таких началах стоит вся русская культура, объединяющая гармонию и баланс этих разноплановых элементов. 

Западная культура имеет своей основой Разум, картезианское начало в философии и культуре там всегда было очень сильно. Восток доминирует в чувственном плане, ему свойственен иррационализм и трансцендентность.  Все восточные религии по-своему весьма мистичны. Элементы магии в них  играют большую роль.

Российская культура приобрела в мире духовный авторитет именно потому, что всегда пыталась объединить эти полярные элементы в единое целое. «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить» именно потому, что наша культура не доступна толкованию   на чисто  рассудочном уровне.

Но верно и обратное: чисто эмоциональное начало не исчерпывает до конца многообразие русской культуры. Синтез «ума» и «сердца» осуществляется, как на уровне отдельных произведений,  так и на уровне целостности  творчества  конкретных мастеров культуры.

Образцом такой дополнительности является творчество Пушкина, где поэзия дополняет прозу, а исторические драмы дополняют  исторические исследования и записки по русской истории. Интеллектуальное чутье исследователя у Пушкина было уникально ( что, к примеру,  стоит одна его догадка по поводу роли татаро-монгольской оккупации России для будущего мира). 

Пушкин не может быть охарактеризован одним набором координат, суть его творческого многообразия  - в дополнительности разнообразных творческих систем координат. 

                 В. Синтез соборности Востока и индивидуализма Запада:

Россия принадлежит скорее Азии, чем Европе. Федор Иванович Тютчев писал:

«День православного Востока, святой, святой, великий день,

 Разлей свой благовест широко и всю Россию им одень.

 Но и Святой Руси пределом его призыва не стесняй:

 Пусть слышен будет в мире целом, пускай он льётся через край…»

Доминанта Востока ярко проявляется в такой характерной для российского менталитета черте, как «соборность». Ментальный строй западного характера исчерпывается индивидуализмом, для западной культуры характерен герой-одиночка. 

В особенности это видно в американской культуре, почти полностью построенной на индивидуальной способности героев всего добиваться только собственными усилиями, но и только лично для себя или своей семьи. 

В доминирующих жанрах американской культуры (вестерн, боевик, детектив, фильм ужасов и т.д.) главный герой демонстрирует поистине невероятные способности по преодолению возникающих на его пути препятствий. Его мужество и способность решать свои проблемы, с точки зрения реализма, мало правдивы, но они ложатся на сердце американского зрителя. 

Именно индивидуализм служит духовной основой американского культа звезд, наиболее ярко процветающего в кино. В отечественной культуре никогда ничего подобного не было,  и только в наши дни  этот западный образец тиражируется и в нашей культуре.

Российская культура носит характер «пограничной культуры», она сочетает в себе и чувства и разум как две различные территории. Ф.Тютчев писал:

 «Счастлив в наш век, кому победа далась не кровью, а умом.

  Счастлив, кто точку Архимеда сумел сыскать в себе самом,

  Кто, полный бодрого терпенья, расчет с отвагой совмещал,

 То сдерживал свои стремленья, то своевременно дерзал».

                 Одновременно Александр Пушкин считает:

«И долго буду тем любезен я народу, что чувства добрые я лирой пробуждал,

  Что в свой жестокий век восславил я свободу и милость к падшим призывал».
Но секрет русской культуры объясняется не только удачным сочетанием (по «золотому сечению») чувства и разума, проблема стоит много глубже. За  их гармоническим синтезом стоят обыкновенно Истина, Душа, Правда и Справедливость. 
Отрицание синтеза души и ума приводит к Тютчева к такому выводу:

«О, этот век, воспитанный в крамолах, век без души с озлобленным умом,

  На площадях, в палатах, на престолах  - везде он Правды личным стал врагом!»

Конечно, доминанта «индивидуализма» или «соборности»  (по нашей терминологии: «локальности» и «универсализма») в той или иной культуре всегда ситуационно оправдана. Ясно, что перед лицом глобальной катастрофы больше шансов спастись именно у соборного православного сознания. Это обстоятельство  с яркостью продемонстрировала катастрофа в Новом Орлеане, где  именно американский индивидуализм породил мародерство и насилие, когда  общественный контроль в силу экстремальной ситуации  чуточку ослаб.

Русская пословица гласит: «Один ум – хорошо, а два – лучше», но куда лучше много умов, объединенных стремлением к единой цели.  

                                 3.7.3. Культурная экспансия России в Европу:

В ХХ веке Россия спасла Европу не только воинской силой, но и культурной экспансией. Речь идет о «трех волнах русской эмиграции» в Европу в советские времена. Вместе с людьми эмигрировала и русская культура, и сразу же приобретала на Западе высокий статус: нобелевские лауреаты по литературе – Иван Бунин, Иосиф Бродский, Александр Солженицын –  наглядное тому свидетельство. 

Нельзя не дооценивать влияние на западную интеллигенцию Толстого и Достоевского. Она не понимает Пушкина, но этому есть своё объяснение. Западный менталитет индивидуалистичен, а весь Пушкин – «соборное дитя Гармонии и  космического Света торжество». Причем гармоничность Пушкина чувствуется не на уровне слов, то есть, разума, рассудка, рациональности. Она лежит выше Разума – в Сердце!

Она проявляется на системном уровне и требует наличия соответствующих интуитивных механизмов для расшифровки текста, имеющихся только в носителях русской культуры. Мы понимаем Пушкина не умом, а сердцем, точнее их целостностью  гармоничной по его образцу души.

Только отдельные представителя западной культуры (в особенности с русскими корнями, как, например, Морис Дрюон) еще способны что-то  в русской специфике понять. Когда Дрюона  спросили: «Чувствует ли он себя, хоть немного русским?», писатель ответил: «Даже очень много, хотя по-русски не говорю, только несколько слов. Но я люблю музыку русского языка, русские песни, и могу вам спеть свою любимую: «Помню, помню, помню я, как мать меня любила, как не раз и не два сыну говорила…» Из русских писателей мне ближе всего Толстой и Гоголь. Я перенял толстовский метод двух параллельных линий развития сюжета» (АИФ, № 34, 2005, стр. 36).

В Х1Х веке русская культура не оказывала такого сильного влиянии на Запад, как в веке ХХ. Сыграли свою положительную роль именно «три волны российской эмиграции». В Х1Х веке эмиграция также имела место, например, эмиграция старообрядцев, но они селились очень замкнуто, почти не контактируя с окружающим населением, чтобы сохранить свою самобытную культуру. 

Широта души и мужество русских эмигрантов во Франции проявилось во время  Второй мировой войны, когда они, наступив на горло собственной обиде на советскую власть, пошли бороться с фашистами в  ряды Сопротивления. Наиболее известным из них во Франции стоят памятники.

                               3.7.4. «Глобализм» как потеря нацией своего лица:

Угроза глобализма – реальная угроза, стоящая сейчас перед любой нацией и любой культурой. Многие из них уже трансформировались под влиянием массовой американской культуры и «потеряли своё лицо». В особенности это характерно для экономических сателлитов США. 
Поскольку экономика этих стран привязана к Долларовой пирамиде и находится в объятьях транснациональных компаний, масс-культурная экспансия США получает  там дополнительный допинг. Это сам по себе делает мировую ситуацию крайне неустойчивой. Отсутствие противоположного, уравновешивающего США фактора в мире очень опасно, в случае какой-то возможной неустойчивости в самих США.
В странах со слабой духовной основой культуры тяга к общечеловеческому усреднению  растет ещё и по причине воздействия мировых средств связи, типа Интернета и мирового телевидения и т.д.
В бедных странах государство не может выделить денег на сохранение  в своей стране традиционной культуры, поэтому процесс потери  культурного лица там стал  необратимым, в точности по пословице: «Места, не занятые нами тот час же занимает враг!»

Сегодня борьба между локальными культурными  традициями и масс-культурной универсальностью проявляется во всех сферах Бытия: политике, искусстве, науке, бытовых отношениях, укреплении  или развале социума. И хотя есть множество  аргументов в пользу универсальных ориентаций при развитии мировой  системы, в данном случае мы против культурной универсальности. Она всегда односторонняя, а это опасно для духовной прочности мира. 

В особенности, на наш взгляд, опасны тенденции роста урбанизма в современном мире.  Борьба между городом и деревней, на первый взгляд, деревней проиграна. Механизм поддержания этой борьбы оформился уже давно и носит сам по себе универсальный характер: город накапливает инновации, а деревня консервирует традицию. Наша собственная перспектива выжить в подобной ситуации связана только с поддержанием баланса, гармонии между локальным традиционализмом  (русской общиной) и глобальной  универсальностью (влиянием всех культурных  центров духовной  глобализации). 

Это иллюзия, что нас спасут  инновационные технологии. Они в наше время почти полностью лишены духовного содержания, а потому  ограниченно перспективны. Мы уповаем в этой ситуации только на формирование духовно- инновационного сознания российского населения и его трансформацию во всем мире.
Инновационные изменения в мире далеко не всегда носят положительный характер. Например, современная семья на Западе гибнет под воздействием  инновационных технологий сексуального воспитания. Это опасное влияние стало задевать и нас, благодаря введению в школах  предметов полового воспитания по американскому образцу и общей вестернизации отечественных  СМИ.
В особенности опасно тем,  что  это влияние  уже нашло дорогу даже в младшие классы современной школы.

Принцип «золотого сечения» мог бы сыграть свою положительную роль и в  сфере глобализационных процессов, если бы проводился в жизнь с умом. Глобализм имеет в мире объективную основу: стремление наций к объединению, к примеру, как  в Объединенной Европе. Но это не даёт ему права  на оскорбление  национальной культуры,  ментальных особенностей различных наций, традиционных локальных духовных предпочтений разных народов.

Чтобы всему миру выжить, этносы не имеют права терять своё национальное лицо. Более того, в каждой стране должны возникнуть Национальные Центры Духовной  Силы (НЦДС), гарантирующие выживание народа в любой экстремальной ситуации, конечно, в связи с мировыми центрами подобного типа, но без вертикального подчинения. Вертикаль власти должна применяться с учетом принципа «Божественной гармонии».
 Опасность климатических ЧП  носит сегодня  планетарный характер, и на этом уровне должна и отслеживаться. Американцы, как самая богатая нация уже создали подобные центры планетарного мониторинга, вынеся  станции наблюдения  на спутники в Космос.

Но ограничиться только этим нельзя. Когда мы говорим о НЦДС, мы имеем в виду не только объединение силовых ведомств и МЧС, но и создание в их структуре духовно-инновационных комплексов, учитывающих духовные традиции национальных менталитетов разных стран. Только подобные составляющие способны обеспечить НЦДС устойчивость и дать им мощные импульсы в будущее.

НЦДС, таким образом, с одной стороны структура «силовая», а с другой – «духовная», а их равновесие строится по принципу «золотого сечения». Реальную альтернативу любой ЧС может дать только Духовность, опирающая на Милосердие и Любовь.

Стремление к равновесию локальных и универсальных установок не снимает с повестки дня и важность универсальных  действий человечества. Например, сотрудничества в Космосе. Противостояние метеоритной опасности и другим космическим угрозам требует объединения действий всех стран, занимающихся Космосом.

Что эта опасность стала вполне реальной,  говорит, к примеру,  история, как  Тунгусского метеорита  в начале ХХ века, так  и Витимского метеорита, упавшего почти на том же месте в конце ХХ века. Катастрофы эти по размерам негативного воздействия на природу были весьма идентичны и одинаково разрушительны. Только чудо спасло людей, избегнувших их разрушительного воздействия.
Пока что метеориты «выбирали « места падения в малонаселенных районах, но вероятность падения в густо населенных районах также очень высока. Если не принимать во внимание «разумность» поведения этих космических тел, то от них можно ожидать, чего угодно. «Но тот, кто предупрежден, тот вооружен!»

Почему мы уповаем на Духовность как на единственный ресурс выживания в экстремальной ситуации? Прежде всего,

-  она носит профетический характер и способна смягчать в будущем последствия решений, принятых ранее бездуховными людьми;

- духовный человек не способен нанести вред природе сейчас и не  допустит его  в будущем;

- духовным людям проще договориться о совместных действиях по милосердию и спасению, нежели, чем бездуховным, ведь они уже связаны верой в Бога;

- вера в Бога обеспечивает им и уверенность в завтрашнем дне, они знают, «что ни делается в мире, всё - к лучшему»,  а зло  способно провоцировать Добро даже сильнее  чистого добра;

- духовные люди легко способны на самопожертвование, ради своих близких, ибо для них спасение возможно» лишь со всеми и для всех, а не по одиночке».

Мы говорим сейчас о спасении на физическом уровне, духовное спасение имеет свою специфику, о которой следует говорить отдельно. Именно там  зло может оказать для спасения более перспективным, чем добро, ибо сам Господь охотно использовал зло  ради спасения людей, не разделяя их непроходимой стеной. Таким злом была, к примеру, сама Голгофа. 

 Нам представляется, что в развитии страны или народа наиболее оптимальным является чередование глобальной и локальной ориентаций развития, в зависимости от диктата внешней ситуации.

Так Алексей Игнатов считает (1, стр. 89), что «у России есть три варианта дальнейшего развития: Если попытаться в очередной раз идти вне глобализационных процессов мирового развития, то в ближайшие 25 лет наша страна перестанет существовать как государство, народ, культурная общность. Вместе с Россией прекратит существование и её элита. 

Второе – если Россия будет просто следовать глобализационным процессам, то существует высокий риск оказаться в качестве сырьевого элемента «нового мирового порядка».

Третья возможность заключается в том, чтобы Россия стала одним из лидеров «нового мирового порядка», обеспечив своему народу и своей элите достойное место в дальнейшей истории человечества. Как говорится, «если нельзя бороться с движением, следует его возглавить». Россия может и должна стать первым государством, где  будет реализована политика интеграции мировых религий».

Мы согласны с автором, что третий выход – самый оптимальный, только  ему следовать надо очень осторожно, слишком много в этом «новом мировом порядке» негативных тенденций (в частности, упомянутая автором «интеграция мировых религий»). Россия должна избрать «глобализационную стратегию с духовной доминантой». Что это такое, уже, в общем, понятно.

Еще на одну специфику новой русской стратегии указал Александр Дугин (См. Лок. библ., №1, стр. 72): «Нет на планете такого народа, такой культуры или такой территории, чья судьба и чей путь были бы безразличны русскому сознанию. Это проявляется в непоколебимой вере русских в финальное торжество Правды, Духа и Справедливости, причем не только в рамках русского государства, но и повсюду. Лишить русских этой эсхатологической веры равнозначно их духовному оскоплению. Русским есть дело до всего и до всех, поэтому  в последнем счете интересы русского народа не ограничиваются ни русским этносом, ни русской Империей, ни даже всей Евразией. Этот «трансцендентный аспект» русской нации необходимо учитывать при разработке будущей геополитической стратегии».

3.8. Сознание: Нормативность Целого – Познание окружающей среды – восприятие Духовности своего  Времени

                                     «Я улыбаться перестала, морозный ветер губы студит.

                                      Одной надеждой меньше стало, одною песней больше будет».

                                                                                              А.А. Ахматова

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

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

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

            3.8.1.  Источник сознания  – энергоинформационное поле Космоса (ВКР):

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

Но  Библия утверждает, что  «Слово было у Бога и Слово было Бог». Таким образом,  согласно нашей логике, Бог является изначальным энергоинформационным полем Вселенной, породившим в дальнейшем всё её последующее разнообразие, включая самого  Человека.

О предварительной мотивации Бога по созданию разумной жизни мы немного  говорили. Богу просто стало скучно, ему стал необходим собеседник, то есть, аналогичное Ему энергоинформационное поле, способное поддерживать с Ним равноправную коммуникацию. Иначе, зачем бы оно было Ему нужным? Кроме того, устойчивы только биполярные системы.

Именно поэтому Человек создан по «божественному «образу и подобию». Этот библейский тезис всегда встречал непонимание, пока не стало ясным, что речь идет о подобии двух полевых энергоинформационных сущностей, способных на совместную коммуникацию.

Эти сущности одновременно и подобны и отличаются друг от друга. Бог отнюдь не напоминает Человека по внешнему виду. Иконописное его изображение носит сугубо условный и метафорический характер, потому что изображать энергоинформационные сущности адекватно  человечество  еще далеко не научилось.

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

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

            3.8.2. Вода как идеальный информационный   носитель:

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

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

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

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

Вода – одна из семи  метастихий мира, названных (напомню, что это лишь  символические названия): «Огонь», «Дерево», «Земля», «Металл»,  «Вода», естественно, и «Дух» и «Эфир».
За каждой из них скрыта определенная функциональная специфика:

Вода – информационный носитель,

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

Дерево –  символ   моральной  устойчивости;

Огонь –  символ эмоциональной устойчивости;

Земля – системный стабилизатор Жизни.
Дух – система связи с энергоинформационным полем Вселенной;

Эфир – разумное начало в человеке, способность блюсти Целое всех энергий-стихий. 
В одной из эзотерических книг я встретил уподобление материальной сущности  планеты футбольному шару, составленному из многочисленных локальных пятиугольников,  составленных из пяти стихий.

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

            3.8.3.  Цель и ресурс поддержания Жизни  – разумное человечество:

Конечная цель божественного творения – носители Разума в различной форме. Типов Разумов во вселенной столько же, сколько обителей для их поселения в Иномире.  Но   Человек – любимое дитя Бога. Человек является столь сложной энергоинформационной сущностью, что он  одновременно есть и цель, и средство. 

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

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

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

            3.8.4.  Условие устойчивости систем  – диалог сознаний:

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

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).

Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что случится там и в 2009, и в 2013 годах.

Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                3.9. Жизнь (Жизнь – Смерть – Бессмертие);
 3.9.1. «Функциональное единство Жизни и Смерти»:

                                                                                    «Но если Жизнь – базар крикливый Бога,

                                                                                     То только Смерть – Его бессмертный Храм».

                                                                                                                 Афанасий Фет


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


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


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


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


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


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


 История наших контактов с инопланетянами показывает, что  космическим цивилизациям наша Культура так же  интересна.  Правда, не в той мере, как она интересна нам. Но она нам не просто интересна – она залог нашего существования. В каком-то смысле Культура – это Инобытие  любого этноса.  Но тогда она  и  для самого Божественного  Инобытия представляет определенный интерес. 

Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет и культуру индейцев Южной Америки   вошла в нашу Культуру, иначе бы ни понять, ни расшифровать  знаки этой Культуры  мы принципиально бы не смогли.
 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания. Только осознание глобальных проблем Экокатастрофы поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым остановка развития, а, следовательно,   и Конец Человечеству.

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


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


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


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


Следовательно, речь стоит вести лишь о разнообразии Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Смерть от ядерной катастрофы;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

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


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


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

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

Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными   дополнительностями:


-  Запада и Востока;

   - Порядка и Хаоса;


- Общественного и Личного;


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!  Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но на каком-то этапе  Количество Патологии переходит в качество, способствующее наступлению Пролайи.

Поэтому (с точки зрения нашей  «системной геополитики»)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим стратегическим потенциалом.

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

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


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


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


 Лишь  это качанье - возможность  «устойчивым стать Бытию».


 Два Полюса универсальности - туда и назад многократно,


 Однако,  качание вредно    личному в нас  житию!


 Проходит  оно сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


 И, чтобы не треснуло сердце, его укрепляет Любовь.


 Любовь побеждает Зависть, Насилие или  Беспечность,


 Так  тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


 Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


 Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


 Мне философии мало: сердце мое конечно.


 Как  на духовном  уровне  нам  одолеть  эту  муть?









                             ( Ю.Гусев, 23.03.2002.)

3.9.2.  «Единство и многообразие Жизни»:

                                                           «Блажен, кто смолоду был молод;  блажен, кто вовремя созрел,

                                                            Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть сумел».

                                                                                                                                        А.С.Пушкин

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

В силу специфики нашего описания живых систем, обязательно включающего наличие творческого субъекта и субъекта как наблюдателя, мы обязались  говорить лишь  о  системах, включающих  вершину Жизни - разумное начало – «человека разумного».  Каково же его  происхождение? Факт самозарождения разумной жизни отвергается ныне большинством ученых, ибо для такого самозарождения, например, для  образования ДНК методом случайного перебора составляющих её элементов,  необходимо времени больше, чем существует сама планета, где  бы разумная жизнь  могла зародиться. Остаётся одна альтернатива:  её сотворение и распространение  по всей  Вселенной  с помощью Высшего Космического Разума, называемого  в системе богословских  координат  «Богом».

Нам представляется, что Бессмертие (Тонкий  Мир, Тот Свет, Иномир, Инобытиё и т.д.) существовал всегда, хотя бы до начала в самом Боге,  но в какой-то момент Творец всего Сущего почувствовал его недостаточность и решил создать мир физический – Этот Свет, мир Бытия, земной мир  и  «человека разумного»,  как итог его развития.  Бог выпустил Жизнь на свет, ибо ему был нужен собеседник. Поэтому коммуникационная теория Бытия вполне нас устраивает. Она отвечает нашему пониманию сущности Бытия,  тайне существования  Жизни.

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

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

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

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

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

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

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

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

                     3.9.2.2. Распространение жизнеутверждающей информации и её носитель:
Специфический характер  «света и тьмы» до их разделения заключен в том, что они являются порождающей Жизнь энергоинформационной сущностью, ибо главная задача Бога после её сотворения – распространение этой информации по всей Вселенной с целью её сотворения.

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

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

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

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

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

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

По выражению доктора психологических наук В.В. Бойко, «психика является частью некоторой более общей информационно-биоэнергетической системы, составляющей мир, в который погружены мы  и прочие обитатели пространства, включая Космос».  (Цитирую по № 1, стр. 265)

    3.9.2.3. Энергоинформационный компонент Бытия:

С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной, как  ХРАНИЛИЩА РАЗНООБРАЗИЯ ЖИЗНИ (условно говоря, «Книги Жизни»),   является то, что Бог называет «водой»,  как исходным элементом   «Света « и «Тьмы»,  когда кроме  которого в мире еще ничего не было,  и только  «носился Дух Божий».

Эта раньше всех упомянутая в Библии «вода», над которой носится Божий Дух» и есть  важнейший ( но не единственный) энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом живого и мертвого  миров. 
Этот извечно, как и Бог, существующий  компонент составляет базовую  структуру,  пронизывающую всю Вселенную, ибо на её основе Вселенная творится Богом. Но это не одноразовое творение.  Вселенная пронизана Светом, но  он  не отделен от Тьмы, ибо  в эпоху творения мира, по крайней мере, первые семь дней Бытия,  они существуют, как полагает Библия,  слитно. Полное их разделение, очевидно, не в интересах Бога, так как для стабильности всей творимой Богом  системы очень важно  иметь  «единство   полярных начал». 

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

Однако надо хорошо понимать, что  это единство  имеет в нашем контексте не богословский, а энергоинформационный, системный характер. В духовном плане они не соединимы, ибо «Свет» - это Божественное начало и соответствующие ангельские силы, а «Тьма» - это противоположное Ему начало сатанинское, явленное в действиях помощников Дьявола, Люцифера, Сатаны, Ахура-Мазды и т.д. Они существуют в Духе, но не составляют с ним единой системы, ибо различно функциональны. Мы не видим объединяющей их функции, кроме самой устойчивости творимых миров. 

Однако до определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего и  до сотворения физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания  их бытия уже были заложены  в ней  задолго   до грехопадения Человека   и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.

Вместе с тем, хотелось сразу бы расставить точки над «и» по отношению к концепции порождения Вселенной в форме Большого Взрыва. Нам она не представляется достоверной, хотя возможность её сочетания с креационизмом вполне существует. Но дело даже не в этом.  Концепция Большого Взрыва не сочетается с вечностью и многообразием ликов Бога, принятых в богословии. Большой Взрыв -  одноразовое явление, а у Бога ни конца, ни начала нет.  

Нет его и у сотворенной Им  Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Мир физический вкупе с  Миром ментальным),  их системная целостность  существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане. Это возрождение возможно по одной лишь причине – живет некая энергоинформационная ментальная сущность этого комплекса, она вечна, неизменна, не имеет ни конца, ни начала, как весь  Бог.

 Если уж дополнять богословскую картину крецианизма научной, то более её соответствовала бы концепция «пульсирующей Вселенной», постоянно умирающей и возрождающейся вновь, ибо в механизм её функционирования вставлено это единство Жизни  и Смерти, обеспечивающее Бессмертие как Баланс всей системы целиком.
3.9.2.4. Системность, матричность и голографический характер Жизни как основные  качества мироздания:

О каких качествах  Жизни как  энергоинформационной сущности можно говорить, опираясь только на Библию? 

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

Во-вторых, важно, что  системное единство  Жизни   носит устойчивый,  «голографический характер», то есть, в любом взятом отдельно взятом  жизненном  фрагменте  хранится в сжатом виде всё  Целое.

В третьих,  единственным материальным воплощением подобной голографичности на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность   визуального  представления информации    в форме  исходной матрицы. Мы уже сделали попытку описать эту матрицу в максимально-обобщенном виде,  но  ещё не раз к ней вернемся.

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

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

В итоге, мы вполне можем утверждать, что Вечность и Бесконечность являются составными элементами упомянутого нами Бессмертия.

                        3.9.2.5. Баланс (гармония) полярных начал в системе:

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

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

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

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

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

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

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

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

Основные  сущности Жизни заложены к её способности к вращению и движению. Соединение вращения и импульса движения даёт спираль, по законам которой жизнь чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

                                3.9.2.6. Механизм поддержания Жизни (диалог разумных систем): 

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

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных частей строительства Жизни:

- Высший Космический Разум (ВКР) как источник порождающей Жизнь  информации;

- Принципы и законы её распространения; 

- Структура восприятия  процесса Жизни субъектами её жизнестроительства;

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

                                           А. ВКР как источник жизнепорождающей информации:

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

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

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

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

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

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

                                                Б. Принципы и законы её распространения:

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

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

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

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


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


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


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

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

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

    В. Структура восприятия процесса Жизни её субъектами:
            Мы уже указывали, что поддержание Жизни на планете связано с её  строительством на базе «Божественной пропорции»,  то есть,  со структурой её гармонического  порождения и восприятия Жизни  по принципу «Золотого сечения».


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


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

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

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

В старину места  гармонические проживания для людей выбирали шаманы или это делалось по народным приметам. Сейчас человечество опирается на науку, которая так и  не смогла до конца разобраться в невидимых аспектах Бытия,  порой и с видимыми  аспектами остаётся  не в особой дружбе. Однако мы уже подступаем к пониманию геопатологии пространства, чтобы сформулировать для строителей требования к территории окружающей жилой дом.
Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и привело  весь мир  к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего  ВКР, естественно, не допустит.

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

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

Способом уничтожения дисгармонических взаимоотношений внутри целого на планете может служить  усиление диалогических начал между  системами, контролирующими Разум планеты.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                             3.10.  ВРЕМЯ: БУДУЩЕЕ – ПРОШЛОЕ – НАСТОЯЩЕЕ:
 БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза всех  предыдущих и последующих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека.
Балансирующим элементом Времени является Настоящее. Поэтому не случайно многие философы приходят к осознанию важности нашего  пребывания «Здесь и теперь», другими словами, понимания, что Настоящее – решающее звено в  темпоральном бытии Человека.  
3.10.1. Общий обзор мирового времени:

А. Язычество;

Б.Средневековье;

В.Новое Время;

Г. Новейшее Время;

Д. Постапокалиптические Времена.

                                                     А.ЯЗЫЧЕСТВО:

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

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

В славянском язычестве была своя отличительная особенность – вера во Вселенский Триглав  при отсутствии реинкарнационных представлений. Языческий менталитет у нас  в огромной степени сохранился у крестьян, сельских жителей, привязанных к климатическим сезонам самой спецификой сельскохозяйственных работ.
Несколько слов об особенностях   языческих представлений.

  Языческая духовность по-своему близка к непосредственной связи с Богом, какой является развитая духовность Человека, только  она обладает  одним негативным качеством: она не адекватно воспринимает сам объект связи. Язычник входит в общение не с Богом, а с духами природы, комплекс которых для него и замещает Бога. Бога, как  Единую Координирующую Сущность Вселенной, язычник не воспринимает вообще. Единый Бог для не го не существует, ибо сознание язычника политеистично, опирается на многобожие. 
Именно поэтому на втором этапе развития общего планетарного сознания  человек открывает для себя монотеистического Бога, знакомясь с Божественным откровением, запечатленным в  священных  книгах, типа Библии и других, ей подобных.
Проблема заключается лишь в  самом характере связи,  возникающей при этом  у нормативно мыслящего человека. Она покоится только на страхе перед Богом. Глупый правитель всегда стремится внушить своим подчиненным страх перед собой. Но Бог не таков.  Он желает править людьми, опираясь на  силу Любви.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

                                                         Г. НОВЕЙШЕЕ ВРЕМЯ:

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

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

                                           Д. ПОСТАПОКАЛИПТИЧЕСКИЕ ВРЕМЕНА:

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

3.11. ДУХОВНОЕ ПРОСТРАНСТВО: Наполненность – Пустота – Золотая середина «Пустоты-Напоненности»:
 НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают объём любой пространственной системы, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить: устойчиво пространство  или напротив пусто в духовном смысле слова. «Золотая середина» любого произведения искусства определяет смысловую его важность. Если в неё не попадают самые важные духовные ценности данного произведения,  его ценность  в итоге совершенно  сводится  к нулю. 
    3.11.1.  ФИЗИЧЕСКОЕ ПРОСТРАНСТВО:  Вибрации частиц - Волновые вибрации –  Резонанс частот:
Любое физическое  Пространство в конечном итоге всегда есть некоторое единство его  «частиц» и «волновых аспектов» Пространства, то есть, совокупность «поля» и  «твердой материи» - частиц.
Устойчивость такому единству, импульс которого по законам физики невозможно одновременно определить, придают  вибрационные резонансы частиц и поля. Там где эти резонансы возникают, мы имеем дело с устойчивым пространством, где их нет – пространство распадается. Любая бифуркационная ситуация (разновидность которой – атомный взрыв), с наглядность демонстрирует нам «устойчивость» или «распад системы». Точно также в социальных системах, любая революция – это крах социальной системы, причем не всегда ведущий к её духовному обновлению.

Бифуркационное состояние системы, таким образом, выступает прямым антагонистом элементу, отвечающему за Баланс и Равновесие в системе.
3.11.2. Пустота Духовного Пространства:
      В Библии нам дана знаменитая троичная формула  Троицы: «Бог-Отец – Бог-Сын, - Бог-Дух Святой». Как показывает практика чисто бинарные системы, состоящие только из двух полярных элементов, никогда не бывают устойчивыми, ибо  не способны адаптироваться ко всем мыслимым изменениям окружающей их среды.

Тринитарные системы более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса(элементы, ответственные за Изменения) и Порядок (элементы, ответственные за Традиции),  то её устойчивость объясняется только третьим элементом: Балансом между двумя первыми..  Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, балансом между  двумя основными элементами Троицы.

Если рассмотреть любую устойчивую систему, то мы можем всегда в ней выделить элементы, выполняющие роль Порядка (Негаэнтропии) или Хаоса (Энтропии)  в системе. Как показывает опыт, жесткое насаждение Порядка в бинарных системах, равно эскалации Хаоса в них и не способствует нормальному развитию системы. Важен только третий составляющий элемент - оптимальный Баланс обоих элементов, диктуемый функциональной необходимостью системы эффективно быть  «здесь и сейчас», только он приводит к  её устойчивости, реагируя на окружающие изменения. 

  Эта схема выглядит адекватной даже при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Душа) – Баланс (Дух).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Духа, путем духовной оптимизации работы организма.  Душа улавливает эти позывы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам.

Стихия «Мирового Дерева», являющаяся, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Бога», также троична: Корни – Ствол – Ветки и листья  «Корни» символизируют Бога – Отца, «Ствол» – Бога-Сына, «Ветки и листья» – человеческие  святые души, прилепившиеся у Богу, выполняя роль носителей  Святого Духа после Пятидесятницы. 

Конечно, Святой Дух существует также отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу.

                                   3.11.3. Пустота как внутренняя форма Бога:
Человек, требующий оставить его в «святом покое»,   - по-своему «конченый человек». Пустота духовная может способствовать  духовной  Полноте,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

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

        А. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

        Б. Пустота как Нирвана в буддизме.

        В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

        Д. Пустота Загробного мира.

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

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

        З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

А. Пустота Вселенной (Космический эфир):

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

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);

д) живой энергии биополей и  т.д.
        «Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – « физическим вакуумом»,  он полон энергий «эфира», кубический сантиметр которого может содержать, по мнению академика РАЕН Г.Шипова,  энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком.

Энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Бога в созданной Им Вселенной. Механизм балансирования – Творчество и Соучастие в делах Человека и Бога духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа.

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

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

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

Между буддизмом и Православием есть еще одно общее качество - принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из «Пустоты Бога» - Нирваны духовную информацию, на которой и держится человеческое творчество. 

  В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:

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

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

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

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

Тот факт, что нам  пока удаётся поддерживать эти иллюзии в мире, служит доказательством и творческих потенций  верующего  человека, и подтверждает существование Бога.  Божественный  Свет и есть тот самый уникальный лазер, который освещает голограмму Мира, помогая нашим мозгам воссоздавать её визуальный образ.
    Г. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников»:

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

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

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

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

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

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  
             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;
- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;
- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 

                      Д. Пустота Загробного мира:

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

   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8).Это высказывание корреспондирует с нашим утверждением,  что  Тело (плоть)  исполняет роль Хаоса в системе: ЧЕЛОВЕК, а дух его – роль БАЛАНСА, регулирующего вечное развитие и становление  личности человека.

   В этом нет ничего удивительного, ибо все материальное, чем жил человек, в Инобытии повержено в тление, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, а в духе получает, если заслужил, новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный – владение прошлым, настоящим и будущим. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникации,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все временные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом. 

Воскресение в теле возможно только при условии принципиального изменение структуры Небесного Пространства-Времени. Это будет мир не с четырьмя координатами-векторами развития, а с шестью: три координаты Пространства и три координаты Времени. 

Шестикоординатный ментальный мир  имеет принципиально другую основу своего существование, как в «плотном», так и в «тонком» смысле. 

      Е. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):
«Покой» Бытия и «покой»  Вечности являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – отнюдь не гарантия повышения её духовности.

Заработанное духовными подвигами в материальном мире состояние «Покоя» в Инобытии является свидетельством  подлинного покоя души в Посмертии.  Успехи технической транскоммуникации свидетельствуют, что души там не отказываются от активности, но пребывают в состоянии «психологического покоя», то есть, отсутствия душевных треволнений и  суеты житейской.

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

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

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

- «умная молитва»;

-   непостижимость самого  Бога, но  постигаемость исходящих из Него «божественных энергий». 

Умная молитва  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» у Карлоса Кастанеды. Об этом разговор позднее.

И тут и там мы имеем дело с попыткой осуществить в душе «духовную пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания, или «измененного состояния сознания», когда осознание отключено, а подсознание ещё продолжает  работать.

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

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

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, внутренне имманентны Богу),  и не являются  подобием обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Он становится возможным, благодаря  наличию частицы Бога в человеке.

        Наша идея «Диалога с Богом» опирается   на богословские взгляды Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом.

Через понимание человека как единства тела, души и духа, мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им, можем входить с ними в резонанс.

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

В храме восприятие Христа осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21) (См. об этом  в Лок. Библ. №2) 

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

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (См. Лок. Библ., № 9, с.129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) (№ 9, стр.  129).
 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полного уровня Божественной Пустоты Духа, который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

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

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

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что это  врач единственный во всем  Евангелии. Единственный, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  
Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру в Христа следованием Его заповедям».(№ 9., с. 135) 

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

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (№ 9.,136)
Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота», это «Балансирующая Пустота», Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку: «есть в твоём собеседнике огонь  Духа или он  напрочь отсутствует?»

В. Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (№9, с.137) 
       З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                      3.11.4.  Человек  и   Бог: способы коммуникации:

1. Бог в Мифе (Дух природы)  (игра и ритуал):

               Как представляется Бог язычнику? Во-первых, как правило, во множественном числе. Язычник одухотворяет природу, наделяя каждое её проявление своей духовной сущностью. Именно поэтому языческое мировоззрение названо «политеизмом». 

Основным способом связи человека и Бога в языческой мифологии выступает «Игра» и «Ритуал». Это наиболее ясно, когда мы обращаемся к процессу социализации любого ребенка.  Именно игра – основной способ познания мира для него.

Человек в раннем возрасте и на ранних этапах своего Бытия познавал Мир и Бога через Игру, через активное своё участие в играх Природы. Он не разделял себя и Природу, поэтому «Игра» было для него «подлинным действием» всерьёз и надолго, а не иллюзией сценической площадки…

  Устойчивость этому мировоззрению придавал Ритуал, творимый, чаще всего, шаманами, волхвами и магами. С помощью Ритуала они наглядно демонстрировали, что «Духи Природы» - не  выдуманные сущности, они могут появляться перед изумленной публикой, как «Джин из бутылки» и производить весьма ощутимые воздействия.

Ритуал соединяет мага и публику в единую систему, выполняя балансирующую роль между подсознанием публики и волевым импульсом творящего Ритуал мага.

2. Бог в Норме (Голос Совести)  (обряд и догма):

              Верующее человечество осознанно смотрело на ритуалы и обряды церковного христианского бытия не изнутри, как язычники (через подсознание),  а как равноправные участники Обряда, ради которых он по существу и производился.

Каноны христианской (или любой другой монотеистической религии) становятся для верующих частью их сознания, по сути, доминирующей частью. Вера в религиозную догматику своей конфессии служит для них психологической необходимостью, ибо помогает выживать сегодня, объясняет «вчера» и приучает с надеждой относиться к «завтра».

Только для поверхностно знакомых с основами любой религии людей «обрядоверчество» исчерпывает всю её сущность. Нет, религия всегда много больше подобных толкований, ибо на высоком уровне развития она требует от верующего не просто соблюдения догмы и канона, а постоянного духовного самосовершенствования и приближения к пониманию своей религии на уровне Бога. 

Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его собственная Совесть. Он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!
3. Бог в Факте (Инобытие Мира)  (научные эксперименты и личность):

Однако, атеистические  достижения современной науки  внесли в эту духовную систему свои коррективы. С одной стороны они были совершенно не разумны, ибо «вместе с водой выкинули и ребенка» – самого Бога, а с другой стороны они послужили орудием познания и осознания Личностью своей собственной «самости». Человек  стал понимать, что «на Бога надейся, а сам не плошай!»

Мир Бога после того, как ученые осознали подлинную сущность отношений Науки и Религии, как дополняющих друг друга ипостасей, стал Инобытием этого реального мира,  свидетельством трансцендентного существования, полученным Наукой в последние моменты своего развития, в частности, с помощью квантовой физики. Об этом у нас будет разговор особый.

Одним из многообещающих экспериментов подобного рода служат многочисленные факты технической транскоммуникации, о которых мы уже вели речь.

Механизмом связи Человека и Мира (Человека и Бога) стал  «на этапе Факта» научный эксперимент. Любой «факт» получал свой «научный статус»  в мире только при «крещении его этим экспериментом». Только так он мог рассчитывать на признание в мире.

Раньше ученые находились в иллюзии, что факт тем «чище», чем меньше в нем человеческого участия, чем более он отделен от исследователей, тем больше в нем «объективности». Авторское начало получило свой уважаемый статус только в Искусстве, но не в науке.  Только квантовая физика доказала невозможность полного отделения наблюдателя от наблюдаемого явления, поэтому «объективная наука» сыграла свою роль в развитии «субъективности самого Человека».

4. Бог в Инновации (Собеседник Человека) (диалог, многообразные формы общения):
В современных условиях мы все чаще говорим о «диалоге Человека и Бога». Многочисленные факты духовной коммуникации, которым мы уделили столько времени  в этой работе, становятся ведущей формой взаимоотношений Человека и Бога в современности. 

Этот вопрос настолько важен для  сегодняшнего понимания Бога, что мы рассмотрим его подробно в своём месте.

                                        3.11.5. Бог и Дьявол:

1.        Дьявол существует и свидетельством том является постоянное зло, творимое дьявольскими силами в мире. Главным успехом его было то, что он сумел спрятаться в человеке и свое самое эффективное зло творит руками человека. Конечно,  проявления Дьявола существуют и других формах, в частности,  в природных явлениях нечистой силы, например, в многообразных геопатологических зонах планеты.
2. Но вместе с тем  никогда нельзя торопиться оценивать какое-то проявление жизни как «дьявольское», ибо  то, что кажется нам «плохим», может оказаться на деле «хорошим», по принципу «не было бы счастья, да несчастье помогло». Именно на этом построен и евангельский призыв: «Не судите, да не судимы будете!»

3. Человеку надо знать свое место и не выскакивать вперед со своими оценками. Бог лучше знает, что нам надо, ибо обладает полнотой информации, недоступной нам. Он использует  внешне, казалось бы, «дьявольские пути», для того, чтобы в конечном итоге всё кончилось хорошо.

4. Дьявол ограничен в своих возможностях, в сравнении с Богом. Бог успешнее в своих деяниях, ибо обладает более мощными ресурсами, чем Дьявол. Ему подчинено все Пространство-Время Космоса, а Дьявол завоевал только Пространство-Время Человека.

5.  Дьявол успешно пользуется внешней структурой материального мира, в частности сетками геопатогенных зон в мире. На перекрестках этих зон всегда находятся аномальные и патогенные фрагменты, в которых Дьявол торжествует и через которые оказывает на нас своё негативное влияние, типа болот, «дьявольский мест», долин Смерти, ущелий Дьявола и т.д.

6. Если есть на свете Божественные энергии, то должна быть и противостоящая им сила Дьявола. Отрицание её наличия равнозначно отрицанию Бога.

Логика устойчивости существующих в мире систем, включающих, как божественные энергии, так и силу Дьявола, свидетельствует о том, что  между этими  энергиями есть балансирующая их сила – это Человек! Именно поэтому и Дьявол, и Бог так заинтересованы перетянуть Человека на свою сторону. Каждый из них имеет в Человеке  участки, склонные более всего реагировать на притяжение той или иной силы в себе. Это сфера Греха и сфера Святости в Человеке. Как свидетельствует Библия абсолютно безгрешных грешных людей, кроме Иисуса Христа,  не бывает,  и не было. 

Именно поэтому Дьяволу удалось спрятаться в Человеке, а Христос не может разделаться с ним до сей поры. Но время Дьявола обречено, ибо страдания, которые Христос вынужден послать на Человека, объясняются только этой необходимостью – победой над силами Зла. Единственные, они  способны просветлить Человека и перетянуть его полностью на сторону Христа.

7. Дьявол и Бог создают устойчивую систему, где роль Баланса выпала на долю Человека. Это специфическая система, в которой полярные элементы как бы спрятались в  балансирующем их наличие начале – Человеке. Именно поэтому богословие анализирует борьбу божественных и дьявольских сил в человеке, определяя победу Бога как «Святость», а победу Дьявола как «Грех». 
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4.. Глава: «Другие Модели Целого»:
          4.1. Тринитарная модель: борьба Хаоса с Порядком в системе:
Наш подход к пониманию Целого  и его роли в  Бытии и в Инобытии – системный. Движущей силой изменения в системе является борьба Хаоса (энтропии) и Порядка (негаэнтропии). Как правило, система представляет собой ансамбль двух полярных элементов, однако, мы более склонны  считать верной  троичную структуру системы: Первый элемент, несущий внутри черты изменений (отвечающий за Хаос), второй элемент, хранящий традиции Порядка в системе, а третий отвечает  за их Баланс, за стремление системы к равновесию в ходе адаптации к изменениям окружающей среды.

Посмотрим, как эти элементы складываются в конкретной матрице № 3

                                                                                                                                            Матрица № 3:
	Элемент позитивного

Изменения
	Элемент негативного

Изменения 
	Гармонический синтез, 

Баланс
	Любовный диалог

	1 .Мужчина
	Женщина
	Ребенок
	В семье, в браке

	2. ЯН 
3. (Светлое начало)
	ИНЬ 
(Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН

	4. Человек

5. Типа  «Жаворонок»
	 Человек типа

  «Сова»
	Смешанный биотип
	Гармонический биотип

	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-СЫН
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	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.Скрытый   Порядок
	Явный Порядок
	Видимая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное творческое развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ ПО 
ЗАМЫСЛУ ТВОРЦА ВСЕЛЕННОЙ

	18. Порядок
	Хаос
	Баланс и Свобода воли

 элементов 
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Локальная

эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20. Небытие
	Бытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21.  Правое
	Левое
	 Пространственный

 Континуум
	Целое 


Характер изменений в системе бывает двух видов:
- Бифуркация (мгновенное изменение, взрыв, революция и т.д.);

- Эволюция (медленное накопление нового качества)
Как правило, реальный генезис системы включает оба этих типа изменений в своё время и в своём месте.
      На бифуркационном этапе развития доминирует элемент, отвечающий за изменения в системе, а на эволюционном – элемент, несущий в себе энергию  традиций. Для доминанты элемента, отвечающего за баланс, характерно стремление к примирению элементов Хаоса и Порядка в неком Балансе, поддержка гомеостазиса системы.

  Чтобы не быть голословным, приведем примеры фундаментальных бифуркаций, имевшие место в истории, или предполагающиеся в Грядущем.
                                                     1. Неолитическая революция:

    Безудержная  охота и собирательство  привели первобытного человека к исчерпанию ресурсов природы, гибели крупнокопытных животных и мамонтов, чему помогли и природные катастрофы.   В итоге, людям  просто стало нечего есть, и население  катастрофически сократилось в численности.
Если бы не изобретение земледелия и скотоводства – основных элементов неолитической революции, человечество могло бы просто вымереть.

Особенностью этого времени является массовое переселение населения из естественных домов (пещер) - в дома искусственные: шалаши, юрты и деревянные дома, строящиеся в районах интенсивного земледелия и животноводства. 
                                                 2. Промышленно-техническая революция:
Интенсивные земледелие и скотоводство катастрофически исчерпали способность земли давать большие урожаи. Урожайность начала падать, что привело к постепенному уменьшению плодов земли и поголовья скота. Человечество начало голодать, что было особенно заметно в  регионах с рискованным земледелием.

Выход был найден  в промышленно технической революции, в решении сельских  проблем с помощью машин и техники, а повышение урожайности – с помощью минеральных удобрений.   Подобное развитие повлекло за собой исчерпание минеральных ресурсов и глобальное загрязнение окружающей природной среды. 

                                               3. Экологическая революция:
 Сейчас человечество из-за нежелания людей поставить крупную промышленность в узкие рамки, в каких она не могла бы  вредить природе, находится на грани глобального экологического кризиса. Выход из него будет найден  в «Экологической  и духовной революции», когда изменится отношение людей к природе и  будут элиминированы многие надежды, которые  человечество  возлагало на технику. Именно само течение Экокризиса поможет людям поменять устаревшее  техническое мировоззрение на новое – духовно-инновационное мировоззрение, дающее возможность выжить в экстремальных условиях глобального  кризиса. 

                                                 4. Второе Пришествие Христа:
Вместе с тем «Экологическая революция» вряд ли поможет людям полностью освободиться от своих грехов, что в итоге всё-таки приблизит Второе Пришествие Христа и  принципиальное изменение духовной и физической природы человека.  Необходимость этой смены заложена уже в самой логике развития Полноты и Целостности мира, его стремления объединить физический мир Бытия и духовный мир Инобытия в  единый  мир ментальных и физических  энергий.
Об Апокалипсисе много говорится в богословской литературе, позднее  мы также отдадим этой теме собственную дань.
                4.2 Модель  эволюции духовного сознания:

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

            4.2.1. Мифологическое сознание – это сознание язычников и детей. Его характерной особенностью является восприятие окружающей природной среды в тесном единстве с собой. Ребенок, как и раньше язычник, не способен отделить себя от мира, который их окружает, его самосознание находится еще в самой зачаточной степени.

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

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

4.2.3. Фактологическое научное сознание – это сознание, исходя из принципов научного отношения к миру. Оно верит только в твердо установленные наукой факты, доказанные с помощью эксперимента. Косвенные доказательства  не учитываются.

То, что любой экспериментальный опыт также обладает своей ограниченностью и слабостями, в расчет наукой не берется.
Вместе с тем этот тип сознания является в определенном смысле продолжением первых двух,  ибо стоит на их плечах, подчеркивая, однако, свою разность с ними.

4.2.4. Духовно-инновационное сознание - это сознание свойственно верующим в Бога людям, но нашедшим уже более мотивированную систему связей с Богом – через самостоятельный диалог с ним. В основе отношения этих людей к миру лежит система постоянного духовного самосовершенствования, бифуркационных изменений сознания, понимания, что любое поражение  на их пути может стать большой пользой для  принципиального изменения их сознания.

Как говорится в стихотворении Э.М.Рильке:

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

                                 Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

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

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

  5. ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
В своё время Аполлон Григорьев высказался в адрес А.Пушкина, что «он – это наше всё!»  То же самое мы могли бы сказать в адрес  нашего видения проблемы Целого – «это наше философское всё!»
Именно поэтому подводить итоги нашего исследования так трудно. Если уже сделал попытку сказать про всё, еще раз  убедился, что «всё сказать об этом»  бессмысленно. Или напротив имеет смысл делать это бесконечное количество раз. 

Вместе с тем, подвести некоторые, обобщающие высказанные положения, итоги все-таки  необходимо. Что такое Целое на наш взгляд?
              1. Целое как система всегда служит единством двух противоположных начал с балансирующим третьим элементом, обеспечивающим удачное приспособление системы к меняющимся условиям внешней для системы среды.
              2. Внутри система представляет собой  вариант специфического  единства семи стихий-энергий, 

каждый раз по своему  обретающий лик  в системе, в зависимости от того каким функциональным качеством система повернута к Целому.

3. Для нашего понимания Целого очень важно, что его семизначная структура  полностью гармонирует с встроенностью  в эту систему наблюдателя - человека  исследующего ее суть. Человека мы рассматриваем через четырех аспектное видение развития его  сознания: от Мифа через Норму и Факт к Инновации.
   4. Человек выступает в любой системе видения Целого как гармонизирующий его компонент, функционально выполняющий роль баланса между полярными аспектами Целого. Механизм этого баланса  есть система чакр в человеке, вступающая в соответствующий резонанс со всеми семью видами энергий-стихий, составляющих  любое Целое.
5.  Важнейшее место в нашей системе видения Целого занимает голографический подход к Целому, опирающийся на открытие картины Квантовой Голографии Мира, предложенной Дэвидом Бомом.  Понимание мира через наличие в нем глобального энергоинформационного поля Вселенной, адекватного пониманию роли Бога в Целом, полностью совпадает с нашим подходом к видению системного Целого.

6. Бог, составляющий в нашей концепции неразрывное Целое с Человеком, также выполняет важнейшую балансирующую функцию в мире, стабилизирующую Целое, вне зависимости от качества и специфики  любой системы дисбаланса, которых великое множество во Вселенной.  
7. Главной особенностью, которая связывает Человека с Богом, является Свобода воли и Творческий дар Человека, полученный прямо из рук Бога-Творца.  С помощью своего творческого дара человек гармонизирует мир, нивелируя отклоняющие от Замысла Бога-Творца изменения Вселенной. 

   6. ПРИЛОЖЕНИЯ:
                           ОСЕННИЕ СТИХИ АВТОРА:
В лесу – пожар: алеют листья, сырой осенний аромат.

Лишь изредка здесь птица свистнет, ребята где-то покричат…
Иду цветастою поляной, она палитрой разлеглась, - 
Художник-осень очень рьяно рисует мне повсюду вальс.

И кружат краски в вечном танце: он легок, он плывет вокруг…

А лес, веселым оборванцем, меня встречает: «Здравствуй, друг!»

                                                      г. Соликамск, 1959 г.

В тревожном запустенье снова лес. Мы медленно бредём, шурша листами,

И синими, прозрачными глазами  на нас глядит окраина небес.

Там  тихий крик я ощущаю вдруг, какое в нём завидное упорство!-

То, верно, осень просит чудотворства, а, может, мы с тобою, милый друг?

                                                         г. Соликамск, 1974 г.

Шумят листы, опавшие в лесу, - лохмотья леса, сброшенные наземь.

Люблю  я их нездешнюю красу, и никому моей любви не сглазить…
Весь принимаю я лесной  устав, детали тайн, законов примечаю,

Храню я  очарованность печали, с какой глядят знакомые места. 

Стараюсь я намного лет вперед вобрать премудрость тихой школы этой…

Не потому ль, когда брожу по свету, лес принимает часть моих забот?

                                                                 15.11.70.,  Птицеград, Загорск.

Через неба просинь смотрит яркий день. Снова ломит осень шапку набекрень.

Раздаётся гулко петушиный крик. В дальних закоулках её виден лик.

Красных листьев груда – берег у реки. Сквозь лесное чудо легкие шаги…

                                                                                      25.09.77. Хотьково.

Войди, как в заповедный круг, в молчанье осени печальной.

Дремучий лес стоит вокруг, шум листьев слышен за плечами.

Войди в её особый лад, почувствуй сердцем «сказки-были»,

Тебе откроются подряд богатства, что другим не снились…

В душе богатства те храни  и освидетельствуй их лично.

Природа – счастию сродни, едва становится привычной,

Когда способен ты отдать за шум ручья и листьев лепет

Своих побед житейских рать, которая лишь нервы треплет…

Душою став в лесу сильней, гляжу спокойно  Небу в очи.

Пусть не бываю счастлив очень, живется много веселей. 

                                                    20.09.71. Птицеград, Загорск.

Воздух осени прозрачен, клен стоит, оцепенелый…

Небо, то бывает мрачным, то вдруг в синь оно оделось.

Как воздушный змей, сломавшись, лист планирует несмело.

Чернотой покрылись  пашни и соскучились без дела.

По лесам, прикрытым пеной с желто-красной позолотой,

Каждый вечер непременно я бреду с большой охотой.

Я ищу в листах опавших не начало умиранья, - 

Лик прекрасного, не ставший жухлой прозой увяданья.

Смерть моя не остановит буйных красок хоровода…

На Бессмертие наводит мысль осенняя природа. 

5.10.77. Челобитьево, Москва. 

 Осенью прозрачны дали, воздух чистый и хрустальный.

Лес стоит, как в пестрой шали, лишь поля лежат  в печали.

Осенью синее небо, если ясная погода:

Добрым людям на потребу – лучшее пространство года!

Осенью чуть холоднее, чем весной, и, ясно, - летом.

Путь свой завершая ею, я живу её приветом.

Я живу её трудами, совершенством и призваньем…

Творчества дух вечно с нами: осень – время ликованья,

Подведения итогов и учет плодов готовых…

Осенью дел очень много, среди главных - наше слово...

.                                                                     25.09.99. дер. Усолье

Весь день последний сентября здесь выдался совсем неярким.

Клен бликовал, как жар горя, а неба цвет был сине-марким.

Село хранило тишину, едва прошло с мычаньем стадо.

Мне лишь небес голубизну всегда  рассматривать отрада.

Не просит сердце от судьбы совсем уж никаких подарков,

Но ясно слышу  зов трубы: день скоро снова будет жарким!

                                                                    30.09.99 г., дер. Усолье

                            Воспоминанье о Грузии:

Береза колышет осенние листья – огромное облако меди.

Когда-то в грузинском селе Шемокведи я душу красою очистил.

Я вспомнил старинной печали дорогу и древнего рода могилы…

Был храм на горе неказистым и хилым, в пандан христианскому Богу.

Всё было приземистым, истинным, милым  - и храм, и дорога, и виды…

Я сам  позабыл все земные обиды, - красоты мне придали  силы.

Как жаль: я туда не смогу возвратиться: и дорого, и нет мне  визы…

Возможно лишь чудо – нежданным сюрпризом, но этому чуду не сбыться…

                                                                   02.10.99., дер. Усолье

На фоне темных елей – желтый цвет: березка затесалась ненароком…

Она желтеет,  припозднившись в сроки,  и выглядит как праведный завет.

Пестреет лес: вот клёновый багрец, рябины красные, оранжевые кисти.

Душа встречает увяданье листьев, как выросших детей своих отец.

                                                                               29.09.2007.,  Хотьково.

                                     Осенняя сырость:
Под небом светит голубая зга, да жаль, что только светит, а не греет.

Лишь мельтешится влаги мелюзга, и  до отчаянья  нас  доводить умеет.

Идешь, - как будто вовсе ничего,  но ты промерз и весь сырой, однако…

Тебя влечет вперед твоя собака;  там, где  низинка, ты бежишь бегом.

Не так ли  и по жизни мы идем? – Бредем, бредём, а зла не замечаем…
Оно нас чем-то даже привечает, но незаметно рушит весь наш дом…

                        ОСЕННИЙ ЦИКЛ СТИХОВ:
1. Природа осенью – цветастый матерьял: сквозь зелень проступает цвет багровый…

Так сквозь обыденность мне светит Логос-Слово и ощущенье: «Есть все ж Идеал!»

В звучаньи осени ловлю я Бога глас, Он откликается вдруг  с четкостью отменной…

Я обретаю смыслы постепенно, объёмнее, однако,  каждый  раз!
2.  Природа осенью – объёмный  матерьял: её ростки так ныне благодатны!

Пускай бывают и на солнце пятна, в природе торжествует Идеал.

Она в себе гармонию несет и резонанс Небес, недостижимый…

Близь Абсолюта прохожу я мимо,  так, как медведь проходит мимо сот…

3. Нам осенью вновь досаждает дождь,  да и куда нам от природы деться?

Жара и влага дополняют средства, ведя туда, где ожидает вождь.

Под осень мы уж поняли намек, ведь он потяжелел и округлился…

Намного дольше он, чем надо, длился, природа всем готова дать урок!

4. Природа любит нас, а мы – её? Она несёт нам благо повсеместно. 

Я прохожу с добычею чудесной, благословляя тихо бытиё.

Мне остаётся только полюбить и класть поклоны по дороге Богу.

Мне остаётся выбирать дорогу,  природе, там, где надо, подсобить….

5. Я праздности под осень не терплю: труд для меня – явленье вечной сути.

Так барский облик  был  для  нас беспутен, кричали мы  лентяем: «у-лю-лю!»

Работали охотно краткий  миг, когда  потребно сил всех напряженье…

Иной впадает тут в оцепененье, не юноша, как будто, а старик.
Лишь осень – главный напряженья миг: на что способен, всем нам надо выдать…

Хотя мешает часто нам обида и неспособность видеть Божий лик.

                                                                           14.09.2007., Хотьково

У осени скрипучие шаги: проходишь и легко пружинят листья…

Уж облетел наш сад, от листьев чистый, а мне они так были дороги!

Но осень – это плодозрелый сад. Коль трудишься, по осени аукнется,

Мысль добрая в твоё сознанье стукнется, хотя иллюзий там царит парад…

Ты отделяешь зерна от плевел, ты обращаешь свои очи к Богу…

Душа была так долго недотрогой, - теперь открыта для духовных дел.

                                                                   05.10.2007. Хотьково.










