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1. ВСТУПЛЕНИЕ:

                Небесное всегда было закрыто от глаз живых, по понятным причинам, сегодня пелена тумана рассеивается, ибо настали для человечества трудные дни. Если глобальная катастрофа, предсказанная на начало ХХ1 века, все-таки свершится, на Тот свет ринутся тысячи совершенно не подготовленных душ, забывших о своем пребывании там в дореинкарнационный период.

                   Прежние(языческие, религиозные или материалистические ) представления  о пребывании на Небесах должны быть дополнены более полной – голографической картиной соотношения Земного и Небесного. В любом случае каждый пойдет с тем багажом, который он накопил, пребывая на Земле, но у него, по крайней мере, будет выбор.
Оппозиция Земного и Небесного, интересующая нас в контексте нашего исследования, носит в нашем рассмотрении  двойственный характер:

- с одной стороны нас интересуют метафизические аспекты изучения небесных и земных  объектов;

- с другой стороны чисто научное (голографическое)  их понимание, достигнутое на данный момент.

Именно поэтому мы включаем в рассмотрение концепцию Голографической Вселенной, выдвинутую   американским специалистом по квантовой механике Дэвидом Бомом.
Специфику каждого из этих видов понимания реальности, трактуемой как Единство Земного и Небесного, мы пытаемся объединить в нечто Целое, чтобы понять судьбу человечества через это видение реальности.
                     Средства подобного изучения нам представят все три познавательные сферы анализа:
              1. Художественная – путем использования поэтических текстов при анализе;

2. Научная  - использование научных моделей, включая голографический метод;

3. Религиозная – использование  богословских методов анализа, в частности, опора на библейские тексты.

 2. Глава «Земное и Небесное»: методы изучения – наука и религия:
                                 «Не тем Господь могуч, непостижим ты пред моим мятущимся сознаньем,

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

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

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

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

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

                                                                                                                                              Афанасий Фет.

         2. 1. Научные и религиозные механизмы познания реальности:

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

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

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

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

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

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

 Вместе с тем религия включает и учение о Боге - Высшем Разуме Вселенной, которого никто никогда не видел, из-за  отсутствия  у бездуховного человека соответствующих  органов для восприятия Божества

Если вы  только изучаете  материальную  реальность и отвергаете  Инобытие, основной частью которой является Бог,  включение религии в   опирающуюся на науку культуру  будет весьма сомнительным.

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

Вернемся к этапам совместной эволюции науки в единстве с искусством и религии. Нам привычно разделить их на четыре этапа, которые мы условно назвали:

- Мифологический (МИФ);

- Нормативный (НОРМА);

- Фактологический (ФАКТ);

- Духовно-инновационный (ИННОВАЦИЯ).

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

Человеку с языческим сознанием представить себе отторжение человека от природы просто невозможно.

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

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

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


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

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

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

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

Точней сказать, не совсем «творит», а открывает в нем только те стороны и аспекты, которые заложены в  самом методе, модели и  в образе  познания.

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

Важным следствием современного преувеличения значения частных методов познания в науке является опасность приближающейся глобальной экологической катастрофы, ибо разделение науки и религии породило самый печальный факт: ученые потеряли в процессе изучение природы «Любовь к ней», базовую образующую сущность взаимодействия  Человека и Природы.
Изучение природы без любви к ней привело в конечном итоге к созданию и использованию грязных техник и технологий, не замечающих  собственное негативное влияние на человека. Грандиозные адаптационные возможности природы по приспособлению к происходящему по вине человека загрязнению окружающей среды, в конце концов, приводят к их медленному  исчерпанию, порождающему экологические и климатические катаклизмы: цунами, землетрясения, наводнения, неожиданные снегопады на территориях, где раньше снега никогда вообще  не бывало и т.д.

Одним из защитных адаптационных механизмов природы стало повышение температуры планеты на несколько градусов, что выпустило на свет неустойчивость климата как природного явления.  Пускай  колебания климата  есть всего  лишь адаптационный ход в сложившейся ситуации, но для человечества - это все равно «глобальный катаклизм». Ибо это нарушение его собственных приспособительных механизмов к природе.
На наш взгляд, негативные процессы будут  продолжаться до тех пор, пока природа не исчерпает свой ресурс адаптации к изменившимся по вине человека условиям своего существования, а сам человек не поймет, что «фактологическое (научное) сознание» не адекватно для понимания  нынешней ситуации,  и его необходимо сменить на тип сознания, который мы назвали «духовно-инновационным».

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

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

Сегодня ситуация изменилась. К христианам причисляет себя большая часть человечества (по некоторым сведениям около 80% населения), не будем брать в рассмотрение догматические различия, расколовшие некогда Единую Христианскую Церковь на три части.  Думаю, что Бога этот раскол скоро совершенно не  устроит, и скоро  будут предприняты усилия по его уничтожению. 
Важнее, однако, другое, - сам смысл и сущность нашего понимания христианского Бога - «Любовь». Даже полное отпадение людей от Бога, которое пока даже  не реально себе представить в нынешнем мире, не должно было породить такую гневную реакцию Бога, как Страшный Суд, ибо это измена самой сущности Бога. А Бог вечен и неизменен, изменить своей сущности Он не может!

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

    2.2. ПАРАДИГМЫ РЕЛИГИОЗНОГО ЕДИНСТВА МИРА: 
1 Антропный принцип мироздания;

2. Универсальность «божественной пропорции»;

3. Закон «двойного подтверждения» культурного развития;

 4. Комплементарность творчества и эволюции.

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

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

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

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

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

                                            2.2.1.  Антропный принцип мироздания:


Сотворение Вселенной и Человека Богом подтверждается согласованным Единством основных параметров Вселенной, предполагающим благодаря своей целостности возникновение в такой Вселенной  человека именно таким, каким он был позднее Богом создан. «Антропный принцип» физики, подтверждающий подгонку всех констант Вселенной под человека,  – это ничто иное, как логика сотворения  мира Богом  для человека в нем!
 Такое согласование  всех констант не имело бы никакого смысла, если бы оно не предполагало в конечном итоге появление в этой Вселенной человека. Существование жизни во Вселенной и в конечном итоге самого человека зависит от тонкой настройки констант ядерных, электромагнитных, слабых и гравитационных взаимодействий, зависит от влияния этих сил  друг на друга. Небольшое их изменение на доли процента в конечном итоге сделало бы существование человека в такой Вселенной  совершенно не возможным.

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

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

                                       2.2 2. Универсальность «Божественной пропорции»:

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

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

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

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

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

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

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

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

Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф» от их воздействия. 
«Красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

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

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

                                    2.2. 3. Закон «двойного подтверждения» культурного развития:

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

Например, в русской истории значимые события  позднее находят «двойное подтверждение» со стороны Духа. Для укрепления принятого Россией Православия, а, следовательно, и возрождения всей русской нации кроме событий на физическом уровне - победы над врагами во время Куликовской битвы, одержанной Дмитрием Донским, необходимо было еще пройти «монастырскую колонизацию» России, начатую преподобным Сергием Радонежским, то есть, не только физический, но и  чисто духовный процесс. 
Духовное подтверждение следовало за событиями на физическом уровне, но так бывает не всегда, иногда оно даже опережает события, как, например, в нынешние времена, для которых так характерны «духовные альтернативы», требующие соответствующего грамотного выбора, чтобы не попасть в очередное физическое ( материальное) болото.

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

№ 1: Принятие в 1Х веке языческой Киевской Русью Православия при громадном сопротивлении языческой славянской элиты;
№ 2: Татаро-монгольское нашествие в Х111 веке и последующее  двухвековое существование под «пятой у татар»;
№  3: Раскол Церкви в «Бунташном ХУ11» веке  и последующие  реформы Петра Первого;

№ 4: Глобальная экологическая катастрофа в  начале ХХl века (Просим пока принять на веру это утверждение, потом мы его докажем)….

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

На вторую бифуркацию Русь ответила образованием сильного государства (Московское Царство) и явлением Сергия Радонежского с его идей «монастырской колонизации» Руси; на третью ​Александром Пушкиным и Серафимом Саровским, а четвертая Перестройка была   подготовлена  русской религиозной философией и идеей «Ноосферного Перехода», разработанной русскими мыслителями, типа Вернадского, Чижевского и Циолковского и других.
Этот российских опыт бифуркационных переходов  показывает, что подобное  политическое решение дополнялось и не могло существовать без духовного подкрепления.  Так реформы Петра 1, чтобы нормально вписаться в историю России, были духовно основательно подправлены  со стороны двух выдающихся культурных деятелей ХlХ века - Серафима Саровского и Александра Пушкина.

«Революция Петра Первого» была столь решительным надругательством над российским менталитетом и российской традицией, что ей потребовалась существенная  корректировка как на уровне православного менталитета народа - подвигом Серафима Саровского, так и на уровне отечественной культуры - ​творчеством уникального российского гения - Александра Пушкина.
Многие события  исторической бифуркации  №4 в России на физическом уровне еще предстоят, а на духовном они  уже были сформулированы в работах русских религиозных философов на рубеже веков, а затем систематизированы  в трудах академиков В.И. Вернадского и H.Н. Моисеева и группы русских специалистов по продвижении «ноосферного сознания» и ноосферных технологий, созданных для выживания России в предстоящей глобальной экологической катастрофе. (См в лок. библ.,  №№: 3-5)

Внимательный читатель заметит, что расстояние между российскими событиями, которые мы называем «историческими бифуркациями», примерно равно четырем векам, следовательно, и последний этап инновационной духовности будет длиться около четырех веков, что полностью подтверждается и предсказанным Львом Гумилевым «временем существования русской нации». (Библ.,  № 7).
Именно реформами Петра 1 Россия от своей «локальной православной эффективности» качнулась в сторону «европейского универсализма», чреватого для нас, как победами, так и поражениями, ибо при его полной победе мы теряем  свое лицо и сущность национального менталитета. Хотя даже такой чуткий к Православию поэт, как А. К. Толстой, оценивал эту эпоху довольно благосклонно:

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

(«История государства российского от Остомысла до Тимашева»,  (См. лок. библ.,  № 8)

Однако именно Петром 1 были посеяны все семена, разросшиеся пышным цветом позднее и приведшие к неизбежности глобальной экологической катастрофы в России. Но именно они вызвали в России к жизни и новую ноосферную философию, и  саму идею необходимости ноосферного Перехода на новый тип цивилизации.
Глобальная катастрофа даст свои плоды, прежде всего,  в том, что в ходе ее преодоления Россия обретает новые способности:

-  духовной универсальности, построенной на диалоге с Богом с Богом;
- целостного мировоззрения, опирающегося на любовь к Природе и ко всем людям;

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

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

                        2.2.4.   КОМПЛЕМЕНТАРНОСТЬ ТВОРЧЕСТВА И ЭВОЛЮЦИИ:

На происхождение человека есть два принципиально отличных взгляда:

- эволюционная теория, изложенная в трудах  Ч.Дарвина;

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

В последнее время сами ученые предъявили дарвиновской теории массу претензий по поводу её неадекватности полученным позднее научным фактам. В «Божественное  творение мира» российская наука традиционно не верит, ибо продолжает жить в сугубо   атеистических рамках. Хотя это довольно странно: «Президент страны в Бога верит, а наука – нет!» По сути дела, вера в Бога стала сейчас личным делом  каждого  ученого. Однако атеистическая иллюзия начинает в ХХ1 веке рассыпаться под воздействием развития самой же науки, в частности в ходе замены традиционных представлений классической физики на открытия квантовой механики. 

Сформулируем претензии современной науки  к разработкам  Чарльза Дарвина:

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

- эволюционная теория провозглашает наличие переходных форм от рыб к амфибиям, от амфибий - к пресмыкающимся, от последних - к птицам и млекопитающимся, которые еще ни разу в жизни никакими палеонтологами не были обнаружены, возможно, потому, что просто никогда не существовали («какая недоработка со стороны ученого!»);

- теория эволюции предполагает неизменность темпов протекания природных процессов, принципиально невозможную из-за всеобщности действия второго закона термодинамики о нарастания энтропии в природных системах;

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

На наш взгляд, это отнюдь не означает краха самой идеи эволюции; она в природных экосистемах постоянно происходит, - и это установленный факт!  Однако, это не эволюция различных видов живого мира, а процесс адаптации природных систем к меняющимся условиям внешней среды…
Именно поэтому необходимо говорить не о выборе одного или другого подхода, а об их комплементарности в процессе общего развития природы и человечества. Жесткий и однозначный выбор «или-или» с точки зрения системного подхода, завоевавшего ныне достойное место под солнцем науки, как один из наиболее успешных методов познания, все чаще меняется на выбор  «и – и»…
Идея «дополнительности», открытая в  квантовой механике, стала  ныне доминирующим, всеобщим  принципом познания в современной науке. Теория эволюции используется и нами, когда мы говорим об эволюции человеческого сознания от МИФа к НОРМЕ, а затем к ФАКТУ и ИННОВАЦИИ.

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

Дар творчества, наряду со свободой воли и способностью к познанию окружающей среды, ​важнейший из подарков человеку от Бога, сделавший человека именно тем, чем он является в настоящее время. Но о  творчестве  разговор  будет особый…
                           2. 3. «ЭФФЕКТИВНОСТЬ БЫТИЯ»: ЛОКАЛЬНЫЙ И УНИВЕРСАЛЬНЫЙ ОПТИМУМЫ:

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

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

Локальный оптимум «эффективности» - это оценка эффективности любой  теории, опираясь на   принцип, что «критерием Истины является практика». Именно ориентация науки   на локальные, а не универсальные,  оптимумы эффективности привела в конечном итоге к тому, что главной в науке стала только  практическая целесообразность, нарушилось равновесие между фундаментальной и практической наукой в пользу последней. К чему это ныне   привело и  ещё приводит,  многим ученым  уже хорошо понятно. Хотя бы в вопросе финансирования науки.
Универсальная ориентация науки, включающая и  нравственные требования,  замещается постоянным требованием новых практических технологий и технического обеспечения. Наука попадает в рыночные экономические условия, фундаментальная наука уходит в тень, а начинает доминировать голый практицизм и сиюминутные интересы. Но отнюдь не интересы  самой науки!

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

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

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

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

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

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

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

- человеческие, представляющие общие интересы отдельных людей

Попробуем разобраться с ними по отдельности.

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

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

Фундаментальные климатические изменения, проходящие на Земле в последнее время,  показывают, что мы вступили в очередной период своей геофизической нестабильности, делающей глобальную катастрофу неизбежной. Сегодня налицо  повсеместный  рост экстремальных проявлений Природы и зависящего от неё Социума. 
По данным мирового Центра исследований стихийных бедствий число природных катастроф с каждым десятилетие прошлого века постоянно увеличивалось:

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

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

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

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

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

Важной составляющей «универсального оптимума эффективности Бытия» является его социальный аспект.  Доминанта Социального Аспекта внутри глобальных оптимумов эффективности Бытия позволяет нам думать о судьбе человечества в целом, ставшей в наше время одной  из наиболее часто обсуждаемых проблем в научном сообществе. 

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

С политической точки зрения одна их актуальнейших проблем современности («проблема глобализма»), имеющая как своих жестких противников, так и сторонников.  Растет значение глобальных социальных  институтов  планеты, типа ООН и ЮНЕСКО,

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

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

Но что же представляет собой  сам  «локальный оптимум эффективности»?

На наш взгляд, он также имеет пять важнейших аспектов:

- государственный, представляющий локальные интересы определенного народа или нации;

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

- институциональный , отстаивающий интересы отдельных организаций;

- групповой – интересы групп или других локальных общностей;

- индивидуальный – интересы отдельных индивидуумов.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Попытаемся поразмышлять, что стоит за каждым подобным  духовным решением?

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Статья вызывает, прежде всего, методологические возражения. Автор решительно игнорирует трехсоставную структуру человеческой сущности, сводя её лишь к душе и телу. Душа рассматривается им подробно, но абсолютно бездуховно, опираясь на её языковой и культурный комплекс, якобы, только для неё и характерные…
Между тем, исходя из трехсоставной структуры человека, душа является всего лишь посредником между духом и телом. Сводить её к психике, - значит лишать духовной компоненты, ибо психика телесна, служит всего лишь поддержкой нервной организации тела.

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

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

Уже упоминалось, что Бог наделил человека тремя важнейшими духовными качествами: творческий даром, свободой воли и возможностью познавать окружающий мир, в том числе и научными методами. Приглядимся  ко всем  им немного внимательней.

                                   2.4.1. ТВОРЧЕСКИЙ ДАР ЧЕЛОВЕКА  ПОДАРОК ОТ БОГА:

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

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

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

- порождением нового, не опираясь на традицию;

- личностным характером творчества;

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

Почему преодоление экокатастрофы будет связано с огромными трудностями?

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

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

                                              2.4.2. СВОБОДА ВОЛИ ЧЕЛОВЕКА:

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

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

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

Духовная черствость людей - вот самая главная опасность, которая грозит нам в связи усилением вероятности предстоящих катаклизмов.
                                  
2.4.3. НАУЧНОЕ ПОЗНАНИЕ ОКРУЖАЮЩЕГО МИРА:

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

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

Поступать по прецеденту в новых условиях - смерти подобно. Это главное объяснение гибели людей в экстремальных условиях. Познание окружающего «мира в чрезвычайных обстоятельствах» должно быть по преимуществу системным, ибо только на его основе можно срочно принимать творческие решения. Способность к творчеству, решительная воля и творческий дар объединяются в условиях инновационного сознания в одно неразрывное целое.
«Органами чрезвычайный ситуаций» уже накоплены эффективные методы борьбы с ними с использованием  всех возможностей современной техники. Но следует упреждать удары и тут без духовного понимания ситуации не обойтись. 
                2.5. ТВОРЕНИЕ БОГОМ ЧЕЛОВЕКА И МИРА​. СИСТЕМНЫЙ ВЗГЛЯД НА БИБЛЕЙСКОЕ  ОТКРОВЕНИЕ:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Подводя итоги сказанному, необходимо отметить, что весь творческий процесс сотворения Человека и Мира носил у Бога не только системный, строго закономерный порядок но и сопровождался духовным подтверждением сделанному на физическом уровне. Бог не просто творит, но и благословляет человека и весь животный мир, всю природу земли. Теперь нам предстоит оправдать или не оправдать это благословение  преодолением надвигающейся экокатастрофы.
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      3.  Глава «Мистическая энергетика Инобытия»:
                                                                      «Много в пространстве невидимых форм и неслышимых звуков,

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

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

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

                                                                        Целое с ним вовлекает созданье  в наш мир удивленный».  

                                                                                                                                                           А.К. Толстой

                                3.1.  Эзотерика Голограммы Бога:

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

Мы пока до конца не понимаем фразу Христа: «В Доме моего Отца обителей много!» Там не только много обителей, много обитателей, оживляющих эти обители. У всех душ, попадающих на Небеса, там есть своя работа, к её выполнению над быть готовым. Неслучайно так оживились в последнее время  все те, кто имеют дело с парапсихологическими возможностями человека, давая нередко совершенно искаженную картину Небес. Истину несет только Голографическая Парадигма.   

Голографической концепцией Того и Этого миров можно объяснить многие экстрасенсорные способности выдающихся личностей, проявляющиеся в экстремальных обстоятельствах или в измененных состояниях сознания. 

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

а) телекинез;

б) телепатию;

в) проскопию;

г) левитацию;

д) ясновидение и яснослышание;

е) ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з) полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к) магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационное пространство Вселенной;

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

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

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

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». (См. Лок. Библ. , № 1, 567)

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

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

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

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (См. лок. библ., 1, стр. 575)

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

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

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

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

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор майя». (См. Лок. библиография, №7.) Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 

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

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» ( См. №1, 546) 

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

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

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

                               д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  ( №1, 586)

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

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

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

                                               е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (№ 1,582)

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                   з) Полтергейст:

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

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (№1, 564).



«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (№1, 564)

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

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

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

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

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (№1, 550-51)

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

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

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

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

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

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

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

                                          м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (№1, 526).

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

                                     н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (№1,522)

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

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

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

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

                                       о)  Психометрия:

Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (№1,568)

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

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

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

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

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

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

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

Я сделаю попытку подобной интерпретации  на примере известной песни Александры Пахмутовой 
(слова А.Добронравова) «Нежность»:

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

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

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

Опять нас любовь за собой позвала: мы – нежность,

Мы – нежность, мы – вечная нежность друг друга.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

     3.2. Потусторонний мир в инновационной богословской традиции»:
    Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». ( См. Лок. Библ. №2, стр.  205) 

Посмертие много больше завязано на нашей позитивной ментальности, чем Мир физического бытия. В мире Бытия мы воссоздаём иллюзию автономности от нас физического мира, а в Посмертии мы на это не способны, ибо там нет  органов чувств, способных  поддерживать иллюзорную физическую картину мира, да и вообще  никаких  органов физических чувств (по крайней мере – традиционных)  у человека там нет. Остались только духовные органы.


Обычно, представляя картину Инобытия, ориентируются на известное высказывание Христа о том, что в «доме Моего Отца обителей много». Но при этом наполняют эту фразу традиционным материалистическим содержанием, что там много различных участков и областей ментальной реальности, похожей на наш мир. Так традиционно Рай воспринимается, как Райский сад, ну а  Ад,  как пекло,   и т.д. Это не адекватное восприятие сущности пространства Инобытия, но трактовать его сейчас было бы с нашей стороны несколько наивно.  

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


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


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


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


Величайшая заслуга Христа в том, что Он донес до нас сущность Инобытия как систему Любви. Все бывшие до христианства религии только затемняли структуру Инобытия терминами «Великое Ничто», «Нирвана», «Эдем»  и т.д., которые ни осознать, как следует, не принять в себя как порядок  личного поведения, человек  адекватно не мог. Человек не способен осознать не практическом уровне, что означает растворение  в «Великом Ничто».


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

 
На Том свете Человек нужен Богу, возможно,  как активная, свободная и самостоятельная единица, принявшая на себя ответственность за свой выбор. Только такой человек способен стать  сотворцом и соработником Бога, способным под Его руководством  завершить обожение всей Вселенной.  А такая задача ни может не стоять перед  любым носителем Разума во Вселенной.

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


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

Антиподом Любви отец Александр  считал «человеческую самость», которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу: «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (См. в Лок. библ., №2, стр. 208-209)

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

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

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

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

Однако с духовным преображением не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности ( См. об этом № 3 в Лок.  Библ.).

Воплощение - принятие Потустороннего мира без внутреннего изменения и вытекающая из этого необходимость повторного  земного воплощения;

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

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

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

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

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

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

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

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

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

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

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия  на какой  душе угодно срок.

        Локальная библиография раздела:
1. 1. Энциклопедия оккультизма и мистики. – М., «Крон-пресс», 2000 г.
2. «Мистики ХХ века. Энциклопедия» – М.,Миф-ЛОКИД, 1996 г.

3. Е.Тихомиров «Загробная жизнь или последняя участь человека», - СПБ., «Нева-Ладога-Онега», 1995

4. Дорфман Л.Я. «Воплощения и превращения как формы взаимодействия индивидуальности с миром» -   http://www.psychology.ru / library/ 00075. html
5.          К. Кастанеда «Путешествие в Икстлан» - Харьков, «Фолио», 2004 г. 

6.         С. Гроф »Путешествие в поисках себя» -М, 1996 г. 
7.             Хосе Аргуэльес «Фактор майя» - 
4.  Глава «Предчувствие Небесного – эсхатология ХХ1 века»:
                                                      «А главное:  так,  что есть Красота и почему её  обожествляют люди? –

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

                                                                                                                                     Николай Заболоцкий 

4.1. НАДО ЛЮБИТЬ И БЫТЬ ЛЮБИМЫМ»:

Эсхатологически готовым надо быть только к одному – к овладению способностью ЛЮБИТЬ И БЫТЬ ЛЮБИМЫМ. Это трудно, но другого пути, если мы хотим выжить в грядущей катастрофе, просто нет! Любовь – это огонь, сияющий в сосуде нашего организма, без него мы охвачены холодом и мертвы для духа и для жизни. Сколько таких живых мертвецов ходит по белу  свету?! 

На чем  же основывается  вся нынешняя  земная,  эсхатологическая мудрость? Прежде всего,  на понимании, что на земле время от времени происходят глобальные катастрофы, имеющие определенные основания в логике развития  социума  планеты. Другое дело, что спокойные периоды могут занимать сотни тысяч, а,  может быть, и миллионы лет.

Это нынешняя наша планетарная катастрофа имеет явно  рукотворный характер, то есть, глобальное потепление климата есть прямой  результат неразумной технической деятельности людей. Но вот уже о повороте  магнитной оси планеты и смене характера  её магнитной   решётки  такого  не скажешь.  Там работают какие-то космические факторы, а не просто  есть последствия  чисто земных цивилизационных  ошибок… 

Из информации, полученной с помощью ченнелинга от Крайона, (См. лок. библ., № 1.) становится ясным, что существует Космическая Магнитная Служба, работником которой является Крайон, и она отслеживает, а может быть, и направляет все эти изменения.  

Мне бы хотелось включить в наш разговор другой, не мой, а чисто женский голос, исследователя, интуиции которого я, безусловно, доверяю – Ковалевой-Бронюкайтене Натальи Борисовны:

    «Главное, что с чисто женской точки зрения видно, что есть  другая связка надвигающихся событий:

корень сверхинфляции скрыт до самого Взрыва-Переворота диспаритета цен, ныне диктуемого Культом Прибыли («коротких» денег) на рынке, а именно, скрыто приближение мирового голода, а с ним и – эпидемий:

- голод проявится «внезапным» обрушением цен на энергоресурсы, а значит и нефтяных, газовых, ядерных и пр. энергоресурсов;

- Ислам (кроме русского) - в психическом хаосе «непонятного» обрушения культа денег и всего искусственного окончательно организует предсказанный в Коране  поход на неверных  под последней кровавой идеей материалистической справедливости для всех; это – поход в Европу и война в США против неверных и против, по их мнению,  «Сатаны»;

- все ухищрения заменить «деревянные деньги» золотом или другими искусственными ценностями бессильны, потому что все договоры элит невозможны  в условиях неконтролируемого сверху голода и эпидемий, в условиях мирового и «неожиданного»  паралича денег и др. приоритетных ценностей всего искусственного. Крах идеи рынка в массах, умирающих от голода и эпидемий, заложен в самой идее, в культе всего искусственного, в  уничтожающем  естество культе всего сотворенного.

        А поэтому пока есть только противостояние рыночной идеи (культа прибыли) и исламской идеи. Все остальное производно, сельское хозяйство уничтожено практически и невосстановимо никакими деньгами, потому что уничтожен Культ земледелия внутри культа Всевышнего, не имеющего врага.            

        Бог, который имеет  врага – сатану или международный коммунизм, сионизм, капитализм и т.д. – не является Всевышним именно потому, что имеет врага. Культ такого Бога  всегда затевает войну.  Христос как вождь белых «богов» не может иметь Антихриста во врагах. Уничтожение культа Всевышнего с его со-творением вместе с разумными существами (их раньше прочие люди называли «богами», вспомните в канонических Евангелиях: «разве не сказано вам через пророков: вы – боги?»). И убейдийская, и шумерская, и египетская, и римская, и византийская, и российская цивилизации потомков белых были разрушены именно из-за подрыва  неразумным и приходящим большинством, которым белые люди («боги») пытались передать культ земледелия, размывания самого смысла работы на земле.  Зачем? Чтобы ими управлять и самим избавиться от сельской и «грязной» жизни ради культа изобретательства всего искусственного в «чистых» городах. Пришлые постепенно ассимилировались. Но культ Всевышнего они размывали до обрядоверия и идолизации частных проявлений его, не имея в себе, в своем генетическом содержании единого информационно-энергетического «образа» Всевышнего. «Есть много животных в форме человека», - говорил Иисус Христос. 

             Кто сейчас поедет на село без цивилизации? В «грязь» и «недостойную жизнь»? Не рассчитывая на электричество, газ, дизтопливо, бензин, водопровод, машины? Кто? Какая пара?

            В этом-то и главное: разумным меньшинством в смешении с несчастным животным, пусть более высокоорганизованным, предан  большинством ради искусственного творчества  главный Смысл, Идея, брачной эволюции - Пути к совершенству разумного человечества в брачном таинстве к триединству с «образом» Всевышнего в Триединстве Истины, Любви и Жизни (определение Всевышнего принадлежит И.Х.). Это понять можно только тем, в ком этот «образ» пропечатан как со-Весть, со-Чувствие, со-Бытиё и на руке, и в генах от природы, и вокруг его. Хотя в нас это сейчас сильно блокировано нашими блужданиями («блудом»).

            Так что есть неизбежность пока в социальных явлениях и истории цивилизации всего искусственного. Но если откроется пара на Земле, которая на равных, но каждый в своем, откроют заново в себе путь вместе к знанию,  любви и жизни совершенных, то около них и спасется всякая жизнь на планете Земле. И не будет повторена история Марса и других планет. А потому пока зову, не от себя, а от Софии и от И.Х.– «не участвуйте в делах тьмы», прекратите,  разумные люди, изобретать, обучать своему, кормить «неближних», смешиваться с ними. А потому в век власти идей животного материализма большинства уходите в русские (белого человека) леса, на русской (родине белых людей) земле. Вместе с себе подобными по Идее, отрекшись и от искусственной энергии, и от искусственной магии, и от искусственных вещей, на которые может позариться чужак. Вот почему древние белые («боги») наказали Прометея за огонь, данных людям неразумным. Вот почему издревле пресекалось смешение. Вот почему завещано избегать искусственной магии и обрядоверия. Ищите заново русское (белого человека – человека разумного) Знание. Ищите уйти от своих заблуждений и встать на прежний Путь. Оно уже открыто под Софией, Отцом и Христом. Кто такая София? Это древнейший «Святой Дух, матерь моя» (И.Х.). Очень древняя ипостась Всевышнего – птица Сва. С-(о)-в (ф)-(и)а.     

            Так что будет рыночная Идея на планете власти неразумного большинства под диктатурой животного закона силы. Пока не созреет рыночная Идея до своего логического конца. Пока скрыто от всех не созреет голод и его эпидемии, война исламская от суперинфляции и крушения всех денег на Земле, всех ценностей, кроме еды. А еда останется в очень малом количестве у малого количества людей, выдерживающих в себе крах рыночного культа денег и только на земле. Один будет оставаться, а десять – падать от страха. Потому что покачнутся для него основы вселенной. Не мною, кстати,  сказано.

            Потому главное для разумного человека сейчас не потерять свою жизнь, способность любить, жить в природе и искать знание о сотворении и устройстве под Всевышним. Абсолютно милосердного устройства, где разум не нуждается в войнах, искусственном, рабах и наемниках и не нуждается в смешении с неподобными для своего счастья на своем пути и для блага всего прочего мира..

             Я скоро уйду. Не от себя говорю, но через меня всему разумному меньшинству напоминается древнее и открывается новое. Через кровь не разговаривает Всевышний со своим миром. Для него наша смерть всего лишь новое рождение, но он может прикоснуться только к тем, кто в паре открывает свое «со-бытие» на бесконечном пути к Нему. И среди детей разумных родителей рождаются желающие отойти с путей разума, испуганные ими.  Но любовью, знанием и примером жизни мы можем их удержать в разуме. А те, кто отойдут навсегда, у них свои нужные в этом мире роли. Так всегда шла эволюция Вселенной: и среди разумных одноклеточных и неразумных, и среди белков таковых, и среди ионов и т.д. Только в своих темпах, сроках и размерах жизни, эволюций. Среди своего диапазона длин и частот волн, среди своей скорости жизни температур и энергий. Абсолютна мудрость Всевышнего, чья искра есть и в разумных существах. Всегда была. От начала мира. Искра, устремляющая нас невероятной жаждой к Тому, кто ее отделил от себя для со-творения с собой Вселенной»(См. в Интернете: guskov2006.narod.ru)

Философия эсхатологии очень  сложна, а главное,  в ней должны быть проявлены все  разные точки зрения. В «Апокалипсисе Иоанна» есть много спорных моментов, а главное, существует группа богословов, которые не убеждены, что его включение в корпус Библии правильно, ибо не совсем эта эсхатологическая картина согласуется с представлениями самого  Христа о Конце света, проявленным в синоптических Евангелиях. 

Христос  говорил только о том, что (См. лок. библ., №11, стр. 461) непреложность и неизбежность Страшного Суда служит причиной:

- покаяния;

- веры;

- святости;

- молитвы и бдения;

- постоянства;

- что мы будем судимы на Страшном Суде, как сами судим других;

- если не оказываем милосердия, то будет осуждены без милосердия;

- если не будем судить и осуждать, то и сами не будем осуждены;

- совершенная любовь дарит на Страшном Суде великое дерзновение;

- нечестивые боятся Страшного Суда, а праведникам бояться резона нету;

- Сатана и его ангелы буду осуждены и наказаны навечно именно  на Страшном Суде;

-старые небеса и земля будут разрушены.

              Из подобной картины явствует, что предстоящий Переход никак не может быть Концом Света, ибо он не вписывается в его  картину,  нарисованную самим Христом.

4.2. «ЛЮБОВЬ К ПРИРОДЕ КАК ОСНОВА ВЫЖИВАНИЯ»

1. Планета как живой организм;

 2. Коэволюция человека и Природы;

 3. Тождественность структур Человека,  Природы и Социума

 4. «Любовь к Природе» - взгляды  поэтов и «народной мудрости»
                                        4.2.1. Планета как живой организм:
На глубинную связь нашего духовного состояния с экологическим состоянием природы указал профессор  Игорь Николаевич Яницкий (См. Лок. Библиография № 12) фундаментально  обосновавший гипотезу, что «планета есть живой организм».

    С его точки зрения «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (См. №12, стр.67)

     Человек вовсе не «венец природы», он занимает в ней определенную ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, И. Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни, как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, предельно высокая энергетическая насыщенность  и многое другое.

      Все эти обстоятельства делают планету «живым организмом» более высокого интеллектуального уровня, чем человечество. Принципиальное  их отличие заключено только в использование разные «инструментов» достижения целей. Если у человека - это руки и ум, то у планеты  - климатические изменения, природные катастрофы, высокий уровень целесообразности природных процессов и т.д.

Выше планеты по интеллектуальному уровню - только  Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы Вселенной. Важнейшим качеством поддержания жизни на планете  является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения большого метеорита, многократного  повышения температуры, приводящие к оледенениям,  потопам, глобальным пожарам и т.д.

Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло и свет  нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с ним, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

Именно этот «симбиоз Человека и природы планеты» позволяет нам считать, что она занимает самый интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других наших  планетах пока не обнаружено...

           Все эти факторы позволяют нам, как думает профессор И. Яницкий, отойти от ныне принятого антропоцентристского мировоззрения и признать более верной  геоцентрическую систему мироздания.

Из подобной смены мировоззренческих установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

1.  Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам планеты и  Бога!»

2.  Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится мораль, нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!» «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди Иисуса Христа.

3.  Человек должен понять, что он не может в условиях подготовки к глобальной экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, отказ от диалога с Природой, нарушение её  баланса и жизненной устойчивости.

4.   Он должен принять компромиссы, которые ему в течении миллионов лет навязывает Природа, и следовать им, как следовали тому  древние люди,  бывшие в этом отношении   много мудрее нас.

5.  В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти своих предков», не случайно «предок» переводится, как «идущий впереди».

6.  Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как- то молитва, покаяние, смирение перед Высшим, Любовь к Нему.

7. В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот,  кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам бытия.

Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?

Правила при этом будут такие:

1.  Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

2.  Кроме того, Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ОБЩЕНИЯ.

3.  Мы не должны кичиться, представлять себя «Царем планеты», в отношениях с Природой более всего  нам подошло бы  СМИРЕНИЕ.

4.  Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок. Плевок на землю - оскорбление нашему Высшему Началу Планеты. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

5.  Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Планета  - Абсолют (БОГ-Саваоф), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

6.  Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают этой энергетикой.

7.  Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут гарантированы.

8.  Надо приучать себя избегать «мата», ибо эти слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни или какой другой неприятности.

9.  Под запретом также  неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода жвачек и прочих неразумных вещей, типа «наркотиков».

            В заключение этого разговора мне бы хотелось поговорить о некоторых подтверждениях изложенной  провидческой уверенности, опирающейся не только на работы ученых, типа Игоря Николаевича Яницкого, но и на наших гениальных поэтов. В данном случае,  я имею в виду некоторые стихи Николая Степановича Гумилева.

Я знаю, что деревьям, а не нам  дано величье совершенной жизни.

На ласковой земле,  сестре звездам, мы - на чужбине, а они - в отчизне.

                Эта поэтическая метафора перекликается с мыслью Игоря Яницкого, что деревья, а шире - вся зелень является той  частью планеты земля, которая сохранится даже после глобальной катастрофы, а человечество вымрет (на физическом уровне), а на духовном будет перенесено в какие-то другие места Космоса, которые в духовных книгах принято называть «Адом» или «Раем».

             «Земля, к чему шутить со мною, одежды нищенские сбрось

             И стань, как ты и есть, звездою, огнем пронизанной насквозь!»
Этот образ получил полное научное доказательство в работах Игоря Яницкого, разобравшего внутреннюю структуру планеты и тайну возникновения на ней жизни. Именно, пронизанность насквозь огнем» делает планету живой, а, по мнению самого ученого, - структурой, имеющей более высокий интеллектуальный потенциал, чем все человечество.      Даже наш поэтический потенциал поэт оценивает не очень высоко:

                Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

                Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

                И символ гордого величья, как некий благостный завет,

               «Высокое косноязычье» тебе даруется поэт!

Рассказывая о Том Свете в стихотворении «Заблудившийся трамвай», поэт приходит к такому выводу:

              Понял теперь я, что наша свобода - только оттуда бьющий свет.

              Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет.

           Поэтические ортодоксы скажут, что это всё - лишь поэтические образы и метафоры Николая  Гумилева. Но поэзия обладает способностью познавать мир в своих образах отнюдь не меньше, чем эта делает наука в своих научных терминах и экспериментах.

            Наука еще только подходит к познанию Того Света, судя по работам И. Н. Яницкого, а поэзия занимается этим давно и, как теперь мы можем судить, отнюдь не с плохими результатами.

 «Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

   Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.
   Очень важно, что здесь Гумилев выступает сторонником идеи, которая уже не раз излагалась, в том числе и на наших страницах, о том, что именно России предстоит стать местом, где ход глобальной катастрофы будет остановлен и тогда на наших полях «взойдут стены Нового Иерусалима».

В  стихотворении «Душа и тело» душа поэта признается ему, что она - жительница совсем иных миров:

Безумная, я бросила мой дом, к иному устремясь великолепью.

И шар земной мне сделался ядром, к какому каторжник прикован цепью.
Свой дух поэт, однако,  поэт ценит все-таки  выше:

 Я тот, кто спит и кроет глубина его невыразимое прозванье;

 А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне его сознанья.



Конечно, это слова, полные огромной гордыни, с христианской точки зрения. Однако, если мы остаемся в рядах искателей истины и следуем в русле намеченных профессором И.Н. Яницким открытий, следует признать, что многие прошлые предположения имеют ценность не больше «слабого отсвета сна, бегущего на дне  сознанья».


          Подводя итоги, нам бы хотелось сказать, что как наукой, так и поэзией представлены полные доказательства, что наша планета - живое существо, мыслящее, ощущающее и действующее! 

Хотелось бы также сказать, что всей предыдущей науке не хватало системного подхода, способности признать, что подлинная картина мира может возникнуть только при условии, что Тот Свет является такой же неотъемлемой часть системы, как и Этот.


                                  4.2.2. Коэволюция Человека и Природы:

    Для того, чтобы прояснить нашу позицию в отношении Коэволюции Человека и Природы, мы предлагаем сравнительный анализ возможностей и природы и выигравшего вроде бы в конкуренции с ней человека, что, однако, привело к загрязнению окружающей среды. Коэволюция человека и природы снижает нагрузку на природу и восстанавливает прежние гармонические их взаимоотношения.

                                                                                                                                                    Матрица № 1                                  
	Основные аспекты экосистем

                                                               Природные экос          истемы
	Антропогенные экосистемы
	 Коэволюция Человека и Природы

	Накопление минеральных

ресурсов 
	Истощение минеральных

ресурсов планеты
	Ограниченное истощение

минеральных ресурсов планеты

	Использование  естественного 
количества воды, её накапливание 
и очищение
	Расход большого количества

воды, её загрязнение
	Экономия воды, использование

различных средств очищения

	Получение, преобразование и накопление солнечной энергии
	Использование энергии

ископаемого и ядерного

топлива
	Использование только 

возобновляемых источников энергии

	Воспроизводство кислорода и потребление диоксида кислорода
	Потребление кислорода и 

производство диоксида

кислорода при сгорании

ископаемого топлива
	Ограничение сгорания ископаемого

топлива, производство зеленых

насаждений


	Формирование плодородной 
почвы земли
	Истощение плодородия

почвы
	Повышение плодородия почвы с

помощью червей и анаэробных

бактерий и других методов

	Создание местообитания

различных видов дикой природы
	Разрушение местообитания

дикой природы
	Сохранение местообитания дикой

природы, расширение заповедных

земель и охранных зон

	Фильтрование и
 обеззараживание отходов

и загрязнителей
	Производство большого 

количества отходов с их

искусственным 

обеззараживанием
	Использование естественных и

искусственных способов 
обеззараживания отходов и загрязнителей

	Естественное самовосстановление и сохранение экосистем
	Восстановление и сохранение

ценой больших затрат
	Сочетание естественных и 

искусственных способов 
самовосстановления

и сохранения

	Естественная гармония и

баланс систем, идущая от Бога
	 НЕВЕРИЕ В БОГА
	Сохранение естественной гармонии

с верой в Бога в сочетании с 

искусственными методами гармонизации

	Допуск зла (хищники) в

естественный баланс
	Борьба с хищниками и злом

техническими средствами
	Ассиметричная целостность

противоположных начал

	Неспособность выработки

средств охраны – второй шкуры и т.д.
	Создание «второй шкуры» в 

лице сети жилых домов с 

отоплением и водопроводом
	Создание автономного Экодома,

существующего вне 

цивилизационных сетей

	 Природное сообщество
 животных экосистем
	Одиночество человека
	Соборное существование в рамках

экологических общин

	Существование без Техники
	Невозможность

существования  без техники
	Снижение зависимости от 

искусственных систем, типа техники т.д.


Вместе с тем остаётся только одна проблема: «Как заставить человечество избрать пути, ведущие к коэволюции человека и Природы? В нынешней ситуации этот вопрос трансформируется в проблему:»Как смягчить последствия предстоящей глобальной экокатастрофы, как выжить в ней?» На нем мы позднее сосредоточимся.

                4.2.3. Тождественность основных структур Человека, Природы и Социума:

 В тождественности основных структур Природы, Человека и Социума мы пытались убедить читателя во Введении к настоящей работе. Вместе с тем, их не мешает отобразить в системном виде еще раз в предлагаемой ниже матрице № 2.                                                                     

                                                                                                                                         Матрица № 2.

	Природа
	Человек
	Социум

	Божественное начало Природы-

её гармония и целесообразность
	Божественное начало в 

человеке - соответствие

Святому Духу
	Божественное начало в 

Социуме – ЦЕРКОВЬ

	Духовное начало - в биоразнообразии 

и красоте Природы
	 Способность человека к

Духовности, Творчеству и

 Красоте
	Духовно- инновационная 

КУЛЬТУРА СОЦИУМА

	Водная стихия - реки, моря, озера,

подземные воды
	Кровь, её движение по 

кровеносным сосудам, сердце 

человека  
	Водопроводные сети,

другие ИСТОЧНИКИ ВОДЫ

	Зеленая растительность
	Этическое начало в человеке
	НРАВСТВЕННЫЕ ЗАКОНЫ,

без которых нет Социума

	Горы, минеральные руды, 

Металлы
	Костяк, метаболизм минеральных веществ  в организме
	Металлическая

ТЕХНИКА и технология

	Земное начало - «живая почва»
	Кожа, внешние покровы тела
	 ЧЕЛОВЕЧЕСТВО 


          4.2.4. Любовь к Природе  с точки зрения поэта и « народной мудрости»:

     В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших для содержания самой поэзии тем.   Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?

«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

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

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

 Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»
Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

      «Всё цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

      Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

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

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

 В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она


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

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

  Ему вторит Михаил Лермонтов:

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

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

Когда  росой обрызганный душистой прекрасным вечером иль в утра час златой

  Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

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

  И счастье я могу увидеть на земле, а  в небесах я вижу Бога!
     Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» -    состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.   Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

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

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

 Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

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

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

   Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

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

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

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

Значение разговора природы важнее «ненужного кома стихов поэта» - преклонение поэта перед природой таково, что он предпочитает все свои стихи ее святому диалогу.

   Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

« Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса.

   Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса...»

Но именно только на фоне этого грандиозного увядания природы на поэта находит вдохновение  и «рождаются стихи в вечерней тишине»...

Одного природа не способна подсказать поэту, «куда ж нам плыть?» - этот выбор остается только лично за ним.

  Афанасий Фет в своем стихотворении «Я потрясен, когда кругом», предпочитает все красоты природы другой красоте:

«Но просветленный и немой, овеян властью неземной,

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

  Твой светлый ангел шепчет мне  неизреченные глаголы»...           


                   Отсутствие утилитарности у поэзии о природе, невозможность её практического использования точно передает в своих стихах Ник. Гумилев:

          « Но  что нам делать с розовой зарей над холодеющими небесами,

             Где тишина  и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами? 

            Не съесть, ни выпить, ни поцеловать…  Мгновение бежит неудержимо,

            А  мы ломаем руки, но опять обречены идти все мимо, мимо...»

 Природу русский поэт изображает в своих стихах не ради какой-то утилитарной цели, а во имя самой природы, любовь к ней он ценит  её во имя самой любви.

   Я внимательно изучил все имеющиеся на сегодняшний день учебники по экологии, но там нет ни слова о любви к природе, нет и намека на вклад, внесенный в этот процесс великой русской поэзией, да и не только русской!

Так нам проблемы экологии не решить, не повернув массовое российское сознание лицом к природе, не заставив её полюбить.

Ну а поскольку в научной экологии места для разговора о «любви к природе» не нашлось, я перейду к народной мудрости и посмотрю, запечатлена ли  эта любовь в «народных приметах?»


1.  Птица бьётся в окно - к  хорошим вестям.

2.  Орел парит над головой - предвестье счастья и крупной победы.

3.  Найти паука на платье - к прибыли.

4.  Если дни стоят сухие, на двор выставляют кувшин, чтобы Бог дождя дал.

5.  Лягушки на берегу прыгают к дождю.

6.  Пчелы очень рано летят за взяткой - будет хороший день.

7.  Ворона кричит - летом к дождю, зимой - к метели.

8.  Кошка лижет лапу - на хорошую погоду.

9.  Голуби разворковались, установится вёдро.

10.  Отсутствие росы в тихую светлую ночь предвещает ненастье,  чем больше росы - жарче  день.

11. Если звезды ярко блестят, летом будет зной, зимой - стужа.

12. Цикады сильно стрекочут вечером,  завтра - хороший день.

В этих приметах проявлена народная мудрость, густо замешанная на любви к природе. Добрые знаки предвещают хорошую погоду, плохие – ненастье. Важно, что они работают…

              4.3. «ДУХОВНАЯ ФИЛОСОФИЯ ПРОРОЧЕСТВА» :

У меня сложилось достоверное ощущение, что Небеса посылают нам о Будущем,  как достоверную информацию, так и дезинформацию. В пользу последнего утверждения говорит то, что в последнее время количество не оправдавшихся пророчеств только растет. Мы уже указывали на это. 

Именно поэтому люди способны воспринимать пророчества как информацию с определенной долей вероятности. Представьте себе, если бы мы владели каналом достоверной информации такого рода. Например, точно бы  знали день и час  своей смерти. Вряд ли бы это помогало нам жить. Святым людям, возможно да. Так,  Нострадамус точно знал день и час своей смерти. (6, стр.16)

                             А. Специфика Пространства- Времени (П-В):

Для понимания философии пророчества необходимо разобраться в философском понимании специфики Пространства-Времени, ибо именно она накладывает свой интенсивный отпечаток на наше восприятие пророчеств и их оценку.Выделим три основные качества Пространства-Времени:

-  условность;

-  субъективность;
-  целостность.

                                            а) Условность Пространства-Времени:

Мы воспринимаем Пространство-Время условно, то есть, совсем не так, что на самом деле находится за гранью наших органов чувств. Реальность окружающего нас Пространства-Времени – это ансамбль энергий различного типа, которые стабилизируют  окружающее нас пространство. Чтобы воспринять реальность, надо наделить его Пространственной или Временной характеристикой, ибо вне их реальность не просматривается, она сводится к группам  общих понятий.

Но каждый человек это делает по-своему, абсолютно одинакового для всех Пространства-Времени не существует, ибо органы чувств наделяют нас специфически индивидуальными особенностями восприятия

Нам привычно выделять в пространства верх и низ, правую и левую часть, Север, Юг, Восток и Запад, но для каждого они свои.

Абсолютность их содержится только в общих понятиях, которыми мы пользуемся, вкладывая в эти понятия, если не совсем одинаковый, то близкий смысл. Иначе смысла в человеческой коммуникации вообще  бы не было, ибо не было бы главного – понимания.

Точно также условно наше разделение Времени. Это условность зафиксирована еще древними в следующей мудрости: «Все врут календари».

Деление на отрезки времени на планете Земля условно, год – как время  полного оборота планеты вокруг центрального светила, месяц  как примерно 12-я часть года, сутки, как 30-я часть месяца, час как 24-я часть  суток. Но любой календарь имеет ограничения, вечных календарей не бывает. Наиболее длинный календарь у Нострадамуса, он  обозревал  время  человечества до 3797 года (6, стр.31)

                  б) Субъективность Пространства-Времени:

Условность П-В тесно связана с таким его качеством как «субъективность». Возможно, это разные грани одного и того же качества.

Субъективность понимания Пространства зависит от  нашей  «точки зрения» на него, а еще точнее – от  «масштаба его  видения».

Одно дело, если мы смотрим на землю  с высоты своего роста, другое – с высокой горы, а третье – с космического корабля. Открывающееся перед нами пространство будет совершенно разным, хотя некоторые общие элементы в каждой картине будут присутствовать.

Еще более наглядно можно продемонстрировать субъективность времени. Каждый из нас замечал, что скорость протекания одних и тех же долей  времени субъективно не одинакова. Если мы занимаемся любимым делом, оно летит, как самолет, но «ползет, как черепаха», если мы что-то долго ждем, не получая ожидаемого. 

Кант, заметив это обстоятельство, выдвинул теорию, что Пространство и Время  являются просто формами организации нашего восприятия.

В сущности, немецкий философ ошибался, но субъективный фактор П-В схвачен им совершенно верно. Его ошибка связана с тем, что вне человеческого восприятия П-В существует, но носит уже другой смысл, также привязанный к позиции его наблюдателя, даже если это не человек. 

Таким наиболее общим наблюдателем может быть  только Творец, благодаря присутствию которого П-В имеет  объективные характеристики.

                     в) Целостность П-В:

С помощью наших органов чувств П-В воспринимается нами как трехмерное пространство и одномерное время (одномерное - в смысле текущее из  Прошлого в Будущее).

На деле это не так, ибо наукой уже доказано, что в пространство планеты включено несколько пространственных миров, в частности, мир Инобытия, имеющий обратные характеристики: трехмерное время и одномерное пространство. 

Физики, подчеркивая целостность П-В прелагают рассматривать время как четвертую координату пространства, то есть, время как процесс изменения трехмерного пространственного континуума, то есть, четвертую координату. 

                        Б. Специфика Пространства-Времени (П-В) как типа сознания:

а) мифологическое (языческое)  П-В:

Что такое П-В для язычника? – Это восприятие природы через призму времен года: Весна, Лето, Осень и Зима, а также восприятие соответствующих климатическому сезону «ликов Природы», а также спрятанных на ними духов, ответственных за эти изменения.

Однако у язычника пространство в этих изменениях бесконечно, а время крутится в четырех своих сезонах вечно. Вторая духовная ипостась природы ответственна за поддержание этой Вечности-Бесконечности. 

б) нормативное (религиозное) П-В:

В отношении времени верующий человек стоит на позициях креационизма: на заре веков  Бог-Отец создал этот мир и пару первых людей, затем они согрешили и были вынуждены покинуть райское место своего пребывания, потом Бог-Отец посылает своего Сына-Слово, чтобы Тот ценой смертной жертвы спас этот мир, а в конце времен пришел на Страшный Суд, чтобы оценить результаты его окончательного развития. 

Нормативный пространственный континуум также трехмерен, но это другая трехмерность: она  включает три специфических пространства: райское место, землю и Ад как  третий тип пространства.

Бог-Отец в этой концепции появляется в начале времени Творения, Бог-Сын – в  его середине, в Бог-Дух Святой – в финале.

 Нам представляется, однако, более милосердная картина: в конце времен появится Богородица – третья женская ипостась Троицы, скрытая до поры до времени в ней. Именно Она с Любовью  распахнула свой плат спасения над Россией, как верят русские, именно Она и принесет спасение всему (так и тянется рука написать – «прогрессивному»)   человечеству в трудные времена глобального катаклизма.

                          в) фактологическое  (научное) понимание П-В:

Если в основе мифологического понимания В-П лежит целостной миф, в основе религиозного – духовная норма или обряд, то в основе научного понимания П-В  находится экспериментальное подтверждение некой научной гипотезы, получающей свою вторую реальность в эксперименте. 

То, что научными экспериментами не подтверждено не существует, как бы ярко ни повествовали об этом другие (кроме научных) формы подтверждения реальности.

В этом смысле ограниченность современной науки не поддаётся описанию, поскольку  широты зрения и способности включать в рассмотрение  другие (пока не подтвержденные наукой)  пласты реальности, ей, как всегда, не хватает.  

 Если звезда видна в телескоп, значит, она, по мнению ученых,  существует, если на Небе присутствуют  миллионы пока  ещё не видимых астрономами звезд, значит,  их и не существует  вообще.

Гносеологический «идиотизм» (односторонность) современной науки воистину бесконечно-вечен, как  и мифологическое пространство-время. 

         г) Духовно-инновационное П-В:

Духовно-инновационное «пространство-время» открывается нам в диалоге с сущностями, которым мы доверяем, прежде всего, Богу. Поэтому «ДИАЛОГ», как способ восприятия П-В,  вносит огромную специфику в его понимание, прежде всего с точки зрения  своего  колоссального расширения.

Духовно-инновационное понимания П-В включает в него и Инобытие, существование которого доказано, в том числе и чисто техническими средствами, как инструментальная транскоммуникация см. № 13), и другие еще неведомые миры, диалог с которыми уже установлен, например, с инопланетянами, душами умерших, которые вошли с нами в ченнелинговую коммуникацию.

 С помощью таких сообщений получена большая часть информации в этой книге. 

Все эти четыре типа сознания в плане понимания П-В имеет прямое отношение к сущности любого пророчества.

Миф – это всегда и пророчество, ибо в нем Прошлое и Будущее едины  в некоем новом синтезе.  То же самое и религиозная догма. Евреи верили в Мессию, но не восприняли Христа, ибо Он пришел не в образе царя, а в образе простого человека-мученика. 

Для христианской догматики очень важно не только Первое, но  и Второе пришествие Христа, ибо в нем верующий Христу мир и реализует своё положительное начало, в частности, своё тысячелетнее процветание в Миллениуме.

 Несбывшиеся прогнозы Конца Света рушатся под тяжестью именно фактологического сознания, допускающего прогноз не только как абсолютную, но и как относительную истину, которая по причинам человеческой активности может быть и преодолена. 

Коммуникация с Богом в духовно-инновационном сознании – это всегда пророчество. В частности  все «ченнелинговые сущности» только на пророчества и направляют свои усилия, желая помочь человечеству одуматься и смягчить непоправимое. 

Однако «духовно-инновационное пророчество» - это синтез и пророчества и его исправления одновременно, ибо оно есть  единство полярных противоположностей. Ведь, если пророчество преодолено, то оно и  не оправдалось.   И,  слава Богу!

                    4.4.«Богословская сущность пророчеств о «Конце Света», приходе Мессии и Апокалипсисе»:

                                          А. Специфика вопроса:

Этот вопрос достаточно подробно разобран в богословской литературе (См. лок. библиография №№ 17 – 22, а также № 4). Он составляет основу православного понимания Времени, которое начинается Сотворением Мира  и заканчивается бунтом Антихриста, после которого следует приход Мессии – Второе Пришествие Христа и тысячелетие Царства Божьего на земле, а потом - «Конец Света» в форме  «Апокалипсиса». «Конец Света» совершается уже не в нашем мире, а на том свете, ибо готовит  Вселенную к Инобытию в космических масштабах. 


 Любое подлинное христианское пророчество совершается не просто по воле пророка, а устами человека, которыми движет Святой Дух. Иначе, грош цена будет чисто   бездуховному пророчеству.


Конечный смысл любого пророчества – спасение людей. Если же оно делается, чтобы подфартить самому пророку, то именно для него оно чаще всего плохо и  кончается. Примеров тому масса – в Библии и в жизни. Один из ярких примеров – судьба гитлеровского ясновидящего Хануссена, напророчившего Гитлеру   победу на президентских выборах в Германии в начале тридцатых годов, и уничтоженного впоследствии  самими штурмовиками, как только он перестал быть им  нужным.


 Дар пророка –  ясновидение и прозорливость, но даются они не каждому и не на постоянное время. Их длительности помогают  высокий нравственный уровень пророка, чистота сердца и личная святость. Если этого нет,  его  харизма   терпит ужасающее фиаско.


Казалось бы смысл деятельности пророка – правильное предсказание событий, но это не так. Дело не в прозорливости, а в правильном отборе пророчеств, идущих только на пользу, а не во вред людям.

 
 В древнейшем памятнике второго века от Р.Х. «Учении Двенадцати апостолов» сказано: «Всякий грех будет прощен, но этот грех («лжепророчество» – Ю.Г.) не будет прощен никогда. Не всякий, говорящий в Духе, есть пророк, но если он только будет иметь «Нрав Господа». По «нраву»  может быть познан лжепророк и истинный пророк» (21, стр. 8).


Таким образом, святость – обязательное условие подлинного пророчества в христианстве. Она, однако, часто понимается совершенно по-разному. Для человечества всегда была свойственна не святость, а постоянная борьба части ( самого человека) с Целым – Богом. Системный подход в богословии рассматривает «святость» как подчинение Целому. Это справедливо при  бинарном рассмотрении  мира как единства Эго и Бога. Тринитарный подход  видит эту картину несколько иначе.

В нем доминанта (лидирующее положение) одной части рассматривается  не как бездуховность, а как закономерная форма адаптации системы  к меняющемуся Целому. Так  при сотворении мира  доминировал  Бог, в раннехристианскую  эпоху  – Бог-Сын,  а после Его вознесения на Небо  доминанта перешла к Святому Духу. Именно поэтому выступление против Него понимается в Евангелии как высочайшее святотатство. 

Устами подлинного пророка всегда гласит Дух Святой.  И православный творец так же говорит голосом Бога. Но какая же  между ними разница?  Художник не всегда пророк, но всегда творит произведение искусства.  У пророка это получается далеко не всегда. Катрены того же Нострадамуса далеки от художественной законченности, хотя и являются подлинными пророчествами.

Если следовать «Откровению Иоанна Богослова», то свидетельством подлинного пророчества (как таковыми являются обращение к 7 церквям) будут семь таких характеристик: (См. № 4, стр. 156-169)

1. Любовь – обращение к Эфесской Церкви;

2. Богатство духа  - обращение к Церкви Смирны;

3. Преображение (получение тайного послания) – Церковь Пергама;

4. Равновесие духовных начал с его смещением в сторону «золотой пропорции» - Церковь Фиатиры;
5. Готовность к постоянному обновлению – Церковь Сардиса;

6. Братская Любовь  - Церковь Филадельфии;

7. Очищение через творческое  Преодоление – Церковь Лаодикии. 

Все эти качества  одинаково важны и для получения подлинных пророчеств и подлинных произведений искусства. 

 Второе Пришествие Христа никак не может быть «Концом света», ибо по Библии прямо за ним следует Миллениум – тысячелетнее Царство Христово. А сам АПОКАЛИПСИС как «Конец Света» будет скорей всего на Небесах, а не на Земле, ибо он будет свидетельствовать о Переходе Вселенной из одного, чисто материального этапа существования на другой -  духовный способ, который, однако,  одной землёй  далеко не исчерпывается.  

                               Б. Общий богословский подход:

Чтоб до конца понять специфику богословского рассмотрения христианского понимания времени, в рамках которого выясняется духовная  сущность «последних дней», необходимо вернуться к более общему контексту. Мы рассмотрим коптское, апокрифическое «Евангелие от Фомы», трактующее общие вопросы христианского миросозерцания с целью понять и частность – сущность «Конца Света» и «Апокалипсиса».

    Христианство–Истина, которая потрясает ( –http://www.philosophy.ru/library/evangel/foma2.html).

1.  Царствие Духа одновременно внутри и вне нас. ( п.2).

2.  Для Него нет ничего тайного, чтобы не стало явным. (п.5).

3.  Христос бросил в мир Огонь, который сохранит, пока он не запылает (Огонь Духа) – п.10.

4.  «Те, которые мертвы не живы, а живые – не умрут» (Бессмертие верных). (п.11).

5.  «Неисповедимость путей Господних» – п.14.

6.  Христос даёт Любовь («То, чего не видел глаз, чего не слышало ухо, не  коснулась рука,  и что не вошло в сердце человека») - п.18.

7.  Чтобы войти в Царствие Божие, надо соединить воедино полярности вовне и изнутри.  – п.27.

8.  Главное – Свет Духа внутри человека (п.29, 49, 55,86,94,112, 118).

9.  Для христианина необходима братская Любовь – п.30.
                      10. Сущность  христианства – в Троице ( п.35.).

     11.«Спасись один, вокруг спасутся тысячи» (п.38).

     12. Не благословенное Отцом, обречено на умирание (п.45).

                       13. Христиан делает похожими единый образ Христа внутри них. (п.47).

                       14. Путь христианина духовно предопределен до рождения ( п.54).

                       15. Духовное преображение строится как «отрицание отрицания» ( п.60).

     16.  Спасутся лишь те, которые войдут «в брачный чертог» (п. 79).

                        17.  Главное – действие: «Кто ищет, найдет, кто стучит, тому откроют» (п. 98).

Все эти качества должен нести в себе пророк, чтобы его пророчество было действенным и подлинным, а главное – могло помогать людям. В противном случае его ожидает расплата. 

В «Откровении Иоанна Богослова» (Отк.,1,3) сказано: «Блажен читающий и слушающий слова пророчества и соблюдающий написанное  в нём,  ибо время близко».

Время уже действительно близко, но поймут это, к сожалению, не все. Поэтому оправдается предсказание Христа, что  для них час сей придет неожиданно, «как тать в ночи».

 Вместе с тем, кто родился христианином ещё  «до рождения»,  получит соответствующую информацию и заблаговременно  предпримет   все необходимые для спасения действия. Христос сделал все, чтобы они до него дошли, ибо Он любит нас и всеми силами помогает нам спастись. Но «неверным» Он помочь не сможет.

      4.5. Обзор эсхатологических пророчеств О «Конце Света», касающихся  начала ХХ1 века:

Недавно я ознакомился с обзором эсхатологических пророчеств, касающихся времени в котором мы пребываем, - начало ХХ1 века.
В №3 газеты «Аномальные новости» за 2009 год дана подборка таких пророчеств, представленных различными направлениями  и мировой  науки и мировой экстрасенсорики:
1. Из выступления  член-корреспондента РАН Сергея Павловича Курдюмова 02. 02. 2002 г. о созревании  на данный момент всех условий для глобальной экологической катастрофы. (№ 23, стр.6)

2. Академик Б.В. Раушенбах: Человечество упрямо идет к той грани, где возможность самоуничтожения становится реальной. Я не очень верю, что человечество еще может спохватиться и отыграть назад». (№23, стр.6)

3. Академик Н.Н.Моисеев «Человек на данный момент  подошел к краю пропасти … Одно неосторожное движение – и человечество может исчезнуть с лица земли». (№23, с.6)
4. Академик В.Степин: Техногенная  цивилизация привела человечество к глобалбным кризисам, когда оно оказалось буквально на грани своего самоуничтожения». (№ 23, стр.6)

5. Профессор И. Бестужев-Лада: «Ввиду пассивности мировой общественности и бездействия правительств ведущих держав мира глобальная катастрофа неизбежна!» (№23, С.6)

6. Академик В.Зубов: «Конец Света произойдет скоро и внезапно». (№23, с.6)

7. 18 ноября 1992 г. 1600 великих ученых мира, среди которых была половина нобелевских лауреатов, выступили с грозным предупреждением: «Если не взять под контроль многие из наших повседневных действий, то они поставят под серьёзную угрозу то будущее, которое мы желаем человеческому и животному царствам,  и могут изменить живой мир настолько, что он не  будет способен  поддерживать жизнь  в том виде, в каком мы её знаем. Нужны срочные фундаментальные перемены, если мы хотим избежать коллизий , к которым может привести наш теперешний кус!» (№ 23, с. 6)
8. Ясновидящий Аватар Бабаджи (Индия): «Некоторые страны обречены. У них нет будущего. Большая часть Америки будет уничтожена. Россия выживет…(№ 23, с.7)

9. «Спящий пророк»  Эдгар Кейси (США): «Приближающая глобальная катастрофа будет подобна частичному концу света. Но она не затронет массивную континентальную плиту, на которой расположена Россия. Именно Россия суждено стать у истоков новой цивилизации на нашей планете». (№ 23, стр. 7)

10. Нострадамус: «Беды, грозящие миру, обойдут Тартарию (Россию) стороной». (№23, с.7)
11. Парацельс: «Народ, который Геродот называет гипербореями, нынешнее название его Московия,  познает ужасный упадок и невероятный расцвет. Гипербореи переживут три падения и трижды будут возвышены. В стране Гипербореев воссияет Великий Крест. Сие должно свершиться в год 2041. Этот крест увидят все жители Земли. Тогда вернется Золотой Век».  (№23, с.7)

12. Макс Гендель: «Из славян произойдет народ, который образует последнюю из рас арийской эпохи. Славянская цивилизация будет фундаментом развития шестой расы человечества». (№23, стр.7) 

13. Даниил Андреев: «К моменту глобальной катастрофы все истинно верующие соберутся в Сибири». (№23, стр. 7)

  Автор данной статьи член-корреспондент Академии теоретических проблем РАН Михаил Речкин пишет в заключение: события вероятней всего будут развиваться следующим образом:
- В Калифорнии при правлении 44 президента США  может произойти катастрофическое землетрясение, которое полностью или частично уничтожит города Западного побережья США. Погибнут десятки миллионов человек.
Последствия этой природной катастрофы обернутся глубоким кризисом финансово-экономической системы мира,  что вероятнее всего дестабилизирует военно-политическую обстановку в мире:

-  Замедляющий своё течение, и распадающийся на отдельные слабые течения Гольфстрим окончательно остановится. Последствие тому станет оледенение Северной Европы, Англии и Восточного  побережья США. 

- Предшествовать оледенению будут сокрушительные ураганы огромной силы;
- Высока вероятность катастрофических землетрясений и активизации вулканической деятельности в Южной Америке, Центральной Европе, Японии,  и в других районах мира, которые могут произойти в конце 2012 года;

- Ускоряющееся глобальное потепление приведет к затоплению  обширных прибрежных территорий разных стран мира. Более всего пострадают Западное и Восточное побережье США, Прибалтика, Южные провинции Китая, приполярные, малонаселенные районы России,  Камчатка и Сахалин, вторая столица России – Петербург  уйдет под воду; скроются под водой Япония , Бангладеш, Корея, Индонезия и Филиппины, с лица земли могут исчезнуть Италия Египет,  страны Ближнего Востока и Прибалтики, серьёзно пострадают Уругвай и Венесуэла,  и целый ряд стран в Африке;
- Наиболее благоприятным районом проживания, несмотря на затопление Заполярья, станет Западная Сибирь, где установится почти субтропический климат. Она превратится в мировую житницу. Хлеб и чистая вода станут основными и ценнейшими продуктами жизнеобеспечения  для уцелевших после катастрофы землян, в то время как все валюты мира полностью обесценятся. Западная Сибирь станет центром возрождения земной цивилизации, сюда будет перенесена столица России, которая впоследствии вполне может превратиться в столицу Союза Суверенных Социалистических Республик – новый СССР!  Именно – социалистических, поскольку ВАнгой и Кейси было предсказано, что социализм вернется,  но с «новым лицом».Причем в состав нового СССР войдет гораздо большое число суверенных государств, а в основе этого Союза будет превалировать Принцип Социальной Справедливости.» (См. № 23, стр. 7)
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5.  Глава «Познание Абсолюта и смысл Апокалипсиса»:
                                                «Когда же снял шестую он печать, взглянул я вновь – и вот до оснований 

                                                 Потрясся мир и солнце стало мрачно, как вретище и лик луны, как кровь.

                                                 И звезды устремились вниз, как в бурю незрелый плод смаковницы, и небо

                                                 Свилось, как свиток хартии, и горы, колеблясь с места сдвинулись, и все                                                     

                                                 Цари земли, вельможи в владыки, богатые и сильные, рабы и вольные-

                                                 Сокрылись  все в пещеры».                

                                                                                                                                                                 Иван Бунин  
5.1. 5.1. Современное состояние проблемы Апокалипсиса:

Апокалипсис, или «Конец Истории», как привычней говорить нашим философам, предсказывался, начиная с «Откровения Иоанна Богослова», всегда: и Гегелем в начале Х1Х века, и Фукуямой в конце ХХ века. Однако предсказания не сработали. Точно так же, как чувствовали эти философы, мы стоим на пороге грандиозных изменений, грядущих в мире. Для одних они будут настоящей глобальной катастрофой, а для других – точно  предвиденным заранее и в деталях  описанным событием. Кто из них переживет катастрофу легче? Ответ понятен. Именно поэтому мы  и стараемся взглянуть в будущее и понять  механизм его  влияния на  людей с разными типами  сознания.

Люди с мифологическим сознанием, наиболее близко стоящие к природе, как, например, индейцы племени Хопи (подробнее о которых позже), отнесутся к нему вполне спокойно. Они давно о нем знали и хорошо представляют, как его пережить, стараясь помочь и другим людям  также осознать непоправимое. 

Религиозно настроенные люди воспримут его как заслуженную кару – «Конец Света», хотя вряд ли он таковым будет. Более того, мы постараемся доказать, что «Конец Света» и «Апокалипсис» – это не одно и то же. 

Люди с фактологическим (научным) сознанием воспримут Переход  как неизбежную климатическую катастрофу, возникшую в результате глобального загрязнения окружающей природной среды планеты. Они попытаются найти наименее опасные на земле  места, то есть, захотят физически  спастись. Это также не адекватная стратегия, ибо спасение может быть только одно – чисто духовное. 

Проще всего будет людям с духовно-инновационным сознанием. Они воспримут грядущие Перемены как хороший толчок для  самосовершенствования собственного  сознания и постараются извлечь полезные для себя и других уроки. 

Из всех вариантов  эсхатологических предсказаний мы остановимся,  прежде всего,   на тех, которые предсказывают Конец Света. Так  будет  он или нет? 

Например, каждый павший на землю метеорит, такого плана, как Тунгусский,  был в своё время  способен стереть все человечество с лица Земли. Очевидно, человечество  стало столь важным  для Космоса феноменом, что этого не происходит: или  энергия любых  метеоритов  гасится океаном, или они просто  долетают до земли вконец обессиленными. 

Да и с Тунгусским метеоритом не все понятно. Тот факт, что падение такого огромного тела не принесло планете человеческих жертв, о чем-то говорит сам по себе.

Вместе с тем давно пора проанализировать «аргументы за» эсхатологические  ожидания  и «аргументы против…»

                      .Аргументы «за»:

а) космический - как зафиксировано наукой,  метеориты,  типа Тунгусского, падают на земле один раз в сто лет. Тунгусский метеорит, как известно, упал в 1908 году. Остался год до истечения этого срока, и шансов, что он действительно упадет на Землю, становится все больше;

б)   экологический -  продолжающееся тотальное загрязнение  природной среды планеты;

в)  медицинский -  невозможность медикам  справиться с инфекциями, типа СПИД, рака  или с новыми, которые уже на подходе,  из-за уничтожения   неразумными людьми всех  защитных сил  планеты;

г) экономический – неспособность рыночных  методов хозяйствования найти выходы из тотального хозяйственного  кризиса всей рыночной  системы мирового хозяйства;

д)  финансовый – падение «деревянных валют» и распад  мировой  финансовой системы из-за обрушения денег;

е)  антропологический  - опасное увеличение  уровня   бездуховности  молодого поколения,  а также их тотальное неверие в Бога;

ж) культурологический -  рост моральной патологии во всей мировой массовой культуре и в  захватившей дело культуры системе мировых массовых коммуникаций;

з) геологический -  сдвижка магнитных полюсов планеты, влекущей за собой подвижку земных плат, на которых стоят города,  не способные эти   колебания пережить  (количество землетрясений за последние 20 лет возросло вдвое);
и) социальный – нарастающая с начала войны США в Ираке  вероятность  глобальной  мировой войны по причине конфликта Западного (христианского) и Восточного (мусульманского)  миров;

 к) климатический – глобальное потепление климата, чреватое новым Всемирным Потопом (скорость таяния арктических льдов к 2012 году увеличится в три раза, по сравнению с нынешней, а ведь уже сегодня от неё не приходится ждать ничего хорошего!).

      Аргументы против:

а) глобальная катастрофа за последние две тысячи лет уже не раз «назначалась» и прогнозировалась, но так в итоге  и не произошла;

б) глобальному загрязнению противостоят не только адаптационные механизмы  самой природы, но повсеместное движение «зеленых»;

в) многие мировые инфекции не раз возникали  в истории планеты и само-собой  или под воздействием новых препаратов, их излечивающих, спокойно уходили;

г) капиталистическим методам хозяйствования нарастает волна противостояния, особенно в Латинской Америке; распад СССР – это еще не гибель социализма;

д) отсутствию золотого обеспечения мировых валют (залог «деревянности» многих валют) противостоит ныне вся система хозяйства стран, где валюты имеют хождение, а краху доллара – практически все мировое хозяйство, поскольку большинство  валют привязаны к доллару (даже такая, как «юань»);

е) сдвижке магнитных полюсов противостоят космические силы (см.  библиография №1), что вселяет в нас определенную надежду;

ж)  наряду с факторами потепления климата многие ученые отмечают нарастание противоположных тенденций, чреватых глобальным похолоданием,  - чья сторона перевесит, сейчас всё ещё   не известно; речь скорей всего надо вести о восстановлении динамического равновесия природы.    

Таким образом, аргументы «за» все-таки перевешивают и надо готовиться к худшему. 

5.2.   КОММЕНТАРИЙ НА ИНТЕРВЬЮ А. ПРОХАНОВА  С     Н. ЛЕВАШОВЫМ:

 В газете «Завтра» ( См. лок. библ. , №2, стр. 4) появилась беседа редактора газеты, писателя  А. Проханова с физиком Н.Левашовым, наводящая на серьёзные размышления.

Желанием человека  управлять усилием мысли физическими процессами наталкивалось в истории человечества на серьёзные ограничения,  поставленные Богом при творении мира. Его коротко можно сформулировать призывом «Не навреди!»

Бог вложил в своё творение Природы гармонию и системную целостность, чтобы не навредить Природе и человечеству как любимому дитяте Бога, надо, как минимум не впадать в гордыню, что мы уже поднялись до уровня Бога и все понимаем в этой гармонии. 

Мечта – подняться к Богу – естественное стремление человека, когда кто-то достигает этой мечты, мы видим великие открытия и важнейшие прорывы на Пути совершенствования Человека. Но, недаром все религии говорили, что этот процесс носит, прежде всего,  характер духовного совершенствования, а потом вмещает уровень физических открытий. Если его поменять местами: «Жди беды!»

Именно поэтому в беседе Левашова и Проханова меня, прежде всего, интересовал духовный уровень нового  мага-физика. И  тут кое-что меня  все-таки насторожило при всем понимании неординарности талантов Николая Левашова. 

Например, образ «темной материи». Она – темная не только потому, что с ней связаны «черные дыры», но и по своей божественной темноте, издавна объясняемой деятелями религии словом  «бесовщина». Левашов упускает это обстоятельство, отдавая его на откуп гносеологической слабости современной науки.

Но эта слабость объясняется не только неадекватными познавательными механизмами. Важнее духовная сторона вопроса. Нельзя сказать, что современная физика полностью игнорирует эту сторону. В особенности, квантовая физика. В квантовой концепции «Голографической Вселенной» духовная сторона  вопроса неожиданно для науки становится доминирующей. 

Нелокальность (божественный характер)  Скрытого (имплицитного) Порядка Вселенной, открытого квантовой физикой,  нельзя адекватно интерпретировать без  допущения Глобального энергоинформационного поля Вселенной,  которое  можно  смело приравнивать к Богу. 

В первую очередь следует говорить о Полноте  и Целостности всей голографической  Вселенной. Если исходить из Евангелия, то Иисус Христос  определяет свою Целостность и Полноту через Единство ПУТИ, ИСТИНЫ И ЖИЗНИ в ЛЮБВИ. Причем,  именно ЛЮБОВЬ здесь ключевое слово. 

Ученые занимаются поисками Истины, не всегда Божественной, но Истины. Кроме того, они вносят вклад в развитие Жизни. Так  Николай Левашов уверен, что лично он помог человечеству, отклонив комету Немезида от траектории Земли,   и очистив озоновый слой планеты. Можно сомневаться в утверждении, что он это сделал один, но сам факт их изменений говорит  за себя. 

Единство Истины и Жизни в его деятельности несомненно, но  как  насчет   Любви?   Гипертрофированное 

«Я-сознание» ученого не даёт ему  прорваться к «Ты-сознанию» Христа. Мы можем прийти к Богу только через обретение этого «Ты-сознания» когда постоянно  испытываем  любовное и жаркое отношение к собеседнику, находясь  в  любовном  же и диалоге с Ним.  

С позиции квантовой физики Жизнь – это далеко не «способ существования белковых тел», а постоянный обмен информацией между  глобальным Скрытым   Порядком Вселенной и локальным  Явленным её Порядком, проявляющимся в нашем сознании с помощью голографического механизма восприятия, которым мы переводим скрытые духовно-энергетические образы в явленный (открытый) материальный  план. Но возникает нюанс, на который наука прежде совершенно не обращала внимания:  переводим «как?»  Для Бога очень важно, что мы это делаем в Любви, как для семьи важно сделать единством «Путь, Истину и Жизнь» в семейном  браке, во взаимной и наиболее полной ЛЮБВИ!

Хорошая физическая теория, имеющая мощную духовную проработку, как, например, «Голографическая Парадигма Вселенной», способна дать ответы на все простые вопросы,  разговор о которых ведут  участники дискуссии в газете «Завтра». Но есть нюанс:  какую степень целостности она при этом затрагивает? Если – без Любви, то рациональный мир без сердца, даже сочетающий «Путь, Истину и Жизнь», не даёт возможности прорваться Человеку к подлинной духовной Полноте и Целостности. Да, он может быть великим ученым и не менее знаменитым магом, но он будет далек от Христа своей сердечной несостоятельностью, если  она  у него будет лишена ЛЮБВИ.

Например, что такое «старость?» - Это затухание голографической способности мозга воспроизводить окружающую реальность в характере, адекватном со Скрытым   Порядком Вселенной. Такое затухание, прежде всего, подразумевает медленный и тихий переход ЛЮБВИ в Привычку, по сути дела, в  смерть Любви. 

 Причинно-следственный порядок мира – наша иллюзия, ибо Скрытому Порядку Вселенной  свойственная «антипричинность», благодаря которой можно легко объяснить чудеса и магию, предвидение Будущего и неограниченные резервы нашего Духа, но которой нельзя только  объяснить саму  «Любовь». Хотя и говорят – «Любовь зла, полюбишь и козла», но вряд ли  «злость» -  её основное качество. Мы понимаем иначе. Да и,  скорей всего, под любовью в этой поговорке понимается простая «влюбленность».

 Дело  не только в синхронности наших сознаний для повышения социальной адаптации человека к миру. С позиции Голографической Парадигмы наш мир – иллюзия, условность, навязанная локальностью наших органов чувств, они далеки от того, чтобы  суметь адекватно воспроизводить божественный и скрытый  Порядок мира. Но духовно продвинутым людям, знающим, что такое ЛЮБОВЬ,  это удаётся, ибо в принципе это возможно! Бог бесконечен, но всё-таки постепенно познаваем. А ко времени Страшного Суда мы многое адекватно поймем.

Открытая Левашовым «неоднородность»  пространства и материи Вселенной объясняется на наш взгляд «неоднородностью» наших мозгов и различным уровнем сознаний, занимающихся  переводом духа в материю во Вселенной.  Для Левашова важно само многообразие  «неоднородности». Для нас важны нюансы Любви, явленные в этом многообразии. 

Легко понять отвращение писателя А. Проханова «к навязанному ему  другими» образу его собственного тела. Но надо расстроить редактора газеты «Завтра»,  главным виновником  этой «навязаности» является только  он сам!

Опыт с использованием «плацебо», «нелекарственного лекарства», оказывающегося при соответствующем настрое больного  эффективней всех  самых сильных лекарств, говорит о роли нашего собственного сознания в излечении и формировании самих себя.

   В этом отношении  физик Левашов стоит на правильной позиции, что все дело в «просветлении нашего собственного сознания».  Не стоит, правда, забывать, что это «ПРОСВЕТЛЕНИЕ В ЛЮБВИ». Чтобы  новое знание стало частью «самого тебя», необходимо в самого себя и заглянуть, найдя там «Путь», являющийся обязательной частью божественной Полноты, включающей не только онтологическую Целостность  мира и адекватные знания как части Истины, но и ПУТЬ  собственного духовного  самосовершенствования, совершенствования во все возрастающем уровне  ЛЮБВИ, как к своей второй половинке, так и ко всему  миру.  

Как это делать, уже давно решили многочисленные религии, только надо действовать в национальных традициях: православному руководствоваться рекомендациями Исихазма, мусульманину – советами Суфизма, индуисту – рекомендациями Йоги, еврею – разработками Каббалы. 

Использованный Николаем Левашовым пример о свечении поля лютика, в котором просматривается все растение целиком, адекватно можно проинтерпретировать только в свете Голографической Парадигмы, ибо только в её рамках голографический образ всегда целостен и проявляется в любых локальных ситуациях в своей нелокальной,  а, следовательно, -  Божественной  Полноте. 

Без сомнения и человек несет в своём биоэнергетическом костяке данную  Богом  при  рождении душу, хранящую всю общую  программу  и  курс его целостного духовного развития, ведь программа  по структуре  своей, прежде всего, духовна! 

Все то, что Н. Левашов называет «нематериальной сущностью человека», в религиях давно получило название «души». Её воспитанием  и развитием все  они  давно занимаются, и смеем надеяться, преуспели на этом пути. Не стоит  изобретать  велосипед там, где он давно открыт. Хотя нельзя сказать, что они решили все вопросы с ПОЛНОТОЙ ЛЮБВИ. Там еще предстоит работать многим поколениям людей, чтобы мы смогли полюбить друг друга, как Бог полюбил нас. 

И вот теперь я хочу подойти ко второму насторожившему меня в этом интервью Левашова  пункту. Во все системе его образовательной подготовки  ни слова не говорится о роли в ней духовности,  как будто она не имела  для него  никакого значения. Если это так, то это очень печально… 

Все дальнейшие рассказанные специфические «чудеса», проделанные Левашовым,  никак,  по мнению ученого,  не связанные  со сверхъестественным, а  зависят  только от его  познавательных способностей..  То есть, все они делались без Бога. 

  Это глубокое заблуждение.  Богом даны любому ученому  великие способности кудесника-мага, но за них приходится платить, например, одиночеством в личной жизни. Плата возникает только в ситуации недооценки всей духовной стороны процесса.  Очень жаль, что этого в данный момент ученый почему-то не понимает. 

                     5.3. Практический Апокалипсис:
Реальный Апокалипсис будет складываться из кризисных явлений в разных системах нашего нынешнего Бытия. Представим их  в том порядке, как мы их сейчас понимаем:

1. Начало Третьей Мировой Войны:  мусульманский Восток против  цивилизации Запада;

2. Падение мировых валют (кризис финансовой системы);

3. Непоправимое загрязнение окружающей природной среды;

4.  Глобальный рост бездуховности и аморализма – кризис массовой  культуры;

5.  Неконтролируемая стихия потребления, изматывающая   восстановительные возможности планеты;

6. Экономический и энергетический  развал всех сырьевых сетей (пища, газ, вода, электричество, тепло);

7. Антропологический кризис (падение рождаемости, социальная нестабильность, рост национализма).

8. Климатические катастрофы: цунами, наводнения, землетрясения, падения метеоритов и т.д. 
                     Рассмотрим их чуть более подробно:

1. Начало Третьей Мировой Войны:  мусульманский Восток против  цивилизации Запада

У всех эсхатологических пророков Апокалипсис входит в мир  с Третьей мировой войной, которая начинается с выступления мусульман против евреев на Ближнем востоке.

По мнению многих аналитиков,  эта война уже началась с нападения американцев на Ирак. Если  США продолжит свою агрессию против Ирана, то она вступит в новую фазу. Третья фаза начнется после активизации военных действий  Израиля против Палестины, или после казни  Саддама Хусейна.

2. Падение мировых валют (кризис финансовой системы)

Эмиссия американского доллара (печатание бумажных денег) достигла уже непоправимых масштабов. США выходит из кризисно  положения благодаря тому, что большинство стран привязали свою валюту к доллару и продолжают хранить свои активы в  американской валюте, даже, как известно Россия (деньги Стабилизационного фонда).

Однако  кризис не за горами по  простой причине – доллар накапливает свои инфляционные патологические («деревянные») качества  и они должны когда-то прорваться. Удар по экономике США, служащей залогом крепости доллара в мире, может нанести затопление страны  в итоге глобального потепления,  падение метеорита или другого космического тела, экологический кризис или очередная авантюра правительства (типа войны в Ираке).

Доллар дышит на ладан, поэтому МВФ принимает бешеные усилия, чтобы его спасти, но до какого предела можно тянуть эту резину? Будущее покажет. Вколотив огромные деньги в войну в Ираке, США пока еще держатся, но что будет, если начнется Третья мировая война Ислама с Европой? Тогда хрупкая американская экономика точно рухнет и потянет вслед за собой экономику Объединенной Европы. 

3. Непоправимое загрязнение окружающей природной среды

Мировая  рыночная экономика вся построена на безудержной эксплуатации окружающей внешней среды. До какой степени Природа может находить средства для  восстановления нарушенного экономикой баланса?   В особенности эта проблема обострилась в российской экономике после перехода её на рыночные рельсы. Органы МЧС и охраны природы в нашей стране  давно бьют в набат, но поменять курс на использование внерыночных механизмов  сбережения природы России в данный момент  нам не дано. Загрязнение будет продолжаться, как в России, так и во всем мире, а следовательно, печальный экстремум в  бунте  Природы против неразумного эгоизма предпринимателей не за горами. 

4.  Глобальный рост бездуховности и аморализма – кризис массовой  культуры

Загрязнение окружающей природной среды идет у нас от мозгов – из-за глобального роста бездуховности и аморализма, возросшего в мире из-за того, что решающую роль в духовном образовании народов стали играть не Церковь и религиозная школа, а органы массовой культуры – СМИ, телевидение, кино, другие массовые жанры искусства, которые будут и в дальнейшем продолжать свою бездуховную политику, поскольку поставлены в жесткие  коммерческие рамки.

Как только государство передало органы культуры в частные руки, сделав их зависимыми от прибыли, бездуховность и аморализм   стали в них привычным явлением.  

Если там дозволено насилие над человеческой личностью, то о насилии над природой и говорить нечего. Поэтому кризис стал неминуемым, вопрос только в том, сколько у Природы ресурсов для  восстановления баланса с социумом? 

Посмотрите любые рекламные ролики или рекламные плакаты, чаще всего потребителя ловят на  изображении  обнаженного тела.

      5.  Неконтролируемая стихия потребления, изматывающая восстановительные возможности планеты

Рост стихии потребления наиболее наглядно виден в России после Перестройки. Выйдя из ситуации потребительского аскетизма, столь характерного для бытия нашего  народа в советский период, народ бросился потреблять без всяких ограничений. Если денег не хватает, их воруют, государство в этом процессе задает всему населению яркий  пример. Во сколько раз чиновники увеличили себе зарплату? В сотни раз по сравнению с работниками сельского хозяйства!

Стихия потребления, захватившая Россию, полностью противоречит христианскому принципу, «что отдал, то твоё!» Бог учит нас постоянно отдавать, а дьявол – хапать, хватать и потреблять. Вся потребительская культура имеет в этом смысле бесовской, характер что само по себе духовно наказуемо. Судьба российских бизнесменов – тому характерный пример. «Большой Хапок» в этой стране скоро  закончится большим Кризисом, поскольку за все в жизни приходится платить. Не случайно вместо  понятия «приватизация» народ использует  словечко «прихватизация», точнее передающее суть того, что произошло с народной собственностью в эпоху Перестройки. 

Через десять лет, по прогнозу демографов, на земле будет жить 15 миллиардов человек. Но «Боливар не снесет двоих»…

       6. Экономический и энергетический  развал всех сырьевых сетей (пища, газ, вода, электричество, тепло, канализация)

Мировая система хозяйства находится в ситуации глобального экономического кризиса, который начнется с кризиса энергетического. России повезло, что она обладает такими запасами нефти и газе, но мир ими отнюдь не обладает, например,  крупнейшие по количеству населения страны – Индия и Китай.

Весь западный мир жестко экономит воду, газ и электричество, там, к примеру,  не принято мыться под безгранично падающей струёй воды,  - её всегда  экономят, хотя бы,  потому что она там дорого стоит. 

Сырьевые запасы в пересчете на все количество населения в мире  все равно ограничены, как бы мы не пытались изображать дело противоположным образом.

Таким образом, экономический кризис в мире неминуем: из-за загрязнения Природы, из-за климатических катастрофы, исчерпания сырьевых запасов или по другой причине – Бог найдет по какой, слишком неправедным образом человечество ведет себя в последнее время. 

Но праведники спасутся, если не на Ковчеге, как Ной, так другим Богу известным путем, который станет и им известным в своё время. Например, с помощью инопланетян…

Большую опасность представляет голод как результат  кризиса сельскохозяйственного производства. Нет ни одной страны в мире, где оно выживало без дотаций со стороны государства, кроме России. Но в данный момент и у нас положение меняется. Однако, голод грозит уже всему  миру, как он реально грозит  многим странам Африки, особенно в итоге глобального потепления. Северные страны в этом случае немного выиграют, но вложить большие средства в сельское хозяйство им не удастся,  из-за потепления придется много тратить на ликвидацию последствий массовых  затоплений. 

     7. Антропологический кризис (падение рождаемости, социальная нестабильность, рост национализма):

Огромное давление на окружающую природную среду оказывает разросшееся в последнее время народонаселение земного шара. Все оптимумы количества народонаселения давно пройдены, поэтому  и начинается антропологический кризис. Во всех развитых странах идет падение рождаемости и рост социальной нестабильности. 

Городской образ жизни, а в городах живет порядка 80% населения, кроме явных экономических и  патологий потребленчества,   страдает еще и психологическими и энергетическими патологиями, когда толпа просто плохо действует на индивида. Люди начинают в городе болеть, сами  не  понимая,   по какой причине.    

Однако рынок труда требует дополнительных притоков населения, поэтому у природы не остаётся никаких других путей, кроме как устроить небольшой природный катаклизм, чтобы некоторое количество населения, в особенности далекого от духовности, в мире частично сократить.  

Поэтому начнется развитие новых патологических факторов в процессе  выживания, появление неконтролируемых еще медиками новых болезней и т.д.

Национальная нетерпимость, национализм, чреватый не патриотизмом, а  фашизмом, - еще одна линия антропологической патологии в мире. Ни к чему хорошему она ранее нас не приводила, не приведет и сейчас.  
8, Климатические катастрофы: цунами, землетрясения, наводнения, падения метеоритов и т.д.

ХХ век оказался очень богат всеми  видами природных  катастроф, обрушивавших на разные части света:

- цунами в США и Филиппинах;

- оледенение Западной Европы;

- землетрясения в Южной Азии и в Китае;

- погодные аномалии  во всех частях планеты.

                  Метеориты пока еще не падали, но за ними «не заржавеет». Умеющему сопоставлять факты наблюдателю давно ясно, что планетарная устойчивость  вошла в бифуркацию. От погоды можно ждать чего угодно.

Ни разбросанные по всему миру  метеорологические станции наблюдения, ни система спутникового отслеживания погоды не помогают спастись от этих катаклизмов. Планета как будто платит нам за то, что своим неразумным поведением человек вывел системы стабилизации климата на планете из системы равновесия. Что посеяли, то им жнем!

                                           5.4. Апокалипсис и эпоха Водолея:

Мы живем в переходную эпоху между эрой Водолея и эпохой Рыб. Это время началось в конце ХХ столетия и продлится до конца ХХ1 столетия. Какие особенности наступающего тысячелетия Водолея важны сегодня? Вот, как их описывает американский теолог Питер Лори (См. № 4, стр. 34-40):

1.  Мировые законы стали защищать права человека;

2.  Постоянное движение от разделения всего на полярности к поиску единства;

3.  Приоритет глобального рынка и глобальных технологий;

4.  Преобладание в людях  философского подхода к реальности;

5.  Усиление контроля за природными ресурсами в мире;

6.  Возвращение людей к заботе о плодородии земли;

7.  Подтверждение религиозных принципов   наукой;

8.  Изменение политической структуры мира в сторону объединения;

9.  Приоритет коллективного мышления над индивидуальным сознанием;

         10.  Активизация экологического движения в мире;

         11.  Приоритет инновационного сознания;

         12.  Стремление к осознанию каждым психологических  последствий глобальных перемен.

Все эти изменения подтверждаются астрологическими характеристиками людей, родившихся под знаком Водолея. Например, вот как их толкует известный астролог А.Подводный: (№ 5, стр. 108-123):

1.  Холодность и отстраненность  от мира, интерес к философии о мире, а не к самой реальности;

2.  Приоритет глобальных космических идей в сознании;

3.  Особый интерес к выработке  понятного всем языка для адекватного  выражения новых идей;

4.  Интерес к общему, глобальному, а не к деталям;

5.  Стремление к трансформации реальности в соответствии со своими идеями;

6.  Дружелюбность по отношению ко всем его понимающим людям;

7.  Групповое сознание, коллективизм с людьми одного уровня развития;

8.   Пропаганда  ментального коллективизма людей в мире;

9.   Скептицизм и пессимизм по отношению к людям не своего круга и чуждого духовного  уровня;

10. Стремление всё проверить и подтвердить духовные открытия, сам космический канал – наукой.

11. Соединение Будущего с Настоящим, то есть понимание Настоящего через Будущее.

12. Тяготение больше к Небу, чем к Земле.

Все эти характеристики очень важны для будущего человечества, но они пока еще противоречат привычным тенденциям и  сложившимся стереотипам поведения  современных людей, а для их торжества  в мире необходима  серьёзная встряска нашему консервативному сознанию. 

                            5.5. ЧЕЛОВЕК И СУДЬБА:

                                  А. Человек и судьба:

Мне попалась в руки книга  Павла Стовбчатого о судьбе (см. лок. библиография, № 7). Автор выстроил основные постулаты судьбы на следующих  весьма зыбких основаниях:

- у человека отсутствует выбор  в жизненных ситуациях;

- все в этой жизни совершенно и подчинено определенным законам, пусть даже не осознанным человеком;

- есть только единство желания и рассудка, управляющие ситуацией, в зависимости от того, кто сильней;

-  у человека нет силы воли, а есть только сила желания;

- раз отсутствует выбор, значит, нет и свободы воли, все детерминировано свыше.

От подобных «постулатов» несет  фундаментальным  язычеством и подчинением человека не Богу, который дал ему «свободу воли», а бездушному Закону, именуемому по желанию или «Космосом», или Природой, или  Высшим Разумом, лишенным милосердия  к человеку, ибо сам этот «Разум»  не обладает никакими личностными параметрами. 

В такой ситуации смысл существования человека в нашем мире совершенно  теряется.  Закон обрекает человека на постоянный Страх перед ним, парализуя его волю к свободе и желание творчества.

Исходя из своих  фальшивых предпосылок, автор приходит к весьма спорным выводам:

-  об отсутствии греховности у человека;

- неизбежности  исполнения предсказаний;

- иллюзии альтернативности выбора, совершаемого человеком в жизни;

- неотвратимости расплаты  в качестве возмездия судьбы;

- другим  весьма сомнительным представлениям о сущности Земли и Неба.

Апостол Павел говорит, что «никто не спасается делами Закона, а только верой в Иисуса Христа». Этой веры, по сути дела, и нет в означенной книге.  Автор крепко стоит на ветхозаветной вере в Закон, данный Моисеем, но всерьёз  не признает ( хотя  и  скрывает это)  Закон Любви, открытый Христом.

Ибо, как только, мы понимаем, что Христос – это Любовь, а весь мир держится и еще  существует, благодаря наличию этой Любви в мире, все рассуждения автора начинают сыпаться, как песок. Судьба и Закон, жесткий Порядок, Предназначение начинают трещать, ибо Любовью  они все вполне преодолимы.

Конечно, было бы наивно отрицать наличие целесообразности и закономерности этого мира, как и наличие в Нем Промысла Господнего. Однако по силе значимости они  и  по отдельности, и вместе взятые  уступают Закону Любви. 

Действительно на Законе можно делать деньги, как это успешно удаётся всем евреям, но нельзя только на Законе построить  страстотерпие, мученичество, святость, смерть за «други своя», духовное  творчество и увлечение природой.

 К  каким же выводам приходит автор в итоге своих, весьма спорных,  размышлений?  - «Не вина человека в том, что он родился львом, а не ягненком, нет заслуги и у Папы Римского, ибо ему дано было стать им. Такие понятия, как «плохой» и «хороший», «добрый» и «злой», «умный» и «глупый», «знаменитый» и безвестный», постепенно уходят из мира, как исчезают в нем и другие , как то: Страшный Суд,  кара, грех, спасение, единая любовь, святость,, чудо, закон, мораль, этикет, традиция, искусство, вечность».  (См. № 7, стр. 415)

Автор считает, что «когда мы видим некую богатую даму Н., у нас не может ни возникать  обида и желание справедливости». Возможно, у него  оно и возникает, но у духовного человека реакция совсем другая – сожаление. Он прекрасно знает, какие беды несет человеку богатство, и какой мерой ответственности воздастся  ему  на том свете. «Легче верблюду пройти через угольное ушко, чем богатому попасть в Рай», - говорил  Иисус Христос.  Кроме того, духовный человек – обладает смирением и склонен к аскетизму. Богатство ему не только не нужно, но и даже вредно. 

Все равны перед лицом Закона и правил Равновесия, которые совершенно неадекватно трактует автор. Равновесие у него есть ничто иное, как нравственная обезличенность и индифферентность, а не  требование  «Божественной гармонии», какой оно, по сути, является. Закон Равновесия в мире строится не на «фифти-фифти», «всем сестрам по серьгам», а на правиле чисел Фабиначчи, которое  говорит о гармонии, как о  соотношении  частей:  38% и 62% по отношению к Целому.  

 Ценностная относительность хороша только для Дьявола, являющегося «обезьяной Бога». Мир, в котором Добро приравнено к Злу, а Бог к Дьяволу  хорош только для людей, тяготеющих к Злу и Дьяволу. Ибо Добро с кулаками – это не Добро вовсе, а маска Зла.  А там, где нет Бога, повсеместно торжествует Дьявол, ибо, как еще подозревали коммунисты, «места не занятые нами сейчас же занимает враг!» 

«Свято место пусто не бывает», ничего относительного в этом мире нет. Любой закон также имеет лицо и главное – рамки своего существования. 

Такой гимн амбивалентности всего на свете есть, по сути дела, призыв принятию зла и отказ от борьбы с ним, ибо Закон и так все расставит на свои места. Активность и творчество становятся ненужными в этой ситуации.  Хорош тот мир Будущего, в котором активность и творчество становятся ненужными и невостребованными, ибо стоит познать Закон и поступать в соответствии с ним, все будет в порядке.

Автор на деле отрицает бесконечность,  вечность и непознаваемость  Бога. Свобода воли нам дана именно потому, что в сравнении с нами, Бог обладает принципиально новым качеством, которого мы никогда не познаем, столь оно отлично от всего человеческого.  Но Бог нас любит, поэтому нам и дана свобода воли, возможность поступать верно,  и не зная закона, а только догадываясь о нем.

Бог по своему милосердию и любви к нам делает нас «своими руками» в этом, ибо верит в человека, зная,  что он создал его «по Своему Образу и Подобию». По воззрениям автора получается, что вся  беззащитность  человека перед законом  - это беззащитность перед абстрактными, не связанными с человеком принципами и правилами, давно уже опровергнутыми современной атомной физикой в «Принципах «дополнительности» и «неопределенности».

На деле отношения строятся так, что Субъект и Объект комплиментарны, а не один подчинен другому. Закон работает, но их единство и гармония становятся важнее Закона!

Бог создал гармоничный мир, но на Восьмой день творения почил и доверил исправление недостатков меняющегося мира самому человеку, правда, духовному и верующему, к которым автор, увы, не относится, как бы он ни утверждал обратное.

Иногда он открывается: «Как ни странно прозвучит, но, повторяя круг, на сцену вновь поднимается человек-язычник. Но язычник иного витка, иного понимания язычества» ( См. № 7, стр. 412)

И тут он опять прав и не прав одновременно. Действительно, на новом витке развития мира, языческое сознание активизируется, но оно отнюдь не становится доминантным, ибо обретает новое качество, где язычество выступает в гармонии с религиозностью, научным мировоззрением и качественной   инновационностью, создавая нечто принципиально еще не бывшее прежде, а  именно,  - духовую инновационность!  

Править новым миром будет не какой-нибудь неоязычник,  а  человек с ноосферным, духовно-инновационным сознанием!

Когда у виднейшего русского святого Х1Х века  святителя Феофана Затворника спрашивали, в каком соотношении находится назначение Божие с нашей свободой воли, он отвечал так: «Что «нудится Царствие Божие», это предполагает собственные усилия, а когда апостол Павел говорит: «это не от нас», то значит, свои усилия не дают искомого. Соединять надо и то и другое: усиливаться и  всего чаять от благодати. Ни свои усилия не доводят до цели, потому что без благодати недалеко заходят, ни благодать не даёт ожидаемого без усилий, потому что благодать действует в нас  и для нас через наши усилия. То и другое подвигает человека вперед и приводит к цели. 

Предопределение непостижимо. Довольно для нас веровать всем сердцем, что оно никогда не бывает противно  Божьей благодати и правде и не нарушает свободы человека. Обыкновенно решается так: «Бог предвидит, как будет свободно действовать человек, и сообразно с тем определяет, так что Божие определение опирается на жизнь человека, а не жизнь на определение».( См. № 8, 136-137)
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                        6.1. ПОЭТИЧЕСКАЯ ТРАНСКОММУНИКАЦИЯ:

А. Поиск смысла  сам должен быть осмысленным; 
На определенном этапе своего развития Личность  начинает не просто искать Смысл жизни, но и осознавать, что подобный  поиск  есть часть её  жизненного смысла. Как правило, такое осознание является залогом динамизма духовного развития, ибо дает ему новую целостность. Мы начинаем понимать смысл, как только осознаем его не только как “текст”, но прозреваем “метатекст” -  подоснову его духовной интерпретации.


Как только человек  осознал, что поиск Истины сам должен быть истинным, тот  быстрее  стал “даваться ему в руки”. Однако любое познание Истины является “претерпеванием  страстей”, ибо “искать и сомневаться” нельзя в покое. Ему заказаны движение и  развитие.


Но является ли душеполезным отказ от покоя? “Человеческий театр” настолько порою  нам надоедает, что мы жаждем поскорее сбежать от него и очутиться дома. Поэтому в любой ситуации нам так важны Дом, Семья, уют и спокойствие...


Привыкшему “жить страстями” человеку Покой  также потребен ненадолго. Внезапно жажда страстей и удовольствий обуревает его, он посылает   подальше все “свои уюты”. И вновь, “покоя нет, уюта нет!” /А.Блок/


Очевидно, для нашего психологического здоровья  важна постоянная смена “покоя” на “наваждение страсти” и обратно. ”Застыть в покое” или “сгореть в страстях” - для  разумного и верующего человека одинаково неприемлемо. По отдельности  в них мало смысла. Характерная для подобной смены состояний напряженность не есть самоцель, а всего лишь благоприятная обстановка для интенсивного поиска.


“Жить страстями”  человек  считает оправданным, если  есть  уверенность в наличии высокого Смысла своей жизни. Иначе, ничего кроме ублажения тела не происходит! Смысл жизни обретается при понимании приоритетов высшего: смотри  эпиграф к настоящей главе.


Итак, поразмышляем вместе: ”Каков он все-таки этот “смысл нашей жизни”? Вопрос в столь абстрактной постановке совершенно бессмыслен! На него нет ответа, кроме общего совета “обрести Бога в душе”. Но души-то у всех разные, различны и искры, зажжённые в них Богом.



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


Представители любой религиозной конфессии всегда готовы дать нам религиозный совет, “как духовно расти”, но конкретную тропинку к Богу, свой духовный путь личность должна протоптать сама. Как неповторим каждый человек, так и уникален его личный путь к Богу! Церковь ввиду массовости охвата населения не способна  заниматься такими деталями. Это дело самого человека!


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

 они должны быть поняты и приняты;

 они должны как-то соотноситься с конкретным временем и местом их реализации, ибо  разнообразие последних может оказать совершенно противоположное  первоначальному замыслу воздействие на человека;
 надо всегда знать, а “что потом?”

Конечный смысл «поиска смыслов»  не в нахождении “общего правила”, а в понимании особенностей их употребления в различных условиях и в  умении реализовать их точно, конкретно и душеполезно. Поэтому таким важным становится личный выбор механизма собственного  духовного развития и соответствующих его специфике конкретных  методов его реализации. 


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

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

Такие отклонения в биоразвитии сейчас стали исключением, а в те времена были правилом. Понятие “грех” тесно связано с понятием “пол” /sex/. Вкусив яблоко с Древа познания, они ощутили себя разнополыми и устыдились. Пока не было разделения по половым признакам, не было и “греха”. Но без “греха”, очевидно, не было бы и самого человечества, способного в будущем стать “космической силой”, любимым помощником Бога.

В свете голографической картины Вселенной библейская история «грехопадения» интерпретируется  несколько неожиданным образом. Бог создал голографическую модель Вселенной и человека как её «проявителя», но сомневается в необходимости окончательно  «проявить её в трехмерном плане», ибо людей всего двое – Адам и Ева, которые не способны всю Вселенную удержать с помощью своих ограниченных мозгов. Сомнения Бога  выражены в запрете людям  есть плоды с «Древа познания Добра и Зла».  Но дьявол толкает людей на этот грех, в итоге которого они смогли размножаться и плодиться, а Вселенная стала в реальности той, какой она была  ранее только в проекте.

За  все  в мире приходится платить! Согрешив, люди, конечно,  стали способными плодить себе подобных, но потеряли особое “райское состояние”, заключавшееся в прямом и непосредственном  /инстинктивном/ контакте с Богом. Таким образом, как это и вытекает из голографической модели, на первом этапе своего духовного развития люди, /по крайней мере, Адам и Ева/, находились в непосредственной связи с Богом, осуществлявшейся на основе механизма “инстинктивной целостности”.

Для общения с Богом человеку не нужно было делать никаких  усилий. Именно этот духовный инстинкт и был потерян человеком в ходе эволюции при разделении полов. Инициатором этого разделения, как явствует из Библии, стал  искуситель Сатана, неясно только в образе Люцифера (Денницы) или каком другом, например, вообще бесовских, темных сил, участвующих в оппозиции к любому благому и угодному Богу  делу.

Чтобы понять особенность потерянной связи, надо вспомнить в каком  тесном контакте с Природой находятся животные. Потеряв инстинктивную связь с Богом, человек обрел, чтобы не сойти с ума по причине полной богооставленности, такую же, как животные, связь с Природой. Проще говоря, Сатана как бы замкнул контакты человека на себя, когда человек согрешил перед Богом. Природа, которой в ту пору уже овладел Сатана, заменила человеку Бога. 

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

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

Таким образом,  спровоцированные  Дьяволом новые качества Вселенная несли в себе противоречивые  (божественные и дьявольские) начала, содействующие полному духовному совершенствованию человека.  Антропный принцип – свидетельство Божественного замысла  не просто порождения Вселенной Богом, но и заложенного в ней принципа самосовершенствования, через совершенствование самого человека, проявляющего скрытые имплицитные качества Вселенной, заложенные в ней Богом. 

Человек сумел выработать и опереться на целую “систему  традиций” - полученных в ходе эволюции /иногда и напрямую от Бога/ в форме социальных и конфессиональных норм Бытия /например, “Десять заповедей Моисея”/. Именно поэтому, в отличие от первого этапа, который мы назвали “мифологическим” /миф - это инстинктивное, но весьма приблизительное знание Истины/, второй этап в нашей модели получил название “нормативного”, то есть, опирающегося на традицию, норму, ритуал, догму.

Религия сопровождает человека на всех этапах его духовного развития. На первом этапе она реализуется в форме политеизма, обожения природы, характерного лишь для  языческого бытия человечества. Посредниками между человеком и Богом тогда были многочисленные “волхвы”, “ведуны” и “кудесники”,  духовно-продвинутые люди, еще сохранившие в своей памяти воспоминания о раннем инстинктивном контакте с Богом.

Большинство из них (святые - исключение!) не могли уже подниматься до прямой связи с Богом, а вступали лишь  в контакт с Сатаной, с темными духовными сущностями самой Природы. Но там, где языческие религии были лишены кровавых жертв, как,  например, в большинстве славянских культов, такой контакт все-таки происходил! Поэтому для славянского язычества свойственно инстинктивное стремление не к  многобожию, а именно - к единобожию, точней – к Трибожию, характерному для языческих представлений древних славян. 

Конечно, большинство шаманов “камлало”, вызывая демонические сущности и обращаясь к  бесовской помощи! В ответ на грехопадение человека Бог как бы отвернулся от него, но заставил его тем самым проявить творческие способности и развернуть гамму мировых религий, открывших человеку новую, более адекватную, чем раньше, картину мира.

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

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

Как и почему это произошло?  Как только Наука сделал своим объектом исследования только Природу Земли, отгородив ее от духовной сферы, она  фактически сосредоточила своей объект исследования  на одном Сатане, ибо он в определенной момент  времени укрылся от Бога именно на Земле, в её Природе, а потом – в человеке.

Человек после попадания на Землю был вынужден поменять свою духовную ориентацию   на Бога в Раю на увлечение природой Земли, а, следовательно,  поместил в Сатану прямо в  своё сердце. Отсюда все его беды, включая выбор антиприродной машинной цивилизации!

В  основе Грехопадения  лежал импульс обретения новой связи с Природой. Человеку показалось, что конфессиональные нормы не позволяют ему справиться с Природой, необходим более эффективный  инструмент её преобразования, каким и стала естественная наука. Она-то и помогла человеку  заменить “нормы” на “знания” и “факты”, открыв новый этап в духовном развитии. Но только позднее, ближе к ХХ1 веку стало ясно, что это “сатанинские факты”.

Не случайно, же именно Сатана   находился у  алхимических истоков науки. По его благословлению наука и техника завели человека в экологический тупик - перманентное загрязнение окружающей среды. Сначала физической, природной, а сейчас уже и духовной, ибо “падший ангел”  является великим мастером вымывать из плодов человеческого труда остатки совестливости, нравственности и духовности!


Конечно же, он действует не сам, ибо он - фигура чисто духовная. Есть у него на земле слуги, тайные жрецы Сатаны, творящие свои черные дела. Деньги - надежнейший инструмент их деятельности.

Однако само духовное развитие человечества не могло ни продолжаться. Вопреки мнению ученых-материалистов смыслом этого развития было не создание новой “реалистической” картины мира, сменившей старую “религиозную” картину, а  появление  у человека способности к открытию    “личностных смыслов” бытия.

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

Не просто  “покинутый Богом”, а «отринувший Бога человек» стал плодить “технотронное исчадье ада” - атомную бомбу -  апофеоз машинной цивилизации, вытесняющей человека из этого мира. Человек оказывается лишним в этом мире, поскольку его душа с Божественной искрой не вписывается в сатанинский мир технической цивилизации. По плану Сатаны, если бы его не вытеснили машины, он сгорел бы в огне экологического кризиса, не справившись с загрязнением окружающей среды.

Однако, наука не однородна. На каком-то этапе своего чисто технического (а, следовательно, и не духовного) развития она приходит к «голографической парадигме», имеющей уже (по своим последствиям) и духовный – тонкий План, проясняющий подлинный смысл и структуру существования Вселенной.  Этим самым запущен механизм дальнейшего духовного совершенствования человека, а, следовательно,  и мира!

В отличие от Бога, Сатана способен, как и Человек, только предполагать... Располагает только Бог! Но Человек может изменить ситуацию в мире:

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

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

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

Все большее количество мыслителей в конце ХХ века заявляет о принципиальной возможности синтеза “науки” и “веры”, создания нового экологического и инновационно-духовного сознания, способного вывести человека из нынешнего физического  и духовного тупика. «Голографическая парадигма» показывает ясный выход в преодолении этого тупика. 

Древний духовный инстинкт прямой связи человека с Богом восстанавливается  сейчас  в форме творческой интуиции, способности Человека на духовную инновацию, как  мира, так  и самого себя в нем, путем  постоянного диалога с Богом.

Человека подстерегает огромная опасность на этом пути:  временная  ли потеря ощущения “смысла жизни”, ухода ли в  прелести материального бытия, как на Западе, или, напротив,  в “нигилизм” и “терроризм”, как на Востоке.

Как только прежняя опора на инстинкт, традицию или факты перестает осуществлять  былую поддержку Человеку, у него возникает “экзистенциальный вакуум”, психологические стрессы, ведущие к “аномии” и “девиантному /отклоняющемуся/ поведению”. Именно поэтому в мире растет терроризм и преступность, увеличивается потребление наркотиков, насилие и сексуальная разнузданность. Россияне - не исключение из общего правила, хотя у нас все происходит немного по-другому.

Что же еще способно спасти нас в преддверии этой весьма «апокалиптической ситуации»? Спасут ли очистные сооружения от наступающего тотального  загрязнения окружающей среды? Нет, спасение лежит только в духовной плоскости. Вот его контуры:

 выбор аскетизма в личном потреблении, опираясь на христианскую традицию, ориентируясь, в частности, на «энергетический аскетизм», заложенный Богом в основание голографической модели Вселенной;

 принятие ответственности за окружающую среду не только перед современниками, но и перед потомками, отдавшим  Землю в долг своим предкам;

 воспитание у детей любви к Природе, понимания, что она - живая, и связанной с этим невозможности нанести ей незаживающие раны;

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

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

                                           
Б. Роль Творчества:

Огромное количество свободного времени у человека, полученное им в результате автоматизации,  должно быть заполнено не ”девиантным (разрушительным) поведением”, возникающим по причине бездуховности и неумения потратить на дело свои духовные ресурсы, а творчеством во всех его видах и формах.

Оно должно быть заполнено именно сакральным  творчеством - познанием нового, а не пустыми играми с компьютерными приставками, уводящими человека в виртуальную реальность. Так нетрудно превратить компьютер в очередной интеллектуальный  наркотик.

Нарастающие в мире многообразные формы девиантного  поведения как взрослых, так  детей и молодежи, являются симптомом общего духовного кризиса, вызванного желанием отбросить системную и голографическую  (научно-духовную)  картину мира,  способную дать человеку “свет в конце туннеля”,   с целью выработки духовно-инновационного видения мира, построенного на синтезе науки и нравственности.

Помочь человеку в этом плане могут только многочисленные ресурсы его собственной культуры, в особенности культуры российской. Вспоминается глубокое предвидение поэта О.Мандельштама, предрекавшего необходимость “Культуре стать Церковью нашего времени”.

Речь, конечно,  не идет о замене религиозных учреждений культурно-просветительными. Поэт понимал этот призыв как необходимость повышения роли творчества в будущей жизни общества. Творческая интуиция и художественная фантазия совместимы с религиозным чувством, и должны,  не замещая его, совершить прорыв в духовно-инновационную цивилизацию, реализовать скрытую в человеке возможность его инстинктивного и интуитивно-творческого способа общения с Богом. Речь идет именно о сакральной коммуникации.

Любая из существующих в мире конфессий имеет в этой цивилизации шансы выжить, если даст своим прихожанам большую, чем другие, возможность для творческой реализации духовных, эстетических и культурных потребностей каждой личности. Она выживет, если сумеет мобилизовать собственные духовно-инновационные ресурсы: исихазма - в  Православии; суфизма - в Исламе;  каббалистического знания - в Иудаизме; высшей йоги - в Индуизме; дзен - в Буддизме.

Естественно, что пример в этом преображении должны подать представители церковной иерархии. Ибо на них будут смотреть в первую очередь, они ведь у всех на виду! Возможно ли такое в наших условиях?

Сошлюсь на конкретный пример: предстоятелем одного из важнейших отделов Московской патриархии является  игумен Иоанн /Экономцев/, поэт, драматург и романист, выпустивший в свет уже пять томов своих сочинений, включая   и один теологический том. Литературное творчество не мешает ему быть настоятелем нескольких храмов, игуменом Высоко-Петровского монастыря в Москве, руководителем огромного отдела РПЦ. Будущее за такими отцами Церкви!

 Суммируя  сказанное, можно утверждать, что, если раньше смысл бытия человека был в том, чтобы “иметь” /говоря словами Э.Фромма/ - неважно, “деньги” ли,  личные способности, власть или другие дары, то теперь, чтобы - “быть”,  то есть, находиться в постоянном духовном поиске, в познании, в творчестве, в диалоге и контакте с Богом. Важно быть в постоянном инновационно-духовном преобразовании себя и окружающей жизни.

Значение  творчества очень сильно  повышается, если рассмотреть его сущность с позиции «Голографической Парадигмы». Главным условием устойчивости нашего восприятия материальности мира является  инициированное Богом всеобщее человеческое согласие по доверию нашим органам чувств. Владей мы принципиально другими органами чувств, например, если бы в нас был вделан электронный микроскоп, мы совершенно по-другому воспринимали мир. То же самое и со звуком. Мы воспринимаем звуковые волны мира в определенном частотном диапазоне. Звуковые волны с большей или меньшей частотой мы не слышим, они для нас как бы и не существуют вообще, но они есть и существенно исказили бы, при их восприятии,  нашу традиционную картину мира.

  Эта договорная устойчивость нашего восприятия оказывает нам плохую услугу в плане идеализации иллюзорной картины мира. Но есть в Социуме  творцы, способные задавать Богу вопросы и получать на них более адекватные, чем традиционное восприятие, ответы.  Основой возможности задавать такие вопросы является обычное человеческое сомнение. Сомнение в адекватности работы наших чувств должно быть дополнено доверием собственной Интуиции и самым сакральным  органом нашей души - способности к духовным Изменениям.

Творческий человек тем и отличается от нетворческого, что он, получив ответ, образует пространство для новых сомнений и новых вопросов. Он как бы провоцирует Бога на открытие новых тайн, направленных  на творческое преобразование  мира. Картина Мира  становится более устойчивой, ибо она адаптируется к условиям восприятия новой истины о себе самой. Мир духовно познаваем, и верящие в Бога творцы предназначены для этой роли.

Не будь творцов, мы жили бы в железобетонном мире, не способном на развитие и изменения. А, следовательно, не способном адаптироваться к изменившейся ситуации. Долго бы такой мир не просуществовал. 


                       В. Путь реализации творческого смысла жизни через Любовь:
Человеку присущ страх смерти, ибо он всегда находится “перед лицом её”. Впадая в “экзистенциальный вакуум” - потерю личностного смысла жизни, человек резко сокращает свою жизнь. Этому же способствует и постоянный поиск материальных удовольствий в ущербе для духовного усовершенствования. Смерть обессмысливает и сокращает жизнь, если та исчерпывается  только служением принципу “иметь”.


Принцип “быть” по сути своей полностью противоположен страху смерти, ибо преодолевает его. Человек постоянно оставляет некий след в Вечности в плодах своего творчества и познания благодаря Любви. Человек преодолевает смерть в своих детях.

Пол /секс/ взаимосвязан с Любовью, но она отнюдь не исчерпывается “половой истомой”. Любовь - всегда жертва любимому, всегда - самоотдача. Смысл жизни - в том, чтобы найти этот объект /твою половину/, готовую понять и оценить  Любовь, даже отвергая её при этом, как Татьяна Ларина отвергла любовь Евгения Онегина в романе А.С. Пушкина. Это была её подлинная жертва мужу, хотя она его и не любила.

Земная Любовь связана с инстинктом продления человеческого рода, но никак не исчерпывается им, ведь она имеет и земную,  и духовную компоненту: смирение, сострадание и жертвенность. Настоящая любовь включает все важнейшие духовные аспекты бытия:

 “инстинкт”, выражающийся в радостях секса;

 “традицию”, связанную с продлением своего рода;
 “факт”, выражающийся в познания любимого человека;
 “инновацию”, включающую духовное преображение себя и любимого.

Отношение к женщине лишь как объекту своих сексуальных удовольствий или только как к “хранительнице домашнего очага” и воспитательнице детей не будет считаться духовным, если оно не дополнено познанием-преображением любимой. Шанс некоторых мировых конфессий  войти в духовную цивилизацию Космоса  связан, на наш взгляд,  с их способностью менять традиционный  взгляд на роль женщины. Особенно большие испытания здесь выпадут на долю мусульман,  в традициях которых таится  чисто потребительское  отношение к женщине.

Духовное отношение к женщине начинается с подвига познания ее человеческой сути и преобразования  по законам духовной инновации. При этом важно не то, каким человек является в данный момент, а каким он способен стать в будущем. Дух ведь обитает вне времени! Так и Бог судит человека не по его сегодняшней преходящей ценности, а по  огромному духовному потенциалу, который самому человеку, как правило, неизвестен.

Преобразование духовной потенции женщины в иную высшую реальность - вот задача для настоящего мужчины! Просто “хороший секс” или удачное воспитание детей - это далеко не все! Потенции с возрастом кончаются, дети вылетают в свои собственные гнезда... И что? Если не было счастья взаимного  познания-преображения, настоящее счастье прошло мимо.

Конечно, многие семьи счастливы даже при  частичной реализации всех этих возможностей. А если этого не происходит, семья обречена на страдание. Но принятие и понимание  сути страдания - чисто духовный процесс. Важно не само страдание, а наша способность помочь другим в уменьшении страдания, способность взять на себя страдание других.

Духовный смысл  страдания скрыт в понимании его неизбежности и умении превратить страдание из боли в Просветление, в способ Преобразования себя и другого. Как сказано в Библии, “сквозь тернии - к звездам!”

Духовные смыслы Любви мы обретаем тогда, когда находим равные Богу объекты Любви. Конечно, в определенном смысле Любовь к Богу не сравнима ни с чем. Но Бог не может быть единственным объектом нашей Любви. Мы любим своих детей, жен, отцов и матерей, друзей и близких по духу людей. В идеале мы должны любить все человечество.

Если мы получаем в своей любви ответный импульс, мы счастливы. Если нет, страдаем. Духовный аспект любви включает страдание. Как закономерный этап собственного просветления на пути усовершенствования. Просветление и очищение души невозможно без страдания, без боли, без эмоций. Но страдание - не самоцель, а лишь средство, ибо, становясь самоценным,  оно деформирует основную  духовную цель человека - христианскую любовь. Смысл не в самой  боли, а в радости, которая за ней следует, как,  например, при родах. 

Любовь - всегда радость, всегда счастье, даже жертвенная любовь. Если нет радости, значит, это не любовь, а принуждение. Как “поиск Истины всегда должен быть истинным” /слова К.Маркса/, так и любовь должна всегда быть счастливой. Огромное счастье приносит Любовь к Богу, когда человек ощущает ответный импульс, когда понимает, что Бог не оставил его в несчастье. Но такое Просветление приходит далеко не сразу.

Любовь должна приносить счастье, просветление и обновление любящим. Мужчине необходимо быть влюбленным: в Бога, в родителей, в женщину, в своих детей, в своих близких. Иначе, по словам А.Пушкина, он обречен “окаменеть в блестящем упоеньи света”.

Можем ли мы реализовать свой смысл жизни без Любви, хотя бы в одном из ее  многообразных проявлений? Конечно, это совершенно невозможно. Смысл жизни мужчины без Любви к Богу и женщине недостижим, равно как и смысл жизни женщины -  без Любви к Богу и мужчине /отцу, сыну или мужу/.

Как связаны Любовь и Творчество? Вся культура пронизана многообразными связями между этими двумя полюсами человеческого существования:



Я Вас любил. Любовь моя, быть может,



В душе моей угасла не совсем.



Но пусть она Вас больше не тревожит,



Я не хочу печалить Вас ничем. /А.Пушкин/

Не существует художественного творчества без Любви к своему читателю - субъекту творчества, равно как без Любви к объекту своего творчества - герою:



Алина, жальтесь надо мною!



Не смею требовать любви.



Быть может, за грехи свои,



Мой ангел, я любви не стою...



Так притворитесь! Этот взгляд



Все может выразить так чудно...



Ах, обмануть меня не трудно, -



Я сам обманываться рад. /А.Пушкин/

Любовь питала своими импульсами творческие дерзания  поэтов и художников всех времен и народов. Сколько раз мы повторяли бессмертные строки поэта:



Я встретил Вас и все былое



В застывшем сердце снова ожило.



Я вспомнил время золотое



И сердцу стало так тепло. /Ф.Тютчев/

Или стихи Бориса Пастернака:

Как будто бы железом, обмокнутым в сурьму, тебя вели нарезом по сердцу моему.

И в нем навек засело смиренье этих черт и оттого нет дела, что свет жестокосерд,

И от того двоится вся эта ночь в дыму и провести границы меж нас я не могу.

Любовь является такой же самоотдачей себя любимому, как и творчество. Они одинаково тождественны в своей жертвенности. Они тождественны даже в иллюзорности Любви и творческих успехов!



Не властны мы в самих себе,



И в молодые наши лета



Творим поспешные обеты,



Смешные, может быть, всевидящей судьбе./Е.Боратынский/


В итоге мы приходим к пониманию смысла жизни как постоянного поиска и обнаружения многообразия творческих смыслов жизни - в Любви и Творчестве, в самопознании и саморазвитии, в духовном самоусовершенствовании. Поиска смысла жизни  - с помощью Любви, Творчества, жертвы себя другому - Богу и любимому человеку.


Поэтому подлинный смысл жизни, залог Величия человека - не столько в “его самостояньи” как думал молодой А.Пушкин, сколько  в самоотдаче, жертвенной Любви и духовном подвиге во имя любимых. Гордыня “самостоянья” противоположна Любви, тормозит ее воплощение. Нельзя растворить лучшую свою часть  в любимом, если ты так собой дорожишь.

 Надо ждать победы высших сил, включая своих любимых, над тобой, а не стремиться к собственным победам. Чем меньше в творчестве ты думаешь о своей гениальности, тем больше шансов родить гениальное произведение. Не случайно наиболее гениальное понимание сути Любви и Творчества находим  в словах Шота Руставели:“Что отдал - то твое!”
          6.2. Сакральная  транскоммуникация с Тонким миром по К. Кастанеде:

   Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. Лок. Библиография, №5.) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и  разнообразным формам   общения с Тонким миром, то есть «транскоммуникации».

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

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (См. Лок. библ., № 2)

     Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которой мы,  с помощью заложенных в нас Богом ментальных и физических механизмов, воплощаем духовное видение  в  материальную реальность.      


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


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Секрет их содержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 

    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» Д.Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира с помощью наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

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

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

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

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

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

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

Система человеческого осознания мира зависит от индивидуальной  способности каждого эффективно использовать его энергетику и равно принадлежит ей, как и нам самим. Наша собственная энергетика посредством перемещения «точки сборки» по энергетическому кокону  тела коррелируется с энергетикой  ментальной Божественной  Голограммы, чтобы породить в итоге картину окружающего физического (плотного)  мира. Органы чувств – лишь инструмент,  слишком  «заинтересованный» в воспроизводимой им картине мира. 

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от  минимальных к  максимальным. Последние   свойственны   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда есть типы  плотных и тонких энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное Измерение и  Сотворчество,  способные  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 

Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, привязанной  несовершенству наших органов чувств. 

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко закреплена за  одним каким-либо ментальным  состоянием  души, а   ОВД  проявляется,  как  способность освободить  «точку сборки» от привязки к  нему. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нами  пространственно-временной ориентацией.

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

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

Не этим ли  объясняется  деятельность гениев, способных к изменению традиционной картины мира?  Им для этого надо только войти в «зону молчания», остаться одним и хорошо подумать. ОВД  как раз и обеспечивает достижение нами  «внутреннего безмолвия», необходимого как для гениев, так и для людей, обучающихся ТВОРЧЕСТВУ и на ТВОРЧЕСТВО принципиально способных. 

              6.3. Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

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

    1. Древний Вавилон. Мир Посмертия у них – унылая страна без возврата, ибо в реинкарнацию они не верили.  Единственная радость там – возможность общения с миром живых. Мертвые души могут, как помогать, так и мешать своим родственникам.  Там было принято вызывать духи мертвых и спрашивать у них совета.  Сейчас эта традиция начинает возвращаться. (См.  Лок.  библиография, № 3)

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

9. Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  любой болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе таковое познание необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 
10. Поверия мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

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


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

11. Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.

Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить                    следующие его   основополагающие  элементы:

1.  Прошлый опыт  предков в самых разнообразных формах;

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

3. Временность пребывания на Небесах (путем реинкарнации или окончательной победы Добра над Злом);

4. Залог блаженной жизни на Небе – праведность поведения  на Земле;

5. Возможность умершим душам общаться с земным миром и проникать в него в форме призраков,  леших и другой нечист и;

6. Закон  небесного возмездия за зло;

7. Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенной в разнообразных обрядах похорон и  предметах, положенных в могил, а также  с помощью   поминания мертвых.

8.  Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
 9. Все трудности Того мира преодолимы, если человек зарядился соответствующим запасом праведной энергии в Этом мире.

                                      Локальная библиография:
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3.   Е.Тихомиров «Загробная жизнь или последняя участь человека», - СПБ., «Нева-Ладога-Онега», 1995
                             7.  Глава «Структура Небесного – энергии Бога»:
                                                                  «Свет небесный будет раздвинут пред душою и душу ту

                                                                   Белоснежные кони ринут в ослепительную высоту.

                                                                   Там начальник в ярком доспехе, в грозном шлеме звездных лучей,

                                                                   И к старинной бранной потехе огнекрылых зов трубачей».

                                                                                                                                                 Николай  Гумилев


           7.1. Просветление как обретение Бога («Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»):

Наиболее адекватной семизначная модель «стихий энергий» выглядит при рассмотрении вопроса «Энергии Бога»

 Мы рассмотрим в этой связи несколько его аспектов по тому, как они даны в Библии:

- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

-дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.

 (При подготовке этого текста использовался текст – см. Лок. библ., №1)

            7.1.1. Благодать как божественная энергия:

а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)

б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14);

в) Эта энергия «преизбыточна» ((2 Кор., 9,14) и «предостаточна» (2 Кор., 12, 9);

г) «Она изобилует там, где умножается грех» (Рим, 5, 10);

д) Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);

е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);

ж) Благодать даруется особенно смиренным и ходящим в незлобии. (1 Петр., 5,5)  и (Пс., 83,14)

              7.1.2. Гнев Божий – проявление божественной энергии в  стане людей:

а) «Бог медленен на гнев Божий» (Исх.34,6);

б) «Он праведен и страшен» (Пс. 57,10) и Пс., 2, 12);

в) «Гнев Божий есть огонь истребляющий» (Втор., 32,22);

г) «Чадами» Гнева Божия называются грешники» (Еф.,2,3);

д) Он возрастает при постоянном сопротивлении ему (Числ.,32,14);

е) «Бог не определил нас на Гнев Божий, но на спасение через Иисуса Христа» (1 Сол., 5,9)

ж) Он не продолжается навсегда (Пс., 29, 5);

з) «Гнев Божий отвращается исповеданием греха и раскаянием»(2 Пар., 30,8)

                       7.1.3. Вера – способ проявления силы божественных энергий:

а) Она обладает энергией делать настоящим ожидаемое (Евр.,11,1);

б) Вера – это энергия, приносящая спасение (Иоанн, 3,16);

в) Вера во Христа есть дар Божий (Рим., 12,3);

г)Овладение этой  энергией приносит отпущение грехов (Деян.,10,43), оправдание человеку (Быт.,15,6) , освящение   

     и усыновление( Деян., 15,9), вечную жизнь (Иоанн, 3,15);

д) Энергия Веры просветляет мир (Иоанн, 12,46);

е) Она действует любовью и через любовь (Гал., 5,6);

ж) Энергия веры необходима, чтобы выдержать борьбу христианской жизни (Еф.,6,16);

                           7.1.4.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:

 а) Людям они дарованы через Христа (Иоанн, 15, 26);

б) Они дарованы пророкам ( Числ., 11,25) и людям, избранным Богом для известных целей ( Исх., 31, 3);

в) В Новом Завете они дарованы особенно апостолам (Иоанн, 20, 22) и всем верующим (Деян., 2, 38);

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 

                             7.1.5. Энергетическое могущество Бога:

а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);

б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

в) Может посрамить сильное немощным (1 Кор., 1, 25-29);

г) Обнаруживается через творение мира (Иов, 38, 4), Его провидение и господство над всем (1Пар., 29, 11), знамения и чудеса (Исх., 14, 31), истребление злых (Быт, 6, 13), воскресение верных (Марк, 12, 24).

                      7.1.6. Сердце как орган восприятия божественных энергий:

а) Источник жизни находит в себе самом  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)

в) Должно отдано Богу (Притч., 23, 26), наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.

7.2. Энергия Бога растопляет холод в душе человека и благословляет Диалог:

             - 7.2.1. Диалог с Богом начинается с монолога Человека:

а)  Диалог начинается с монолога, ибо Бог испытывает Человека и не входит в контакт с сомневающимся в Нем. Обращение к Богу есть начало просветления. Оно проявляется в молитве – жаркой просьбе к Богу,  в молении о помощи. 


Только длительный монологический опыт приводит к возникновению диалога, то есть, верующий обретает знаки, что Бог его услышал и  ему отвечает. Эти ответы могут проявляться в исполнении просьб, направленных к Богу, в появлении благоприятных  явлений и чудес в длительном процессе духовного  самосовершенствования человека.

                 7.2.2. Встреча с Богом  – это  всегда «суд» («кризис»  на  греческом языке):

а) Встретившись с Богом, человек, прежде всего, осознает свою мизерабельность в сравнении с Богом, вступая в состояние смирения и аскетизма.

б) человек судит, прежде всего, сам себя, Суд Божий – отнесён от нас в  Вечность;

в) духовное осуждение своих грехов выражается в покаянии и стремлении стать лучше и более соответствовать повелениям Бога, которые ощущает просветленное сердце;

г) просветление может  сопровождаться и другими кризисными явлениями,  но у всех это происходит по-разному;

д) Бог в этой ситуации находит способы и знаки поддержки человека, вставшего на Путь просветления.

            7.2.3. Есть ли  место для Бога в душе каждого человека?
Отвечая на этот вопрос надо иметь в виду следующие альтернативы:

а) широта и длительность просветления зависят от того, насколько большое место для Бога находится в душе у каждого человека;

б)  по Библии можно понять, что верных себе людей Бог избирает еще до их рождения;

в) не всем дано быть праведниками или святыми, но всем дано стать верующими и вступить в индивидуальный диалог с Богом.

г) уровень глубины этого диалога зависит от эффективности личного самопознания человека и скорости его восхождения по «Лестнице Иакова». 
                                                   7.3. Познание Абсолюта:

                                                   7.3.1. Синонимы Бога:

Объект нашего исследования зело широк и необъятен: Абсолют – это одно из его названий. Кроме того, его часто называют:

- Высший Космический Разум;

-  Духовное начало Вселенной;

- Энергоинформационное Поле Вселенной;

- Бог - Творец Вселенной;

- Спаситель мира и т.д.

- Бог-Любовь (в духовном смысле слова);

  Отчетливо понимая, что это не исчерпывающий список,  мы постараемся коснуться и некоторых других аспектов Абсолюта в разных контекстах: духовном, энергетическом,  физическом и богословском. Опираемся при этом мы на холицистическую системную парадигму, функциональное Единство в Боге Хаоса и Порядка, управляющее развитием мира.

 Конечно, кажется, что   Хаоса  в Боге нет, «Он есть свет и нет в нем никакой тьмы», но Бог в нас, а уж Хаоса в нас содержится  предостаточно. Если считать человечество  обладающим «Божественным началом», то вам и место для Хаоса в  этом Начале.

С другой стороны, Бог создал мир за шесть дней, а на другой день прекратил свою деятельность, предоставив поле действий Человеку.  Именно потому, что сейчас  развитием мира управляет воплощенное в нас Разумное начало, мы можем говорить о функциональном Единстве Порядка и Хаоса, созданном Богом для управления развитием мира.

Отсюда в мире  нет  жесткой предопределенности, исход борьбы зависит от нас, от того, насколько Божий Свет победит в нас силы Хаоса и Зла.
У Бога нет Времени, поэтому Он согласен ждать этой победы вечно.

                        7.3.2. Мотивы создания Богом Мира и Человека:

 Бог (Абсолют) – наиболее сложный объект для духовного познания, ибо впрямую Он нам не дан в ощущениях, а познать Его можно «только по делам Его». 
Одним из таких важнейших дел Бога является создание Мира и Человека.  Какими мотивами Абсолют руководствовался в этом деле? Рассмотрим основные альтернативы ответов:

а) Мир существует извечно, значит,  Бог его не создавал;

б) Бог создал Мир и Человека из чистой Благости по отношению к ним;

в) Мир и Человек созданы Богом из-за чувства одиночества, чтобы Ему было с кем поиграть, дав при этом Человеку – свободу воли, а Миру – предопределение;

г) Человек создан Богом по «принципу дополнительности», чтобы вместе они обрели новое качество, не существующее по отдельности – дальнейшее развитие Мира, ибо Человек – это «свободные руки Бога», а жесткого предопределения - нет! Человеку дана свобода воли для творчества, но только  в рамках  исходящих от Бога правил.

Склониться к той или иной версии нам поможет анализ исследовательского материала, который мы привлекаем к решению этой задачи.  Но прежде несколько общих замечаний…

Атеистическая трактовка сотворения мира в настоящее время не выдерживает критики, ибо слишком многие факты реальности не вписываются в неё, в частности, современная трактовка явлений квантовой физики и Голографическая Парадигма (ГП)   развития  мира, о которых мы расскажем позднее.

Сотворение мира из чистой Благости Бога  близко теологической точке зрения,  и нас в принципе устраивает, хотя от неё веет некой неопределенностью. Она заставляет  нас дополнительно погружаться в рассмотрение богословского понимания термина «Благость», достаточно сложного по своим компонентам.
Одиночество Бога как мотив создания человека в мире - мотив, окрашенный индивидуалистическим и личностным подтекстом, но психологически он нам ближе всего. Эта трактовка  также является наиболее информационно ёмкой из всех перечисленных, ибо включает, на наш взгляд, и соответствующие качества, как  Человека – «Свободу воли», так  и Мира – отсутствие «Предопределения».

Кроме того, в этой трактовке Бога можно подозревать в тоске по переполняющей Его Любви, ибо Ему её нужно обязательно на кого-то вылить. Человек и Мир  – хорошие объекты для этого.

Сотворение мира по принципу дополнительности Бога и Человека  является смелым предположением, но очень спорным, ибо сразу навязывает Богу мотив, в котором Бог расписывается в  отсутствии своей самодостаточности. Такую характеристику мы приписать Богу не можем, поэтому склонны в правомочности мотива  сомневаться, хотя с системной точки зрения это наиболее адекватная концепция, ибо создаёт в итоге  глобальную Полноту и Целостность Бога и Человека.

По зрелому размышлению  мы приходим к синтетической точке зрения, включающей элементы всех трех последних мотивировок.

В процессе анализа Абсолюта мы используем несколько методологических средств (моделей), характерных для нашего анализа духовно-инновационных аспектов Бытия:

- тринитарную модель мировой динамики (определение  системных элементов Единства Порядка, Хаоса и их Баланса в любой системе);

- 4-х  уровневую модель развития Духовного сознания (Миф, Норма, Факт, Инновация);

- 7-ми уровневую модель  энергоинформационного описания мира;

- 9-ти уровневую модель развития Личного Творческого Потенциала.

Разговор о каждой из них нам предстоит особый.

                   7.3.3. Энергоинформационная картина мира:

Наука считает, что в мире существует только мир объектов, открываемый свойственными нашей науке методологическими, экспериментальными средствами. На деле наряду с миром объектов существует мир невидимых энергий, ансамбль которых мы называем «Энергоинформационным  полем Вселенной». Именно, опираясь на представление об этом поле,  мы вводим семиуровневое энергоинформационное описание этого поля, состоящего из семи видов пересекающихся «стихий-энергий»:

- Дух;

- Эфир (Космический Разум);

- Вода;

- Дерево;

- Металл;

- Огонь;

- Земля.

Подробный рассказ о них  впереди. На рубеже тысячелетий  семиуровневая модель «стихий-энергий» приводит нас  к принципиально иному пониманию  Времени-Пространства, свойственного  Энергоинформационной (голографической) Парадигме Мира. Особый комплекс этих взаимосвязей является важнейшей характеристикой своего времени, каждого повторяющегося  цикла Бытия. Они несут, каждый по-своему, собственную модель темпорально-топографических взаимоотношений, за которыми и скрыта Реальность данного конкретного времени. Такая модель помогает придать Реальности осязаемые для думающего человека черты, осознать ее человеческую (материальную и энергоинформационную)  сущность.

Для языческой эпохи МИФа  было характерно отсутствие изменений, низкая скорость протекания Времени, воплощающаяся в представление о кольцевом характере Времени и локальном видении пространства. Ойкумена древнего грека - кусок Средиземного моря,  да и сама гористая Греция. Поэтому для него любое изменение - зло, ведь он живет вне Истории. Вместе с тем локальное восприятие пространства несколько компенсируется космологической мифологией. Но на небесных полях, если судить по названиям знаков Зодиака, там пасутся те же самые, окружающие его в реальности животные.

Во времена религиозной догматики (эпоха духовной НОРМЫ) кольцевая структура Времени, то есть “Вечное Возвращение”, заменяется эсхатологическим временем: “От Сотворения Мира до Конца света”. Ойкумена так же неограниченно расширяется, благодаря кругосветным путешествиям, теряя свое прежнее качество локальности.

Время убыстряет свою скорость: если раньше оно почти не двигалось, кроме самого факта «бега по кругу», то теперь оно начинает медленное движение по эсхатологической оси. Богословская хитрость сокрытия сроков Конца Света ничего в этом плане не меняет: срок определен и конечен, ведь День Гнева, Страшный Суд в полном соответствии с существующей религиозной догмой все равно настанет.

Научная парадигма Пространства-Времени в эпоху Нового Времени  (время «Факта», по нашей терминологии, которую мы позднее разъясним более подробно) несколько снимает с человека груз этой перспективы, превращая Время в Вечность, а Пространство - в Бесконечность Вселенной. Но человек не может смириться с подобными, пустыми для его души абстракциями. Поэтому он начинает физически ощущать ускорение Времени через обретение способности воспринимать в малые сроки все более мощные объёмы информации.

В итоге мы приходим к качественно иной характеристике Пространства-Времени, глаза на которую открывает Альберт Эйнштейн. У него Пространство-Время обладают способностью пульсировать, то есть сжиматься до точки, не теряя при этом своих характеристик, а потом вновь расширяться до необъятного Космоса в зависимости от скорости движения по этому Пространству-Времени. 

Если под «точкой» иметь в виду Человека, а под Космосом - Бога, то подобная модель приближает нас, в конце концов,  к инновационному диалогу Бога и Человека, принимающему вид извечной пульсации то сжимающихся, то расширяющихся реальных “Пространств-Времен”. Таково образное предвидение наступающей  Инновационной  эпохи: вечная пульсация Духа.
Каковы же механизмы познания целостной эволюции мира?  Их всего четыре:
а) Время, т.е. познание во Времени (историзм);

б) Вакуум (Пустота) - познание через пустоту (“квантовая физика”);

в) Творчество – творческое отражение и  преображение мира в образной форме;

г) Богопознание (богословский подход к миру).

Главным законом сохранения Жизни во Вселенной является сохранение многообразия ее проявлений. Поддержка многообразия осуществляется с помощью четырех указанных механизмов сохранения их целостности. Важнейшим из них является Время, имеющее, по мнению астронома Николая Козырева, чисто информативную функцию во Вселенной.

Время - это и мерность, и направленность протекания процесса поддержания Жизни в Космосе. В нашем одновекторном пространстве-времени мы знаем только четыре способа существования Времени: Прошлое, Настоящее, Будущее и их - единство в Вечности.

Вселенную (КОСМОС)   можно представить в виде и  схемы № 1:

                                   * БОГ
* ВЕЧНОСТЬ (Настоящее)     

                                                                    * АНТИВЕЧНОСТЬ (Прошлое-Будущее в единстве)

Антивечность - это Время тех участков Вселенной, вроде нашего, где оно пока демонически одновекторно, ибо Время БОГа - многовекторно. Оно может течь в нескольких направлениях, взаимно компенсирующих друг друга, поддерживая ВЕЧНОСТЬ-БОГа. Динамическое равновесие Вечности и Антивечности стабилизируется Богом, самим фактом своего существования обеспечивающего целостность системы, как темпоральный аспект Бога.

Антивечность станет всеобщим состоянием мира после Страшного Суда.

Темпоральные (временные) аспекты функционирования системы корреспондируют с энергетическими. Взаимосвязь их такова:

                                                                                                                                                                         Схема №3
	Механическая

Тепловая

Электромагнитная

Гравитационная

Атомная
	
	
	

	
	Энергии  ВАКУУМА -

(КОСМИЧЕСКОГО ЭФИРА)
	
	

	
	
	БИОЭНЕРГИЯ

ЧЕЛОВЕКА
	

	
	
	
	БОЖЕСТВЕННЫЕ

  ЭНЕРГИИ



НИЗШИЕ ТИПЫ ЭНЕРГИЙ: Механическая, тепловая, электромагнитная, атомная  и гравитационные энергии - это энергии Прошлого; энергии Вакуума - это энергии, которые будут осваиваться в ближайшем Настоящем; мощь Биоэнергии, конролируемая в настоящее время редкими единицами, в Будущем будет энергией, данной на благо всякому, способному, упрочив ее каналами подпитки из Космоса, сделать ее личной мощью.  Основной характеристикой Биоэнергии является факт, что она способна корреспондировать с Энергией Бога, подпитываясь от неё в необходимых случаях.

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 работают наши энергетики на Земле.

Вакуум соответственно управляется энергетикой, контролируемой человеческим Разумом (точнее - не только человеческим, а любым носителем Разума – через торсионные поля). Кроме того, вакуумная энергетика в свою очередь испытывает управляющее влияние со стороны огня Божественных энергий.

ЭНЕРГИИ ВАКУУМА: в некотором  смысле - это духовно-структурированная система космической Пустоты, которая является оборотной стороной наиболее полной Целостности - основы любого духовно-материального многообразия во Вселенной. Позднее мы рассмотрим эту константу более подробно.

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 Божественных энергий сила их  Разума не восходит. В этом они уступают Христианству.

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума пока непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только 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.

По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания, предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью”. (См. Лок. библиография, № 8,  стр. 20)

ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток. Творчество - один из важнейших механизмов у носителей разума (в частности, Человека)  к их 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. Амбивалентность – одна из основных характеристик Жизни как специфического феномена Мира.
Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но  иногда  действует 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 Единого  мира является способность к порождению Жизни и Творчества. Жизнь вносит в Космос негаэнтропийный характер (Порядок) и противостоит распадающемуся в Хаосе (в соответствии с законами термодинамики) материальному, а, следовательно,  и – бездуховному  миру. С нашей точки зрения важнейшим аспектом понимания диалектики Хаос-Порядок в мире является понятие «энтропии», постоянного стремления  любой материальной системы к упрощению и распаду. Только многообразие сложности обеспечивает существование Жизни во Вселенной.

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 Порядкам, управляемым Богом. Это доверие  к “Божественной Полноте” (Плероме), удерживающей Вселенную, ориентация на естественное течение Жизни, а не желание навязать ей свой собственный субъективный порядок.

Доверие Жизни предполагает отказ от сложных систем управления  её Потоком. Все гениальное очень просто, 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”.  Единство Простоты и Многообразия также создают целостную систему Мира. 

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

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

Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения комплекса указанных четыре уровней материальной и духовной энергетики, а также диалектики 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. 

                              7.3.4. Характер Бога:
 Опираясь на семизначную  модель энергетической картины мира, мы склонны выделить, как наиболее адекватные,   следующие качества Бога:

  а) Творчески-инновационный характер: способность провоцировать изменения и  адаптироваться к ним; (доминанта  в структуре - стихии «Воды»;

  б) Системность: единство всё проницающих противоположностей в Боге: (Добро-Зло, Свет-Тьма, Бог-Дьявол и т.д.); (доминанта стихии «Дерева»);

  в) Стремление к гармониям энергоинформационного характера через вибрации  божественных энергий при их изоморфности биоэнергии разумных существ (доминанта «Огня»);

  г) Высокая Духовность Бога (Иерархия, самоценность (но не равноправие) каждого элемента, наличие смыслов существования  в каждом и т.д.); (доминанта «Духа»);

д) Полнота,  Целостность и Любовь; (доминанта космической стихии  «Эфира-Вакуума»);

е)  Управление миром через отказ от управления (доминанта «Металла»).
          7.3..5. Типы духовных изменений: борьба Хаоса с Порядком в  духовной системе:

Наш подход к поиску Абсолюта 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 № 4
                                                                                                                                                                    Матрица № 4
	Элемент позитивного

Изменения
	Элемент 
негативного

Изменения 
	Гармонический 
синтез, Баланс
	Любовный диалог

	1 .Мужчина
	Женщина
	Ребенок
	В семье, в браке

	4. Ян (светлое

              начало 
	Инь( темное

 Начало)
	Взаимосвязь
 энергий
	Гармония 
ИНЬ-ЯН

	3. Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм

	4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон  Человека
	Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля то в свете Луны, то

 Солнца
	Солнечная система 

	6. Нечетные числа 
	Четные числа


	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО

	10. БОГ_ОТЕЦ
	БОГ-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 развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ

	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 будущем.

                                              А. 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 сокращалось 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. 

                                                Б. 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. 

                                               В. 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. 

                                                 Г. 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.

                                                  7.3.6. 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.

А. 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.

Б. 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».

В. 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.

Г. 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!»   

Духовно-инновационное сознание (ДИС)  занимает столь большое место в нашей модели, что мы будем постоянно возвращаться к его различным аспектам.
    7.3.7. Семизначная модель энергий-стихий, лежащая в основе описания Мира и Человека:

                                                     А.  Энергия Духа:

Сила этой 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.

    Особенности энергии Духа:

- высшая в Иерархии всех существующих энергий духовная энергия;

- она обладает неопределенностью внутренней структуры, ибо Бог не познаваем;

- эта энергия преобладает при победе Порядка над Хаосом мира;

 - она обладает мощнейшим творческим началом; дарованным и человеку, ибо он – любимое дитя Бога, имеющее Свободу Воли;

- она несет людям Любовь, Сочувствие и Милосердие;

- преобладающий способ  её коммуникации с  верующими людьми – Благодать;

-  она способна вступать в деятельный резонанс с биоэнергией человека.

                                        Б. Энергия Эфира:

Энергия «Эфира» - это энергия интеллектуальных связей человека с миром, включая Космический Разум. Реанимируя почти забытое физиками понятие «Эфир», мы  исходим из концепции «торсионных полей», энергия которых  лежит в основе энергетики  Космического Вакуума и связывает человека с Космосом и всеми остальными его жизненными и трансцендентными 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.

Энергией «Эфира», с нашей точки зрения, обладает Вакуум Космоса. Как установил академик РАЕН Г.Шипов, в энергии Вакуума скрыты запасы  на порядок большие, чем во всей энергии материального мира.

      В. Энергия-стихия: «Вода»: ализируя 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 языческое сознание, наше понимание которого 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).

- она служит для человека  творческой и креативной силой, реагирующей на изменения в мире и самой изменяющей  этот  мир.

    Г. Энергия-стихия  «Дерево» (См. № 7, стр. 208-212)

             -  Дерево есть объект священного поклонения ( у каждого народа – свой);

             - «мировое дерево» как система связи с Инобытиём;

             - средство, помогающее  просветлению (просветление под деревом  Будды и других пророков);

             - похоронная функция (дерево как крест, на котором умирают, – Христос);

             -  цветущее дерево как  вечный «символ жизни».

             - лечебное средство;

             - согревает и несет тепло в дом.

             -  стихия «дерева» отвечает за функцию сострадания, несет идеалы альтруизма;

Д. Энергия-стихия: «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;

- механизм управления генезисом  человеческих  цивилизаций (медь-железо-золото-серебро);

- средство защиты, оружие;

- обменное средство между людьми (деньги – «желтый металл» - золото);

- лечебное средство (в особенности в наши дни – роль металлов в БАДах);
-  ведущий элемент функционирования промышленно-технической цивилизации.
- он ответственен за  познание Истины и сохранение Доверия между людьми.

Е. Энергия-стихия: «Огонь» (См. № 7, стр. 179 – 187).

             - Амбивалентность этой стихии: тепло и свет и одновременно-опасный для жизни людей пожар;

              - объект поклонения, посредник между человеком и божеством;

              - похоронная функция (сжигание мертвых на костре);

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

              - очистительная стихия;

              -  лечебное тепло огня;

              - по преданию негативной огненной природой обладают  у змеи  и драконы – носители  по древним преданиям «Первобытного Хаоса».

              - имеет функцию укрепления энтузиазма, оптимизма, жизнестойкости.
Ж. Энергия-стихия «Земля» (См. №7, стр. 162 – 170).

- Источник жизни всего живого (глиняный человек, растительность и т.д.);

- божество «Мать-сырая  земля» у русских; («сырая земля» - единство с «Водой»);»

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

- лечебные свойства «земли» и магическая очистительная сила;

- похоронная функция (мертвых зарывают в землю);

- местообитание нечистой силы в глубине земли;

- единство земли  как  «стихии-энергии» и самой планеты Земля;

- имеет функцию укорененности, устойчивости и жизненного баланса;

- кристаллы как разновидность земли обладают способностью концентрировать в себе огромную энергию.
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          8.  Глава «Лики Смерти – дороги в Небеса»:
                                                                       «И вещим сердцем понял я, что всё , рожденное от Слова,              

                                                                          Лучи любви вокруг лия, к Нему вернуться жаждет снова.

                                                                         И жизни каждая струя, любви покорная закону,

                                                                          Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону».

                                                                                                                                                 А. К. Толстой  

                                       8.1.  “На самом деле Смерти просто нет!”


На деле Смерти нет, ибо она не является ни остановкой движения, ни финалом Жизни, а только новой дорогой в ситуацию последующего выбора. Поэтому, пытаясь, насколько это нам дано, прояснить сущность Смерти, мы хотим не только помочь людям избежать страха перед нею, но постоянно формулировать для себя свое духовное “намерение”, то есть, некое высшее целеполагание, единственно важное для выбора дороги в нашем Посмертии, в том, что с легкой руки Раймонда Моуди, стало называться “Жизнью после Смерти”.  (См. лок. библ, №1)


Можем ли мы достойно встретить Смерть “лицом к лицу”? Конечно, при условии, что можем психологически облегчить адаптацию к принципиально новой для себя ситуации существования в посмертном мире. Но как?  Существует несколько механизмов “заглушения страха Смерти”:


а) достижение Полноты общения с Богом;


б) познание  и реализация личного  духовного пути развития на земле;


в) понимание духовного смысла  жизни и помощь в этом другим.
Попытаемся рассмотреть их в максимально возможной для нас Полноте.


1. Обретение Полноты общения с Богом:


Полнота общения с Богом есть великая цель, достижение которой важнейшая, но вряд ли когда-либо осуществимая задача, по одной простой причине: мы все-таки конечны, а Бог - вечен и бесконечен.

 Но это не значит, что мы должны признать эту задачу полной тщетой. Более того, нам видятся несколько возможных путей ее реализации. Каждый из нас волен выбирать один Путь, или даже несколько из них, стремясь приблизиться к Полноте общения максимально возможными для себя средствами.
А.Инстинктивное пребывание в Боге (возможное лишь  в Инобытии);

Б.Получение Благодати Святого Духа подобно апостолам в Пятидесятницу;

В.Диалог с Богом путем “аскезы” и “исихии”, как все святые и пустынножители;

Г.Прозрение “со всеми и для всех”, ибо, “пока один не спасся, то я не спасен”.



Самое сложное для нас понять, что выбор того или иного пути от нас не зависит, он определен нашим духовным психотипом. О нем поговорим позднее. Мы можем повлиять лишь на скорость движения по самому пути, когда нас на него вынесет наша духовная жизнь, но изменить  его не вправе, ибо сменить свой психотип могут только весьма духовно просветленные личности,  хотя в этом нет большого смысла.


Другое дело, что массовость каждого пути совершенно разная: первый - вообще уникален как путь членов Божественной Иерархии; второй дан также лишь для единиц, способных пойти путем “пророков” и “мессий”; третий - путь осознанно и бесповоротно избравших духовно сложную дорогу общения с Богом; четвертый путь - более массовый и предполагает различные формы активизации своих духовных сил и возможностей через служение людям: творчество, милосердие, самоотдачу и смирение. Это путь постоянной борьбы со своей гордыней, преодоления в себе чувства “избранности”, понимания: “что отдал - то твоё!”



2.Как определиться с выбором своего личного духовного Пути?

Путь духовного самоусовершенствования - постоянная забота человека, стремящегося к обретению духовно-инновационного сознания. Мы бы хотели предложить некую систему, которая не исключает все религиозные рекомендации, а идет параллельно им.

Во-первых, жаждущий обрести духовное развитие и как его результат - спасение на Небесах прежде всего должен разобраться в двух вопросах:

- отпущенной ему Космосом судьбе, связанной с датой его появления на Земле, где день рождения дает ему представление о его физическом плане - телесной организации, месяц рождения (знак Зодиака) - представление о астральной (чувственной) специфике, а год рождения - ментальные характеристики;

-  специфике Личности, где Имя дает представление о земных целях; Отчество определяет связь с предками, а Фамилия указывает на специфику родового экрегора.

Конечно, все эти параметры не определяют его индивидуальности, но они задают определенный масштаб  колебаний, в рамках которого человек может искать свою специфику, вибрируя в согласии с ней. Свободы воли они не уничтожают!
Во-вторых, духовно развивающийся человек не может пройти мимо религиозной традиции, характерной для местности, где он родился или для религии его отцов. Он должен приобщиться к великим “Боговдохновенным книгам”, свойственным традиционному для своей нации  типу религиозного поклонения: ”Библии”, “Корану”, “Ведам” или другой основополагающей в данной религии духовной книге. Кроме того, он обязан бывать в своей Церкви и выполнять все основные  её ритуалы, догматы и обряды с приемлемой для себя периодичностью. 

В третьих, ему предстоит обрести свой личный индивидуальный способ духовного самоусовершенствования, “индивидуальный образ самостояния”, включающий дорогу постоянных духовных открытий всех основных и дополнительных духовных смыслов Бытия, которые дана возможность ему обнаружить за отведенный срок. Они никогда не будут полны, но они должны быть самостоятельно открыты, а не просто прочитаны в книгах или прослушаны в лекциях духовных учителей. Книги или лекции относятся ко второму направлению, третье же он избежать также  не может.

В четвертых, он должен услышать в душе “голос Бога”, должен войти в постоянный духовный “диалог с Богом” путем личного духовного творчества, все шире и шире приобщаясь к основному и важнейшему ныне для людей качеству Бога - умению творить.

Надо четко понимать, что последний путь таит в себе массу опасностей, ибо это путь без Церкви. Используя Церковь как посредника на пути к Богу, мы не очень рискуем, ибо всегда есть батюшка, мудро  охраняющий нас в  наших ошибках и неудачах. Духовный диалог с Богом посредника не предполагает, это личная беседа. В ней очень легко принять за собсеседника не Бога, а низшие астральные сущности, стремящиеся себя за Бога выдать.

Массовость каждой из этих четырех дорог, а точнее ступеней духовного пути, пройти которые надо все, совершенно различна. Первый путь - самый массовый, к четвертой дороге приближаются только единицы. Для спасения человечества необходимо, чтобы массовыми стали все четыре дороги, ибо другого пути, включающего все грани духовного развития просто нет!


3. Как самому прорваться к Полноте Богообщения?

И тут человек обязан пройти четырехступенчатый путь, правда, немного в другой плоскости, чем описанные раннее. Ему надо побывать на всех четырех “тропинках Любви”, ведущих к Богу:


- обретение Любви к Природе, ее познание и спасение;


- открытие в своем сердце Любви к другому человеку, своему народу, нации, человечеству в целом;


- понимание необходимости Любви к самому себе, обретение “личного самостояния” при максимально возможном смирении, самоотдаче и преодолении гордыни;


- через Любовь к Богу, постоянный диалог с Ним, жажду духовного общения и помощи.

Вопрос стоит только так: нельзя полюбить Бога, не полюбив предварительно Природу, значимых для тебя “других” и естественно самого себя! Полюбить самого себя не так просто, как кажется на первый взгляд, ибо при этом необходимо избавиться от любых аспектов суицидного поведения:


- табакокурения;


- пьянства;


- употребления наркотиков;


- ведения нездорового образа жизни;


- мясоедения (подходит не всем);


- пессимистического настроя в жизни, неспособности любить других  и т.д.

Надо прийти раз и навсегда  к важнейшему для себя выводу такого плана, что далеко не все, что доставляет нам удовольствие, нам полезно в ходе духовного развития. Кроме того, необходимо развивать личное творческое начало, обрести свою “половинку”, создать семью, заиметь детей. Далеко не все по высокому “гамбургскому счету” себя на деле  любят. Многим это только кажется. Как можно считать, что ты себя любишь, если ты каждый день не продлеваешь, а укорачиваешь свою жизнь? Укорачиваешь не по воле Бога, что естественно, а по собственной злой, бесовской воле!

                  
4. Как обрести понимание смысла своей жизни?


Пути по сути уже были указаны: обретение “диалога с Богом”, понимание Его духовного замысла в отношении своей скромной персоны, поиск и нахождение своей “ВТОРОЙ ПОЛОВИНКИ”, преображение Духа и Тела, понимание единства Бытия и Небытия и т.д.

Однако понимание “личного смысла Жизни” постигается человеком далеко не сразу. Конечно, среди нас есть весьма  продвинутые в духовном плане  люди, наподобие известных русских святых, путь духовного служения которым открылся еще в юности. 


Но для большинства людей это понимание - сложная духовная задача, к ней они приходят постепенно. Конечно, до рождения - это не проблема, поскольку в Инобытии все находятся в той или иной степени в связи с Богом. Он является внешней доминантой любого аспекта бытия в “том мире”. Пускай по уровням собственного продвижения и развития все находятся на разных ступенях духовной иерархии, но наличие самой связи,  равно как и самого Бога, там сомнению никто не подвергает. Да это и невозможно. Как говорится в Евангелии, “и бесы веруют, да трепещут”.

Для чего же в этой ситуации Человеку стремиться на Землю? Проявленное бытие Земли является единственной школой духа для нас, возможностью повысить свой духовный статус, свой “рейтинг” в глазах Бога. Человека и там и тут обуревает жажда духовного развития и движения по “Лестнице Иакова”. Не только Бог ищет Человека для равноправного диалога, но и Человек жаждет войти в такой диалог с Богом, ибо понимает, чем это ему грозит.

Не пройдя необходимую школу духовного просветления, открытую  до определенного этапа только на Земле, Человек не готов к сотворческому диалогу, к реальной помощи и служению Богу, которое является смыслом его бытия. Заложенные в нас великие потенции открываются и могут быть реализованы только в творчестве, только через преодоление материальных препятствий, которых на “том свете” просто нет! Это обстоятельство далеко не просто всем понять!

Только на Земле Человек обретает способность не просто Знать, но и Уметь, Мочь и Творить! Богу нужные не слепые преданные фанатики, а Сотворцы и Сотрудники, ибо грандиозные космические задачи, стоящие перед человечеством, трудящимся “плечо к плечу”   с Богом, требуют смекалки и умения, которые фанатикам просто напросто “не по зубам”.  “Соработничество с Богом” - это конечно метафора, ибо Человек будет работать один, но с Богом в душе.

После человеческого воплощения на земле  Бог становится для Человека далеким и внешним для него, но только это дистанцирование  и способно сделать идею Бога внутренней доминантой любой верующей души. Первым в этот процесс включается сам Бог, давая каждому из нас “душу” - живую божественную систему связи Человека с Богом, Творцом, Вседержителем, Всевышним.

В ходе земного постижения Человек неминуемо должен пройти для своего нормального духовного развития четыре стадии земного  приобщения к духу: одушевление природы (язычество), оцерковление (нормативно-религиозное сознание), нахождение личной точки “самостояния” (духовно-научные знания), открытие инвариантной для любой территории сущности (лика) Всевышнего и диалог с Ним.

Однако, не следует забывать, что Человек приходит в этот мир не пустым, а с определенным духовным опытом, пусть даже заблокированным в подсознании. Поэтому он не обязательно должен начать с язычества, он может сразу начать с высших кругов постижения Всевышнего. Но в любом случае
на каком-то витке своего духовного взросления он начинает понимать, что Бог в нем самом, что он сам есть - важная и для  Бога составная часть Его.


Тогда он начинает искать Бога не вовне: в Природе, Церкви, “Богооткровенных книгах”, а открывает Его в себе. Однако, и это совсем не предел Богопознания. Личная идентификация с “идеей Бога” есть лишь только открытие “факта существования” Бога, теперь необходим диалог. Обретение точки личного духовного самостояния очень важно, ибо без него невозможно вступить в “духовно-инновационное сознание”, в диалог с Богом.


В ходе этого диалога готовится Просветление и Преображение нашей души, то есть, такая трансформация и трансмутация тела в соответствии с духом, которая в конечном итоге сделает возможным овладение нами “полевой формой” Бытия, наиболее приближающей нас к Богу.


Если для личностного (фактологического) этапа духовной трансформации важнейшим для Человека было ощущение ЕДИНСТВА с БОГОМ (ПОЛНОТЫ), то сейчас на первый план выступает сам контролируемый процесс ТРАНСФОРМАЦИИ и ДУХОВНОГО ПРЕОБРАЖЕНИЯ. Эффективность любой духовной коммуникации для нас может быть измерена глубиной подобной телесной и духовной  трансформации.


Марксисты были правы, когда считали, что пришло время не просто объяснять мир, а преобразовывать его. Но они не правы, что  начинать надо  с материальной части мира - Природы и Социума. Нет, первична Духовность (“В начале было Слово!”), поэтому и начинать надо  с духовной стороны - самого Человека. Точнее сказать, это взаимосвязанный процесс. Марксистам наивно казалось, что стоит изменить материальный мир, как Человек автоматически изменится, поскольку “Бытие определяет Сознание”. На деле все оказалось верным с точностью наоборот!


Во всех социальных процессах, человек, как величина духовная,  управляется доминирующим сознанием всей системы, определяя  тем самым свое   Бытиё в рамках этой системы. Но он не  только управляется социальным сознанием, но и управляет им, ибо сознание Социума весьма подвижно и зависит от сознания  доминирующих в этом Социуме личностей.

                                  8.2.  Смерть - троичный подход




Современный подход к пониманию существа СМЕРТИ невозможен вне объединенного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь -Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в общем поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия.


Жизнь и Смерть - не 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 ассиметричных качества  проявления этой функциональности, точнее придания ей устойчивой системы.


Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия, постоянного сохранения гомеостаза всей системы любого конкретного биоценоза: от клетки до Вселенной.


Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на жизни как 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.


Вместе с тем, 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 Бытии, но не одинаковы в несчастии - Инобытии. Хотя , где больше счастья, еще не очень ясно...


Действительно, отдельный организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в той Жизни ( “в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом, есть много чего другого, что осталось за рамками библейских представлений).


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 бессмысленно, если оно  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет, то и его Культура не станется долго  жить, ибо смысл ее существования прекратится.  Культура - это ничто иное, как способ существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования.


 Иным космическим цивилизациям наша Культура вряд ли интересна. По крайней мере, в той форме, как она интересна нам.

Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет  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 формулирование глобальных проблем поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым остановка развития, а, следовательно,  Конец Человечеству.


Мы исходим из той гипотезы, что такого Конца у Человечества принципиально не может быть, хотя периодические  Бифуркации 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 различимости Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  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 - совсем не обязательно конец человечества.


Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью, как 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”, Великого Океана, над которым носился перед началом творения Дух Божий.


Залог Бессмертия -  эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для выживания всей системы, есть свидетельство приближения Антибессмертия, то есть, Пролайи.


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, нездоровый образ жизни, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей и т.д.


 В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующей приоритетности, ибо для развития системы они могут только дополнять друг друга,  находясь в состоянии “комплиментарности”!



Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- 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.


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


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, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса.


Жизнь и Смерть представляют из себя не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамического фона, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они именно асимметричные свойства единого Целого!

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


              Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


              Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


              Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


Так  тянутся вереницей они  за друг  дружкою вновь.


               Но нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


               И нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.

                 
 Мне философии мало: сердце мое конечно.


               Надо  на уровне быта  жизни  исправить муть!









                                                       (23.03.2002.)
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 9. Глава «Многополярная Вселенная: единство Земного и Небесного»:
                                                           «Открылась Бездна, звезд полна. Звездам числа нет, Бездне – дна!»

                                                                                                                                                              М.Ломоносов


Изложенная картина многовариантной действительности материального Бытия, опирающаяся на её духовное подобие в Инобытии, требует соответствующих описаний не только на уровне нашей планеты, но и на уровне всей многополярной структуры Вселенной в целом. 


Информация о ней носит пока чисто научный (астрономический) характер или опирается на магические и оккультные знания, которые не могут быть проверены и подтверждены традиционными научными методами познания, в частности , экспериментом. 


Вместе с тем, является ли такое  основание достаточным для отрицания всей подобной  информации? По зрелому размышлению мы вынуждены считать, что нет. Как  только мы говорим о необходимости признания многополярной структуры Вселенной, мы вынуждены принимать и такую нетрадиционную систему знания, как магия. 

В этой главе мы касаемся наиболее сложных и скрытых от профанов тайн  Бытия, поэтому нам  дано их изобразить лишь на  собственном уровне посвященья.

                                                      В этом нам поможет следующая матрица:

                                                                                                                                       Матрица №  5
	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
	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  маг,  способный обратиться за помощью  к соответствующему «ангельскому миру»,  более  соответствующему   специфике магического задания.           

       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 там получить необходимую в данном случае поддержку и понимание сущности  своего творчества.

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

           В этом ему помогает, медиативная 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  вариантность  вполне сгодится. Единственно, надо только помнить, что любая 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, обеспечивемое единым энергоинформационным пространством, пронизывающим мир Бытия и Инобытия.

         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 определенного уровня и тяжкого труда, но и определенной степени «духовного подогрева», в противном случае «дверь» не открывается.

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи «всего со всем» в мире.. Я у же не говорю об известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства:  работа 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 опирается на  принцип аналогии 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 не единственный  пример аналогии  содержания и формы, к некоторым мы  еще вернемся.

И живописи и поэзии было дано передать основное в этом портрете Струйской  - переходное состояние души, запечатлеть то, что по силам,   только поэзии и 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 конфессий  умонастроении,   нашедшем своё отражение в их высших формах: Суфизме (Ислам), Каббале (Иудаизм), Исихазме (Христианство) и т.д.

   А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого: «Сквозь волшебный прибор Левенгука»:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

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

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

          Единство макромира и микро мира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию». Эта  специфика созидания  делает Человека способным на диалог с Богом, на возможность понимания Человеком высших ментальных миров Вселенной.

          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 (изоморфизма)   различных  систем, обеспечивающих их диалог, 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  последняя совсем  не  постоянна и в течение хода развития Вселенной  не раз меняла  свои параметры. Соответственно меняется и  время, с  ней прочно связанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.

10.  Глава «Голографическая Вселенная Космического Сознания»
                                                  «В одном мгновеньи – видеть Вечность, огромный мир – в зерне песка,

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

                                                                                                                                        Уильям Блейк.     

                               10.1. 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 духо-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.
                              10. 2.«Целостная структура Вселенной: Наш мир, Инобытиё и Голограмма»

    Ранее  мы излагали идею, что для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного подтверждения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только  с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала (т.е., ипостаси Бога), хотя бы в форме некоего энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная английским физиком Дэвидом Бомом. 

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

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

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

        1. Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –   способности опредмечивать мир словом  с помощью любого носителя  Разума;

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

         3.   Если существует  механизм  голографического проявления Вселенной в любой необходимый момент, то      сама материальная Вселенная  может быть (хотя не обязательно является) только фантомом, ей совсем не нужно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно существовать в «потенциальной возможности», что  колоссальным образом   экономит энергию на её поддержание;

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

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

7. Качество мозга, способного  воспроизводить голограмму Вселенной, описывает его сознание Человека, причем не просто являющееся одной из функций мозга, а  характеристикой всей системы голографического                           воспроизведения Вселенной, всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально способных   возникнуть. 
 Духовно-инновационная культура сознания  (определяемая доминантой в системе, как мы уже показали, именно Метасубъекта), является  завершением земного духовного развития человека и обладает целостностью более  высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).

  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть объединяются  так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не  просто бинарна и     диалектична, она  троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, построенный не на        анализе, а на синтезе противоположностей.

Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создают        условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет отношение к нашему пониманию Культуры. Как только начинаешь глубинный поиск, выясняется, что у Культуры, как бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией, даже воевали друг с другом.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг    К. Кастанеды и Х. Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

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

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

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

Человек в соответствии с Библией, приходит в земной мир из Инобытия (то есть, из 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 (в ребре), обладал начальным  типом 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 правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно.

На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может поднять?- ответ прост: камень «сей  камень – сам  Человек!» Наделенный правом Свободы воли, он в ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет разрешенную Богом  возможность выбирать между Грехом и Святостью.

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

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

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

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

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

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У  Первого человека 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: отбираем                “лучшее количество”, но теряем в “качестве”.  Зато теперь поиск этого “качества” становится смыслом всей жизни                 для духовно-ориентированного человека.

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна                   ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с                  Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что                  тварная природа в 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 культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это  тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно    языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы                Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле,               а по догме католицизма даже один человек (“Папа – предстоятель Римской Католической Церкви») способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне     

которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых способностей, дающих                   возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность                   существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты. Голографическая парадигма Д.Бома,  которой мы  постоянно пользуемся, более всего подходит не просто для квантовой физики, где она рождена, а для  изучения  специфики человеческой души, что и не преминул сделать  Карл Прибрам, выдвинувший голографическую концепцию работы нашего мозга. 

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. 

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

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

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

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

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

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

                             10.3.«Инструментальная транскоммуникация – сигналы Инобытия»:
Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, которые могут ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( См. Лок. Библиография, № 8)

Если проанализировать многочисленные формы связи, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

 а) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

     В самом слове «религия» уже заложено значение «связи с высшим миром», ибо  она предназначена, прежде всего, для упрочения связи между Душой и Телом, между Небом и Землей, между Духом и Материей.  Изначально все религии даются как способ откровения Неба перед жителями Земли, как постоянное напоминание Человеку, что он не одинок в этом мире, а у него есть свой  покровитель  на Небе, с которым человек не должен ни при каких обстоятельствах терять связь, ибо  ему будет только хуже. 

б) Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых сенситивов:

       Коммуникация с Небом с помощью посредника – типичное состояние для слабо продвинутого в духовном отношении человека. Поскольку он не смог самостоятельно реализовать систему устойчивой связи с Небом, он вынужден пользоваться услугами посредника, которых в развитом Социуме всегда, один-два  хотя бы,  набиралось. 

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

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

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

                             Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!

Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников. 

г)  Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления тела:

           Традиционной и очень надежной формой связи с Потусторонним миром является физическая смерть, хотя в этом случае слово «связь» не совсем подходит. Это уже не связь, а состояние, то есть, пребывание в Тонком  мире, полное слияние с ним.  Разница в качественных состояниях входа в Тонкий мир нашего тела более всего и беспокоит нас, поскольку  градации очень велики: от фаворского преображения тела Христа до обычной смерти тела неверующего человека.  Нам кажется, чтобы помочь человеку преодолеть эту качественную разницу, её для начала следовало хотя бы знать!

д)  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

      На пребывание в клинической смерти как способе связи с Тонким миром впервые обратили внимание американские исследователи Р. Моуди и Е. Кюблер-Росс, опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства о своём пребывании в клинической смерти людей, в ней побывавших.


   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. 

е) Инструментальная транскоммуникация;

            Более подробно о ней мы поговори позднее. 

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
   

Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого состояния в более младшем возрасте доводится до ощущений младенца, рождающегося на свет, и идет дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  

з)  Астральная проекция:

 Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография, № 9)

и) Молитва или медитация:

          Возможно, с этого типа связи с Тонким миром следовало бы начать, ибо это самый распространенный и самый легкий для человек способ. Надо только верить и любое обращение к Богу принесет свои плоды. Бог слышит все наши призывы, другое дело, что выполняет далеко не все наши желания, ибо отнюдь не все они для нас полезны. 

Но вернемся к инструментальной  транскоммуникации. Сейчас  эти все сообщения   из Тонкого мира, полученные с её  помощью,  будут  в новинку, но скоро приедет время, когда эта информация  будет ежедневным, будничным делом. 

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №8), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

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

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

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибрации от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(8, с.100):

  Нам представляется, что первые четыре уровня, если не полностью совпадают, то находятся в прямой связи с означенными нами уровнями: Миф, Норма, Факт, Инновация. Три оставшихся уровня духовного развития, а другого на Том свете просто не существует, можно подразделить на Высший «божественный» уровень –  уровень Космического  Абсолюта и  Божественной Троицы, второй «эфирный», где Разум стал волновой структурой и подчинен большому количеству градаций, а  третий – личностной  ментальный  уровень – владение торсионными полями  личностных вибраций после смерти, но с большими кармическими наработками. 
Человек должен пройти все уровни духовного развития: от природной субстанции, обладающей зачаточным природным (мифологическим сознанием) до Высшего уровня, до которого поднимаются весьма немногие. 

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям ( См, .№.8, с.114)

Здесь дан совершенно ясный намек, что человек – не частное явление, а часть Целого, что он бессмертен, а его дом – вся Вселенная, что  все мы –  потенциально различны, ибо принадлежим к «разным полям и измерениям».

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (8, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

4)  «Бог не взирает на лица, является кто-нибудь королем или другой высокопоставленной личностью, - у Бога имеет значение только духовный вид.  Когда личность не пользуется уважением окружающих, многие  отворачиваются от неё. Подобное этому имеет место и в духовном мире.  Если личность не имеет определенного духовного уважения, духовный мир отворачивается от неё.  Наш мир (духовный мир) отворачивается от людей, пребывающих к нам после телесной смерти, если они в своей земной жизни покрыли себя слишком большой виной» ( 8, стр. 120)
Таким образом, нормальной духовной подготовкой к пребыванию в Посмертии является духовное совершенствование. Вся Вселенная Духа построена на том, что человечество имеет духовную основу и разнообразный духовный потенциал. Чем человек выше находится на этой своеобразной «Лестнице Якова», тем больше  уважения и почитания выпадает  на его долю  и в Духовном Иномире.

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (8, стр. 121)

Церковь не совсем справедливо назвала «Грехопадением»  потребление Адамом  и Евой плодов с Дерева познания Добра и Зла. Это познание закономерно, без него человечество не могло бы дальше жить. Но как жить? Можно жить по Божьим Законам, а можно – по сатанинским.    У человека всегда есть альтернатива: грешить или не грешить.   Возможно, что  познание Иномира в Раю (по сути дела, -  земного мира) для кого-то носит греховный характер, но, как мы уже показали, у Макрочеловека – Адама не было другого пути, чтобы пробиться к своей собственной полноценной сути, кроме как вступить на  Путь так называемого «Греха».. Олицетворение  его с «греховным» условно, как условно многое из понимания Церковью сути Духовного Мира. Сейчас кое-что уточняется с помощью познания современными научными средствами. 

6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(8, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (8, 115) 

Одно из важнейших требований к духовно продвинутому человеку – помнить прошлое, строить систему самооценки с учетом прошлого и всех обстоятельств, которые имели место в твоей жизни. Никакую систему нельзя понять, если мы не проследим её генезис. Духовность – это целостность, забывание традиций – это фрагментационный подход к  реальности, чреватый  бездуховностью  и  бесовщиной. Из насилия над реальностью ничего, кроме последующего насилия над самим собой, не вытекает. 

8) «С одной стороны, люди всех народов и наций высказываются  не только о готовности, но и о жажде мира и согласия  после окончания изнуряющего страха, мучающего их каждый день. С другой стороны,  некритично соглашаются с тезисом, что человечество, якобы, эгоистично,  неисправимо и агрессивно и потому не способно  к достижению социального устройства, которое было бы одновременно и мирным и прогрессивным.  Социального устройства, дающего власть гармонии и динамизму индивидуального творчества и инициативы, но которое все же зиждется на сотрудничестве и взаимопомощи. 

Подлинная природа человека вовсе не является эгоистичной и агрессивной. Это представление отражает лишь искаженный образ человеческого разума.  Напротив, конструктивные социальные силы находятся в согласии  с человеческой природой и способствуют согласию  и взаимопомощи вместо войн и конфликтов. Если человечество хочет выжить, оно должно стремиться только к одному социальному устройству, границы которого – это планета.

Как и каждый индивидуум, человечество как вид  прожило свои периоды младенчества и детства, а  сейчас достигло середины своей скорее необузданной юности.  Зло, дорогие друзья, преодолимо, поскольку это ничто иное, как  отсутствие добра, точно так же,  как и тьма является недостатком света. 

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(8,118).  

Приписывание человеку изначального эгоизма и агрессии опасно для самого человека, ибо есть корреляция между тем, что мы про себя думаем, и как поступаем. Войны можно избежать при направленности на миролюбие  и стремление к согласию обеих противоположных сторон. 

Другим способом избежать конфликтов является создание социального мироустройства, где доминирующими являются органы управления, типа  Организации Объединенных Наций.   Единственное условие, чтобы у такого органа и управление носило коллективный, а не единоличный характер.

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.  

Но потенции у нас огромны и Тонкий мир не стесняется еще раз нас предупредить об этом.  Единственное, о  чем  нельзя  с нами говорить, – о сроках. Табу на сроки наложено по одной причине: «предупрежден, значит, - вооружен» и, как правило, - «вооружен  против». Чтобы не мешать исполнению задуманных Богом процессов, сроки не сообщаются. Пусть все идет  своим чередом и так, как задумано Богом. 

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустроннего мира.» ( 8, 137) 
Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

                  10.4. «ГОЛОГРАФИЯ ВСЕЛЕННОЙ – ЧЕЛОВЕЧЕСКОЕ СОЗНАНИЕ»

       А. Сознание как коммуникация «Логоса Бога» с нашими  отдельными понятиями:

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых нам слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть, наш способ верификации Божественной Голограммы. 

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

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

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

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости, как Бог понимается в данной культуре.

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога».

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

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей только части Божественной Голограммы;

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

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников.

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию,  используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

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

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

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

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств отдельные фрагменты реальности.

Наше восприятие постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении.

Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к преобразованию  старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется традиционно «Творчеством».

 Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга Карлом Прибрамом.  В чем оно? 

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

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

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

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

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

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

                                    Б. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

«Пустота – Наполненность» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Это 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 Лок.  Библиографии,  № 5)

В этом Евангелии и четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть.

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

  Единство Бытия и Небытия даёт возможность постигнуть  системное понимание подобного Единства как целостности полярных начал в их общей функциональности.. 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 важно накопленное в Бытии духовное начало.

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» -  (№10):»Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в «Евангелии от Филиппа» 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. 

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

«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 истинной».

Целостная система познания по мнению Евангелиста – это познание Мира в образах и символах, то есть художественное познание, ибо другой тип познания – в понятиях не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о научном познании, как о Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу. Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда оно даёт новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объясняет незримое, скрытое прежде. 

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

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

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

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

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;

- многообразие  её элементов;

- многовариантность поведения этих элементов. 

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

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

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

Предварительные цели и намерения, существующие прежде самого процесса познания,  исключают изучение системы «как она есть», а заставляют сразу видеть в ней только связанные с целью элементы, то есть, заведомо корректируют саму систему.

Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истинной, а не в связи с навязываемой нами ей предварительно целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

 Такое предварительное «Гносеологическое Мужество» возможно только при условии вашего согласия с познаваемой реальностью, как реальностью, созданной мудрым Богом и с доброй целью для самих людей.

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему, установленный с Всевышним контакт, доверие его благородным целям, которые он имел при творении этого мира.

Получается, что системное познание предполагает одновременно отсутствие  намерения по изменению системы и одновременно с этим наличие благородных целей по такому изменению. То есть, все упирается в Мораль исследователя. 

Исследователь должен использовать адекватные замыслу благородные средства и одновременно доверять реальность, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 

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

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

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

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

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

Мы постарались показать, что Духовное Творчество есть ничто иное, как процесс диалога с Богом, сакральная коммуникация, открывающая нам ведомые только Богу таинственные стороны Бытия Вселенной. 
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     11. Глава «Благодать – небесный механизм реабилитации человека»:
                                                                             « И Жизни каждая струя, Любви покорная закону,

                                                                              Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону. 

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

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

                                                                                                                                                 А.К.Толстой

Дух резонирует с Любовью, он Благодатью напоён. Но именно Разум готовит базу для такого успешного резонанса, ибо вопреки нам самим ничего не делается в этом мире.

Пробным камнем, на котором оттачивается подобный резонанс, является смирение души, отсутствие гордыни даже при явном профессиональном успехе творца.

Почему монахи-пустынники уходили от людей в леса, в глухие скиты, где, кроме зверей, никого не было? Не только потому, что люди им мешали сосредоточиться на «умной молитве». Им не надо было ничего доказывать людям, подтверждать свой социальный статус в общине – для Бога такой статус еще ни о чем не говорит…

Им был нужен сам резонанс,  активизирующийся с открывающейся Благодатью  проложенных к  Небу каналов. Начальный толчок резонансу давал, прежде всего,  канал с волновыми структурами Разума-Эфира, обретение «небесного знания» Механизмом поддержки этой устойчивой связи служила «Умная молитва».

  11.1.«БОГОСЛОВИЕ ЛЮБВИ»:

                             «О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить,

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

                                                                                            А.К.Толстой 

  В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ несколько аспектов:
         1.  Любовь – это Бог;

         2.  Любовь – это взаимное притяжение мужчины к женщине..

              Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей природы.

Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   мы  уже  не можем  рассчитывать.

Главное, что мы должны иметь в виду, что Сакральная Любовь – это всегда резонанс с Духом.  Напротив основанием для мирской  любви служит найденное в рамках Разума –Эфира площадка чужого металитета, с которой ты способен вступить в личный резонанс.

В своём рассказе о Сакральной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» (См. лок. библ., №1, стр. 354-58)

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

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

 11.1.1. Начало и конец духовного развития;

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

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

Важнейшее основание этого ощущения – поэтический образ многообразия мира, например, в таких строчках Валерия Брюсова:

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

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

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

В этом стихе сочно звучит предчувствие Разума-Эфира, его роли в нашей жизни, поэтическом настрое, который рождает долгое всматривание в ночное, полное звезд,  Небо.

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

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

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

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

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

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

Мы, однако, рассматриваем  этот диалог  двупланово:

А. Диалог с Духовной Сущностью Мирозданья (Богом);

Б. Диалог с Разумом-Эфиром, космическим банком энергоинформационных сущностей, которыми пронизан весь Космос.

      В энергии «Духа» всегда есть непознаваемые аспекты: Вечность и Бесконечность, «Разум-Эфир» принципиально познаваем, ибо это гносеологическая энергия, открытая для познания. Многие экстрасенсы открывают этот канал для себя и пользуются им, чтобы творить добро людям.

Маги, несущие Зло, также открывают этот канал, но он совершенно лишен Духа, поэтому столь негативен результат такого открытия черных влияний.

                     11.1.2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Духом, но, прежде всего,  как способ  преобразования

грешного мира в Любви и с помощью Любови. В этой практической деятельности Разум-Эфир занимал более значительное место, чем то, что они называли «Богом».

Мир бесовщины в Космическом Разума  силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь, усиленная «Духом», характерна тем, что Антилюбви как эффективного оружия борьбы с грехами мира просто не существует. Точнее, оно существует, но это  оружие уже   не столь эффективно, как Любовь. 

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например, история епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей.   Мы говорим в подобной ситуации, что святых мучеников спасала именно духовная сторона Любви, а не просто сакральное знание, исходящее от Разума-Эфира.

И  пример епископа Климента  не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа.  

                          11.1.3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

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

- любовь душевную;

- духовную любовь.

  Первая, опирающаяся в основном на Разум-Эфир, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие несколько настороженно относится к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,  принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью» и величайшим «соблазном»

 Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. Духовная любовь всегда бескорыстна. В её основе лежит энергия «Духа». Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматических последствий чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и окружающим  миром. 

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

         11.1. 4. Два импульса в Любви   – божественный и личный:

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

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Духовной  Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили. В последнем импульсе лежит во  многом рациональное или чувственное эфироносное начало.

 Формы проявления ответного импульса Духа и Разума-Эфира  к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, ноо – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного спасения.  Конечно, они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

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

Но, если личное желание любить и быть любимым дано человеку без всяких ограничений, то появление Божественного импульса в нём – всегда следствие большого духовного труда по собственному просветлению, преодоление груза Кармы,   покаяния за тяжесть грехов собственной жизни.

                                    11.1.5. Помощь Духа  – важнейший резерв нашей Любви:

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

На наш взгляд, все дело в гордыне. Можно мучиться из-за поисков Бога в себе, но Его не обрести, поскольку гордыни в тебе много больше, чем места для Господа Бога. Одно отрицает появление другого. И дело тут даже не в осознании или бессознательности наших энергетических импульсов.

Человек, как известно, пользуется только 6% резервов своего мозга. То есть, он осознаёт себя только на  6%. А что таится в  неосознаваемой тьме нашего подсознания? Может, как раз и скрывается та самая бесовщина, которая мешает нам вместить явление Господа Бога?

Господь в таком тонком деле, как Любовь,  не будет помогать любому без исключения. И Его можно понять, так и девальвировать ценность Божественной Любви не трудно.  «На всякого мудреца довольно своей простоты».

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу. Есть очень много оснований утверждать, что  на подобный шаг отваживаются далеко не все в этом мире. В Евангелии есть мысль о предопределенности Спасения, то есть, кому-то оно дано, а кто-то  останется вне его и обречен на духовный кра
                               11.1.6. Образ всеединства в Любви и Любовью:
Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи с Разумом-Эфиром в непрестанных наших личных  поисках Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути (то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.

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

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

                             11.1.7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

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

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

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

- Божественная Любовь. 

                                              11.2. Сотворчество Человека с Духом в Любви:

 Мир находится накануне фронтальной бифуркации, которую можно назвать “Катастрофой” или “Трансформацией”, в зависимости от душевного настроя именующего.  Изменения стали очевидны и наступают на нас со всех сторон,  Но это пока еще не Апокалипсис, а всего  лишь глобальная Экокатастрофа. Апокалипсис, как мы уже отмечали,  отнесен от нас в Вечность. 

Это хорошо заметно в особенности в России. Стоит поговорить с любым молодым человеком моложе 20 лет, его разговор, проблемы и предлагаемые решения будут разительно отличаться от настроя молодежи в ту пору, когда, например,  было столько же лет самому автору.

Как писал Павел Коган про своих современников в предвоенные годы ХХ столетия:

«Из всех неоспоримых истин мы знали Партию одну, 

 И фантастическую честность с собой носили, как билет,

Чтоб позже в возрасте известном, как корью, ей переболеть

Но,  правдолюбцы и аскеты, все путали в 16 лет.

Нас честность наша до рассвета в тревожный выносила свет…»

Инерция познавательно-личностного сознания, охватившего планету Земля (“Терра” - так о ней говорят в Космосе) после Ренессанса, еще очень велика, хотя ныне негативные следствия чисто научного познания мира  “лезут из себя” на любом участке социальной действительности:

-    Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

-    Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;

-     Культурный кризис - из-за понижения духовного уровня массовой культуры;

-     Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;

-     Медицинский кризис - из-за  массового ухудшения здоровья населения;

-     Социальный кризис - из-за международного терроризма;

-    Планетарный (климатический) кризис - из-за участившихся наводнений, пожаров, землетрясений и извержений вулканов. По сути дела, какую область социальной сферы ни взять, везде приметы кризиса налицо. Даже в столь преуспевающей в последнее время информационной сфере “вирусы” и “хакеры” стали уже  неразрешимой проблемой.

Проблема на наш взгляд, здесь в нарушении целостности энергий Разума-Эфира и Духа.

Итак, что же в мире происходит? Можно ли найти некий единый стержень во всех этих видах социальных бифуркаций, чтобы, потянувши за одну веревочку, вытянуть понимание всех проблем? На наш взгляд, ответ очевиден. Такая веревочка есть: это БЕЗДУХОВНОСТЬ, потеря  Человеком ЛЮБВИ  К БОГУ, ПРИРОДЕ и к самому себе.  Посмотрим, что с этой трагедией, на наш взгляд,  ещё  можно сделать, чтобы преодолеть её?

                                11.3. “Я - Божий  раб или сотрудник?”

Вопрос, поставленный в заглавии,  - существенная богословская проблема. Веками теологи отвечали на него однозначно: “Все мы - рабы Божьи!” Да и как можно было отвечать по-другому? Что мы в сравнении с Богом, как не прах и тлен?    Как писал  про Бога поэт Николай Гумилев:

      Я тот, кто спит, и кроет глубина Его невыразимое прозванье.

      А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне Его сознанья!
 Наступающее время заставляет нас скорректировать эту точку зрения, ибо грядут грандиозные перемены по всем трем аспектам поставленной проблемы:

1.     Дух  существует вне меня, но я - Его важная составная единица.

2.    Я  есть одна из многочисленных  «рук Духа», и сегодня  приспело время  все пустить их в дело.

3. Пришло время не просто молиться, а осознать подлинную структуру взаимоотношений  сил в Божественном Космосе, понять  место Человека там не как  раба, а как Сотрудника и Соработника  Духа. Иначе цели, которые встали сейчас перед всем Космосом, без этого нового ментального  качества просто  не выполнимы.
Для того, чтобы лучше разобраться в сути вопроса, мы воспользуемся пришедшей из Китая моделью духовно-материальных связей внутри Космоса, которая даст нам возможность приблизиться к сути дела.
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 Позитивные связи между элементами  внутри модели идут по кругу при вращении слева направо. Негативные идут по звезде, причем Вода (объект) действует негативно на Огонь (субъект),  то есть, говоря нормальным языком:

а) “Обладание вещами разлагает людей”( так как  множество “объектов” “субъектам” не на пользу);

б)  “Огонь плавит Металл”, то есть, люди, как правило, имеют деформированное Сознание (Метасубъект);

в) “Металл режет Дерево”, то есть, Сознание (зеркало мира) искажает восприятие картины реальности (совокупность метаобъектов);

г) “Дерево разрывает корнями Почву”, то есть, сформированная у нас в голове картина реальности (совокупность Метаобъектов) деформирует понимание мира  и веру в Бога;

д) “Земля загрязняет Воду”, то есть, Божественное сознание изменяет нам видение Объектов (мы стремимся к абсолютной Истине, но никогда не постигнем ее, пока не получим абсолютного знания Объектов, обретя Божественное Сознание). Целостность видения  возникает только как результат Божественного Сознания.  

Однако более интересные выводы из этой модели можно сделать, если посмотреть позитивные закономерности, идущие по кругу слева направо.

а) “На металле конденсируется вода”, то есть, сознание (Метасубъект) формирует видение вещей (Объектов)  в мире;

 б) “Вода подпитывает Дерево”, то есть, картина мира (Метаобъекты) складываются под воздействием Реальности (Объекты);

в) “Дерево питает Огонь”, то есть, правильные представления о вещах положительно действуют на Субъекта (Человека);

г) “Огонь,  сгорая, образует пепел (Землю)”, то есть, не только Человеку нужен Бог, но и Богу нужен Человек, ибо они должны взаимодействовать для собственного блага, как  в этом мире, так  и в  Иномире;
 д) “Из руды (Земли) выплавляется Металл”, то есть Сознание (совокупность Метасубъектов)  формируется меньше,   как отражение субъектов, а больше - под воздействием Бога. (Плевок в лицо атеистической науке!) Причем Человек (субъект) оказывает на этот процесс,  скорее негативное воздействие!

е) Однако, нам необходимо найти в этой картине взаимосвязей земных стихий энергий место для стихий –энергий чисто духовных: «Разума-Эфира» и «Духа».

Их мы в этой картинке должны изобразить как перпендикуляр, идущий из центра круга в Небо. На самом верху его – стихия- энергия «Духа», а ближе к земным – «Разум-Эфир.

Вместе с тем, надо иметь в виду, что все отмеченные закономерности имеют отношение, как говорят китайцы, - к Прошлому Небу, то есть, сейчас, когда ситуация изменилась, кое-что изменилось и тут. Но об этом мы поговорим в следующей главке,  посвященной  Новому Небу!

Два последних закона («г» и «д») для нас крайне важны, ибо именно из них проистекает масса следствий, в частности, убеждение, что Субъект является скорей не рабом Бога, а его Сотоварищем и Соработником.

Из предложенной модели следует, что  энергия Духа  оказывает негативное воздействие на объекты (вещи) мира.  Это действительно так, ибо все вещи бренны, а вечны только сам Бог и Человек, находящийся в сотрудничестве с Богом.

Попытаемся с помощью этой модели проинтерпретировать экологическую ситуацию в нашем мире, внеся в модель динамический параметр.

Какую картину мы наблюдаем почти повсеместно в нашей современности? Бог невыразимо  страдает, ибо страдает сама Земля-планета. Вещи, объекты на ней стали деградировать и разваливаться под действием машинной цивилизации. Прежде всего, стала хуже питьевая вода. Воды хорошего качества уже нет нигде в мире. Раньше Россия могла похвастаться самым большим запасом экологически чистой питьевой воды - озером Байкал, но теперь, благодаря отравлению этой воды целлюлозно-бумажным комбинатом, хвастаться уже нечем.

Помочь Объекту выжить в этой ситуации может единственно положительно действующий на него фактор - Метасубъект, то есть, наше собственное сознание, которое пока далеко от подлинно экологического! Из этого утверждения следует важность экологического движения  в наши дни!

Отсюда первый важный вывод из динамической интерпретации модели:

 “Экологическую ситуацию в мире (положение Объектов) не изменить, если не изменится наше сознание (Метасубъект)!”

Дисквалификация Метасубъекта зависит только от одного фактора - дисквалификации  воли  самого Субъекта. Все его помышления сейчас связаны не с Экологией, а с Прибылью, которую без нанесения ущерба Природе не заработать.

Отсюда второй вывод:

“Если мы хотим выжить, мы должны в первую очередь измениться сами!” Чисто схематически подобное измение можно представить как движение по перпендикуляру вверх в сторону Неба.

Ну, а механизмов изменения нашего сознания много: от экстремального изменения, когда нам придется адаптироваться к глобальной планетарной катастрофе,  до наиболее невинного: изменения лишь  системы экологического образования.
Продолжим динамическую интерпретацию предложенной китайской модели. Положительное влияние на наше сознание  в соответствии с ней оказывает только один фактор - Дух! Но, чтобы эта стихия  начала действовать, необходимо признать в Ней равноправного и эффективного собеседника земных стихий-энергий.. 

Науке нужно забыть про свою атеистическую гордыню и согласиться, что в нынешней ситуации, мы или погибнем, или должны сделать осознанный шаг в сторону диалога с Богом!

Если учесть, что положительно на Субъект влияет только правильная картина мира, формируемая Наукой, последней надлежит учесть фактор Духа в своей диспозиции.
С другой стороны необходимо ослабить негативное влияние на Субъект, оказываемое Объектами, то есть, первой Природой, существовавшей и до нас, и второй Природой, сформированной нами  в эпоху  цивилизации Культурой.. 

Получается некий замкнутый круг: чтобы улучшить Природу, нам надо уменьшить её негативное влияние на нас же. И так до бесконечности. Как разорвать этот порочный круг? Ясно, что без помощи внешних сил (Космического Разума-Эфира и  Святого Духа ) тут не обойтись!

Максимум негативного влияния Бога на Объекты реальности  проявляется в допущении Им глобальной Экокатастрофы. Есть все основания считать, что до этого дело дойдет, если мы не найдем собственных способов разорвать указанный  порочный круг.

В начале этой главы я выдвинул тезис, что “Субъект есть руки Духа”, а сегодня настало время Духу пустить “свои руки” в действие. Почему это так? При внимательном взгляде на модель, понятно, что Субъект обладает наиболее мощным из всех факторов влиянием на Бога, следовательно, он и является его «руками», способными разорвать замкнутую цепь человеческих взаимовлияний и взаимозависимостей.

В Евангелии сказано: “Мне отмщение аз и воздам!” То есть, бояться нам надо только самих себя (собственного негативного духовного огня), а никакие другие внешние факторы не способны произвести решительных перемен в нашей ситуации. Метафорически опасность Огня в наше время изложена в Библии так: ”Земля же и яже на ней дела сгорят” (2. Пет.3,10)

То есть, Субъекты и Объекты подвергнутся каре Огня. Но ведь “Субъект” и  есть “Огонь”. Не означает ли это, что никакого космического Огня не будет, а будет огонь от самих людей? Будет очередное массовое смертоубийство, которое можно избежать, ибо все Божественные тексты носят не пророческий, а провидческий характер. То есть, они написаны в надежде, что умные люди прочтут между строк и не допустят предсказанной участи. Нигде в Библии не сказано, что такое невозможно.

Одним из способов предотвратить массовую бойню является пропаганда дружбы и братства народов. Но в том же Евангелии сказано: ”Егда бо рекут: мир и утверждение, тогда внезапну нападет на них всегубительство”. (1.Сол.5,3) Таким образом, возможность такого выхода сегодня уже подвергнута богословскому сомнению.

По сути дела нам остаётся уповать только на формирование правильной Картины Мира, как это вытекает из нашей  модели. Тогда вся ответственность вдвойне ложится  на ноосферную Науку и  лишь её способность войти в диалог с Богом. Другого пути Спасения мы сегодня не видим.
Теперь пришло время ответить на третий вопрос о нашей новой космической миссии в столь тяжкое время. Только диалог с Богом, использование “Рук Субъекта” как  усиления Бога и реформирования нашего Сознание в “духовно-инновационное”, как мы его называем, способное понять изменения в ситуации Земли в Космосе, войти в диалог с космическими силами, не называя их ни “бесами”, ни “космическими пришельцами”, а просто  “протянутой для Спасения рукой!”

Думается, что на данный момент достаточно такой предварительной постановки всех этих важнейших для нашего Выживания проблем.

                          11.4. ”АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА  ЧЕЛОВЕКА С ДУХОВНЫМИ СТИХИЯМИ”:


Теперь настало время вернуться (на языке китайцев) - к “Новому Небу”. Что изменилось в динамической интерпретации приведенной выше модели в наши дни? В китайской модели космических взаимосвязей указано, что  негативные влияния идут по “звезде”, а позитивные по кругу. Ситуация настолько в данный момент  осложнилась в мире, что Высшие силы смягчили негативный настрой. Теперь следует говорить уже не столь о негативном влиянии, сколько о гармоническом взаимодействии космических сущностей  внутри “звезды”, включая «Небесную ось».

Только гармоническое взаимодействие является сущностью нашего сотворчества с Богом, ибо время чисто позитивного или чисто негативного влияния на нас Высших духовных Иерархий уже безвозвратно кануло в Лету, а приходит время Гармонии и Синтеза. Только оно даёт нам возможность еще раз оценить всю сложность и напряженность нынешнего мига Бытия в мире.

Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония между Человеком и Духовными Иерархиями;

- гармония внутри самого Человека;

- гармония внутри социальных структур (Общины, Общества, Нации, Человечества).

Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:
        

                                                                                                                                                      Матрица №7:

	    Виды 

Сущностей:  
	   Центр
	  Север
	        Восток
	Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант

          
	     Земля
	     Вода
	        Дерево
	 Огонь
	Металл

	Наш вариант
	 Небесная Ось
	    Объекты
	  Метаобъекты
	 Субъекты
	Метасубъекты

	Совместный

Вариант
	Сердечность
	Телесность
	  Нравственность
	Духовность
	Рациональность

	Новый 

Вариант
	Высшие
 энергии:

Разум-Эфир и
  Дух   
	  Природа

и Вторая Природа

(окружающая среда)
	Научное описание 

Картины Мира
	Человечество
	Человеческое 

Сознание 


Суть изменившейся в мире ситуации заключена в том, что даже по “звезде” сущности не конфликтуют между собой, а вступают в отношения взаимной  дополнительности, Гармонии и Баланса. Речь следует вести не о подавлении, а о Равновесии, гармоническом взаимодействии! Разберемся в этом подробней...

                11.4.1. Мораль и Рациональность:

Мораль (нравственность) имеет отношение к душе, а Разум-Эфир  (рациональность) - к Духу! В соответствии с правилами “Прошедшего Неба” Разум должен подавлять Нравственность. Почему? Деяния Разума связаны с Интеллектом, с проявлениями расчета, а Мораль носит душевный, иррациональный характер. Формируя Мораль только призывами к Библейским Добродетелям, мы рискуем дисквалифицировать моральные деяния в наш расчетливый век.

Великолепным примером этой ситуации является образ Раскольникова из “Преступления и наказания” Ф.М.Достоевского. Безнравственное поведение героя - убийство старухи-процентщицы есть прямой результат чисто логических, рациональных выводов из его оценки собственной ситуации. А фашизм? - Вот уж идеальная иллюстрация, когда высокий уровень немецкого Интеллекта служил чисто безнравственным затеям.

Сейчас, пожалуй, необходимо рационально вычислить некоторые «Правила Игры», в полном  соответствии с которыми Человеку в любой ситуации разумней поступать нравственно, а не наоборот.

Речь идет о том, что в наши безнравственные времена необходимо ввести не только Божественные ограничения на нарушения Морали, но и создать систему правил человеческой деятельности, постоянно толкающую Человека на выбор нравственных поступков, а не аморальности. Он должен, в конце концов, понять, что нравственное поведение окупится ему сторицей. Правда, тогда, думаю, придется дезавуировать такую безнравственную  ценность  как Деньги! Но со временем мы и к этому постепенно придем!

Человеческая Мысль (Разум) и Мораль ныне находятся в соотношении динамического Равновесия, то есть, усиление Разума влечет за собой ослабление Морали. Не подтверждается ли эта картина в применении к  глобальной компьютеризации?  Что есть  страшного в Интернете? - Конечно же, наличие подпольных  аморальных сайтов!

Однако и высокий уровень нравственных ограничений в Общине не способствует развитию в ней Интеллекта и Разумных Мыслей. Тут должна соблюдаться известная Паритетность, Баланс и Равновесие.

На вопрос: “морален ли Разум” и “разумна ли Мораль?” - в нынешних условиях должна отвечать Наука. Но Наука, лишенная Бога, ничего путного сказать о нравственной основе Бытия естественно  не может. Выход из ситуации лежит в создании реальной практики “морального ограничения Разума” и одновременно  “разумного ограничения Морали”. Как   его можно реализовать на практике, об этом стоит еще поразмышлять...

                            11.4.2. Вера в Бога и Мораль:

Утверждения Прошлого Неба, что высокий уровень Морали подавляет Любовь к Богу, можно понять только единственным образом. Речь идет о пуританской фарисейской морали, закованной в тысячелетние рамки ограничений.

Характерный пример в этом отношении - образ Мцыри  у М.Ю. Лермонтова. Монашеский чин не способствовал проявлению его Любви к Богу, а мешал ей. Поэтому он и сбегает из монастыря.
Отсутствие гармонии Морали и Веры в Бога позволяет понять истоки современной Безнравственности в Мире.

Суть протестантизма - основной идеологии американцев в том, что “Богатство угодно Богу!” Но поскольку  нравственные ограничения при различных методах получения богатства отходят в сторону, иначе трудно было объяснить такой высокий уровень преступности в США, никаких гармонических отношений между Верой в Бога и Моралью в США не наблюдается.

В этом плане характерное для русского менталитета недоверие к Богатству опирается на более нашу высокую гармонию Веры в Бога и Морали, чем в США.

С точки зрения американского Правительства, пониманию Свободы гражданина США  не соответствует намордник  жесткой Морали, можно обойтись и Кодексом законов США. И, хотя в нем все жизненные  ситуации не могут быть физически прописаны,  выход  американской юстиции будет найден не в апелляции к Богу, не в призывах к нравственному поступку, а только апелляцией к Букве Закона.  Но в ней-то  Бог с Моралью никак не гармонирует!
То, что подобная дисгармония  чаще всего в Америке  срабатывает не в пользу Нравственности, с наглядностью демонстрируют многие американские фильмы, основанные на юридической практике США.

Именно потому, что отношения между Моралью и Верой в Бога в нашем мире не сгармонизированы (не только в США) в дело вступает такой социальный институт как Право, абсолютно лишенный Бога по своей формальной сути. Поэтому мы имеем в настоящее время такой разгул преступности во всем мире.

Можно ли, опираясь на законы гармонии Бога и Морали, что либо изменить в нашей нынешней ситуации? -Можно! Но для этого надо высокую Мораль сделать вытекающей из реальной, а не показной, Любви к Богу. Тогда всё и нормализуется!

                             11.4.4. Вера в Бога и Телесность:

Негативное влияние веры в Бога на телесность демонстрирует вся история человечества: монахи веками издевались над своим телом, пытаясь приблизиться к Божеству. Сегодня мы утверждаем, что подобная практика не оправдывается, хотя не оправдывается и обратное желание некоторых верующих постоянно  ублажать своё  тело.

Речь идет, как неоднократно уже подчеркивалось, о Гармонии, Балансе и Равновесии! Но это динамический баланс: ситуация имеет полное право смещать его то в ту, то в другую сторону, однако не постоянно в одну и ту же!

 Одно уже совершенно ясно: периодические посты или разумные ограничения в питании нам полезны! Автор сам неоднократно голодал по методу профессора Николаева, вылечив при этом ряд  болезней: в частности камни в почках.

Проблема соотношения Веры в Бога и Телесности тесно соприкасается с Медициной. Как Право стоит между Верой в Бога и Моралью, так в нашем случае располагается Медицина, а точнее, Духовное Целительство.

Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ!

Состояние гармонии между Верой в Бога и Телесностью формирует совсем иное учение о ПРОФИЛАКТИКЕ ЗДОРОВЬЯ, нежели все теории современной медицины. Никто не отрицает, что она добилась огромных успехов в излечении болезней. Но как ни странно, болезней при этом в мире совсем не убавилось, а наоборот! О СПИДе в начале прошлого века никто и «слыхом не слыхал».

 Что же происходит, и кто виноват? На наш взгляд, корень проблемы -  разбалансированные отношения  между Верой в Бога и Телесностью. Мудрость человеческого Организма заключается в том, что болезни в нем функциональны. Это не разбалансирование Организма, а напротив адекватный его ответ на изменение ситуации.

Организм не лечить при этом надо, а создать условия для адаптации Организма к новым условиям. В частности, механизмом адаптации является повышение температуры тела. Врачи начинают первым делом сбивать температуру, тогда как это  делать совершенно противопоказано.

Нашими духовными целителями накоплена огромная клиническая картина фактов, когда одно Божье Слово, нацеленное на адаптацию заболевшего тела к излечению, делает фантастические чудеса. Никто не говорит, что при этом Человека лечить совсем не нужно, речь идет о духовном балансе здоровых  и больных сил Тела, которые Божьим Словом лечатся эффективней и лучше, чем лекарством. 

Любое химическое  лекарство имеет негативные последствия (у трав в этом отношении последствий много меньше!), Необходимо минимизировать применение лекарств там, где можно обойтись Божьим Словом. Представляю, как против этого тезиса поднимутся все владельцы нашей фармакологической промышленности!

Однако, мы ведем речь об Истине - о Божьем Слове. Игнорировать материал, накопленный целителями, также глупо, как и не учитывать способности наших медиков справляться с некоторыми  болезнями. Но существует масса  фактов, когда медицина была бессильна, а Божье Слово помогало. Конечно, медики не заинтересованы в их распространении, поэтому известно о них много меньше, чем их было в действительности.

                                     11.4.5. Телесность и Дух:

Баланс Тела и Духа - центральная проблема не столько Богословия, сколько всего нашего художественного творчества, сердцевина Искусства.

Однако, наивные убеждения древних греков, что “ в здоровом теле - здоровый Дух”,  сейчас полностью развеяны реальностью. Хорошо было Сократу, который за всю свою жизнь не написал ни единого слова в области ФИЛОСОФИИ, а только занимался “диалогами” да гулял по полям и лесам, поддерживая боевое состояние своего ТЕЛА.

Сегодняшняя реальность нисколько не способствует гармонии Тела и Духа, хотя примеры известных спортсменов, ставших кандидатами и докторами наук, хорошо известны. Не ясно только, что у них было с религиозным аспектом Духовности?

Без нашего  сотворчества с Богом, ни о какой гармонии Тела и Духа говорить не приходится. Зато примеры наших творческих работников или  духовных старцев, доживших до ста лет,  способны убедить многих неверующих, например,  жизнь и судьба священника -  отца Николая (Гурьянова) с острова Залит. Важно, что он - не только прозорливый батюшка, но и прекрасный поэт.

Гармония Тела и Духа - залог успеха у публики любого современного актера, центральная тема работы хорошего скульптора, вопрос жизни и смерти для современного художника.

Почему это для них так важно? Желание обрести подобную гармонию предполагает наличие у  творческого работника   широкой вариабельности выразительных средств  гармонии, умение найти соответствующую пластичность Тела для передачи с его помощью  необходимых аспектов Духа. 

Высокое искусство - это трансляция духовности, о массовой культуре мы в данный момент не говорим. Главная наука для любого актера: передать внешними средствами внутреннее состояние, накал своей духовности, нюансы душевных переживаний.  Часто одних слов бывает мало для её адекватного  выражения.

Все самые талантливые актеры России - красивы не только внешне, но и внутренне. Им есть, что сказать своим зрителям не только  через фильм или спектакль, но и на  творческой встрече, когда нужно вступить с ними в прямой диалог. Тут уж собственную глупость не скрыть. Ум также важен для современной актрисы или актера, как  Красота и способность владеть Словом.
Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе воспитания актерских кадров большее место, чем в данный момент.

Вернемся к закономерности старой греческой пословицы о единстве здорового Тела и Духа? Хорошими посредниками в этом служат здоровое искусство и религиозные методы развития Духовности.  Конечно, они часто не удовлетворяют молодежь, ибо она не привыкла иметь посредников между собой и своими способностями.

Именно  в этом отношении  нужно  прославлять идеи Баланса, Гармонии и Равновесия.

Если вы русский, то должны ходить в Православную Церковь, должны исповедаться и принять святое Причастие.

Но при этом ничто не мешает вам читать об Исихазме, знать кто такие “хилиасты”, понимать смысл “Откровения Иоанна Богослова”. Кое-что из этого вы можете узнать из проповеди батюшки в Храме, но очень мало. Собственная духовная активность  ничем  и никем не заменима.

Гармония Духа и Тела - это правильное сбалансированное и малокалорийное питание, активный образ Жизни (то есть, периодические занятия физическим  трудом и физкультурой), оптимистический душевный настрой, который может обеспечить только творческая сфера деятельности!

Вопрос о гармонии Тела и Духа имеет и другие аспекты: например, социальная гармония Тела Народа и его Духа. Как у нас обстоит с этим делом в России?

Понятно, что плохо обстоит... Наибольшее количество абортов в мире, наивысшая скорость прироста больных СПИДом, материальное обнищание народа. Но это всё - аспекты Тела. А как с Духом? В вот тут  все не так уж плохо, как кому-то бы хотелось...

Духовность в нашем народе жива, и тем она сильнее, чем дальше мы отъедем от Москвы. Физический труд, честная жизнь и вера в Бога - великолепные механизмы поддержки Гармонии Тела и Духа. Жизнь на проценты от вложенного каптала, постоянный кайф и неверие в Бога - только разлагают и Тело и Дух!


                                          

                            11.4.6. Дух и Рациональность:

Соотношение Духа и Ума (Рацио, Мысли) - труднейшая философская проблема, но мы рассуждаем в этой работе не на философском, а, скорее, на культурологическом уровне.
В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:

- мифологические;

- нормативные;

- фактологические;

- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

а) в Мифе истинно любое мыслимое утверждение, несущее в себе образ Целого;

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

в) в Факте - отражающее факты реальности с авторской интонацией;

г) в Инновации - синтез всех предыдущих способов установления Истины, то есть, несущее образ Целого, хранящее элементы Идеала, отражающее факты реальности с авторской интонацией, и главное - имеющее диалогический, а не монологический характер.

Какие основы взаимоотношений между Умом (Разумом  и Духом вытекают из нашей модели?
1) Духовность положительно влияет на Мысль только, когда действует с помощью  Бога;

2) Прямое воздействие Духовности на Мысль может быть и негативным, так как требует Гармонии и Баланса.

Высокое духовное развитие - отнюдь не умничание, а напротив глубочайшее смирение и скромность. Духовно развитому индивиду  чужды гордость, тщеславие, стремление кичиться своим умом и заслугами. Он остро нуждается только в тишине и молчании!

Прежде всего, потому, что этому помогает «Вера в Бога», а она с помощью нравственности ставит свои акценты на духовном поведении людей. Смирение, покаяние и аскетизм - качества высоко развитой духовной личности, исповедующей Веру в Бога.

Итак, в качестве посредника между Духом и Разумом выступает Вера в Бога, а точнее - инновационное Богословие, которое предполагает не просто следование религиозному канону, но и постоянное духовное развитие, самоусовершенствование самой личности. Инструмент такого развития уже не просто монологические молитвы, а диалогические отношения с Богом, способность задавать Ему вопросы и получать ответы на них!

На этом стоит остановиться подробней. Проследим с помощью нашей модели за спецификой взаимоотношений между сущностями внутри круга. В целостный процесс духовного самоусовершенствования, как явствует из модели, вовлечены:

- развитие Тела, находящегося в позитивном влиянии от Разумных Мыслей и в Гармонии  с верой в Бога и  Духовностью;

- развитие Духа, пребывающего в позитивном влиянии от Нравственности и в Гармонии с развитием Тела и Разума;

- развитие Морали, подверженной позитивному влиянию от человеческой телесности и пребывающей в Гармонии с Разумом и верой в Бога;

- развитие  Разума (Мыслей), находящихся в позитивном влиянии от Веры в Бога и в Гармонии с Духовным состоянием и Моралью данной личности;

-развитие Веры в Бога, пребывающей под положительным влиянием Духовности и в Гармонии с Телесностью и Моралью.

Подобные закономерности ни для кого не являются  большим откровением, ибо подтверждены не только нашей интуицией, но многими примерами из художественного творчества.

Одним из важных аспектов сотрудничества с Богом являются установления общечеловеческой культуры. Общую логику  культурных изменений во времени отражает матрица .№8    и № 9.

“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”                                                                                             Матрица № 8
	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	 СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	      Языческие 

      Времена
	Мифологическое
	Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         Эпохи
	  Нормативное
	 Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	    Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	 Фактологическое
	 Объективная
 реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	       Солнце

	     Постмашинная 

       цивилизация
	         Духовно-

 инновационное
	Объективно-                                     

 субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                                              Матрица № 9
	                 ПОСРЕДНИКИ   МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   С У Щ Н О С Т Я М И :                                                                                                                                         

	    ВРЕМЯ

             
	  Бог - Среда
	        Сознание 

 Картина  Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность – 

      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	      Языческие                                                                                       
        времена 
	      Шаманство,

       Жречество
	         Магия
	        Магическое 

           Искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	   Религиозные

  Эпохи
	   Священники
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	   Машинная 

  цивилизация
	     Ученые

    -творцы  исследователи
	          Научный 

       Эксперимент
	Реалистическое 

     Искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	 Постмашинная

 цивилизация         


	    Духовные 

    Творцы
	    Духовно-  

   творческий

         акт
	    Духовно-    

инновационное                                  

     искусство
	    Творческо-

  инновационный 

         дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса


Все четыре этапа развития культуры обладают собственной духовно-творческой целостностью, позволяющей каждому этапу существовать довольно долго. Более того в различных  регионах земли мы и сегодня наблюдаем специфические типы культуры: остатки  “языческой культуры”  - в некоторых племенах Африки , “религиозной” - в Ватикане, “фактологической “ - в большинстве регионов Земли, “ духовно-инновационной” (некоторые элементы) - в России, Китае, Индии.

В реальности для каждого выделенного периода показанная структура характерна как “доминирующий тип культурных отношений”. Наряду с ним можно найти отдельные примеры и всех остальных типов культурных структур.
Однако, пора ответить и на основной вопрос данной главы: какие аспекты собственного  “Сотворчества с Богом” мы стали благодаря этой модели  понимать глубже, шире и интересней?

Давайте посмотрим в матрице “Посредники” какие сущности выступают посредниками меж сущностями: “Бог”, “Картина мира” и “Объективная Среда”? В первом случае - это специфические деятели культуры, занимающиеся духовной деятельностью:

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.

В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.

Таким образом, в  сегодняшней ситуации Культура, чтобы помочь людям пережить наше революционное время, должна создать благоприятные условия для развития “Духовных творцов” и  понимания “Законов  Духовного Космоса”.
Количество книг, посвященных этим вопросам в последнее время не поддается описанию.  Хочу назвать только одну из них: “Единый Космос” В. С. Крикорова ( в 7 томах) - Москва, 2000 год.
                             11.4.7...«Как не пропасть по одиночке?»


Настала пора обсудить вытекающий из предложенной китайской модели вопрос: чем определяется динамика выделенных культурных эпох,  какие “культурные революции” служат механизмом их изменений?


В соответствии с нашей теорией культурных изменений, включающей Религию как важнейшую составную часть,  ключевую роль в смене культурных эпох сыграли:

а) “Изгнание Адама и Евы из Рая”  для начала Языческой эпохи;

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

в) “Пришествие Второго Адама - Христа” - для начала  Познавательно-личностной эпохи;

г) “Предстоящая Экокатастрофа” -  преддверие Духовно-инновационной эпохи.

Для верующих людей подобное утверждение не вызывает возражений, может быть, за исключением последней позиции. Но о ней следует поговорить подробней. “Апокалипсис”, на наш взгляд,  отнюдь не означает “Светопреставления”, “Конца Света” или “Дня Гнева”. На русский язык это выражение можно перевести скорее как “Просветление”, как “День Торжества Света над Тьмой”.
Опираясь на нашу глубочайшую уверенность  в силе Любви Христовой, даже признавая тяжесть накопленной человечеством Кармы, мы уверены, что, как  “Потоп” не стал концом Света, так и предстоящий Апокалипсис не знаменует собой

Конца Жизни на Земле, хотя бы потому что человечество  не готово к массовому Переходу на энергоинформационный уровень Сверхбытия.

Трактовка “Апокалипсиса” как “Конца Мира” - традиционное “духовное смещение”, которыми пестрит вся история Христианства. Черные силы постарались внести свой вклад в дело извращения этой  великой христианской религии.

Смысл этого извращения в том, чтобы поставить Человека один на один с пришедшими в движение силами Природы и показать его “мизерабельность” и ничтожность в этой связи. Но это не так. Наличие в нашем арсенале таких идеологий, как Христианство (строго говоря, как любая монотеистическая религия), делает Человека способным сопротивляться любым вызванным им самим же глобальным изменениям, тем более, что он не один, а с Богом! Только надо осознать Божественный смысл предстоящих изменений, чего от нас Бог с их помощью хочет...

Главная проблема этой главы: “Как не пропасть по одиночке?” Прежде всего, понять, что ты не один, а с Богом! Однако, уповая на Него, мы не должны и сами “плошать”. Но Бог не способен оставить нас в беде. Для Него - это то же самое, что и оторвать собственную руку или ногу.

 Не погибли же мы после Потопа. Хотя по Библии спаслось только семейство Ноя да “каждой твари по паре”, в реальности все обстояло не совсем так. Многие районы земли Потоп и не мог затронуть, например, высокогорные, типа Гималаев.

Да и в китайских хрониках ничего подобного описанию Потопа не наблюдается. Наводнения были, но кратких исчезновений нации китайцев в связи с ними - не было, и пока  нет!

Как только мы начинаем неадекватно трактовать религиозные мифы, мы, собственно говоря,  дисквалифицируем этим самым данные теории, выбивая у себя из-под ног почву оптимизма и доверия Богу. И тогда    мы и “пропадаем по одиночке!”

                          11.4.8. “Действует ли еще “антропный принцип?”

Что такое “антропный принцип?” Это утверждение физиков, что все основные константы Вселенной подобраны так, что они в конечном итоге провоцируют появление в ней самого Человека.

Думается, что человечеству было очень важно в свое время получить такое физическое подкрепление своим “гуманистическим иллюзиям”.  Очевидно, “антропный принцип” действует во Вселенной, но он прикрывает собой другие глубинные закономерности, в которых Человек - не царь Вселенной, а всего лишь некая закономерно функционирующая её часть.

О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей. вниз” (См. Библ. , №2) В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, выяснено, что они считают наиболее актуальными:

1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    

Итак, почти половина населения считает, что “падение нравственности” - сегодня самая актуальная проблема. Но, если бы социологи спросили у них, свое собственное падение нравственности они учитывают или нет, думаю, что ситуация выглядела немного иначе. 

“В чужом глазу соломинку мы видим, в своем глазу не видим и бревна!”. А начинать-то необходимо именно с себя, ибо “падение нравственности” - вещь совершенно реальная, но если не начинать с себя, остановки этому никогда падению не будет!

Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую Матрицу №10 , анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:                                                                                                                                           

                                                                                                                                       Матрица  №10
	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирующая
 черта характера
	  Вера

 И Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное

 зрение
	Одномерность

И Многомер-

Ность
	   Функциональность 

Полифункциональ-

      ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и

 отсутствие связей                                   

	    Вера в

 Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность

и Безнравствен-

         ность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  настрой
	  Чернота

 И Благость
	   Молитвенный

 Настрой и 

нежелание молиться
	Светлый Разум

  и Черный 

разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

И Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудительность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	   Духовная 

Сила
	 Смирение

    и Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила 

Любви
	        Добро и

 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и

Злопамятность                       


Полный анализ этой “Российской гуманистической Матрицы” - дело последующих размышлений,  сейчас -  только некоторые предварительные выводы:

1. Для доминирующей черты характера российского человека характерна не Вера или Безверие в плане Духа, а некий баланс между ними. Причем баланс ситуационно уместный: в Х1Х веке доминировала Вера , а в ХХ - Безверие.

2. Про телесный аспект можно сказать, что Жизнелюбие было, напротив характерно для советского периода России, а сейчас доминирует “Страх перед Жизнью”.

3. Разумность - характерное свойство россиян, но для некоторых социальных слоёв Неразумность является доминирующей характеристикой (например, для “юродивых”). Но подобная Неразумность вполне оправданна ситуационно.

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном, в пессимизм погружены те  части населения, которым не хватает средств на выживание.

5. Что “русский мужик” упрям на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством  у мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они, к сожалению, неминуемы. Массовая атмосфера духа в стране – на грани грандиозной бифуркации. Взрыв будет неминуемым не по его имманентной, чисто внутренней причине: просто создались условиях при которых любой внешний толчок достаточной силы всегда сделает своё черное дело. 

Ибо нельзя было  так пережимать россиянина, как пружина,  он сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”

Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации.  Степень развития Баланса – критерий социальной устойчивости в обществе. Крайние формы ментальных характеристик общества не являются достоверными показателями ситуации.

В какой степени Человеку дан этот “механизм адекватной адаптации к изменениям»”, в такой степени он счастлив, успешен и здоров.  Если это не так, дело  обстоит много хуже, в особенности в кризисные, как наше, времена.

Таким образом, одной из важнейших проблем становится ныне “Потенциал изменчивости”  современного российского  Человека. Можем ли мы его оценить, в сравнении, к примеру, с западным Человеком?

Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?

Во-первых, от неустойчивости равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

Во-вторых, от разнообразия самих типов балансов, чем их больше, тем сильнее возрастают шансы на адекватную адаптацию к непредсказуемым  изменениям;

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен.

Давайте посмотрим по параметру “Духовная сила”. Да характерны ли вообще для Запада “Смирение”, “Бескорыстие”, “Нерасчетливость”,  другие подобные этим черты? На первый взгляд, если они там есть, то весьма  немного. Российский Человек по этому параметру даст фору любому иностранцу!

“Разнообразие типов балансов” свидетельствует в нашу пользу! Неустойчивость равновесия, пожалуй,  тоже, хотя это и не лучшая наша характеристика. А что касается, “частоты и глубины происходящих перемен”, то тут и говорить не приходится. Ничего подобного нашей социальной нестабильности на Западе просто нет! Для экономики - это ужасно, а для выживания в кризисных условиях - хорошо!

Таким образом, у нас больше шансов выжить в предстоящей глобальной бифуркации, чем у Западного преуспевающего мира. Это обстоятельство даёт возможность нам проявить еще одну характерную для России черту - взаимопомощь, поддержка слабых и нуждающихся. Очень скоро ситуация переменится кардинальным образом, и у нас будет блестящая возможность продемонстрировать все свои лучшие качества.

Ну, а что же “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в этой глобальной системе. Он -  лишь частный элемент в глобальной ментальной структуре Космоса. Она создана до него, но с его участием.

Однако,  может быть, критики правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с нами, как можно скорее.

Итак, мы убедились, что лишь вместе с Богом мы - сила!  Справиться с наступающими Переменами нам суждено не только, объединившись с Богом, но и объединившись внутри самого Мира, по крайней мере, и  россиянин, и  западный Человек, и Человек Востока должны выработать некие правила взаимодействия, отличные от тех, что уже есть, ибо те не работают!

В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

2) Борьба с пароксизмами Безнравственности путем укрепления Веры в Бога, а также укрепление самой Веры через повышение уровня своих моральных поступков;

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог;

4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс, Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями.
Важнейшее направление нашей деятельности: осознание Триединого Закона Выживания в Любви, Истине и Жизни, через обеспечение их Полноты в Действии!

Если мы сохраним государственную власть в старых формах, то при ней борьба с Коррупцией, Взяточничеством и Кумовством становится бессмысленной, ибо они  лежит в Природе этой власти!

Поэтому бороться надо не с Властью, а с её неистинной Природой. Тогда шансов на успех много больше. 

Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.
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                                     12. ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
             В данной работе нас более всего волновала структура  связи Земного и Небесного через её посредника Человека.  Мы постарались проследить эту связь  на нескольких уровнях:

- в земном варианте, увидев её глазами науки;

- в небесном варианте, взглянув на неё со стороны теологии;

- в системном (голографическом варианте), в котором Небо и Земля даны в неразделяемом Единстве и Целостности;
- в художественном варианте, взглянув на неё глазами мировой поэзии. 

            Наука и Религия разработали каждая для своих сфер   весьма отличные механизмы и методы познания реальности, строго разделив сферу Земного  и Небесного. Нас не устраивает это разделение, поэтому  мы старались указать возможности  синтеза, который предоставила нам  Голографическая Парадигма Вселенной.


    Одновременно с голографическим подходом  нас интересовал и   энергоинформационный подход, анализ Небесного Бытия  с точки зрения энергетики  информационно-полевых сущностей, заполняющих его структуру. В стороне мы оставили только проблему «темной материи», которая пока является «terra incognita» для современной науки, хотя у нас есть кое-какие подозрения и на этот предмет.

 
Скорей всего,  темная материя функционально существует во Вселенной как ресурс дальнейшего  развития Вселенной, находясь в свернутом, точней сказать, -   в  не проявленном виде. Мы так мало об этом знание, что  гадание не приведёт нас к истине.


  Почему так актуализировались в последние времена взгляды землян в сторону Небес? На это толкают нас все признаки подступающей глобальной катастрофы, которые мы уже обстоятельно изложили:
1) Потепление климата, приводящее к  глобальному потопу, в котором пострадают прибрежные районы океанов и морей;

2) Изменение хода течения Гольфстрима, вызывающее похолодание в Западной Европе и на Восточном побережье США;

3) Сдвиг магнитных полюсов планеты, вызывающий подвижку континентальных плат, что приводит к  глобальным землетрясениям;

4) Реальную опасность падения  в океан космического тела, наподобие Тунгусского метеорита с появлением гигантской волны - цунами;

5) Обострение внутренних социальных конфликтов в «горячих точках» земли типа Израиль-Палестина, Афганистан и Иран  - США и т.д.;

6) Нарастание числа транспортных аварий самолетов, автобусов, паромов и т.д., грозящих создать транспортный коллапс на земле;

7) Исчерпание не только минеральных, но и съедобных, ресурсов – зерна, чистой воды, грозящее пока только отдельным точкам земного шара, но способное вскорости  стать глобальным явлением. 
           Мы могли бы продолжать  этот скорбный список, но сказанного уже достаточно, чтобы показать, что положение  на деле очень тревожно. Самое страшное – молчание со стороны «власть придержащих», которым кажется, что вот они-то сумеют спастись. На деле - это иллюзия, ибо спасение возможно только со всеми и для всех, а это значит, что только в духовном смысле!
           Глобальный выход из кризисной  ситуации мы видим только в  одном  – обретении населением духовно-инновационного сознания, которому нельзя научить, но научиться можно. С одной стороны, мобилизовав свою генетическую память, а с другой стороны, реализовав собственные творческие ресурсы.


Если мы не сделаем это сами,  оставшихся заставит это сделать  глобальная катастрофа. На путь спасения встали сегодня многие жители свободных экологических общин, разрастающихся по свету, путь спасения стали выбирать даже отдельные представители наших «новых русских», типа Германа Стерлигова,  оставившего коттедж на Рублевке и переселившегося в глухую деревню, перейдя на полное самообслуживание.  
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14. ПРИЛОЖЕНИЯ:

               А. Тема Смерти в мировой поэзии;

                                           «И вот – поэт сражен, и жизнь, и смерть коленопреклоненно

                                          Он славит, и наклон его колена являет миру царственный закон».

                                                                                                                          Э.М.Рильке  

   В мировой поэзии теме Смерти посвящено огромное количество стихов. Их немыслимо разобрать все, мы подвергнем анализу только некоторые, в частности 12 стихов, нам наиболее близких.
1. «Август» Б.Пастернак:

Как обещало, не обманывая, проникло солнце утром рано

Косою полосой шафрановою от занавеси – до дивана.

Оно залило жаркой охрою соседний лес, дома поселка,

Постель мою, подушку мокрую, да край стены за книжной полкой.

Я вспомнил,  по какому поводу слегка увлажнена подушка:

Мне снилось, что ко мне на проводы шли по лесу вы друг за дружкой.

Вы шли толпой и врозь, и парами… Вдруг кто-то вспомнил, что сегодня

Шестое  августа – по старому «Преображение Господне».

Обыкновенно Свет без пламени нисходит в этот день с Фавора,

И осень, ясная, как знаменье, к себе приковывает взоры.

И вы прошли сквозь мелкий, нищенский, сквозной, трепещущий ольшаник

В имбирно красный лес кладбищенский, горевший как печатный пряник.

С высокими его вершинами соседствовало небо важно

И голосами петушиными перекликалась даль протяжно.

В лесу казенной землемершею стояла Смерть среди погоста,

Глядя в лицо моё умершее, чтоб яму вырыть мне по росту.

Был всеми ощутим физически спокойный голос чей-то рядом:

То ясный голос мой провидческий звучал, нетронутый распадом:

«Прощай, Лазурь Преображенская и золото Второго Спаса! 

Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.

Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездна унижений!

Бросающая вызов женщина, я – поле твоего сраженья!

Прощай, размах крыла расправленный, полете вольное упорство

И образ мира, в слове явленный, и Творчество, и Чудотворство!»

Это не взгляд человека, душу которого опалило дыхание Смерти, нет! Это полное социального страдания видение талантливого  и верующего в Бога  человека, оказавшегося  в тисках советского бытия.

           Не совсем ясно, правда,  на чьем поле ведет сражение поэт: на поле Смерти или неком женском поле, где он тоже был не последний человек. 

             В финале стиха поэт обращается к своему ремеслу, сравнивая его полетом птицы и Чудотворством. Чудо прекрасных  поэтических строк «Августа» это ещё раз эту мысль  подтверждает.

2. «Как призрачно моё существованье!» С.Маршак:

Как призрачно моё существованье! А завтра что? А завтра – ничего!

Забудет тело имя и прозванье: не существо, а просто – вещество…

Пусть будет так! – не жаль мне плоти тленной,

Хотя она седьмой десяток лет бессменно служит зеркалом Вселенной,

Свидетелем, что существует свет.

Мне жаль моей любви,  моих любимых…

Ваш краткий век, ушедшие друзья, исчезнет без следа 

В  неисчислимых,  несознанных веках Небытия.

Вам все равно,  взойдет ли вновь светило, рождая жизнь бурливую вдали,

Иль наше солнце навсегда остыло, и жизни нет, и нет самой любви…

Здесь на земле вы прожили так мало, но в глубине открытых ваших глаз

Цвела Земля и Небо расцветало и звездный мир сиял в зрачках у вас.

За краткий век страданий и усилий, тревог,  печалей ,  радостей и дум

Вселенную вы сердцем отразили и в музыку преобразили шум.

  С.Я. Маршак поднимает другой очень печальный аспект Смерти: наш  уход от друзей и уход от нас самих наших друзей. Человек – зеркало  Вселенной, она жива, благодаря тому, что отражается в наших сердцах. Задача человека – преобразовать «в музыку» Хаос  Бытия. Порядок в мире Инобытия хранит Бог, в  мире Бытия, отданном человеку, хранить порядок, способствовать эволюции мира, в сторону Бога, - задача самого Человека. Поэты, по крайней мере, это хорошо понимали.

.3. «Выхожу один я на дорогу» М.Лермонтов:
Выхожу один я на дорогу, сквозь туман кремнистый путь блестит…

Ночь тиха, пустыня внемлет Богу,  и звезда  с звездою говорит.

В небесах таинственно и чудно, спит земля в сияньи голубом.

Что же мне так больно и так трудно, жду ль чего, жалею ли о чем?

Уж  не жду от жизни ничего я,  и не жаль мне прошлого ничуть;

Я ищу Свободы и Покоя, я хочу забыться и заснуть!

Но не тем холодным сном могилы я  б желал навеки так заснуть,

Чтоб в груди дремали жизни силы, чтоб дыша вздымалась тихо грудь;

Чтоб всю ночь, весь день, мой слух лелея, про  любовь мне сладкий голос пел,

Надо мной чтоб  вечно зеленея ,темный дуб склонялся и шумел.

        Взгляд поэта на жизнь космический, только с Небес можно увидеть «землю в сияньи голубом», услышать, о чем «говорит со звездою звезда». Только жителю Небес придет в голову, что никогда бы не пришло обычному человеку: «умереть, уснуть и видеть сны», ощущая  всё происходящее на земле.

Могу сказать, что это, очевидно, возможно, ибо невозможное вообще в голову никому  прийти не может, только потенциально реальное.  Но такую  альтернативу мы  ни в одной из показанных нами концепций не рассматриваем, говоря об вариантах Посмертия.


В чем же дело? «Еще много есть такого, что и не снилось вашей учености, господин Горацио!» - Или просто нам не удаётся натянуть на себя  ипостась  небесного ангела, каким, скорей всего, и  был Лермонтов? Вопрос, как говорится, на засыпку. 

4.» Письмо» П.Коган:
Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 

В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,

Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь

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

Вот и ты, товарищ, красноармеец  музвзвода

Воду пьёшь по утрам из заболоченных речек,  

А поля между нами, а леса между нами и воды,

Дорогой ты мой, дорогой ты мой, дорогой ты мой  человече!

А леса между нами, а поля между нами – Россия!

Разметалась, раскинулась по лежбищам, по урочищам..

Что мне звать тебя, разве голосом её осилишь,

Если в ней, словно в памяти, словно в юности, попадешь, -  не воротишься!

Я и писем тебе писать не научен, а твои читаю, особенно те, что для женщины:

Есть такое в них самое, что ни выдумать, ни намучить,

Словно что-то поверено, потом потеряно, потом обещано…

«А вы все трагической героиней, а снитесь девочкой-  беспокойкой

А трубач «тари-тари-та»  трубит – по койкам! А ветра сухие на Западной Украине…

Я вот то же любил одну сероглазницу: слишком взрослую быть может, слишком строгую,

А уеду и вспомню такой проказницей, непутевой такой,  такой недотрогою…

Мы пройдем через это, мы затопчем это, как окурки!

 Мы лобастые мальчики невиданной революции:

В  10 лет -  мечтатели, в 14 – поэты и урки, в 25 – внесенные в смертные реляции.

Моё поколение – это зубы сожми и работай,

 Моё поколение – это пулу прими и рухни,

Если соли не хватит,  хлеб намочи потом,

Если марли не хватит,  портянкой замотай тухлой!.

Ты ведь сам понимаешь: я не умею бить в литавры. 

Мы же вместе мечтали, что пыль, что ковыль, что криница,

Мы с тобой вместе мечтали пошляться по Таврии,

Ну – по Крыму по- русски,  а  шляемся по заграницам…

Но когда мне скомандует пуля: «Не торопиться!» А последний выдох на снегу воронку выжжет,

А ты должен выжить – я хочу, чтобы ты выжил! Ты прости мне тогда, что я не писал тебе писем…

А за нами годы наши босые и стихи наши,  и юность,  и январские рассветы,

А земля  за нами, а поля за нами – Россия, и наверно земшарная республика Советов….

Вот не  вышло письма, не вышло письма – какое там! Но я напишу,  повинен:

Ведь  трубач над нами «тари-тари – та»  трубит : по койкам! И ветра сухие -  на Западной Украине.

     Павел Коган поднимает проблему, которую мы также пока не рассматривали: точное предсказание своей смерти. Написав «в двадцать пять внесенные в смертные реляции»,  он, как в воду глядел: именно столько ему было, когда он погиб  на Великой Отечественной войне.

    Обнаженное, как голый нерв,  «Письмо»  поэта сработало; Георгий Лепский (автор музыки к песне Павла  «Бригантина поднимает паруса»),  которому оно и было направлено, выжил молитвами П.Когана и пришел со Второй мировой войны   живым и здоровым, а вот Павел – погиб.

                        5.  «Жизнь охотника» Булата Окуджавы:

Первый день, первый день! Всё прекрасно, всё здорово,

Хоть на всём уже второго дня лежит косая тень.

День второй – день чудес, день охоты, день объятий,

Никаких ещё проклятий ни из уст и ни с небес.

Всё пока, как будто впрок, всё ещё полно значенья,

Голосок ожесточенья легкомыслен, как щенок.

Третий день – день удач. За удачею – удача.

 Удивляйся и чудачь, поживи ещё чудача.

Нет пока лихих годин, выражений осторожных… 

Бог беды на тонких ножках в стороне бредет один.

И счастливой на века обещает быть охота, 

И вторая капля пота, как амброзия, сладка.

День четвертый. И рука оперлась на подлокотник… 

Что-то грустен стал охотник, нерешителен слегка.

Вездесущая молва о возможном всё страннее,

Капли пота солонее и умеренней слова.

Счастлив будь Сурок в норе! Будь спокойна Птица в небе!

Он в раздумьях о добре, в размышлениях о хлебе.

Из ствола не бьёт дымок, стрелы колют на лучину. 

Всё, что было лишь намек, превращается в причину.

Пятый день.  И,  холодна,  за окном стоит погода.

 Нет охоты -  есть работа. Пота нет - лишь соль одна.

Отрешенных глаз свинец, губ сухих молчанье злое.

Не похоже, чтоб скупец, скапливающий былое.

Не похоже, чтоб глупец, на грядущее плюющий, 

Пьянствующий иль непьющий, верующий  или лжец.

Может, жизнь кроя свою на отдельные полоски,

Убедился, что в авоське больше смысла, чем в Раю?

Или он вдруг осознал, что, спеша и спотыкаясь,

Радуясь и горько каясь, ничего не обогнал?

Что он там? Чему не рад, сам себе холоп и барин?

Был, как бес высокопарен, стал задумчив, как Сократ 

День шестой, день шестой. Всё теперь уже понятно:

 Путь ТУДА такой простой – это больно и приятно.

Всё сбывается точь-в-точь, как напутствие в дорогу.

 Тайна улетает прочь. Слава Богу, слава Богу.

Доберемся как-нибудь ( что нам знойно – или вьюжно?), 

И увязывать не нужно чемоданы в дальний путь.

Можно просто налегке не трястись перед ошибкой, 

С дерзновенною улыбкой, словно с тросточкой в руке.

Остаётся для невежд ожиданье дней,  в которых

Отсыревший вспыхнет порох 

Душ или раздастся шорох вновь проснувшихся надежд.

Что ты там ни славословь, как ты там ни сквернословь,

Не кроится впрок одежда... Жизнь длиннее, чем надежда

И короче, чем любовь.

День седьмой. Выходной. Дверь открыта выходная. 

Дверь открыта в проходной. До свиданья, проходная!

Сложное в метафорическом плане стихотворение Б.Окуджавы повествует не про жизнь охотника, а вообще про жизнь! Но в финале он подводит нас к очень важной для нашего исследования мысли: материальная жизнь – всего лишь проходная в подлинную «Жизнь после Смерти». До свиданья,  Жизнь,  и здравствуй, Смерть! «Путь ТУДА – такой простой!» Это трудно, но приятно. Как скоро это поймут все наши мудрецы – «кандидаты в доктора», как пел Высоцкий.

6. «Зову я смерть!» В.Шекспир:

 Зову я смерть, мне видеть невтерпеж достоинство,  просящим  подаянья,

Над простотой глумящуюся ложь, ничтожество в роскошном одеяньи,

И совершенству ложный приговор, и девственность, поруганную грубо,

И неуместной почести позор и мощь в плену у немощи беззубой.

И прямоту, что глупостью слывет, и глупость в маске мудреца-пророка,

И вдохновения зажатый рот и праведность на службе  у порока…

Все мерзостно, что вижу я вокруг... Но  как тебя покинуть, милый друг?

         Поэт желает уйти в Инобытие, поскольку жизнь в Бытии опротивела ему до конца, но как покинуть любовь? Мы имеем здесь  дело с типичной ситуацией духовно не проявленной души: она прошла через страдания, но никаких духовных уроков из них не вынесла. Смерть кажется ей спасением.  Это далеко от  Истины, ибо такую душу ждет за гробом только осуждение.

7.»Баллада о прокуренном вагоне» А.Кочетков

Как больно, милая, как странно, сроднясь в земле, сплетясь ветвями, -

Как больно,  милая, как странно раздваиваться под пилой.

Не зарастет на сердце рана, прольется чистыми слезами,

Не зарастет на сердце рана, - прольётся пламенной смолой.

                 - Пока жива, с тобой я буду, - душа и кровь неразделимы, -

                   Пока жива, с тобой я буду, Любовь и Смерть всегда вдвоем.

                   Ты понесешь с собой повсюду, ты понесешь с собой, любимый,

                   Ты понесешь с собой повсюду родную землю, милый дом.

                 - Но если мне укрыться нечем от жалости неисцелимой,

                   Но если мне укрыться нечем от холода и темноты?

                   -  За расставаньем будет встреча, не забывай меня любимый,

                     За расставаньем будет встреча, вернемся оба – я и ты.

                  -  Но если я безвестно кану – короткий  свет луча дневного, -

                     Но если я безвестно кану за звездный пояс, млечный дым?

                  -  Я за тебя молиться стану, чтоб не забыл пути земного,

                     Я за тебя молиться стану, чтоб ты вернулся невредим.  

                   Трясясь в прокуренном вагоне, он стал бездомным и смиренным,

                   Трясясь в прокуренном вагоне, он полуплакал, полуспал,

                   Когда состав на скользком склоне вдруг изогнулся страшным креном,

                   Когда состав на скользком склоне от рельс  колеса оторвал.

                   Нечеловеческая сила, в одной давильне всех калеча,

                   Нечеловеческая сила земное сбросила с земли.

                   И никого не защитила вдали обещанная встреча,

                   И никого не защитила рука, зовущая вдали.  

                   С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь!

                   С любимыми не расставайтесь! Всей кровью прорастайте в них, -

                   И каждый раз навек прощайтесь! И каждый раз навек прощайтесь!

                   И каждый раз навек прощайтесь! Когда уходите на миг.

Тема «Любовь и Смерть» - важнейший аспект любого лирического произведения в поэзии. Что, кроме Любви,  может противопоставить Человек «нечеловеческой силе, земное сбросившей с Земли»? Как Смерть – ворота в Инобытие, так Любовь – ворота в земное Бытие, полное счастья и радости.

8. «Вчера о смерти размышляя» Н.Заболоцкий:

Вчера о смерти размышляя, ожесточилась вдруг душа моя.

Печальный день! Природа вековая из тьмы лесов смотрела на меня.

И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

Всё, всё услышал я – и трав вечерних пенье, и речь воды, и камня мертвый крик.

И я , живой скитался над полями, входил без страха в лес,

И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес.

И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды.

И встретил камень я. Был камень неподвижен и проступал в нем лик Сковороды.

И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё,

И сам я был не детище природы,  но мысль её, но зыбкий ум её.

                        Это стихотворение Заболоцкого – гимн единства миров Жизни и Смерти, где Человек выступает субъектом этого единства, «зыбким умом природы» Причем, не только по горизонтали – в пространстве, но и по вертикали – во времени.

                      Лучшие представители интеллектуальной элиты человечества (поэт упоминает Пушкина, Хлебникова и Сковороду) слиты с природой, хранят  её «нетленное Бытиё», противостоя этим самым Смерти.

           9.  «Меня во мраке и пыли» А.К.Толстой:

Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова.

И просветлел мой темный взор, и стал мне виден мир незримый,

И слышит ухо с этих пор, что для других неуловимо.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И слышу я, как разговор везде немолчный раздаётся,

Как сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся.

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой, весною свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей.

И вещим сердцем понял я, что всё, рожденное от Слова,

Лучи любви вокруг лия, к нему вернуться жаждет снова;

И жизни каждая струя, любви покорная закону,

Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

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

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

Еще один гимн Единства миров – Божьего и Земного. Из стихотворения , правда, не ясно, при жизни или  при смерти поэта «Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова». В конце концов, это не так уж важно, вход Туда возможен, как при смерти, так и при жизни (См. исследования Р.Моуди).

10. «Две силы есть, две роковые силы»  Ф.Тютчев

Две силы есть – две роковые силы, всю жизнь свою у них мы под рукой

От колыбельных дней и до могилы, - одна есть Смерть, другая – Суд людской.

И та и тот равно неотразимы,  и безответственны и тот и та.

Пощады нет, протесты нетерпимы, их приговор смыкает всем уста.

Но Смерть честней – чужда лицеприятью, не тронута ничем, не смущена.

Смиренную иль ропщущую братью своей косой равняет всех она.

Свет не таков: борьбы разноголосья - ревнивый властелин  - не терпит он.

Не косит сплошь, но лучшие колосья нередко с корнем вырывает  вон.

И горе ей – увы, двойное горе, - той гордой силе, гордо-молодой,

Вступающей с решимостью во взоре, с улыбкой на устах – в неравный бой.

Когда она при роковом сознаньи всех прав своих, с отвагой красоты,

Бестрепетно, в каком-то обаяньи идет сама навстречу клеветы.

Личиною чела не прикрывает и не даёт принизиться челу,

И с кудрей молодых, как пыль, сдувает угрозы, брань, и страстную хулу, -

Да, горе ей – и чем простосердечней, тем кажется виновнее она…

Таков уж свет: он тем бесчеловечней, чем человечно-искренней вина.

  Поэт сопоставляет,  в общем-то несопоставимый вещи: Небытие и Общественное мненье. Отдавая должное Небытию, он приписывает Общественному мнению все смертные грехи.  Так оно и было в случае с его любовью. Но  Небытие – явление более широкое, чем Суд людской, ибо в нем доминирует Суд Божий


Они не равночестны и неравновелики, хотя поэт, оглушенный своей обидой на Высший свет, зло посмеявшийся над его любовью к молодой девушке, ставит их на одну доску. Смерть явление – более милосердное, чем Светский Суд, в Посмертии можно оправдаться перед Богом и избрать новое воплощение, чтобы попытаться еще раз всё начать с начала.  Суд людской такой возможности людям,   выпавшим из его морали, никогда не даёт.

11. «Заблудившийся трамвай» Н.Гумилев:

Шел я по улице незнакомой и вдруг услышал вороний грай,

И звоны лютни, и дальние громы, - передо мною летел трамвай.

 Как я вскочил на его подножку, было загадкою для меня,

В воздухе огненную дорожку он оставлял и при свете дня.

Мчался он бурей темной крылатой, он заблудился в бездне времен.

Остановите, вагоновожатый, остановите сейчас вагон!

Поздно. Уж мы обогнули стену, мы проскочи сквозь рощу пальм,

Через Неву, через Нил и Сену, мы прогремели по трем мостам.

И, промелькнув у оконной рамы, бросил нам вслед пытливый взгляд

Нищий старик, -  конечно, тот самый, что умер в Бейруте уж  год назад.

Где я? Так томно и так тревожно сердце моё стучит в ответ:

Видишь вокзал, на котором можно в Индию Духа купить билет.

Вывеска. Кровью налитые буквы гласят – зеленная, - знаю, тут

Вместо капусты и вместо брюквы мертвые головы продают.

В красной рубашке с лицом, как вымя, Глову срезал палач и мне.

Она лежала вместе с другими здесь,  в ящике скользком,  на самом дне.

А в переулке забор дощатый, дом в три окна и серый газон…

Остановите, вагоновожатый, остановите сейчас вагон.

Машенька, ты здесь жила и пела, мне, жениху, ковер ткала.

Где же теперь твои руки и тело, может ли быть, что и ты умерла?

Как ты стонала в своей светлице, я  же с напудренною косой

Шел представляться Императрице и не увиделся больше с тобой.

Понял теперь я: наша свобода – только оттуда бьющий свет,

Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет.

И сразу ветер знакомый и сладкий, и за мостом летят на меня 

Всадника длань в железной перчатке и два копыта его коня.

Верной твердынею Православия врезан Исакий в вышине,

Там отслужу молебен о здравии Машеньки и панихиду по мне.

И все же навеки сердце угрюмо, и трудно дышать и больно жить…

Машенька, я никогда не думал, что можно так любить и грустить.

Возможно, это одно  из самых загадочных стихотворений у Гумилёва. Мы делаем предположение, что его «трамвай заблудился»  на Том свете. Какие в  пользу этого утверждения есть аргументы? -

1. Переходу трамвая на Тот свет способствуют «вороний грай, звуки лютни, и дальние громы» – оккультный набор, предшествующий различным мистическим проявлениям;

2. В воздухе он оставляет «огненную дорожку», наподобие любого бесовского проявления;

3. Он «заблудился в «бездне времен» - для Того Света   - привычно «безвременье», в отличие от нашего  Света;

4. Мистическое пространство Невы, Нила и Сены подвластно ему, как Вечность и Бесконечность;

5. В окно  трамвая    бросил  взгляд умерший в прошлом году в Бейруте  старик;

6. По дороге встречается вокзал, где продают билеты в  «Индию Духа»;

7. В зеленной продают «мертвые головы», эту участь, как на Том свете,  разделяет и автор;

8. Машенька, возможно, как и автор, мертва.

9. Свобода – это  свет, бьющий  из Инобытия, где у входа  стоят одновременно  люди и тени.


Но, начиная дорогу на Том свете, трамвай постепенно возвращается в Петербург к Медному Всаднику и Исакиевскому собору, где автор само себе служит панихиду, а  Машенька удостоена « молебна во здравие». Значит, будет жить!

                                    12.«Пусть мучит жизнь» В.Брюсов

Пусть мучит жизнь, и день, что прожит, отзвучьем горьких дум тревожит,

А душу скорбь напрасно  гложет, взгляни в ночные небеса,

Где пала звездная роса и Млечный Путь,  как полоса, пролег,  и свет на светы множит…

Вглядись покорно в чудеса, и Вечность нежно уничтожит в тебе земные голоса,

Бессонной памяти положит повязку мрака на глаза, застынет,  не упав,  слеза,

И миг в Безбрежном изнеможет…

Целит священная Безбрежность всю боль, всю алчность, всю мятежность,

Смиряя властно безнадежность мечтой Иного Бытия.

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

Гласит, что рядом с нами смежность

Других миров, что там края, где тоже есть любовь и нежность,

И смерть,  и жизнь,  - кто знает: чья?

    Брюсову свойственно космически  мистическое сознание, когда Космос предстаёт некой метафорой Того Света. Именно там Вечность может уничтожить в нас земные голоса, как это делает смерть, наложить  на глаза «повязку мрака», помогая изнемочь душе  в  «Безбрежном».

                    Эта Безбрежность способна исцелять человеческие страсти, погружая нас в мечту Инобытия и открывая видение миров других, где «тоже есть любовь и нежность, и жизнь, и смерть, кто знает, чья?»

Перед нами некий  «романтический взгляд на Инобытие», мало перспективный,  по своей односторонности, как и стихи самого Брюсова.

                     Б. Мои стихи о  Смерти:


Мир ныне накануне Перехода,



Планета в бифуркацию вошла.



Зрит  бездуховное  преддверие ухода,



А Дух свою лишь укрепляет  власть.



Великая духовная Россия



Поможет миру одолеть рубеж.



Нам Бог пошлет в Пути довольно силы,



Чтобы спасенья укрепить кортеж.



Спасенье Человечества - в трансформе:



Сквозь голодание, смиренье, згу.



Нельзя ж погибнуть нам ради проформы,



Потратив жизнь на дела мелюзгу!








22.08.97.



Россия погружается во мрак:



Идти вперед иль в Небеса прорваться?



Не то - ни это, надо постараться



Спасать других! Себя спасти - пустяк...



Спасая мир, она спасет себя.



Пути иные к Духу перекрыты.



Пройдет  Россия  Страшный Суд , трубя,
                
Духовно  просочится через  сито.



Пусть  это - правда,  личный выход есть:



В телесную вступить метаморфозу:



Спасая перед Богом долг и честь,



От мира отвести навек угрозу.








22.08.97.



Спасающий душу, ее не спасет...



Спасающий тело, имеет чуть шансов.



На душу и тело направьте финансы,



Воспрянет тогда человеческий  народ.

                       
Мы в сути едины, как Бог наш един,



Поэтому порознь нельзя нам спасаться.



Ресурсом  духовным пора запасаться,



Лишь Бог здесь  над нами  один Господин.



Но, если ты с Богом вошел в резонанс,



Душа понимает, как тело исправить.



Нам  только тогда мир, наверное, вправе



Духовную песню пропеть как романс.









28.08.97.

                          Горящий мост - вот мира стать  сегодня,



А пропасть катастрофы - посредине.



Спасется в нем лишь только тот угодник,



Который будет с Космосом единым.



Людей зову смелей сквозь мост прорваться,



Спасение на дальнем берегу!



В запасе есть еще минуток двадцать



И некий шанс прорваться на бегу.



Пройти огонь и телом измениться



Дано нам, сдвинув клетки Бытия.



Помогут нам в Пути святые лица...



А кто еще? Возможно, ты да я...








02.09.97.

                          Побеждаю подчиненьем: путь эффективный к Победе!



Не горжусь своим смиреньем и не отвергаю беды...



Победителей не судят: средства - лишь частицы цели.



Осознать сумеют люди Правду только лишь на деле,



Есть в Победе - пораженье, в Поражении - победа.



Лишь Истории движенье на вопрос даёт ответы...



Пусть была Россия битой, ну татарами, к примеру...



Победила ж их открыто, не мечом, скорей, а верой!











04.09.97.



Земная мать, Отец небесный - вот прародители любого.



Цените Жизни дар чудесный, молитву - наше Богу Слово.



Очистите от грязи тело  сквозь голоданье и молитву.



И клизма есть частица битвы, душе коль помогает  смелость.



Отвергните прием лекарства, нам тело  пусть Природа лечит.



Ты в Благодати благодарствуй, а Жизнь здоровьем обеспечит.



Смерть по пути  тебе потрафит, подскажет действенное слово.



Всему есть свой на Небе график, лишь Духа обеспечь основу.












08.09.97.



“Когда же вострубит последняя труба,



  Мы вовсе не умрем, изменимся мгновенно!”



  Восстанет  вмиг любой, кто некогда упал,



  И с Богом разговор начнется откровенный.



И тот лишь не умрет, кто телом был готов,



Духовности в пандан, растить его со тщаньем.



Кто, даже по нужде, не ел мясца скотов,



Живую пищу потреблял со знаньем.

                           Природу обожал он: солнце и купанье,



А тело в напряжении держал.



Пойдет лишь тем во прок старанье,



Кого ведет  духовная межа.









11.09.97.

            
Дай Благодати, Господи, мне здесь немного грешному,



Я постою, о Господи,  за  таинство  Твоё.



Мне помоги, о Господи, этой борьбе споспешествовать,



Ведь в  Жизни, а не в  Смерти  мы плавим Бытиё.










13.09.97



С Прошлым не надо шутить: там география Смерти!



Надо кладбища пройти, не привязавшись, поверьте.



Прошлое надо понять с должным к нему уваженьем.



И пониманием снять ступор в грядущем движенье.











15.09.97.

Учись,  друг, умирать, научишься и жить. Ты многие в себе откроешь тайны.

Появится соблазн в нас  чрезвычайный Вселенной обустроить этажи.

Не жизнь  беречь, а собственную душу, бессмертие упрочив как процесс,

Уметь остановить любой абсцесс, духовную открыв в болоте сушу.

Учитесь умирать, чтоб научиться жить. Бессмертье нам  подарено от Бога.

Отдельно видеть Смерть, отдельно  Жизнь - сейчас несовременно и убого.








21.08.99.
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