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Предисловие

Вниманию читателя предлагается аналитическая работа, посвященная «разбору полетов» авторских мыслей Н.С. Мельникова в двух его вышеназванных книгах. Одну из них он написал как гуманитарий, а другую – как технарь. Обе книги вместе можно сравнить с перекрестьем прицела многоствольного артиллерийского орудия, наведенного на одну цель: на устранение первопричины всех кризисных процессов, переживаемых современным человечеством.

Патриарх Московский и всея Руси Кирилл в своем выступлении на встрече с молодёжью и студенчеством Москвы в Российском государственном университете физической культуры, спорта, молодёжи и туризма (ГЦОЛИФК) 23 мая 2009 года назвал эту первопричину и привлек к ней всеобщее внимание. Он сказал:

«Если сейчас кризис системный не только у нас, но и во всём мире, то, может быть, есть какая-то единая основа этого кризиса? Я отвечаю так: есть первопричина - это кризис человеческой личности, нравственного чувства, кризис потери ценностей. 

Книги Н.С. Мельникова особенно ценны тем, что взяли под точный прицел и прочно удерживают в нем самую суть кризиса личности современного гомо сапиенс, что создает конкретные, вполне реализуемые возможности успешного комплексного преодоления этого кризиса как первопричины всех прочих кризисов.

Суть заключается в том, что в каждом человеке нынешнего индустриального общества происходит жесткая, бескомпромиссная борьба двух первоначал человеческой личности: материального и идеального. К материальному первоначалу относится  физическое тело человека вместе с окружающим его материальным миром, благодаря которому человеческая личность существует и действует как живой организм. Идеальное первоначало человека – это сама его личность и окружающий её идеальный мир, из которого она получает смыслы так же, как это происходит с физическим телом, получающим смыслы своего биологического существования из материального мира.

Смыслы – это законы бытия материального и идеального. Эти последние всегда противоречат друг другу, что проявляется в борьбе их смыслов. Идеальное, проникая в материальное, преобразует законы его бытия, расширяя либо ограничивая их действие, в связи с чем ранее законное может стать противозаконным и прекратить свое существование, либо же, напротив, укрепить и расширить существование идеального в материальном мире. То же самое может происходить в сфере жизни идеального, когда в него внедряются смыслы материального.

Извечное противоборство смыслов бытия первоначал материального и идеального в человеке и человечестве вынуждает людей делать их жизнедеятельность осмысленной. Причем люди должны осмысливать не только и не столько смыслы бытия материального и идеального самих по себе, сколько смыслы их взаимно сопряженной реализации друг в друге и посредством друг друга.

Только в процессе реализации выявляется мера осмысления людьми их собственной самости в качестве реально существующих личностей. Если эта мера низка, то всё их существование становится бессмысленным и, как результат, - безжизненным и ущербным для людей и людских сообществ. Чем выше мера осмысления реальности человеком, тем более жизнеспособным и жизнедеятельным он становится.

В своих книгах Н.С. Мельников проводит принципиальное различие между смыслами идеального и смыслами материального, однако наибольший интерес проявляет к тем случаям, когда эти смыслы проникают друг в друга и, притаившись, сохраняются и накапливаются там.

Такие случаи часто происходят в жизни лётчиков-испытателей, которые «доводят» испытываемые ими машины «до ума», причём, не только человеческого ума, но и «ума машинного». 

Силой воли, мужества и таланта человек, рискуя жизнью, должен спасать самолёт, специально ставя его в экстремальные условия, чтобы выявить в нем скрытые недостатки и возможности. Многократно, раз за разом, проверяя самолёт в критически опасных для него условиях, лётчик «вдыхает» в испытываемую машину свой ум, волевые импульсы, любовь к рискованным полётам и даже свой целеустремленный дух, с помощью которого пилот, слившись с испытываемой машиной в единое целое, прокладывает людям и технике дорогу в ранее им неведомое и недоступное.

Под таким сильным творческим влиянием человека мертвая машина становится подобной живому существу, способному «чувствовать» человека и даже «сочувствовать» ему, «понимать» его умонастроение. «осознавать» преследуемые им цели относительно машины и вполне «разумно» способствовать ему в их достижении. Известно немало случаев, когда машина подавала уму человека разумный сигнал о назревании катастрофически опасной ситуации и помогала ему избежать смертельно опасной встречи с ней. Это означает, что машина сама прогнозирует возможную катастрофу тогда, когда человек не мог это сделать в принципе. Известно немало случаев, когда самолёт как бы «сам сажал себя» на аэродром, поскольку летчик в это время был в беспомощном, бессознательном состоянии.

Лётчиков-испытателей, умеющих «сливаться» с самолётом подобным «взаимно одухотворенным» (человеко-машинным и машинно-человечным) образом, люди называют мастерами «от Бога». Это означает, что человеку (вместе с его машиной) помогает сам Бог. Но слово «от» говорит скорее об уходе человека от Бога, а не о приходе к нему.

Идти к Богу – это значит осмысливать и реализовывать смыслы Бога, которые он изначально закладывает в человека как потенциально богоподобную сущность, способную создавать материальную реальность из нематериального ничто и снова превращать эту реальность в нематериальное ничто, то есть в нечто идеально существующее.

Когда же человек «братается» с создаваемой им техникой, влюбляется в неё духовно сам и влюбляет её в самого себя с подобной духовной силой, то он отвлекается от смыслов Бога, с помощью которых должен сам творить самого себя в виде богоподобной сущности, и оказывается в плену у техники. Она навязывается человеку и человечеству свои собственные материальные смыслы. Реализуя их, люди попадают в прочный технико-технологический капкан, который они делают для самих себя своими собственными руками и умом, проникнутым «духом технократизма».

Люди давно замечают, что вещи, окружающие их в повседневной жизни, могут относиться к человеку «неравнодушно», то есть любить его и относится к нему по-доброму либо, напротив, люто «ненавидеть», «ревновать», преднамеренно причинять ему ущербы и специально делать это ему «во зло».

Можно сказать, что вещи иногда ведут себя число «по-человечески», то есть как «разумные» существа, причем даже более «разумные», чем люди. Такое «через чур смелое» заявление кому-то может показаться бредом больного воображения. Однако люди всюду и всегда заняты только тем, что вкладывают свой человеческий разум в создаваемые ими вещи. Духовной силой своего творческого вдохновения человек одухотворяет их и они становятся зеркальным отражением текущего состояния человеческого сознания.

Оно может создавать из вещей шедевры своего творческого вдохновения. В свою очередь, эти шедевры могут вызывать аналогичное творческое возбуждение в сознании множества других людей, созерцающих такие одухотворенные вещи.

 Один человек, способный создать подобные шедевры, может вызывать в обществе движение (поток) сознания. Этот поток охватывает своим влиянием жизнедеятельность многих других людей. Каждый из них может вносить в это движение свой личный вклад, оказывающий более или менее заметное воздействие на противоречивый процесс одухотворения вещей человеком и одухотворения человека вещами, создаваемыми его руками, головой и гением творческого вдохновения.

Дух творческого вдохновения человека – это смыслы Бога, в соответствии с которыми он более всего должен заниматься самореализацией этих смыслов для превращения себя в подлинное, жизнедеятельное воплощение богоподобной (идеальной) сущности. Однако люди живут (и выживают) в окружающем их материальном мире и им волей-неволей приходится приспосабливаться к смыслам физического (а не духовного) плана этого мира и создавать себя в качестве типичных представителей материального мира в ущерб миру идеальному.

Это приводит к «расколу», «разброду» и «шатанию» двух нерасторжимо связанных первоначал человека (и человечества) – материального и идеального. Направляя растущий поток сознания в материальный мир с целью его хозяйственного освоения под свои жизненно важные потребности, люди сами «отключают» себя от своего идеального плана. Это мешает им адекватно понимать смыслы их собственного материального бытия. Эти смыслы тоже имеют божественное происхождение и нерасторжимо связаны со смыслами идеального существования людей и людских сообществ.

В результате люди сами лишают себя возможности познавать объективные (Богом данные) смыслы своего существования в материальном мире и навязывают ему свои собственные субъективные смыслы, которые считаются «здравыми», то есть научно-обоснованными и подтвержденными обширной человеческой практикой – «пробным камнем» и незыблемым «мерилом всяческой истины». Но это «мерило» неопровержимо показывает, что произвольные рассуждения человеческого «здравого смысла» приносят человечеству не здоровье, а многочисленные болезни и угрозу «лишения жизни» человеческой всех возможностей её дальнейшего существования.

Печальным итогом такого ущербного развития нынешней индустриальной цивилизации на Земле стала полная деградация человеческой личности, которая, по словам Патриарха Московского и всея Руси Кирилла, утрачивает нравственное чувство, теряет богоданные духовные человеческие ценности и скатывается в бездонную пропасть кризиса двуединой (материально-идеальной) человеческой сущности.

Ни одно из двух её первоначал, взятое в отдельности, не может преодолеть её современное кризисное состояние. Любое из этих первоначал, если оно начинает действовать в «одиночку», ставит человека (и человечество) в положение «бессмыслия», причём не в каком-либо одном, а во многих отношениях сразу.

Способность человеческого индивида утрачивать смыслы своего личного и общественного существования особо отметил и подчеркнул Патриарх Московский и всея Руси Кирилл в вышеуказанном его выступлении:

«Мы как человеческая цивилизация вошли в очень сложный период - период кризисного бытия. Большое заблуждение считать, что где-то какие-то ипотечные проблемы явились причиной обрушения мировой экономики. Это примитивный взгляд на нынешний кризис

Я стараюсь задавать вопросы о происхождении этого кризиса, общаясь с людьми, которые компетентны в этом, - с политиками, с экономистами. Я не получил ещё ясного и убедительного ответа, откуда же эта напасть. Как же получилось, что деньги исчез​ли? Откуда спад производства? Ну, понятно, что он обусловлен перенасыщением рынка, но ведь этого нет и в помине. Классическая марксистская экономика говорила, что кризис – результат перепроизводства, Может где-то произвели что-то лишнее, но ведь каждый из нас этих излишеств не видел и не чувствовал.

Я попытался свои религиозные взгляды, своё понимание мира и человека наложить на то, что сегодня происходит. Вырисовывается вот какой ответ: мир сегодня потрясает не только экономический кризис. Совершенно очевидно, что мы проходим и че​рез экологический кризис. А разве всё то, что сегодня происходит в сфере культуры постмодерна, не является культурным кризисом? Кроме того, разве не существует кризиса национальной идентичности? Совсем недавно у нас в стране, везде - куда ни глянь - был кризис и в экономике, и в культуре, и в образовании, и в спорте кризис. Если сейчас кризис системный не только у нас, но и во всём мире, то, может быть, есть какая-то единая основа этого кризиса? Я отвечаю так: есть первопричина - это кризис человеческой личности, нравственного чувства, кризис потери ценностей. 

А если утеряны нравственные ценности, если затмевается нравственное чувство, то почему не криминализировать экономику и не только в масштабах этакого местечкового криминала? Почему её глобально не криминализировать? Почему не напечатать столько бумажек определённого цвета, который нам хорошо известен, чтобы это спровоцировало колоссальные инфляционные ​процессы и, конечно, послужило одной из причин экономического кризиса? Если нравственность​ оторвана от экономики; почему бы это не делать, тем более когда печатный станок в твоих руках? Почему не торговать этими самыми бумажками?

Деньги являются эквивален​том труда, и до недавнего времени товаром были только челове​ческие усилия и то, что в их результате люди, как говорят инженеры, имели на выходе - реаль​ные товары, реальные ценности. Но за последние десятилетия большинство капиталов форми​ровалось на спекулятивной осно​ве, потому что торговать стали деньгами, долговыми расписками и всем тем, что представляет из себя современный финансовый рынок. Люди богатели в одночасье, только лишь играя на - курсах обмена валют, на бирже, покупая или продавая те или иные акции. Они практически из воздуха получали миллиарды. Но деньги - это эквивалент реального труда и реальных ценностей. А если нет ценностей, какая же экономика может существовать? Так поступать могут только те личности и целые системы, которые напрочь отторгают экономическую деятельность от нравственности. 

То же самое и в области политики. Мы очень многое потеряли, в том числе и в 90-е годы, когда декларировали одно, а делали другое. Это очень болезненный период истории нашей страны. Слава Богу, что эта страница перевёрнута, и сегодня мы должны дорожить тем, что у нас есть. Церковь, находясь вне политики и не отдавая никаких предпочтений тем или другим политическим силам, утверждает, что сегодняшний курс страны соответствует нашим нацио​нальным интересам. И не дай Бог, чтобы спекуляция на экономических трудностях, которые сегодня реально возникли в нашем обществе не по вине нашей страны, а были привнесены из​вне, снова вернула нас в реальность 90-х годов, когда мы с лёгкостью могли потерять Россию. Мы все должны быть очень бдительными, и богословская рефлексия важна, и голос совести тоже должен работать, чтобы уметь отличать правду от лжи, добро от зла.

 Я глубоко убеждён, - а как Патриарх я говорю не только о России, но о всей исторической Руси, о Святой Руси, - что если весь наш народ, народ истори​ческой России сможет сопрягать небесное и земное, Божественное и человеческое, веру и знания, нравственность и проявления человеческой личности в социуме, мы будем очень сильными, сильнее всякого кризиса. Но если снова соблазнимся на очередные «-измы», на очередные псевдофилософии, которые в этом информационном потоке обрушиваются на нас знамением постмодернистской реальности, то, может быть, страна этого уже и не выдержит». (Фрагмент выступления Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Кирилла на встрече с молодёжью и студенчеством Москвы в Российском государственном университете физической культуры, спорта, молодёжи и туризма (ГЦОЛИФК) 23 мая 2009 года. Газета «Измайлово», №6 август 2009. Статья «Кризис личности Голос совести должен работать, чтобы уметь отличать правду от лжи, добро от зла»).

В рассматриваемых нами книгах Н.С. Мельникова он вплотную занимается аналогичным «наложением» друг на друга различных взглядов на «мир идей» и «мир вещей» с целью выявления объективных смыслов их существования в противоречивом взаимодействии этих миров.

Конфликтные и прочие взаимоотношения людей и вещей в нынешнем индустриальном мире обусловливаются противоречивой, взаимоисключающей природой смыслов материального и идеального. Эти смыслы – антагонисты. Они не на жизнь, а на смерть «бьются» друг с другом во всем Мироздании Вселенной безотносительно к людям любых человеческих цивилизаций. Человек и человечество, не понимающие эти смыслы и их «коварный нрав», являются «несмышлёнышами» и в качестве таковых всегда находятся в положении «меж двух огней», несут от них неисчислимые потери и будут нести их до тех пор, пока не станут «смышлёнышами» в возможно более полной мере.

Техносфера Земли, подобно злобному живому существу, обладающему самосознанием, наглухо запирает людей в своем машинном технико-технологическом пространстве – пространстве смыслов материального – и не дает им (под страхом смерти) возможности выйти из него в другое пространство: в пространство смыслов идеального. Зная эти смыслы и умея пользоваться ими, люди могут творить всё нужное им для жизни сами из себя, из своей идеальной сущности с помощью своего сознания, то есть осознания смыслов идеального. Запирая людей в своем машинном технико-технологическом пространстве – пространстве жизнедеятельности человеко-машинных технико-технологических устройств – техносфера отнимает у человека и человечества потенции духовного развития и, тем самым, обрекает их на неизбежную техногенную смерть, которая уже мерцает перед ними своей быстро приближающейся кошмарно-жуткой перспективой. Предчувствуя её и не желая себе подобной печальной участи, люди пытаются «ускользнуть» от техносферы, «отступить» от неё в ещё не освоенные ею «уголки» биосферы Земли, но техносфера приобретает глобальные размеры и характер, угрожающий смертью всему живому на Земле и существованию её самой.

Материальное и идеальное первоначала человеческой личности связаны друг с другом противоречиво, многолико, очень тесно и весьма своеобразно. Эти первоначала в человеческом организме слиты воедино, являются его внутренним достоянием и оба вместе обеспечивают осуществление процесса жизнедеятельности этого организма.

В то же время эти первоначала находятся вне человеческого организма, отстоят от него очень далеко и, так сказать, разведены в разные стороны друг от друга, что тоже необходимо и очень важно для обеспечения жизнедеятельности человеческого организма как внутри, так и вне его, где простирается многомерное пространство и время жизни человеческой личности.

Многомерность её жизни означает, что она живет множеством жизней сразу. Эти её жизни «размещаются» во множестве соизмерений существования пространства-времени Мироздания Вселенной. Человек может вообще ничего не знать об этом множестве своих жизней и смертей, которые тоже являются жизнями во множестве этих соизмерений. Не понимая их своим умом, человек, тем не менее, может ощущать это своё жизненное многообразие своим душевным и духовным чувством.

Например, известно много случаев, когда мать, провожая горячо любимого сына на войну, вешала ему на шею оберег – небольшую по размеру вещь, которую она одухотворила своими проникновенными молитвами о спасении жизни сына, несмотря на все превратности войны – человеческой бойни, где люди ожесточенно убивают друг друга всеми доступными им материальными и нематериальными средствами ведения войны. В результате духовной силы оберега сын, проведя на фронте всю войну, не получает на ней даже царапины и возвращается домой целым и невредимым.

Человечеству известно немало случаев другого рода, когда вещи заряжались духовной силой не жизни, а смерти, которая настигала и убивала людей вопреки тому, что все прочие условия их жизни были благоприятными для неё.

Разработчики и лётчики-испытатели «Бурана» действовали подобно любящей матери, желающей добра своему собственному сыну, и «заряжали» своё любимое детище духом жизни – жизни для людей, находящихся в этом детище, и, естественно, для сохранности жизни и жизнедеятельности самого этого детища, призванного заботливо оберегать жизнеспособность находящихся в нем людей в совершенно неблагоприятных для их  существования условиях «открытого» космического пространства.

Однако, такое одухотворяющее влияние людей на технико-технологическое устройство «Бурана» как оберега жизни космонавтов, совершалось в СССР, который находится в конфронтации и соперничестве с военно-промышленным комплексом США. У них был свой «Буран», именуемый «Шаттлом», и они желали добра ему, а в адрес нашего «Бурана» излучали только «дух смерти». Он и умер сразу после первого успешного полёта.

Однако, на пути развития пилотируемой космической техники стоят ещё более высокие и сложные, чем конкурентные противодействия, барьеры. Они уже вынудили США снять с полетов их Шаттл. Дело в том, для совершения длительных полётов в космическом пространстве люди должны создать для себя «умный» (и даже «сверхумный») космический корабль и составить с ним единое целое в машинном (то есть технико-технологическом) смысле и, кроме того, брать с собой в машину «кусочек» биосферы, необходимой для существования пилотов в качестве живых существ, ведущих животный образ жизни.

Чем дальше и дольше нужно лететь, тем больше должен быть «биосферный кусочек» и тем труднее взять его на борт и ухаживать за ним так, как он требует этого сам по себе а силу его собственной природы. Она обязывает пилотов космического корабля всё больше и больше умерять жизненный «пыл» своих животов и погружать свои физические тела в отчетливо выраженное состояние анабиоза, то есть частичного либо даже полного отсутствия проявлений жизни в физическом теле человека.

В длительных космических полетах этому телу отводится главная и решающая роль. Но оно всё менее и менее способно (и вообще пригодно) играть эту роль при свершении таких полётов и даже подготовке к ним, если они предполагаются сверхсложными и социально ответственными. Пилотам-космонавтам приходится долго и нудно работать над собой, чтобы превратить себя в «человеческий снаряд» будущих полётов и изобрести для них пригодный для дела машинно-технический «снаряд».

Подгонка друг к другу этих двух качественно разнородных «снарядов» - дело тоже очень трудное, потому что они – эти снаряды – могут вступать в острое, конфликтное противоречие друг с другом, притом такое, какое шокирует человека как существо мыслящее и чувствующее. Шоковое состояние охватывает человека внезапно, когда он вдруг увидит, почувствует и на собственном опыте убедится в том, что вещи, с которыми он имеет дело в повседневной практике, тоже обладают сознанием, способны проявлять разнообразные чувства и соответствующим (осмысленным) образом активно относится к человеку, вызывающему эти чувства в вещах, которые ему кажутся мертвыми, бездушными и инертными ко всему, что их окружает и так или иначе «задевает», то есть преобразует и использует.

Суть дела, очень легко ускользающую от внимания людей, можно пояснить на примере женщины, которая пережила подобный шок, подробно описала его и обращается к людям с просьбой помочь ей понять то, что с ней произошло. Однажды она купила себе новое платье, которое очень хорошо и весьма охотно «шло к её лицу» само по себе. Она сразу влюбилась в это платье, боготворила его, постоянно носила и всякий раз, когда надевала, оно было «как новое» и «первый раз надеваемое». Платье ощутимо придавало ей радость жизни и силу молодости. Жизнерадостность женщины воспринималось платьем и поддерживала в нем его собственный «жизненный тонус» в активном, дееспособном состоянии.

Со временем женщина обзавелась другим платьем, «без памяти» в него влюбилась и стала постоянно носить, равнодушно повесив старое платье в шкаф и надолго забыв о нем напрочь. Годы спустя, она случайно увидела это платье, вспомнила обо всем приятном для неё, что было связано с ним ранее, и, под влиянием воспоминаний, надела его вновь. И тут же горько пожалела о своем поступке, потому что платье немедленно стало её душить, стискивая, подобно осьминогу или огромному удаву, её физическое тело.

Почувствовав огромную силу дикой, враждебной ярости в своем бывшем любимом (и любящем её) платье, женщина обезумела от ужаса, стала рвать его на части и сбрасывать с себя. Ей удалось освободить тело, но её душа и дух сохранили стрессовое состояние ужаса надолго и вынуждали женщину осмысливать происшедший с нею случай со всех мыслимых и немыслимых сторон. Она пришла к выводу, что одно из платьев приревновало её к другому и от ревности «сошло с ума».

Она вопрошает: «может ли такое «буйство» происходить вообще с окружающими человека вещами?» и активно ищет тех, кто может помочь ей найти ответ. Уважающая себя официальная академическая наука в подобные «чудеса» не верит, с порога их отвергает и что-либо понять в них вряд ли когда-либо сможет.

На помощь людям, для которых подобные вопросы связаны с личными мучительными воспоминаниями, приходят журналы типа «Чудеса и приключения». Они публикуют письма людей, самолично переживших невероятные (с точки зрения здравого смысла) события, оставившие в их сознании неизгладимый след, не дающий им душевного и духовного покоя. Множество разнообразных публикаций подобного рода затрагивает по сути одну и ту же проблему: «отношение человека к вещам и отношение вещей к человеку».

Человек всё время занят испытанием вещей и их принудительным приспособлением к удовлетворению своих хозяйственных потребностей, безразличных и чуждых для самих вещей. Чтобы их произвести, человеку приходится механически «кромсать» живое тело планеты и затем ставить вещи в болезненное для них состояние повышенной прочности, надежности и прочей человеческой целесообразности, отнюдь не нужной этим вещам, что вызывает в них не только материальное «сопротивление», но и нарастающий духовный протест.

Люди непрестанно «закачивают» в создаваемые ими вещи свой человеческий дух – дух невежества, эгоизма, неуёмной жадности, нетерпеливости (поспешности в делах), нетерпимости людей друг к другу и к самим себе, а также дух прочих своих пороков. Естественно, что в таких условиях вещи тоже дают достойную отповедь человеку, вполне им заслуженную: сами устраивают людям техногенные катастрофы и вынуждают их самих взрывать «дела рук своих» и самих себя с беспощадным духовным ожесточением.

Подобные злоключения человека и человечества с особой силой проявились в области разработки и использования пилотируемой космической техники. Она показала, что с её помощью человек пытается привнести злокачественные свойства своей трехмерной техносферы в многомерное космическое пространство. Но оно живет своей специфической жизнью, весьма отличной от животной жизни гомо сапиенс, который более всего заботится о своем физическом теле и, можно сказать, всюду «носится с ним как дурак с писаной торбой» и старается «просунуть её свиное рыло в калашный ряд».

Бессмысленное продолжение этих попыток гарантирует человечеству проявление техногенных катастроф уже не только планетарного, но и космического характера. Для преодоления нежелательных последствий необходимо коренное, качественное  преобразование конституции (биологической структуры) физического тела человека в душевном, то есть чувственно-эмоциональном плане, но, особенно, в духовном, обладающем специфическими производительными силами духовности.

Н.С. Мельников длительное время находился в эпицентре разработки пилотируемой космической техники многоразового пользования, с вышеназванной проблемой ежедневно сталкивался «лоб в лоб», всё ближе соприкасался с ней «нос к носу», что нашло отражение в смыслах двух написанных им книг. Одна из них посвящена исследованию духовных смыслов человеческого существования, а другая содержит вдумчивое описание большого комплекса гуманитарно-технических отношений многих людей, принимавших то или иное практическое участие в разработке «Буранной программы» и создании уникального космического пилотируемого аппарата.

Эти книги настолько разные, что можно подумать, будто бы они написаны двумя разными людьми, ничего не знающими друг о друге. Но обе эти книги созданы одним человеком, который «располовинен надвое» внутри самого себя и очень озабочен этим своим «раздвоением». Оно вызвано сложнейшей трансформной проблемой, о которой идет речь. Н.С. Мельников пытается осмыслить эту проблему, подходя к ней с двух разных сторон, не жалеет своих личных усилий и обращается за помощью к читателям. Своими отзывами и замечаниями на эти книги они могут оказать существенное содействие не только Н.С. Мельникову, но и самим себе, своей стране и человеческому миру в целом, который уже подошел к порогу, за которым его существование будет невозможным.

введение

Николай Степанович Мельников – президент Международной Академии экологии сознания им. Пифагора, академик РАЕН, доктор технических наук, профессор, заведующий кафедрой МАИ «Управление и навигация самолётов», один из творческих руководителей программы создания космического самолета «Буран». Является автором концепции и был руководителем разработки резервной человеко-машинной системы управления космическим аппаратом самолетного типа с рациональным распределением и сочетанием функций искусственного интеллекта машины и естественного интеллекта экипажа. Н.С. Мельников – руководитель специальной лётной подготовки лётчиков-испытателей-космонавтов «Бурана», автор около ста научных работ в области авиационной кибернетики, адаптивных систем автоматического управления, автопилотов с переменной структурой и элементами искусственного интеллекта.

Свою книгу «Бураном сожженные» Н.С. Мельников посвятил светлой памяти крылатых витязей, старой «буранной» гвардии лётчиков-испытателей-космонавтов Олега Григорьевича Кононенко, Анатолия Семёновича Левченко, Александра Владимировича Щукина, Римантаса-Антанаса Антано Станкявичюса.

В аннотации к книге её автор пишет: «Бураном» сожженными оказались не только их судьбы, хотя это самое главное, что определило название книги, посвященной их памяти. Сожжёнными оказались огромные интеллектуальные, моральные и материальные ресурсы страны, её надежды на лидерство в мировом научно-техническом прогрессе в той части деятельности, теоретические и практические основы которой заложили наши соотечественники: Николай Федорович Фёдоров, Константин Эдуардович Циолковский, Мстислав Всеволодович Келдыш и Сергей Павлович Королёв. Драматизм истории, трагедия Великой Страны состоит ещё и в том, что нравственно деградирующая и разлагающаяся система не позволила идеям первопроходцев космоса воплотиться на качественно новом уровне, опираясь на могучие плечи первопроходцев авиации, каковыми являются лётчики-испытатели. Это они, вдохновенно работающие и своими героическими буднями фактически воплощая в жизнь Философию Общего Дела, научили космический корабль летать на атмосферном участке полёта, совершить фантастический предпосадочный маневр по рассеиванию избытка полной механической энергии и точную посадку на полосу».

Как видим, Н.С. Мельников скорбит о несбывшихся надеждах энтузиастов воплотить Философию Общего Дела в реальные дела пилотируемых летательных аппаратов, бороздящих необъятные просторы Космоса по воле «всесильного» человека, подхлестываемого кнутом текущих хозяйственных надобностей человечества на планете Земля. Судя по содержанию обсуждаемых книг Н.С. Мельникова, «Буран» эту философию в его сознании сжег «дотла» и вынуждает возрождать совсем другую философию, смыслы которой он называет «утраченными».

Утраченные смыслы нужно восстанавливать и использовать вновь. Поэтому их – эти смыслы можно (и нужно) назвать «Бураном возрождаемыми». Но кроме утраченных во Вселенной много таких смыслов, о которых люди до сих пор ничего не знают и их им нужно заново открывать, осмысливать и так или иначе переживать, подвергая себя новым опасностям и превратностям человеческой судьбы. Такие новые смыслы можно назвать «Бураном открываемыми».

Когда Н.С. Мельников работал над своими двумя книгами, его незаурядный творческий дух «витал» прежде всего над этими новыми смыслами. Автор книг прикладывал титанические усилия к тому, чтобы «поймать» эти новые смыслы и «взять их на карандаш», то есть фиксировать в какой-либо внятной текстуальной форме. Но это чрезвычайно трудная для исполнении задача.

Однако, новые «веяния» творческого духа – это нечто очень ценное само по себе, потому что люди обладают могучим энергоинформационным потенциалом и незримо излучают его из себя в общечеловеческое жизненное пространство. Люди, желают они того или нет, оказываются «овеянными» предчувствием новых знаний даже безотносительно к автору и книгам, которые он пишет. Силу предчувствия нового человек может взращивать в себе сам, если будет обращать осознаваемое внимание на «веяния» неведомого творческого духа, сочувствовать ему, стараться «вникать» в него и «проникаться» им.

Серьезный, вдумчивый, способный к самостоятельным размышлением читатель, беря в руки книги Н.С. Мельников «Бураном сожженные» и «В поисках утраченных смыслов», задается вопросом о главном смысловом содержании этих книг и задумывается о том, как это главное понять возможно глубже, основательное и с очевидной практической пользой для себя.

Главное, логически и практически значимое содержание вышеназванных книг состоит в том, что они дают «миниатюрное» по исполнению, но всеохватное по замыслу и сути описание процесса трансформации материалистического технократизма индустриальной цивилизации в духовный идеализм будущей человеческой цивилизации, которая называется постиндустриальной или деиндустриальной.

Материалистический технократизм – это безраздельное и абсолютное господство вещественных орудий труда над человеком. Он сам их создает, совершенствует и применяет. Поэтому, казалось бы, его можно считать хозяином положения вещей, которыми он распоряжается по своему усмотрению и по мере своей надобности в них. На поверку же всегда оказывается, что именно люди являются «рабами вещей», которые бесцеремонно заставляют их «плясать под свою дудку».

Превращение каменного топора и деревянной мотыги первобытного человека в современные циклопические молотобойные машины, шагающие экскаваторы, землеройные агрегаты, прокатные станы и промышленные предприятия, снабженные автоматикой, телемеханикой и вычислительной техникой, рабскую зависимость людей от материально-технических средств общественного процесса труда отнюдь не уменьшает, а напротив, усиливает.

Люди продолжают оставаться так называемыми «коротко живущими приматами». В духовно-нравственном плане они способны пребывать лишь в допотопной эре человеческого развития. Никакой культурно-цивилизационный «лоск и блеск» их технократического существования в биосфере Земли не может поднять их до этого плана.

Создавая техносферу, заменяющую собой мускульные действия людей, они сами подписывают себе смертный приговор, поскольку оказываются в машинизированном пространстве, замкнутом со всех сторон. В нем люди сами отводят себе роль биороботов – живых придатков к машинам и, совершенствуя их, вынуждают себя приспосабливаться к ним, к их возрастающему быстродействию, увеличивающейся мощности, невообразимой сложности технико-технологических конструкций и т.д.

Машины оставляют всё меньше и меньше жизненного пространства для самих людей, для развития их истинно человеческой сущности, которая является богоподобной и благодатной. Эту сущность можно назвать «духовным идеализмом». Она обладает производительными силами духовности, способными, подобно Богу, творить чудеса – создавать нечто вещественное из ничто и снова превращать это нечто в ничто.

Людям технократического (индустриального) общества такое заявление кажется нелепым, вздорным и они категорически отвергают его «с порога». Тем не менее такой богоданный творческой дееспособностью обладают все физиологически здоровые люди с момента рождения. Эта дееспособность является для них врожденной, но совершенно им неведомой. Поэтому она пребывает в них в «спящем», латентном (потенциально глубоко скрытом) состоянии. Его называют «смыслами Бога», которые каждый человек должен осмысливать в глубине своей души сам и проявлять их вовне по мере осмысления им самим своей собственной богоподобной  сущности.

Людям индустриального общества, умонастроение которых всецело и всегда подвержено влиянию материалистического технократизма, осмыслением смыслов Бога в них самих заниматься невероятно трудно. Они всегда заняты «другими делами», которых у них, как говорится, «невпроворот» и, к тому же, всякое осмысление очень опасно, потому что любое общество машинально («не думая») изгоняет из своей среды всех инакомыслящих и, в особенности, инакодействующих.

Тем не менее, во всяком обществе, в том числе и в технократическом индустриальном, периодически появляются люди, которым удается в той или иной мере осмыслить в себе смысл божественных предначертаний его собственной душе и научиться творчески пользоваться производительными силами своей духовности. За примерами, иллюстрирующими общечеловеческую значимость подобных творческих событий, как говорится, «далеко ходить не надо». Таких примеров было много в далекой (библейской) древности. Есть они и в «наши дни» и проявляются на наших глазах. Нам можно видеть такие примеры воочию и внимательно их рассматривать, если мы не будем «занавешивать» свои глаза всевозможными предрассудками и «закрывать глаза» от страха встретиться с подлинными чудесами духовного творчества самим.

В рассматриваемых книгах Н.С. Мельникова примечательно то, что «витающий» в них творческий дух оставляет после себя «Ариаднину нить» следов на пути творческого развития самого этого духа. Ему можно помочь укрепить и четче обозначить данную «нить», а также «спрямить» и сделать более удобным путь творческого саморазвития людей в духовно-нравственном плане, если «вымостить» этот путь выдающимися открытиями других людей, которые они когда-либо сделали в данном плане сами.

Обсуждение таких открытий нужно вести по логической «канве» мельниковских книг. Эта «канва» позволяет «нанизывать» на себя много ценнейшеё информации, которой остро недостает самим этим книгам и которую невозможно «втиснуть» в них. «Чужеродную» информацию можно использовать в читательских откликах на книги Н.С. Мельникова, что отнюдь не умаляет, а напротив, повышает эвристическое (познавательное) значение этих книг, хотя иногда может создаваться впечатление, будто речь ведется не о них, а о чем-то «совсем другом».

Ниже мы будем создавать и усиливать такое «превратное» впечатление преднамеренно, вынося в заглавия нижеследующих разделов нашей книги фамилии людей, свершивших эпохальные открытия в сфере духовного творчества человеческой личности. В осмыслении сделанных ими открытий нужно предоставлять слово прежде всего им самим, а затем устанавливать тесные взаимосвязи этих открытий с тем, к чему стремился творческий дух Н.С. Мельникова, когда он создавал и издавал замечательные  произведения.

В разработке «Буранной программы» принимали то или иное непосредственное участие 12 миллионов специалистов различного профиля. Когда эта программа рухнула, все они оказались «Бураном сожженными» и были охвачены длительными натужными размышлениями о том, что вдруг с ними произошло. Общественный масштаб явления был громадным, а его печальные последствия настолько большими, чтобы ими можно было бы пренебрегать и не делать из них «далеко идущих определенных выводов»,

Подобные выводы, позитивные для всего человечества, давно пытается сделать Н.С. Мельников, причем не только в двух своих книгах, о которых идет речь, но и во всех других, какие он уже пишет или только собирается писать. Нам важно иметь в виду весь его творческий процесс в целом. Это необходимо для содействия ему в формировании информационно-энергетического потенциала с помощью «подручных» средств, помещаемых нами в нашу книгу, которая является нашим – читательским – откликом на его фундаментальные научные произведения.

Свою главную творческую задачу Н.С. Мельников усматривает во всемерном развитии того, что он называет «экологией сознания». М. Горький дал этой экологии краткую, точную и  очень меткую характеристику: «Если у человека в голове сумбур, то и в делах чепуха».

Стало быть, экологам сознания нужно устранять («выметать как мусор») сумбур прежде всего из своих собственных голов и делать то же самое с чепухой, которую создал этот мусор в человеческих делах. Н.С. Мельников относится к такой самооочистительной экологической работе очень серьезно, активно и ответственно.

Об этом красноречиво говорят две его работы, о которых идет речь. Но они – эти книги – только верхушка айсберга его творческих усилий. Они увлекают автора в подводную часть этого айсберга. Н.С. Мельников выступил с инициативой создания Международной академии экологии сознания, создал и  возглавил её, а затем развернул обширный «фронт» экологоочистительных самосознательных работ по многочисленным разделам сложнейшей научно-исследовательской темы: «Человек в современном мире. Духовное и физическое здоровье». К лекционному освещению и публичному обсуждению этой темы подключились многие тысячи человек в России и других странах мира.

Для «выметания» сумбура и чепухи из экологического пространства человеческого сознания людям для начала нужны хотя бы простые «веники». Н.С. Мельников изобретает для себя такие «веники» и учится пользоваться ими возможно лучше прежде всего в своем собственном сознании. Но одновременно он активно проявляет обостренный интерес к тому, какими «вениками» пользовались другие люди и каким образом они «орудовали» ими в своих самосознательных экологоочистительных работах.

Однако, простые «веники» для «выметания» ментального и прочего мусора из экологического пространства человеческого сознания Н.С. Мельникова хотя и интересуют, но не удовлетворяют. Он стремится изобрести и создать такой «самосознательный инструмент», чтобы под его влиянием сумбур и чепуха из экологии человеческого сознания, как тени в полдень, исчезали сами и больше там не появлялись.

Удаление непрерывно накапливающегося мусора – это только одна сторона дела экологии человеческого сознания. Другая, ещё более трудная сторона этого дела состоит в том, что человеческое сознание требует от человека постоянного «вметания» в его сознание все новых и новых знаний, которые человеческий ум неустанно и хладнокровно превращает в сумбур и чепуху.

Стало быть, экология человеческого сознания такова, что требует от человека одновременного совершения двух разных и противоположно направленных экологоочистительных деяний – выбрасывания из экологического пространства всего, что ему «мешает жить» и обрекает на смерть, и вбрасывания в это пространство того, что ему необходимо не только и не просто для жизни, а для роста и развития самого этого пространства как такового с тем, чтобы оно вообще было живым и могло принимать какие-либо экологические состояния.

Для того чтобы все вышеназванные экологоочистительные работы могли происходить, само пространство их свершения должно приобрести чудотворные черты и стать очень похожим на Ноев Ковчег, способный принимать на борт «всякой твари по паре» и сохранять им жизнь в условиях Всемирного Потопа. Нынешний Всемирный Потоп – это безбрежное бушующее море сумбура и чепухи научно-технического прогресса в техносфере Земли.

Противоборство материального и идеального первоначал человеческой личности людей придает процессу научно-технического развития человечества множество разнообразных направлений: прогрессивных и регрессивных, эволюционных и революционных, создающих информационно-энергетические потенциалы творческих свершений и расходующих эти потенциалы с теми или иными последствиями для общественно-природных условий человеческого существования. Жизнедеятельность человеческих сообществ совершает свое движение по всем этим направлениям сразу.

Кроме того, все эти направления вместе и каждое в отдельности находятся под непрерывным воздействием идеально-материальных отношений людей к вещам и вещей – к людям. Человек сам по себе состоит из двух первоначал – идеального и материального, то есть духовного и предметно-вещественного.

Человеческая жизнь существует или, иначе говоря, имеет место быть и возможность пребывать в экологическом пространстве человеческого сознания лишь тогда, когда эти её первоначала превращаются одно в другое взаимно, причем постоянно и непрерывно. Без этого, как говорится, «никакой жизни нет». Притом жизнь должна удерживать и как зеницу ока хранить в себе эти свои первоначала в их первозданном виде и, вместе с тем, развивать их и уходить от них всё дальше и дальше. Однако, это удаление от первоначал должно быть возвращением к ним и погружением в них всё глубже и глубже.

Такое состояние жизни достигается тогда, когда физическое тело человека уподобляется Ноеву Ковчегу, который существует в реальном (настоящем) времени, но берет на борт «пассажиров» из дальнего прошлого и весьма отдаленного будущего времени. Пассажиры – это идеальные образы физического тела человека, в каких оно существовало в далеком прошлом и должно существовать в далеком будущем. Идеальные образы существуют в вечности и ничто не мешает им всем вдруг «столпиться» на борту Ковчега, пребывающего в данном реальном времени, и спокойно-деловито заниматься своими духовными делами.

Когда физическое тело человека умирает и материальное первоначало его жизни перестает играть свою «ковчеговую» роль, её подхватывает идеальное первоначало человеческого сознания. Идеальная сущность этого первоначала является достоянием вечности и поэтому может перераспределять и переопределять прошлую, настоящую и будущую «материю жизни» под «покровом» смерти, которая является антиподом жизни и тоже является многомерной и дискретной, как и сама жизнь в её многочисленных проявлениях.

У всякой жизни много смыслов, а у смыслов – каждого из них – много жизней. Смыслы жизни и жизнь смыслов – это очень разные «вещи». Они оказывают большое влияние друг на друга, в связи с чем могут возникать бессмысленные жизни и безжизненные смыслы, что и проявляется сплошь и рядом в жизни людей и людских сообществ. Современный кризис человеческой личности, лишающий человека нравственного чувства и духовных ценностей, - это сигнал к тому, что в жизни человечества снова настает критический момент, побудивший Бога подсказать Ною мысль о Ковчеге и помочь ему эту мысль осмыслить и осуществить.

Ной создавал свой Ковчег до потопа в качестве средства спасения от него. Сыграв свою спасательную роль во время потопа, Ковчег стал не нужным, оказался на «свалке истории», пребывает там до сих пор и служит историкам предметом осмысления: был ли Ноев Ковчег на самом деле или не было его? Какими смыслами обладал Ковчег в допотопном, потопном и послепотопном своем существовании? Можно ли оживить уже умершие и ставшие безжизненными смыслы Ковчега и придать новой жизни этих смыслов такой характер, какой необходим для выживания людей в условиях новых «Всемирных Потопов», надвигающихся на человечество уже близкой и очень грозной чередой. Можно ли осознать, осмыслить и целесообразно использовать само понятие: «Ковчег как хранитель жизни» применительно к любым допотопным, потопным, послепотопным и внепотопным условиям и событиям человеческого существования?

Эти и многие другие подобные вопросы, подобно густому туману, давно «клубятся» в экологическом пространстве человеческого сознания. Много талантливых людей в далеком прошлом и в наши дни прикладывают большие усилия к самим себе, чтобы рассеять этот «туман» хотя бы отчасти и сделать экологическое пространство человеческого сознания более пригодным для человеческой жизни.

Если внимательно присматриваться к тому, что и как удалось сделать этим людям, то можно заметить, что все они, так или иначе, принимали на себя роль Ноева Ковчега и приглашали на него всех и всяких человеческих «тварей»: «чистых и нечистых», попарно или поштучно и даже группами – малыми или большими.

 Н.С. Мельников тоже поступает подобным образом. Он написал две книги, распространяет их среди потенциальных читателей и просит их высказывать ему лично свои суждения об этих книгах. Это означает, что он приглашает сведущих людей подняться на борт его личного Ковчега и чувствовать себя там «как дома», то есть свободно, раскованно и творчески активно. Международная академия экологии сознания – это тот же по сути личный Ковчег Н.С. Мельникова, потому что без его инициативы и участия, как говорится, «нигде дело не идет».

Когда человек идет в гости, хотя и как к себе домой, правила приличия вынуждают гостя вести себя сдержанно, осторожно и осмотрительно: не приносить с собой сумбура в голове и чепухи в делах. Хозяин Ковчега может принимать в нем многих гостей, привлекаемых «веянием» новых идей. Гости впитывают их в свое сознание с помощью хозяина «положения вещей», создаваемого самим Ковчегом. Он представляет собой экологическое состояние духа в человеческом сознании. Именно дух генерирует в нём новые идеи и вытесняет из него старые, которые сами по себе превращаются в сумбур в головах и чепуху в практических делах человеческих.

Именно новые идеи освобождают человека и человечество от смертельно опасного засилья устаревших знаний, утративших свой первоначальный смысл вместе с их жизненно важным значением. Новые идеи – это по сути Ноевы Ковчеги, на которых люди, освоившие эти идеи, укрепляют и усиливают свои жизненные позиции в отличие от людей, которым угрожает гибель от старения и катастрофического разрушения их прежнего хозяйственного уклада.

Н.С. Мельников, устремился к развитию именно таких духосозидаемых новых идей, спасительных для всего человечества. Но их генерирует человеческий дух, которому мешают стойкие предрассудки ума и извечная «расхлябанность» легкомысленной человеческой души. Н.С. Мельникову можно (и нужно!) помочь, если «подсаживать» на борт его «Ноева Ковчега» пассажиров-попутчиков, которые уже знают кое-что ценное о производительных силах духовности и умеют ими пользоваться.

Для уяснения сути дела в т.н. «первом приближении», мы можем рекомендовать в качестве первого «пассажира» на мельниковский Ковчег Сатья Саи Бабу, которого люди за его воистину чудесные духовные дела с уважением и восхищением называют «живым Богом». Ниже мы цитируем информацию о нём из книги В.Ю. и Т.С. Тихоплавов «Великий Переход». Её авторы пишут:

«Великие Пророки прошлого приходили на Землю с великими целями: вывести народы из мрака и невежества, внушить им идею единобожия, основать религию, создать цивилизованные государства, осветить им путь к светлому будущему.

В ХХ веке, когда уровень развития цивилизации достиг высочайшей отметки, когда пышным цветом расцвели наука и техника, когда человек покорил энергию атома, вышел в Космос, начал осваивать генетику, средствами массовой информации охватил весь земной шар на Землю пришел не просто великий Пророк, пришел Аватар - воплощение Бога - Сатья Саи Баба.

Почему и с какой целью Он пришел?  

Тройная инкарнация продолжительностью двести пятьдесят лет или более (впервые - в облике Саи Бабы из Ширли, уже скончавшегося, в настоящее время - в виде Сатья Саи Бабы, а в ХХI веке – в качестве Према Саи) была предсказана в Упанишадах более 5000 лет назад. Было пророчество, что наступит век техники, в жизни которого главными будут материальные блага и технические средства для уничтожения планеты, и что эта тройная реинкарнация постепенно распространит свое влияние и спасет мир от разрушения путем восстановления справедливости среди людей.

Сатья Саи Баба родился 23 ноября 1926 года в Путтапарти - глухой деревушке на юге Индии. В его семье и в деревне сохранились рассказы о «чудесах», которые стали происходить вскоре после его рождения. С самого рождения Сатья Саи Баба отличался от других детей его возраста. Его товарищи по играм называли его «гуру». Когда они шли в школу, он развлекал их, и поражал тем, что вынимал из явно пустой школьной сумки конфеты и игрушки. В шесть лет Сатья Саи Баба стал материализовывать фрукты на тамаринде, дереве, которое до сих пор растет возле его деревни. Часто фрукты на дереве оказывались не по сезону или вообще неизвестные в тех краях. Отец его, Педда Раджу, спустя несколько лет признался, что он долгое время обвинял сына в совершении чудес благодаря ловкости рук.

В мае 1940 года отец, подойдя к дому, увидел, что вокруг его сына толпится народ. Сын прямо из воздуха достает конфеты и фрукты, а люди падают ниц и твердят, что он Бог, сошедший на 3емлю. Отец в ярости подступил к сыну. - Ты кто такой? - прорычал он угрожаю​ще. - Ты кто такой? - Я Сатья Саи Баба, - решительно и спокойно произнес мальчик.

Подобно Христу, Сатья Саи Баба оставил семью в возрасте тринадцати лет. В ноябре 1940 года он практически был провозглашен Аватаром (воплощение Бога). В сарае сделали молельню. Вскоре ее пришлось расширить, так как стали прибывать паломники со всей Индии. Именно в это время Сатья Саи Баба стал материализовывать пищу для паломников в больших количествах. Его приверженец, соседка Суббамма, передала для нужд Сатья Саи Бабы и его быстро растущего числа последователей свой дом и очень много помогала ему. Когда через несколько лет она заболела, Сатья Саи Баба был далеко. Ему сообщили о болезни. Он приехал, но опоздал. Она была мертва и уже подошло время кремации. Сатья Саи Баба сел возле нее, дважды ласково произнес ее имя и... вернул ей жизнь. Это был первый его случай воскрешения мертвых.

Предшественником Сатья Саи Бабы был Саи Баба, который поселился в деревне Ширди в 1872 году. Первым его чудом было превращение воды в масло для светильников в храме, где он жил. Постоянный огонь он поддерживал для получения запаса пепла (виб​хути), который он применял для исцеления болезней. Он мог узнать мысли своих учеников на расстоянии ста миль, мог преодолевать пространство и принимать любую материальную форму. В трудные минуты он являлся в то место, где в нем нуждались. Он мог посылать людям видения, мог защищать их на расстоянии - от аварии, чумы, несчастья, смерти. Он исцелял слепоту, паралич и проказу. Саи Баба умер в 1918 году, сообщив перед смертью, что снова придет на землю через восемь лет на юге Индии.

Когда Сатья Саи Баба заявляет о том, что он  - реинкарнация Саи Бабы из Ширди, то в подтверждение своих слов поднимает обе ладони, и на одной из них появляется изображение его самого, а на другой - изображение Саи Бабы из Ширди…

Сатья Саи Баба утверждает также, что он «умрет» в возрасте 95 лет, а следующая инкарнация произойдёт между городами Бангалор и Майсур. Он назвал время, место его следующего рождения и даже имена будущих родителей, которые на то время еще не родились. И даже показал, как будет выглядеть следующая его инкарнация - Према Саи.

Его часто спрашивают, почему Он не материализует пищу, чтобы насытить всех голодающих в мире и почему, если Он Аватар, Он позволяет случаться землетрясениям, голоду и эпидемиям. Ответом может служить то, что Он в некоторых случаях материализовывал пищу для голодных, и были случаи, когда он убирал отрицательную карму человека и смягчал последствия вроде бы стихийных бедствий, которые на самом деле были вызваны себялюбием и алчностью человека. Но если этим заниматься во всемирном масштабе, то будет нарушен Закон Кармы, на котором основано все сущее бытие. Задача Бабы - изменить человека духовно, чтобы этих бедствий не было вообще; даже если бы Он создал что-то вроде искусственных Садов Эдема, мы, не будучи готовыми их сохранить, в течение века превратили бы их в то, что имеем на сегодняшний день.

Ему был задан вопрос: «Ты хочешь сказать, что в настоящее время поднимаешь сознание людей до богоподобного уровня, чтобы они сами могли вершить свою судьбу?» Баба ответил: «Совершенно правильно. Они разделяют со мной божественную силу. Я должен работать через них, пробудить находящегося в них Бога и ввести их в действительность более высокого уровня, чтобы они смогли стать хозяевами законов и сил природы. Если я незамедлительно все исправлю, оставив людей на прежнем уровне сознания, они вскоре все испортят и вцепятся друг другу в глотки - и в результате в мире воцарится все тот же хаос».

Так вот для чего Сатья Саи Баба пришел на Землю!

Аватар принимает человеческий облик, чтобы поднять развитие человека на ступень выше, чтобы ввести его в новый век. «Чтобы спасти утопающего, - говорит Саи, - нужно прыгнуть в воду», то есть воплотиться.

Одно из различий между самым безгрешным святым и Аватаром заключается в том, что возможности первого приобретаются и развиваются путем долгой тренировки и духовной дисциплины, их нужно постоянно поддерживать; Аватар же рождается с этими возможностями. Они часть Его бытия. Сатья Саи Баба пришел в настоящую инкарнацию с неограниченными знаниями. Он не читал книг, не медитировал, Он никогда не был гуру. Однако, помимо того, что Он творил бесчисленные чудеса, материализуя в огромном количестве все, что угодно, от бриллианта до замши, и исцелял практически любую болезнь, известную человеку, Он является также Воплощением Мудрости поэтом, ученым, языковедом, педагогом, художником, мистиком. Он цитирует Библию, Коран, Сократа, Джонсона, Г. Спенсера, Канта, Карла Маркса и др. Он приводит высказывания из всех священных книг индуизма и по-новому освещает эти древние высказывания. Способности, которые мы называем чудесными, для Него -  нормальные. Он способен появляться одновременно в разных местах, левитировать, знает мысли всех и каждого. Ему стоит только пожелать, чтобы, например, что-то случилось и  появилось - и это случается и появляется или исчезает. Баба телепортирует предметы, Он имеет полную власть над элементами и атомами, поэтому способен трансформировать один предмет в другой  просто подув на него.

Почти за 40 лет, прошедших с начала Его миссии в Индии, Сатья Саи собрал вокруг себя пятьдесят миллионов последователей. Он имеет в этой стране более трех тысяч своих центров, построил шесть университетов искусств, науки и коммерции, открыл огромное количество школ. Его известность, несмотря на желание не слишком рекламировать себя, распространилась по всему миру; Его центры имеются практически в каждой стране Запада и Востока. Он взялся за программу образования и милосердия, подобно которой, по ее размаху и разнообразию, не знала ни одна деятельность ни одного из прежних Аватаров. Масштаб ее воистину гигантский». (В.Ю. и Т.С. Тихоплав «Великий Переход» «Весь», 2005, стр. 68-71, 74-78).

В.Ю. и Т.С. Тихоплавы написали и издали много очень интересных и важных книг, в которых обстоятельно анализируют, сопоставляют и делают собственные выводы из достижений прежних и нынешних Аватаров и просто творчески активных, талантливых людей, про которых говорят, что выдающиеся достижения человеческого гения «сами сыплются им в руки».

Каждый творец действует подобно библейскому НОЮ: начинает «сам из себя и сам по себе» строить свой специфический Ковчег и самоответственно готовится спасать на нем людей для «новой жизни». Старой жизни для них уже не будет. Её уничтожит потоп. В произведениях Тихоплавов содержится описание целой «флотилии» таких ковчегов. Все они очень разные и в то же время типичны, то есть очень похожи друг на друга в чем-то весьма существенном.

В священных писаниях говориться, что идею Ковчега Ною подсказал Всевышний. По его призыву и настоянию Ной должен был собрать семена будущих деревьев, из которых только и можно сказать непотопляемый Ковчег, тщательно ухаживать за лесопосадками в ожидании пока лес не вырастет до необходимых размеров, срубить деревья, стащить их к берегу моря, разделать на стройматериалы по указанным Ною сертификатам и начать сборку Ковчега по продиктованной схеме. Одновременно с этим Ной должен был отбирать «тварные пары» и вникать в необходимые им условия существования, чтобы они (не дай Бог) не погибли на Ковчеге по недосмотру Ноя. После потопа Ной должен был выпустить всех «тварей» на свободу и начать жить «новой жизнью» сам вместе со своим семейством, потому что никаких других людей на Ковчеге не было.

Если это библейское сказание хорошенько осмыслить и взять в толк, то становится очевидным, что Всевышний благословил Ноя (а вместе с ним и все человечество) на активное трудовое самообразование биосферного профиля с тем, чтобы у людей появилась возможность создать для себя ноосферу – пространство смыслов (а не просто знаний) «новой жизни». В.И. Вернадский был глубоко верующим человеком, знал все Священные Писания досконально и поэтому ему удалось создать осмысленное (наполненное смыслами) учение о биосфере и необходимости её превращения в ноосферу. Тем самым В.И. Вернадский доказал, что религия – это отнюдь не «опиум для народа», а витамин (амин жизни) для него. Благодаря этому амину жизни В.И. Вернадскому удалось построить «суперковчег», какой до него не доводилось создать никому, даже Аватарам, о которых шла речь выше.

О «суперковчеге» В.И. Вернадского речь подробно пойдет далее в соответствующем разделе нашего читательского отклика на книги Н.С. Мельникова. Эти его произведения подобны научным работам В.И. Вернадского в том отношении, что их нельзя понять умом (читай, читай, а всё без толку). К пониманию того, что недоступно для ума, необходимо привлекать сначала душу, которая у людей обычно докучливо «страдает от безделья», хотя и может совершать «полезные дела», если найдет для себя какой-либо объект, достойный её внимания и способный её увлечь чем-то таинственным и заманчивым для неё. Но срывать покровы таинственности со всего сущего может лишь человеческий дух, производительные силы которого могут творить любые чудеса, если проникаются Божественными смыслами идеального и материального первоначал человеческой личности.

Она сама по себе становится всемогущей, как Бог, когда научается воспринимать и ощущать смыслы Бога в себе и опираться на них, как на свои собственные. Специфику того, о чём идет речь, легче «взять в толк», если обращать внимание на «мелочи жизни», возникающие в отношениях людей к вещам и вещей к людям. Например, если сталевар научится вместе с шихтой загружать в плавильную печь свой неуничтожимый дух, сопровождать его благожелательным любовным напряжением своей чувствительной души и на время плавки оставить не у дел свой «рукосуйный» ум, то сталевар получает возможность «до любых тонкостей» точно знать, что происходит с расплавленным в печи металлом. Если с ним происходит что-то неладное, то сталевар всегда может быстро исправить дело своим духом, который только и обладает творческими способностями, то есть может создавать то, чего раньше не было, то, что называется шедеврами –произведениями высокого, воистину божественного искусства. Не случайно   мастера, получающие подобные шедевры, называются специалистами «от Бога».

Но таким же «специалистом от Бога» становится и плавильная печь. Она производит шедевры только под влиянием духовной силы сталевара, который любит свое дело и свою печь, вместе с которой они делают одно общее дело, причём делают его «по-божески». Другие люди, не обладающие подобной духовной силой или не умеющие пользоваться ею осмысленно, на той же самой печи ничего похожего на шедевры получить не могут, хотя и обладают аналогичной профессиональной квалификацией и недюжинным мастерством.

По отношению к этим людям печь начинает проявлять чисто «человеческий характер», заимствованный  ею у людей: перестает их «слушаться», начинает «хандрить», «дурно себя вести», сама устраивает в себе разнообразные поломки, всеми «правдами и неправдами» требует от людей чтобы около неё снова появился человек, для которого она «не в тягость, а в радость». Обеспокоенные люди «идут на поводу» у обездоленной печи и доставляют к ней того, кого она требует очень настойчиво. Его поднимают с постели среди ночи, срочно отзывают из командировки, обеспечивают «пенсионное присутствие» у промышленного агрегата, отказывающего работать без плодотворной духовной «человеческой смазки».

Такое случается со всеми машинными технико-технологическими устройствами, которые хорошо работают, лишь будучи в надежных духовных человеческих «руках». Своим обратным духовным влиянием на людей, машинная техника вызывает у них глубокое уважение к истинным мастерам «машинного дела», сохраняет их «пенсионное присутствие» на производстве. Им доверяют подготовку кадров, владеющих производительными силами духовности. Старые, опытные мастера хорошо проявили себя в качестве педагогов и наставников в многочисленных ремесленных училищах СССР. Они с детства приучали «зеленых» юнцов искусству душой и духом вникать в духовные смыслы машинных технико-технологических устройств и в этом деле, в отличие от обычных школ и вузов, добились больших успехов.

Они отчетливо проявились в период индустриализации народного хозяйства СССР, придав ей стремительный и мощный характер. После развала СССР ученики старых мастеров, перенявшие от них умение оперировать производительными силами духовности, «перекочевали» в зарубежные страны. В любой крупной зарубежной корпорации, особенно транснациональной, можно встретить русского дядю Васю, дядю Ваню, дядю Степу и т.д. Каждый такой «дядя» является «мозговым центром» корпорации по анализу её «духовно-машинной» части и находится в неформальных доверительных отношениях с высшими руководителями корпорации. Эти «дяди» способны своим сознанием воспринимать «духовную материю» машин и видеть в них то, чего никак не могут видеть дипломированные специалисты, обладающие высшим научно-техническим образованием и даже не одним.

В наши дни на индустриальное общество свалилась новая беда. Высокоученые специалисты сообразно своим научно-техническим знаниям строят крупнейшие инженерно-технические сооружения, а их деятельность обслуживают другие люди, которые руководствуются своими соображениями и закачивают в материю сооружений совершенно иной дух, враждебный исходному. В результате противоборствующие духи взрывают один другого и разрушают сооружения. Ярким примером такого события является катастрофа на Чернобыльской АЭС и на Саяно-Шушенской ГЭС. Подобных примеров в мире много. Их причина – сплошная загадка для специалистов всех мастей, уровней специального образования и должностных положений в обществе. На разгадку этой загадки нацелился Н.С. Мельников. Он пишет:

«Несмотря на большие достижения в области обеспечения человека необходимой информацией в удобном для восприятия виде, доля ошибочных действий человека в экстремальных ситуациях непрерывно растёт. На пассажирских и транспортных пере​возках она за последнее время возросла с 66% до 85%. Становится ясно, что огромные ресурсы (интеллектуальные, материальные, научно-технические), направленные на повышение безопасности полётов, не дают адекватных результатов. Необходимы кардинальные изменения подходов к созданию и эксплуатации сложныx человеко-машинных систем. Исключить человека, как пока ещё слабое, ненадёжное звено, невозможно, Необходимо искать ресурсы внутри человека, в его потенциальных возможностях. И они имеются».

Одну из таких возможностей Н.С. Мельников усматривает в изменении парадигмы мышления современных Ноmо Sapiens и по данному поводу заявляет:

«В результате фантастические достижения научно-технического прогресса со​провождаются всё более развивающейся немощью человека, его внутренним одичанием и опустошением как неизбежным следcтвиeм широко распространённого духовно-интеллектуального и других видов иждивенчества.

Человек, не желающий осознавать смысл своего существования, своего единства со всем сущим в общем процессе эволюции, уже сегодня сотворил таких монстров в виде авиационных, космических комплексов, подводных лодок, АЭС и других шедевров, от которых сам же и страдает. Они превратились в орудия и средства предсказанного Мудрыми Страшного суда, который человек творит сам над собой в соответствии с пренебрегаемыми им законами Системы Творения» («Бураном сожженные», стр. 321).

глава 1. николай викторович левашов
В качестве одного из «живых и свежих» примеров чудесного духотворчества для «наших глаз» можно привести Николая Викторовича Левашова. Он осмысливает божественные смыслы в самом себе не только изнутри, но и снаружи, причем делает это  постоянно, самозабвенно и с нарастающим успехом. Поэтому он похож на сказочное «решето», в котором всяческих чудес, как говорится «полным-полно» и все они «одно лучше другого».

В предисловии к книге Н.В. Левашова «Возможности разума» (М. 2008) Надежда Чернышевская-Аншукова пишет, что он родился в 1961 году в городе Кисловодске Ставропольского края, что с детства с ним стали происходить странные необъяснимые события: он несколько раз должен был погибнуть по неосторожности, но неожиданным образом остался жив, как в случае когда он, срезая подсолнух, случайно вскрыл артерию на левой руке; в его руках не срабатывала вспышка совершенно исправного фотоаппарата, когда он думал, что она не сработает; в его присутствии стрелки на электроприборах в университетской лаборатории плясали, как сумасшедшие; одного его желания хватало, чтобы шел дождь или светило солнце. Ни школьная программа, ни школьные учителя оказались неспособными ответить на многие вопросы, ответы на которые он искал с детства. Ещё будучи подростком, он начинает серьезно задумываться и пытается докопаться до самой сути явлений, понять и осмыслить процессы, происходящие в природе и человеке. Он с нетерпением стремится в университет. Но и там его не устраивают объяснения, которые даются в учебниках, на лекциях и семинарах, хотя он блестяще учится в одном из лучших высших учебных заведений СССР – в Харьковском Государственном Университете, на кафедре теоретической радиофизики радиофизического факультета.

По словам Н. Чернышевской-Аншуковой, он очень рано стал понимать, что видит мир несколько по-другому, не так, как все остальные и, не найдя этому объяснений в доступной литературе, начинает вести собственные оригинальные исследования. С согласия своих сокурсников, он проводит над ними бесчисленные эксперименты и это дает ему уникальный практический опыт. Постепенно проявляются способности излечивать различные заболевания, в том числе очень тяжелые, влиять на другие физические процессы. Уже в 1988 году он создает цельную, совершенно новую «теорию обо всём», дающую понимание процессов жизнедеятельности Мироздания Вселенной. Эта теория основана на принципах неоднородности Вселенной и единстве законов микро и макрокосмоса. Эта теория легко объясняет все явления Природы, которые до сих пор ставят науку в «глухой» тупик. Н.В. Левашов впервые показывает качественную структуру человеческой сущности (души, духа, высшего Я и т.д.). Он теоретически доказывает и на практике показывает, каким образом все незримые ипостаси человеческой сущности действуют и проявляют себя в жизни человека и человечества.

Практическая демонстрация очевидных эффектов, получаемых посредством действия производительных сил человеческой духовности, воспринимается людьми проще и легче, чем теоретическое описание этих сил и закономерностей появления вызываемых ими эффектов.

Чудесными людям кажутся только те явления, причины возникновения которых они не знают и которые не укладываются в тесные рамки их существующих представлений, особенно научных. Эти представления всегда и неизбежно превращаются в ментальные предрассудки и становятся похожими на больные зубы, причиняющие боль, когда их приходится ощупывать и удалять, причем, как правило, без наркоза, в отличие от зубов. Предчувствие болевых ощущений вынуждает людей «сторониться чудес», стараться их «не замечать», спасаться от них «посредством недоверия», которое может быть как пассивно-оборонительным, так и активно-наступательным, причём фанатично яростным и своекорыстным. Имея в виду «больные зубы» человеческого сознания, Н.В. Левашов пишет:

 «Технократическая цивилизация приучила людей думать, что человек сам по себе, без техники, ничего не представляет. Что человек ​-  только жалкое приложение к тем техническим средствам, которыми располагает  цивилизация. Это - большое заблуждение. Конечно, чтобы сделать что-нибудь значительное, человек должен развиться до необходимого уровня и иметь знания. Именно просветление знаниями и наличие необходимого уровня развития и потенциала, позволяют порой сделать то, что кажется на первый взгляд просто невозможным» (Н.В. Левашов, «Возможности разума», М. Издатель И.В. Балабанов, 2008, стр. 85).

У человеческого сознания насчитывается три уровня развития и три глубоко различных информационно-энергетического потенциала: ум, душа и дух. Человек, освободивший свой ум от предрассудков и овладевший производительными силами души и духа, может один (и сам по себе) вызывать в жизни природы и общества такие эффекты, какие недостижимы для всего современного технократического общества в целом. Причем эти эффекты могут приобретать планетарные и даже космические масштабы проявления.

Яркий пример проявления космического эффекта дала победоносная информационно-энергетическая «схватка» Н.В. Левашова со «Звездой смерти». 18 октября 2002 года в письме к журналисту Татьяне Черкасовой он пишет:

«Хотел бы обратить Ваше внимание на следующее. Астрономы-астрофизики по всему миру говорят о приближении в мае 2003 года к планете Земля большого астероида, который называют то Черной планетой, то Звездой Смерти. Она (Звезда Смерти) должна пройти очень близко к Земле и вызвать планетарную катастрофу. Подобное уже случалось в прошлом и не раз вызывало гибель цивилизаций, отбрасывало человека в состояние дикости. Расчеты астрономов на данный момент очень точны. Так вот, я попытаюсь изменить траекторию этой планеты и не допустить планетарной катастрофы. Хорошо это или плохо? Я надеюсь, что хорошо. Так вот, если в мае следующего года ничего не произойдёт, для меня этого уже будет достаточно, вне зависимости от того, поймут это или нет и какое «объяснение» дадут этому «ученые». Разве это важно?! По моему, нет. А по Вашему?».

Таким образом, Н.В. Левашов заранее предупредил своих учеников и знакомых о своем предстоящем эксперименте и возможностях наблюдения его результатов астрономическими и астрофизическими средствами. Они зафиксировали реальный ход событий. НАСА, например, имеет фотоснимки того, как это космическое тело сначала остановилось, начало колебаться и «вдруг», повернув на 90 градусов, продолжило свое движение. Астрономы с облегчением вздохнули и заявили, что безумно рады тому, что «ошиблись» в своих расчетах. Они не поверили своим глазам, которые воочию видели то, чего по их представлениям не бывает и не может быть в принципе. Поэтому отнеслись к увиденному как к несуществующему. Все. Дружно. Во всех странах мира. По данному поводу в нем воцарились «гробовая тишина».

Она сопровождает все другие космически и планетарно значимые эксперименты Н.В. Левашова (и не только его, но и многих других подобных ему людей) в предотвращении катастрофических землетрясений, наводнений, засух, гигантских пожаров, ураганных штормов и т.д. Всем людям, пытающимся развить в себе производительные силы духовности и освободить их от пагубного влияния технократического менталитета человека и человечества, активно противодействуют другие люди, которые стоят на страже этого менталитета и стремятся сохранить его на вечные времена. Н.В. Левашов иронически называет таких людей «блюстителями истины» и пишет:

«Блюстители истины» готовы будут поверить хоть в Бога, хоть в дьявола, только бы не признать факт, что сам человек, развившись до определённой степени, обладая необходимыми знаниями и пониманием природы, располагая необходимым потенциалом, в состоянии сделать подобное. В то самое время, как эти «блюстители истины» практически ничего не знают о самом человеке и его возможностях. И если большинство людей не в состоянии сделать нечто подобное, то это ещё не означает того, что это невозможно в принципе. Правильное развитие человека позволяет ему выйти на принципиально другой уровень возможностей. И в этом нет никакого чуда или божественной сути, а только просветление знанием и умение правильно использовать новые возможности. И одним из условий для этого является уничтожение раба в самом себе. Раба - рабской психологии, которую в человека вбивают буквально с пелёнок через религии (включая коммунизм) и социальные институты, в том числе и науку, которая навязывает человеку мысль о том, что он  - ничтожен перед силами природы...» (Н.В. Левашов, «Возможности разума», М. 2008, стр. 106).

Мы особо выделили и специально подчеркнули вышеприведенные высказывания Н.В. Левашова потому, что они имеют чрезвычайно важное значение для изучения процесса «сжигания Бураном» технократически мыслящих и действующих людей и «возрождения Бураном» людей, обладающих способностью вытеснять из себя «технократического раба» и заменять его незримыми высокоэффективными и творчески действующими производительными силами человеческой духовности.

***

Современное человечество находится в состоянии трансформы, то есть перехода из одной, нынешней (технократической) формы его существования в другую,  которую можно назвать «гомократической», обусловливающей развитие в человеке его многоликой духовной человеческой сущности.

Трансформное превращение веществ физики называют «фазовым переходом», который в зависимости от обстоятельств может протекать многими различными способами и приводить к различным результатам. Вода, например, может оказаться охлажденной намного ниже точки замерзания и пребывать в жидком состоянии или, напротив, перегретой намного выше точки кипения. В таких случаях достаточно малейшего сотрясения воды чтобы она в одном случае мгновенно превратилась в монолитный кусок льда, а в другом – в облако пара.

Человеческое общество – это тоже физическое вещество, причем живое. В нём тоже могут одновременно протекать разнообразные процессы, подобные чрезмерному переохлаждению и чрезмерному же перенагреванию. В первом случае люди окажутся, подобно мамонтам, вмороженными в вечную мерзлоту, а в другом – ошпарятся и испарятся в вечности. Такое противоречивое переходное состояние современного человечества создает ему «многие печали» и готовит фазовый переход с участием в нём космического холода и космической жары.

Фазовый переход можно сравнить с очень узким проходом между двумя смертями. Жизнь, подобно юркой мыши, должна проскальзывать между ловких лап хищных кошек, жаждущих её «скогтить и съесть». Кошки – это формы проявления человеческой жизни. Формы сами заботятся о своем содержании, которое является для них «едой». За счет «переваривания» и усвоения этой «еды» формы поддерживают свое собственное существование.

Технократическая форма существования индустриального общества, например, «питается» живыми людьми, которых она превращает в своих, покорных только ей, рабов, скованных тяжкими цепями психологии материалистического технократизма. Подобно хищной кошке, эта форма охотится на людей, не скованных такими цепями и поэтому способными поступать так, как заблагорассудится им самим. Такие люди создают серьезную угрозу существованию самой этой формы и она ведет против них беспощадную войну, которая происходит в виде вполне невинной игры в кошки-мышки.

***

С некоторыми особенностями и возможными последствиями такой игры можно познакомится на примере Н.В. Левашова. Его первые серьезные столкновения с технократической формой существования людей и людских сообществ  произошли в конце 80-х годов прошлого века в Архангельской области, куда его пригласили прочесть лекции о созданной им «теории обо всём» и продемонстрировать её действие в исцелении людей и защите природы от промышленных загрязнений.

Воспользовавшись благоприятным случаем, Н.В. Левашов, как говорится, «сработал на всю катушку» и получил настолько впечатляющие результаты в нетрадиционном излечении больных, что это вызвало острую обеспокоенность традиционной медицины за её собственное существование. Вместе с тем, полное очищение всех водоёмов Архангельской области от загрязнений отходами бумажной и прочей местной промышленности было осуществлено быстро и таким чудотворным образом (по словам очевидцев, сопровождалось появлением на небе лика Н.В. Левашова в огромном – в полнеба – размере), что это вызвало панику среди административного начальства, не умеющего и не желающего заниматься надлежащей очисткой сточных вод.

Не удивительно, что в Архангельской области быстро нашлось немало сил, которые сгруппировавшись, жаждали и сгорали от нетерпения показать Н.В. Левашову «кузькину мать» и поставить его «на место», то есть в положение бессильного и бессловесного раба технократической системы общественного жизнеустройства. Против него было пущено в ход буквально всё: наглое, беспардонное отрицание очевидного, клеветнические инсинуации, предвзятые обвинения в мошенничестве, умышленное охаивание в печати, распространение в обществе порочащих слухов, преднамеренное нагнетание среди местного населения нервозной обстановки и т.д.

Н.В. Левашов не стал связываться с людьми, которые в силу собственной корысти, духовной слепоты и тупости ведут себя как последние подлецы, отпетые негодяи и подонки-отморозки. Он эмигрировал в «демократические» США, где жил и творил в течение долгих 16 лет. В ряде своих работ он дал детальное описание и подробное объяснение «механизмов» действия производительных сил духовности, ему присущих, и приложил много труда к тому, чтобы пробудить и развить способности подобного духотворчества в других людях.

В действии производительных сил духовности человеческой личности поражает воображение соразмерность этих сил с могуществом естественных природных процессов планетарного и даже космического масштаба. С помощью этих сил один-единственный человек, у которого нет ничего машинообразного в руках, но зато имеется кое-что информационно-энергетическое в уме, душе и духе, может двигать горами, сотрясать либо успокаивать земную твердь, подчинять свой воле ураганные штормы, укрощать их и управлять их поведением, вызывать проливные дожди для орошения пустынь и тушения больших пожаров, предотвращать возникновение стихийных бедствий, техногенных катастроф и т.д.

Наибольшее впечатление на самого Н.В. Левашова произвела его духотворческая работа над «укрощением» многочисленных тайфунов, опустошавших территорию многих штатов Америки. Ему удалось «обуздать» около дюжины тайфунов и поставить перед ними незримую (духовную) «противоураганную стену», которая препятствовала тайфунам проникать на территорию США. В ходе этих работ он выяснил, что многие тайфуны имели искусственное (рукотворное) происхождение и по данному поводу пишет:

«Мне даже в голову не приходила такая дикая мысль, чтобы кто-то сознательно создавал ураганы, которые, к тому же, двигались в направлении восточного побережья США, и эти люди были в США.

После того, как я понял причину необычного поведения урагана, и чем всё вызывается, всё встало на свои места. Несколько ураганов сезона 2004 года были созданы искусственно, с помощью специальных генераторов, которые находились на территории США, и наиболее мощные из этих генераторов находились под Вашингтоном, вполне возможно, что именно в институте Арлингтона. Видно вояки проверяли в действии своё метеорологическое оружие и смотрели на то, что я могу с этим сделать.

За сезон ураганов 2004 года мне пришлось уничтожить, если можно сказать, несколько партий разноплановых генераторов. После уничтожения первой группы генераторов, создавших один ураган, активизировались другие, с помощью которых создавался и управлялся следующий ураган, и приходилось искать новое решение уничтожения генераторов, после уничтожения которых, включались следующие и т.д. Единственная польза от всего этого, что делавшие это, потеряли много своих генераторов и надеюсь, что эти генераторы стоили этим подонкам очень больших денег. Эти люди не имеют морали, они ради своих сомнительных целей готовы были жертвовать жизнями тысяч людей (да и миллионов, если потребуется), только бы эти жизни не были бы их собственными». (Н.В. Левашов, «Возможности разума», М. 2008, стр. 138-139).

Итак, Н.В. Левашов произносит слово «мораль» и упрекает американские правительственные круги в аморальности, то есть в отсутствии морали. Но у них есть своя мораль, принципы которой незыблемы и прочнее алмаза. Это качественно иная мораль. Произошло лобовое столкновение двух противоположных моральных принципов. Свои моральные убеждения, определяющие поведение Н.В. Левашова, он характеризует следующим образом:


«В прошлом, 2007 году правительственные круги США дважды обращались ко мне после моего отъезда из этой страны. Первый раз - в конце августа 2007 года по поводу того, чтобы я не убирал свою противоураганную стену, созданную мною в 2005 году - на меня вышло руководство Пентагона. Я в течение двадцати лет решал проблемы, многие из которых должны были стать глобальными катастрофами со всеми вытекающими из этого последствиями для земной цивилизации.

У меня получалось решать эти проблемы, и я никогда не искал при этом ни славы, ни даже признательности за сделанное мною. Я делал то, что я делал, потому что этого требовала моя душа, говорила моя совесть. Когда мне удавалось найти «ключик» к решению той или иной проблемы, и проблема исчезала в результате моих действий, всё моё существо наполнялось бесконечной радостью оттого, что у меня ЭТО получилось! Конечно, мне было бы приятно, если бы меня поблагодарили за сделанное, но когда этого не делали, то я даже не расстраивался. Ведь я делал свою работу не ради благодарности и почестей, а по зову своей души.

Но, к моему удивлению, власть имущие не только не были благодарны за мои действия, но, и всеми возможными средствами пытались избавиться от меня, а потом и от нас со Светланой. Особенно активны были в этом плане власти США, о чём я ещё буду писать в своей автобиографии. Когда у них не получилось устранить нас физически, то они стали создавать для нас одну пакость за другой.

Поэтому, когда ко мне обратились с просьбой не убирать мою противоураганную стену, то у меня уже не было иллюзий по поводу того, кто ко мне обращается, и у меня уже не было желания делать свою работу для них просто так. Поэтому я сообщил интересующейся стороне о том, что за мою противоураганную стену им придётся заплатить, и, что я выполню просьбу на условии официального контракта со мной. Американская сторона согласилась на подписание контракта, но сообщила мне, что могут обеспечить мне только половину запрашиваемой мною суммы. На что я согласился, как согласился и на некоторые другие их встречные предложения, которые посчитал разумными.

А тем временем противоураганная стена продолжала действовать, и я даже сообщил им, что мне удалось ещё и усовершенствовать эту стену. Всё вроде бы было хорошо, но ... вскоре американцы начали отвлекающую игру…Каждый день они придумывали новые отговорки, чтобы оттянуть подписание контракта…Я сообщил американской стороне, что даю им три дня на то, чтобы был подписан контракт на нейтральных условиях. Когда они поняли, что дальше у них играть со мной не получится, они объявили, что более не нуждаются в моих услугах и ещё обвинили меня в нежелании идти навстречу им! На что я ответил немедленным снятием противоураганной стены. Это произошло 4 сентября 2007 года, о чём я сообщил им через свой сайт. Но, пока они «тянули резину» с подписанием контракта, основная опасность ураганов прошла и в результате этого они добились от меня желаемого, не заплатив мне. Или говоря просто – американцы меня «кинули». (Н.В. Левашов, «Возможности разума», М. 2008, стр. 126-127).

***

Его «кидали» многократно и всякий раз «по-крупному». Первый раз его «кинула» администрация Архангельской области за то, что он стал быстро и эффективно улучшать в ней общественно-природные условия существования людей всего населения этого обширного региона России, пораженного множеством острых экономических, экологических, демографических и прочих болезней. Но «кинув» Н.В. Левашова, Администрация «кинула» свою область и саму себя, потому что, так сказать, «осталась на бобах», лишив себя возможности быстро и эффективно противостоять множеству кризисных проблем, обрушивающихся на область со всех сторон. Человек, способный их предвидеть и решать, обиженный начальством, сам покинул (то есть тоже «кинул») область, переселившись в чужие края и потеряв всякий интерес к тому, что творится в Архангельской области.

Во всех других случаях подобного «кидания» оно оказывалось двусторонним. Каждая из сторон в итоге посылала другую «куда подальше» и стремилась действовать ей в ущерб «по праву собственности».

Карл Маркс называл мораль «бессилием в действии» и говорил о том, что она всегда терпит поражение, когда пускается в ход против какого-нибудь порока. Он является неприятным следствием какой-то аморальности. Для преодоления порока нужно устранить аморальность, что делается путем нажима на неё со стороны какой-либо морали, которая пускается в ход против этого порока.

События творческой жизни Н.В. Левашова показывают, как это происходит на практике. Его мораль предписывает ему использовать присущие ему мощнейшие производительные силы духовности бескорыстно, добросовестно и в целях достижения благополучия в жизнедеятельности всего человеческого общества в биосфере и космосферах Земли.

При столкновениях с аморальными действиями своих гонителей Н.В. Левашов меняет и ужесточает свое моральное кредо по принципу «око за око» или «зуб за зуб»: если вы хотите, чтобы я сделал что-то для таких подонков, то заплатите мне денежки либо идите прочь. Даром я для вас ничего делать не буду. Кидая своих гонителей – правительственные круги США – он «кидает» вместе с ними всю Америку, свертывая на ней фронт своих воистину чудотворных работ. По сути же он при этом «кидает» всё человечество и самого себя, потому что ставит жесткий моральный предел своим собственным духотворческим работам.

Вернувшись в Россию в 2006 году Н.В. Левашов выступил инициатором и идейным вдохновителем создания Русского Общественного Движения «Возрождение. Золотой Век». Свои представления о сути этого Движения он выразил в краткой стихотворной форме:

«Сыны России – сбросьте наваждение!

Проснитесь русы – Вас величье ждет!

И сбросит путы Русь святая,

И вновь величье обретет!»

Наваждение, от которого нужно просыпаться, как ото сна, - это добродушная, незлобная мораль многонационального русского народа. Свои странствия по «кидалову царству» Н.В. Левашов начал с этой моралью в своем сознании, с нею прошел весь этот путь и с нею же собирается следовать далее, чтобы от этой морали «проснуться», избавиться от неё и возродиться в новом (величавом) моральном качестве. Но мораль – это действительно «бессилие в действии», даже в борьбе морали с самой собой, не говоря уже о её жестких и болезненных «схватках» с аморальностью. Этой последней «хоть бы что». Она становится ещё сильнее, а мораль вдруг сама «заболевает» аморальностью, слабеет и хиреет.

Н.В. Левашов намерен всемерно укреплять моральные устои общества расширением масштабов учебно-пропагандистской деятельности, нацеленной на изучение производительных сил человеческой духовности и овладение ими. Он уже успел подготовит сотни специалистов экстракласса, с помощью которых в России возникла обширная сеть образовательных центров, функционирующих легально, но неформально, то есть без формалистики и бюрократических «проволочек», обычных для традиционных учебных заведений.

Все свои работы Н.В. Левашов размещает на личном сайте в Интернет, откуда их могут бесплатно «скачивать» для себя все желающие знать эти работы. Кроме того, Н.В. Левашов публикует книги, поступающие на книжный рынок для оптовой и розничной продажи, что дает средства, необходимые для материальной поддержки независимых образовательных центров, усиления их специфической деятельности и повышения её эффективности.

В этой своей деятельности Н.В. Левашов далеко не одинок. В России (и других странах) есть много людей, обладающих чрезвычайно развитыми экстрасенсорными (сверхчувственными) способностями и невероятной творческой мощью своих духовных сил. Некоторые из этих людей запросто могут «одним лишь взглядом» (и даже «вообще не глядя» сбить ракету), превратить в ничто огромный боевой корабль, подводную лодку, склад вооружений и т.д., но предпочитают этого не делать, так как пострадают люди, обслуживающие всю эту «военную материю» - материю войны.

Подобное духовно-физическое (информационно-энергетическое) уничтожение материальных средств ведения войны вполне возможно уже сейчас, о чем красноречиво говорит поломка Н.В. Левашовым тайфунообразующих генераторов, создаваемых военными ведомствами правительства США.

Однако у войны и военных действий есть не только материально-технические, но еще и нематериальные (идеологические и духовно-нравственные) средства обеспечения, которые вкупе называются моралью. Она всегда «бежит впереди» человеческих поступков и предваряет их. Мораль прельщает человеческие души и вызывает в людях «напряжение желания» получить вожделенные результаты совершаемых ими действий и обрекает людей на «горечь» сожалений и раскаяний, когда результаты окажутся противоположными ожидаемым, то есть аморальными.

Но привлечь к ответственности и строго наказать за содеянное саму мораль нельзя: уходит время, изменяются люди, совершившие аморальные поступки. Они объявляют аморальное моральным и создают себе новую мораль, способную продолжать играть с людьми в её прежнюю игру. Со временем ставки в ней возрастают, а вместе с ними расширяются масштабы невзгод и бедствий, обрушивающихся на людей. Особенно заметным это становится на театрах военных действий.

Они уже приобрели мировой характер, глобальное значение, вошли в космическое пространство, создали реальную угрозу существованию Земли вместе со всем человеческим и прочим её биосферным населением. Естественно, люди не желают себе такого апокалипсического конца, до «глубины души» боятся его, сопротивляются ему всеми её «фибрами». Однако, руки, ноги, головы и умонастроение людей двигают их всех к нежелательному для них рукотворному концу света.

Людям нужно жить, а для этого им необходимо иметь жильё, еду, одежду и семью, чтобы рожать детей, воспитывать их и благополучно продолжать свой род. Чтобы иметь всё это, людям приходится работать, в том числе и на тех предприятиях, которые заняты производством высокотехнологичной «материи войны» в виде средств массового уничтожения людей и технологий «двойного назначения», которые обладают быстрорастущей «убойной силой» в отношении всех гражданских отраслей общественного хозяйства без исключения.

Вместе с «материей войны» люди (на свою погибель) готовят также и нематериальные средства ведения войны. Эти средства можно себе представить в виде некой «сверхтонкой материи», такой как человеческая совесть, способная становиться бессовестной и отрицать саму себя, или в виде морали, склонной к деморализации и превращению в собственную противоположность, которая намного хуже простого отсутствия какой-либо нематериальной моральной ценности.

Чрезмерное (предельно опасное) создание человечеством материальных и нематериальных средств ведения войны, которая все более и более становится самоубийственной для него, происходит потому, что людям приходится «зубами держаться» за свои рабочие места, заглушая в себе голос Высшего Разума и Совести.

Совесть (Со-Весть) – это прислушивание человека к вестям, которые приходят к нему из двух источников: от «живота своего», созданного Богом и хранящим в себе заложенные в него первичные смыслы человеческого бытия, и от Самого Бога, у которого кроме первичных имеются вторичные и ещё более высокие смыслы человеческого существования. Эти смыслы человек должен получать от Бога прямо и непосредствен и учиться  делать это воистину Святое Дело самому, и делать его, как говорится, «без сучка и задоринки».

В непрестанных заботах и хлопотах о хлебе насущном люди преуспевают по-разному. У одних живот оказывается полупустым и всегда голодным. У других же, напротив, до отказа наполнен и всегда пресыщен. Но не даром говорится, что как голодное, так и сытое «брюхо к учению глухо». Глухота относится прежде всего к тем вестям, которые являются смыслами Бога, исходят от него и заслуживают от людей первостепенного и всемерного к ним внимания.

Недостаток внимания ведет к неверному, искаженному пониманию, либо вообще полному непониманию божественных смыслов людьми, обремененными чрезмерными заботами о самих себе. Они изобретают свои смыслы, соответствующие их собственной совести, то есть вестям, которые человек сообщает самому себе и о себе самом. Это можно назвать «самоизвещением» человека, которое составляет тончайшую эфемерную материю его морального существования.

***

Мы включили в нашу книгу упоминание о Н.В. Левашове в качестве простого сигнала о том, что человечество уже располагает реальной, пусть даже единичной (то есть представленной всего одним человеком) возможностью решать самые насущные свои земные и небесные проблемы мгновенно, задаром и с воистину чудесной эффективностью.

Многие люди, сожженные Бураном, могут воспринять этот сигнал положительно, обратить на него надлежащее внимание, пристально рассмотреть его и задуматься о том, почему человеческое сообщество в целом не спешит воспользоваться данной весьма полезной и крайне необходимой ему самому возможностью.

Недавно наши СМИ оповестили население страны о том, что к Земле устремился огромный космический «булыжник». Его вес – 100 миллионов тонн. Размер в поперечнике – 300 метров. Астрономы давно следят за этим «подарком Космоса» и говорят о том, что, по их расчетам, он точно угодит в планету и никому на ней «мало не покажется».

Население к этому известию отнеслось спокойно («чему быть, того не миновать») и без раздумий отдалось привычке покорно встречать несчастья: заклеить окна, закрыть двери, залезть под кровать и притвориться мертвым. Нестройный хор голосов и противоречивых мнений раздался лишь со стороны технарей: одни предлагали разрушить астероид ядерными и термоядерными зарядами, другие говорят, что осколки все равно упадут на Землю и будет только хуже, третьи указывают на возможность взять астероид космическими ракетами на буксир и увести его в сторону от Земли, четвертые заявляют о призрачном характере такой возможности, ссылаясь на несовершенство самой ракетной техники и вопиющие организационные неполадки в ее проектировании и изготовлении. Об этом убедительно говорят Михаил Калашников и Сергей Кугушев:

«В Советском союзе с пределом сложности в организации столкнулись сорок лет назад. В шестидесятые наши управленцы оказались в большом смущении. Почему-то в СССР на больших стройках требовалось вдвое, а то и вчетверо больше работников, чем в развитых странах. Хотя вроде технологии были одними и теми же, квалификация инженеров и трудовая дисциплина рабочих – на том же уровне. Оказалось, что разгадка кроется в умении строить работоспособные организации. Запад нас, оказалось, тут обскакал.

Был у нас и очень серьезный провал. В лунной программе. Его описал Сергей Чернышев в книге «Корпоративное предпринимательство: от смысла к идеалу». СССР в шестидесятые начал гонку за высадку человека на ночное светило. Кто будет первым? Русские или янки? США бросили на программу «Аполлон» громадные ресурсы. Наши – тоже. Как и американцам, СССР удалось создать лунный корабль «Зонд» и лунный мотоцикл. Но мы потерпели крах в создании мощной ракеты – носителя. Русская Н-1 упорно взрывалась на старте. А вот янкесам удалось построить гигант «Сатурн». 

Почему? По существующим тогда порядкам разные НИИ и заводы делали разные блоки и системы ракеты. Потом их собирали в специальном цеху – и готовая ракета вывозилась на старт. Поскольку состыковать все сразу было невозможно, первые образцы носителей взрывались.

Так было всегда. Специальная служба, ползая по обгорелым обломкам, собирала всякие «черные ящики», анализировала телеметрию и устанавливала (если везло), что к чему не подошло. Выяснилось, что где-то на клеммы, на которых должно быть 220 вольт, подали 380 или 127, после чего кому-то давали выговор с занесением, кто-то клал на стол партбилет, чьи-то КБ разгоняли. Новую ракету опять свинчивали, везли на старт, она отрывалась от Земли и опять взрывалась, но уже в воздухе, на высоте 100 метров. Опять повторился цикл. Третья ракета улетала за бугор и взрывалась там. Четвертая выходила на орбиту, но не ту, и обрушивалась на остров Пасхи … Как вы понимаете, шел эмпирический процесс согласования массивов регламентации, разработанных независимо друг от друга. Так создавались ракеты «Восток», «Союз», «Протон» …

На уровне ракеты Н-1 заколодило. Ее техническая и эксплуатационная сложность превысила некий качественный порог. С одной стороны, чем сложнее ракета, тем больше пусков надо было произвести, чтобы описанным способом все состыковать. С другой стороны, с ростом сложности и стоимость ракеты возрастает, поэтому чем сложнее ракета, тем меньше мы (в рамках фиксированного бюджета) можем позволить себе взорвать экземпляров этих ракет в процессе испытаний. Таким образом, чем сложнее ракета, тем меньше у нас в наличии ее испытательных образцов и одновременно тем больше необходимое число испытательных пусков. На уровне сложности ракеты Н-1 нисходящая и восходящая кривые пересеклись, и на этом лунная программа закончилась». (М. Калашников, С. Кугушев, «Третий проект. Спецназ всевышнего»….?

С удручающей картиной, нарисованной вышеприведенными словами, Н.С. Мельников хорошо знаком не понаслышке. Он много лет «варился» в таком организационном «котле» и поэтому вряд ли будет возлагать какие-либо надежды на предотвращение катастрофической встречи Земли с устремившимся к ней «небесным странником» с помощью современной ракетной техники.

Н.С. Мельников давно и «плотно», то есть вполне серьезно и основательно занимается самоличным поиском Божественных смыслов, утрачиваемых человечеством. Люди превращают эти смыслы в бессмыслицу и, тем самым, сами ставят себя под сокрушительный, карающий удар Всевышнего. Н.С. Мельников даже в мыслях не намерен снова воссоздавать свой любимый «Буран» в его прежнем человеко-машинном исполнении. У бывшего «технаря» «прорезался» ярко выраженный «гуманитарный уклон» и в его душе зародилась соблазнительная мечта создать совсем другой – идеальный «Буран» из незримых производительных сил духовности человеческой личности, подобно тому, как это ранее сумел сделать Н.В. Левашов.

С помощью этих сил он творит истинные чудеса, одним из которых является создание изумительно стройной и логичной «теории обо всём». Она действительно объясняет происхождение всего сущего в природе и обществе, причем делает это таким образом, что не возникает потребности «тревожить» Бога по пустякам и скрывать свое непонимание под его Священным Именем. Бог как бы остается в стороне. Но это отнюдь не означает, что его нет. Он есть. И вскорости людям придется убедиться в этом ещё один «лишний» раз.

Суть дела состоит в следующем. «Планету Смерти» к Земле посылал Бог с целью вразумить (раз и навсегда) человечество, погрязшее в многочисленных смертных грехах. Оно чрезмерно увлеклось научно-техническим прогрессом, который превращает живую биосферу Земли в мертвую техносферу, непрестанно облучаемую неисчислимым множеством негативных человеческих эмоций, а не в ноосферу, обладающую Божественными Смыслами, необходимыми и достаточными для дальнейшего развития людей в качестве одушевленных и одухотворенных человеческих личностей.

Бог внял одухотворенным просьбам Н.В. Левашова об изменении курса «Планеты Смерти» и помог (или просто позволил) ему сделать это в надежде на то, что человек познавший Божественные Смыслы и хорошо овладевший ими, сможет быстро навести надлежащий порядок на Земле и избавиться от напастей, причиняемых ей человечеством. Однако, дела на ней обстоят всё хуже и хуже.

Небесная кара за них последует неотвратимо. Эту миссию должен выполнить «булыжник», который уже находится на подходе к Земле. Н.В. Левашов (если пожелает и простит людям нанесенные ему обиды) может повторить свой удачный опыт спасения планеты. Однако на сей раз ему навряд ли будет сопутствовать успех. Его можно (и нужно) готовить на Земле, устраняя причину небесной кары. Речь идет о том же самом, о чем говорит Патриарх Кирилл: о кризисе человеческой личности, о утрате людьми нравственного чувства, о потере ими духовных ценностей. Именно в этом кризисе заключается причина, одним из следствий которой явилось приближение к Земле «Планеты Смерти» и тяжеленного небесного «камушка», который сейчас шествует ей на смену и обязательно сделает свое «карающее дело»,если люди не пожелают (или, замешкавшись, не успеют) устранить причину данного следствия, коренящуюся в них самих.

Поэтому бороться нужно не со следствиями, а с причиной беды, которая надвигается на человечество не только с заоблачной высоты далёких небес, но и из глубины-глубин самой Земли, способной устраивать человечеству разнообразные и всё более и более мощные техногенные катастрофы планетарного масштаба и глобального значения.

Наибольшую опасность для землян представляет то, что каждый (или почти каждый) из них живет по известному моральному принципу: «Моя хата с краю – ничего не знаю и знать не хочу». Мораль этого принципа очень похожа на погребальный саван, в который человек добровольно и сноровисто заворачивает себя сам вместе со своей «светлой» головой, как только к нему подходят с умными словами, спасительными для него. Данный «саван» прочнее любого бронежилета. Его нельзя пробить никакими словами, даже самыми разумными, ясными и благочестивыми.

Этот «бронежилет» могут пронизывать излучения души и духа экстрасенсов, подобных Н.В. Левашову, которые занимаются исцелением людей и творят в этом деле подлинные чудеса. Одно из них состоит в том, что исцеленные «чудесным образом» сами становятся незаурядными экстрасенсами-целителями, способными совершать то, что недоступно официальной медицине и ставит её в «неудобное положение», ущербное в моральном отношении.

В таком же и даже более сложном положении оказываются  сами экстрасенсы-целители. Их практика, даже очень успешная, не освобождает исцеленных от присущих им «метальных бронежилетов». Люди начинают и привыкают пользоваться внезапными «озарениями» души и духа, что совершается «в обход» человеческого ума, оставляет его «в покое» и в том самом положении, в котором он является причиной всех несчастий человеческих, выступающих в качестве естественных, закономерных следствий этой причины.

Для её устранения экстрасенсам-целителям необходимо двигаться вперед и выше в направлении к Всевышнему в раскрытии и освоении Божественных Смыслов человеческого бытия в Мироздании Вселенной, которые люди ещё не ведомы и от которых сейчас более всего зависит достижение такой гармонизации взаимодействия материального и идеального первоначал человеческой личности, какая может преодолеть нынешнее кризисное состояние человеческого сообщества на Земле.

Божественные Смыслы, о которых идет речь, знаменательны тем, что представляют собой замысел антипода космических кораблей, которые очень похожи на «пыточные камеры» для людей, находящихся на их борту, обладающем машинно-человеческим устройством. Речь идет об «антибуранах», «антишаттлах» и множестве других таких «анти», относящихся к прочей подобной пилотируемой (и даже беспилотной) космической технике.

Согласно Замыслу Творца, космическим «летательным аппаратом» может (и должно!) стать сознание человека, в которое такие возможности заложены изначально. Физическое тело человека может (и должно) находится на Земле и пребывать в комфортных условиях существования. Улетать в космические просторы сколь угодно далеко и быстро удобнее всего человеческому духу и душе, поскольку они нематериальны, чувствительны ко всему идеальному и могут существовать в любых, даже самых «крутых» условиях многомерного космического пространства и времени. Душа и дух могут брать с собой в полет тугодумный человеческий ум, и по ходу своей космической экскурсии вразумлять его, показывая ему впечатляющие картины космического Мироустройства.

Пребывая в космических полётах, дух, душа и ум человеческий всё время сохраняют свое присутствие в сознании физического тела человека и непрерывно «подпитывают» его своими «свежими впечатлениями». Космические экскурсанты получают их в «Чертогах Бога», но лишь с его ведома и согласия. Для этого человеческому сознанию (духу, душе и уму) нужно осознанно относится к Богу, признавать его абсолютным хозяином всего положения вещей, дел и событий в человеческой жизни всюду и всегда, и, особенно, воспитывать в себе чувство моральной и прочей ответственности за богоугодное использование Смыслов Бога в своей человеческой жизни.

Богу от людей нужно осознание ими Смыслов Бога и духовно-нравственное их осуществление в строго заданных предначертаниях, а отнюдь не простая вера в Бога, в то, что он есть, что он милостив ко всем людям и что у него можно беззастенчиво просить всё, что нужно им для достижение успеха в их суетных делах, которые большей частью являются богопротивными.

Любители такого «дешевого удовольствия»  могут хоть лоб себе расшибить в земных поклонах Всевышнему, но он их слушать и содействовать им не будет. Напротив, если он увидит, что человек изо всех сил старается осмыслить заветы Бога и следовать им, то он сам идет навстречу такому человеку и, без его особых просьб делает так, как это нужно для достижения успеха в осмыслении человеком божественных соизмерений его личной и общественной жизни, а также в переживании данных смыслов в конкретном содержании этой жизни. Без этих смыслов она становится бессодержательной, пустопорожней, и, стало быть, греховной.

***

Очень большим, возможно самым большим грехом человечества является его неудержимое стремление выйти в Космос для развязывания в нём «звездных войн» с целью его «хозяйственного освоения». Это грех общечеловеческий, хотя далеко не все люди лично заняты в сфере космических исследований и разработок, производстве ракетной техники и осуществлении космических полетов. Незанятые тоже втягиваются, так или иначе в греховные космические дела.

Беда в том, что такое свое целеустремление в Космос с помощью доступных им материально-технических средств люди, в подавляющем своем большинстве, считают отнюдь не грехом, а, напротив, подвигом, освященным романтикой героических свершений человека и человечества. Эта романтика маскирует собой сумбур, скрывающийся в человеческих головах и вынуждающий человечество творить чепуху в его практических делах.

Подобная практика позволяет сказать, что человечество «ломится в открытую космическую дверь», но само же и закрывает её перед собой своей ракетной техникой, непригодной для вхождения в эту «дверь». Есть другие более пригодные для этого дела средства: не материальные, а идеальные, которыми располагает человеческий дух. Много широко (и не очень) известных людей использовали для своих прижизненных путешествий в Космосе свой «обычный» человеческий дух и с его помощью в познании Божественной Природы космических явлений добились больших результатов

В качестве очень яркого и далеко заметного примера таких людей мы привели Н.В. Левашова. Таким духовным путем он быстро создал оригинальную «теорию обо всем», которая выбивает почву из под ног современного теоретического сумбура в человеческих головах и ставит «запретительный знак» на пути свершения людьми чепуховых практических дел.

Можно сказать, что в идеально-духовном плане Н.В. Левашов один стал «перевешивать» всю науку и технику человечества в целом. Однако этого нельзя сказать о материальном плане человеческой жизни. Людям хочется кушать, а для утоления голода нужно что-то и как-то делать. Поэтому они будут спокойно продолжать ходить на свою привычную им работу и делать на ней только то, что умеют, даже если будут твердо знать, что это наносит обществу и природе огромный вред.

Сказав людям, что они могут жить гораздо лучше, легче и безопаснее, если устранят сумбур в своих головах и чепуху в практических делах, Н.В. Левашов бросил им очень серьезный вызов, который они воспринимают как сигнал бедствия для них, как опасность, исходящую от Н.В. Левашова. Поэтому они уже давно со всех сторон его «кидают» и всячески третируют. Тем не менее, среди людей встречаются люди, которые воспринимают духовное влияние на них Н.В. Левашова не как сигнал опасности, а как сигнал спасения.

Эти люди сами устремляются к нему и видят в нем для себя «Ноев Ковчег», на котором можно удалиться от старой жизни, полной превратностей судьбы, и приплыть к новой жизни, которую они, благодаря духовному влиянию Н.В. Левашова, уже предчувствуют. Духовные силы намного мощнее интеллектуальных (материальных) соображений прагматического человеческого рассудка. Поэтому людей, направляющих свои стопы в сторону левашовского Ковчега, становится всё больше и больше.

Подобная картина складывается вокруг Н.С. Мельникова, который высоко поднял яркое, привлекательное знамя «экологии сознания» людей для их же вящей пользы. Люди, привлекаемые этим «знаменем», охотно принимают знаменосца за свой «Ноев Ковчег», который, если повезет, может дать им чудесное спасение. Ожидаемому ими «везению» можно поспособствовать, если оба эти ковчега связать в один катамаран. Они движутся в одном направлении, хотя и находятся на значительном расстоянии друг от друга. Но их можно сблизить путем постановки на отстающем ковчеге парусов, способных улавливать ветры потоков сознания, обладающих производительными силами духовности.

Эти силы являются лучшим средством экологической «чистки» самого экологического пространства человеческого сознания. Оно – это пространство – всецело загромождено двумя сложнейшими факторами, которые называются «человеческими». Один фактор связан с человеческим животом и всем тем, что человеческий ум творит и вытворяет около живота и ради живота. Этот фактор люди унаследовали от животных и его можно (и нужно) смело называть животным, а не человеческим, или, как вариант, можно говорить об этом факторе как о дочеловеческом. Густав Густович Шпет называл этот фактор «Зверем в человеке» и думал о том, как можно преобразовать этот зверский фактор в истинно человеческий.

Второй человеческий фактор тоже обладает существенными изъянами, хотя он связан не с животом, а с чувственно-эмоциональной сферой культурно-цивилизационной жизни человека. И хотя он в этой сфере соображает не о хлебе насущном для живота, а о интеллектуальной пище для души, эта сфера тоже не «дотягивает до чести» быть названной человеческой. В отличие от первого (дочеловеческого) фактора, второй должен называться «предчеловеческим».

Из двух факторов «человечности в человеке» ни один не может быть призван в качестве собственно (или истинно) человеческого. И оба эти факторы можно сколь угодно и как угодно «развивать», никакого толку не будет в принципе. Для того чтобы сдвинуть это безнадежное дело с его «мертвого» места, необходима коренная перестройка пространства и времени человеческого сознания с тем, чтобы оно утратило способность подвергать себя загрязняющему экологическому влиянию со стороны данных двух «недочеловеческих» факторов. Они должны быть из человеческого сознания низринуты и отброшены прочь. Об этом говорит Сатья Саи Баба (и не только он).

Глава 2. Владимир Иванович Вернадский
Творчество В.И. Вернадского с точки зрения экологии сознания, повышенный интерес к которой проявляет Международная академия экологии сознания и Н.С. Мельников лично, с особым «пристрастием» изучал Олег Николаевич Яницкий – доктор философских наук, профессор, заведующий сектором социально-экологических исследований Института социологии РАН, основатель отечественной социальной экологии, автор 400 работ, включая 13 монографий, посвященных разработке многочисленных аспектов сложнейшего социально-экологического явления, которое он называет «социальной экологией эпохи глобализации».

В 2008 году О.Н. Яницкий выпустил в свет ещё одну свою книгу: «Экологическое мышление эпохи «великого передела», в которой подводит итоги своих многолетних и многотрудных исследований и ставит акценты на наиболее важных вопросах экологического мышления. Подобно Н.С. Мельникову, О.Н. Яницкий тоже хочет научится мыслить так, чтобы в экологическом пространстве человеческого сознания исчезал сумбур вместе с чепухой из хозяйственной деятельности людей.

Он хорошо знаком с творчеством многих выдающихся мыслителей, но в знании специфики «экологичности сознания» людей отдает предпочтение В. И. Вернадскому. Его творчество О.Н. Яницкий изучил особенно тщательно и в вышеназванной книге, в специальном её разделе, дал свою личную оценку достижениям В.И. Вернадского в организации такой «экологизации» мыслительной и хозяйственной деятельности социумов, какая особенно необходима современному человечеству в переживаемую им эпоху «великого передела».

О.Н. Яницкий дал очень грамотное (то есть хорошо осмысленное и глубоко прочувствованное) резюме свершений В.И. Вернадского, причём сделал это в логически компактном виде и общедоступной для понимания текстуальной форме, удобной для цитирования, то есть для точной, дословной передачи смыслов автора множеству других заинтересованных людей, которые хотят знать и понимать произведения В.И. Вернадского, но в силу весьма серьезных причин сами этого сделать не могут.

Свое повествование о В.И. Вернадском О.Н. Яницкий начинает с общих замечаний об «экологической концепции», которая сначала «была сугубо материалистической», а потом стала приобретать духовный характер. В связи с этим обнаружилось «смутные очертания» проблемы соотношения материального и идеального первоначал в жизни людей и людских сообществ:

«Здесь самое время поговорить о позиции русских ученых: как они видели эту проблему? Это видение можно склеить из «кусочков», мыслей отдельных лиц. Но я обращусь к позиции В. И. Вернадского, которого наша общественная наука, записав в великие по естест​веннонаучной курии, по моему глубокому убеждению, явно недооценила как общественно-политического мыслителя, способного соединять «микро» и «макро», подход «снизу», от местной самодеятельности, и под​ход «сверху», государственный и геополитический. Го​ворю, что недооценила так уверенно, потому что в мас​се современной обществоведческой литературы не на​хожу ссылок ни на его научную и политическую пуб​лицистику от начала 1890-х годов, когда Вернадский стал почетным мировым судьей Моршанского уезда и гласным Тамбовского губернского собрания, и вплоть до разработки принципов государственной на​учной и аграрной политики в 1917 году, ни тем более на б-томное издание его дневников. Ниже для удобства читателя я буду ссылаться только на один источник: ​сборник политической публицистики Вернадского. (О.Я. Яницкий. Экологическое мышление «великого передела». М. РОСПЭН, 2008, стр. 19-20).

Важно обратить внимание на то, что из творческого наследия Вернадского О.Н. Яницкий выбрал самое главное, а из него – наиглавнейшее – то, что позволяет проникнуть в специфику «суперковчега», созданного В.И. Вернадским, и посмотреть на то, как и из чего он создавал его.

«Русская политическая мысль была далека от поли​тической деятельности. Она привыкла не считаться со сложностью жизненных отношений, не проходила че​рез горнило действительности. И если политическая мысль не замерла, а была лишь изуродована, то поли​тической деятельности в русском обществе не было во​все. Русское общество привыкло к разброду, в лучшем случае - к кружковщине». Это совсем не означает, что Вернадский негативно относился к «малым формам» социальности. Кружок - это низшая, начальная ее фор​ма, необходимая в русских условиях прежде всего для усвоения азов политэкономии (кстати говоря, револю​ционеры работали далеко не только в кружках – они широко использовали такие открытые, легальные формы общественных объединений, как читальни, сту​денческие кухмистерские и т. п.).

К тому же, в период первой русской революции (1905-1907 годы) в России наблюдался «взрыв» обще​ственной организованной активности помимо собственно nолumuческой. В России начала хх века было 45 тысяч благотворительных обществ, а благотвори​тельных заведений - более 6,5 тысяч... 

Но дело не только в свободном объединении твор​ческих личностей и осознании ими (и русским обще​ством) социальной значимости своей деятельности. Вернадский все время говорит об этическом измере​нии этой работы, о необходимости ее направленности на общественное благо или, говоря современным языком, об этносе ученого. Поэтому созданное Вернадским неформальное объединение близких друзей и единомышленников - «Братство», которое просуществовало более 50 лет, он считал высшей формой такого объединения. Но «братство» - лишь монада, первичная ячейка. Не менее важной формой самоорганизации он считал университетскую автономию. Поэтому в тече​ние нескольких десятилетий он постоянно выступал в ее защиту, называя развязанную против нее государ​ственной бюрократией борьбу «академическим терро​ром». В критике «кружковщины» Вернадский акценти​рует неразвитость локальной социальности, которую он, как и другие мыслители того времени, связывал с необразованностью основной массы населения и не​соблюдением ее элементарных гражданских прав. Он так и говорил: «В сложной конструкции русской обще​ственной жизни соединились вместе все самые тяже​лые стороны как современного капиталистического строя, так и старинного государственного устройства, где народные массы несут лишь служилое тягло». 

Поэтому стратегически спасение России заключалось, по Вернадскому, в поднятии и расширении обра​зования и знания, в его самоорганизации, в свободе на​учного творчества. «Только этим путем возможно дос​тижение правильного государственного управления, только поднятием культуры возможно сохранить силь​но пошатнувшееся мировое значение нашей родины». Не правда ли, звучит очень современно? Но это именно стратегически. А какова была задача тактическая? И вот здесь Вернадский не устает добрую сотню раз (на все лады и в самых разных общественных аудиториях) по​вторять, что «страна, которая только усваивает образо​вание - чужую работу - есть страна мертвая». Поэтому с каждым годом значение самостоятельной научной работы как основного элемента культуры, как средства в борьбе за существование в мировом масштабе стано​вится все более очевидным. А что является «базовым элементом» такой работы? В тех условиях это были ма​лый исследовательский коллектив, лаборатория, музей именно в университетах и технических училищах. По убеждению Вернадского, тогда, в условиях государственной дезорганизации, именно они спасли идею ака​демической жизни и тем самым явились «живым, жиз​ненным учреждением». Замечу, что всю последующую жизнь Вернадский лично придерживался именно та​кой инновативной тактики: он не уставал создавать но​вые лаборатории, научные советы, общественные комиссии. Но как только они становились на ноги, пре​вращаясь в научный институт, музей или кафедру, он отходил в сторону. Не «передел» был нужен ему, не бес​конечные реорганизации - любимое занятие всякой бюрократии, а создание самоподдерживающихся ячеек научной деятельности, запуск этого самого механизма самоорганизации, который зиждился на «трех китах»: свобода творчества, рациональная организация, не​пременно включавшая свободный обмен интеллекту​альными ресурсами с себе подобными, и общественное благо. Вот вам и типологически идеальная модель пер​вичной ячейки социально-экологической организации общества. (О.Я. Яницкий. Экологическое мышление «великого передела». М. РОСПЭН, 2008, стр. 20-23).

Важно обратить внимание на социально-экологический характер этой первичной ячейки и на то, как она организует общество. Каждая такая ячейка – это прежде всего «веник», с помощью которого можно «выметать» сумбур из человеческого сознания и устранять чепуху из практической жизнедеятельности социумов.

Таких первичных ячеек в России конца ХIХ – начала ХХ века было много: 45 тысяч благотворительных обществ и более 6,5 благотворительных заведений. Благотворительными они назывались потому, что истинным благом для человека и человечества считали «расчистку» экологического пространства сознания человеческой личности от того, что ей мешает жить, и привнесение в это пространства всего того, что ей необходимо для продолжения жизни социумов.

В.И. Вернадский всю жизнь занимался именно таким благотворительным делом и, создавая свои «первичные ячейки» вышеописанным способом, стремился к тому, чтобы они были возможно более лучшими «вениками». Благотворительный характер «веникосозидательной» деятельности В.И. Вернадского многократно усиливался тем, что он постоянно и с возрастающим размахом вкладывал в неё не только свой незаурядный ум и широко «распахнутую» душу истинно русского человека, но и свой богатырский дух, обладающий уникальными производительными силами духовности. Эти силы, подобно магниту, притягивали к нему внимание и сочувствие многих других талантливых людей и вызывали в них желание участвовать в подобной благотворительной работе и содействовать ей, где бы и как бы она ни совершалась.

Одним из таких чрезвычайно талантливых и духовно одаренных людей оказался вологодский купец первой гильдии Христофор Семенович Леденцов. Под влиянием Вернадского и с его непосредственном участии он создал в 1885 году благотворительный Ломбард для содействия молодым, начинающим ученым, изобретателям и предпринимателям. В 1895 году Х.С. Леденцов создал Музей технического содействия труду, а в период 1897-1903 годов – Общество содействия успехам опытных наук и их практических применений.

«Общество» привлекло к своей повседневной неформальной (свободной от бессмысленного бюрократизма) деятельности сотни и тысячи творчески дееспособных людей, способных по достоинству оценить смысл общественного благотворения со стороны «первичных ячеек социально-экологической организации общества» и желающих принять в этом деле личное добровольное участие. Речь идет о содействии десяткам тысяч благотворительных обществ, действующих подобно «веникам» в экологическом пространстве человеческого сознания.

Благодаря разумному и хорошо организованному содействию успехам благотворительной работы в леденцовском «Обществе», множество разнообразных «веников» быстро усовершенствовалось и вступало в разнообразные комбинации наподобие «свежей метлы», которая «хорошо метет» и с её помощью можно легче и лучше совершать благотворительную, то есть «экологоочистительную» работу в обширном пространстве человеческого сознания.

Важно подчеркнуть и то, что леденцовское «Общество» сконцентрировало лучшие научные таланты страны на разработке форм и способов содействия специфически благотворительной стороне жизнедеятельности социумов и подняло её – эту сторону – на очень высокий духовный уровень, на котором возникают характерные потоки движения духовных производительных сил человеческого сознания.

Важную характеристику этих «потоков» отметил всемирно известный ученый-физиолог академик И.П.Павлов, в выступлении на торжественном заседании общественности страны по поводу официального признания леденцовского Общества содействия успехам опытных наук и их практических применений царским правительством в 1909 году, два года спустя после смерти Х.С. Леденцова. И.П. Павлов сказал: 

«Общество, уже располагающее большими ежегодными суммами для поддержки назревающих научных предприятий, Общество с особо благоприятными на здешний почве видами на дальнейший рост своих материальных средств, Общество с обширной жизненной программой и с практическим способом ведения дела, Общество, руководимое в своей деятельно​сти коллегиями академических представителей теоретического и технического знания, представляется мне огромным, небывалым фактором русской жизни.

Леденцовское Общество, очевидно, вынесла новая волна, самая высокая из подымавшихся до сих пор волна общечеловеческого интереса - и не платонического только – в сторону опытных наук и их жизненных приложений, волна, пробегающая по всему культурному миру».

Итак, в 1909 году академик И.П. Павлов, уже тогда пользовавшийся мировым научным авторитетом и в течение многих лет бывший организатором и одним из выдающихся руководителей леденцовского «Общества», заявляет, что Оно – это «Общество» - уже давно существует как непреложный факт «русской действительности», что оно уже располагает большими суммами внебюджетных средств, что у «Общества» есть возможность в неограниченных размерах самому обеспечивать рост этих внебюджетных денежных и прочих материальных средств, не прибегая к помощи государственного бюджета, что у «Общества» есть обширная и всеобъемлющая «жизненная программа» теоретической и практической деятельности благотворительного характера и что у «Общества» есть хорошо отлаженная системы коллегиального руководства, обладающая ярко выраженным благотворительным характером.

И, наконец, И.П. Павлов вполне обоснованно говорит о том, что благотворительный характер деятельности «Общества» вызывает к жизни «культурные волны», пробегающие по всему миру. Эти волны имеют духовную природу. Поэтому они обладают способностью пробуждать в людях живой, творческий «общечеловеческий интерес» к благотворительной деятельности духовного плана, которая только и может приносить человечеству животворные для него результаты.

Имея в виду данное важное обстоятельство, которое нашло свое достойное признание в выступлении И.П. Павлова. О.Н. Яницкий пишет:

«Он справедливо говорит о том, что русское общество и русское правитель​ство были недостаточно осведомлены о местной жизни вообще и местных особенностях жизни национально​стей, ее составляющих, в частности. И вот ключевое положение: «Усиление научной ра​боты, связанной с местной или национальной жизнью, позволяет использовать духовные силы народа так сильно, как никогда не удается их использовать в уни​тарной централистической организации. Местный центр использует и вызывает к жизни духовные силы, иначе не доступные к возбуждению. Этим путем дости​гается максимальная интенсификация научной рабо​ты. Таким образом, начав с глобальных по сути прин​ципов, Вернадский приходит к тому, что их основой яв​ляется «местный центр», понимаемый им двояко: как «место», точка сосредоточения мировых связей и обме​на знаниями, и как  «локус» местной духовной жизни, «производящей» все разнообразие населяющих Россию культур, которое столь же важно для поддержания соци​ально-экономической устойчивости (sustаiпаbibity), как и разнообразие природное, биологическое (biodiversity).

Завершу этот экскурс в историю русской науки еще одной мыслью и вытекающим из него предвидением. Мы, говорил Вернадский, «государство-континент». Однако мы все еще «недостаточно оцениваем значение огромной непрерывности и нашей территории, больше того - мы от этого страдаем. Но мы всеми силами должны стремиться к мирному мировому сожительст​ву народов. Огромная сплошная территория, добытая кровью и страданиями нашей истории, должна нами охраняться как общечеловеческое достижение, делаю​щее более доступным, более исполнимым наступление единой мировой организации человечества» (под​черкнуто мною. - О. Ян.). Здесь Вернадский вводит не​обычный для нашего уха термин: «государственное творчество», которое и тогда, и сейчас идет «слабо, не​уверенно, неполно». Речь идет не об очередной терри​ториально-бюрократической реорганизации – этого у нас всегда было предостаточно, а об институцио​нальной, точнее ведомственной (учрежденческой) ди​намике, пока никак не соответствующей требованиям и темпу глобальных перемен. Одним из инструментов достижения этой цели является, по мысли Вернадского, покрытие азиатской части страны «государственной сетью высших школ и научных учреждений»). Как вид​но сегодня, даже после двух мировых войн идея такого всеединства, иначе говоря, «глобальной экосистемно​сти», медленно пробивает себе дорогу, но то, что мы должны осознать значение громадности территории Российской Федерации и эффективно - не колониза​торским способом, не очередным «переделом», а ин​теллектуальным и духовным развитием; - поддержи​вать ее, укреплять ее целостность, это уж точно». (О.Я. Яницкий. Экологическое мышление «великого передела». М. РОСПЭН, 2008, стр. 29-30).

Блестящий пример «государственного творчества» в области создания и развития «первичных ячеек» разнообразных благотворительных обществ дал Д.И. Менделеев. Он был активным участником всех инициатив В.И. Вернадского, Х.С. Леденцова, И.П. Павлова и многих других ученых, ставших сподвижниками леденцовского «Общества». В разгар революционных событий 1905 года он написал книгу, которую назвал «Заветными мыслями». В ней он очень деликатно, но «мягко, но твердо», доказывает, как «дважды два», абсолютную вредоносность революционного «брожения умов» в студенческой среде для любого общества и, прежде всего, для самого же студенчества.

Революционному пути Д.И. Менделеев противопоставляет сугубо мирный путь, тот, по которому шло леденцовское «Общество», но не называет его, даже не упоминает о нем, потому что студенты тайно использовали леденцовский «Музей» для подготовки вооруженного восстания. Полиция закрыла музей, что бросило «густую тень» подозрения на «Общество». Царское правительство долгое время отказывало ему  в официальном признании, несмотря на впечатляющие успехи «Общества» в развитии науки и техники того времени. О достижениях «Общества» очень весомо и в «полный голос» сказал И.П. Павлов с официальной трибуны. Д.И. Менделеев писал по сути о том же самом, но сделал это абстрактно, то есть «без привязки» к конкретным фактам.

Д.И. Менделеев подробно обсуждает вопрос о наилучшей сети учебных заведений, обладающую высокой «экологоочистительной»   способностью в отношении человеческого сознания; «до тонкостей» рассматривает проблему «выращивания» экологоохраняющих отраслей общественного хозяйства, обладающих «чепухоустойчивым» характером; утверждает, что подлинным человеческим капиталом являются НЕ деньги, а взаимное душевное (сердечное) и, особенно, духовное ДОВЕРИЕ людей друг к другу.

Особое внимание и тщание в своих «Заветных мыслях» Д.И. Менделеев проявил в отношении «тонких механизмов» установления «доверительно - капиталистических» отношений «верхов» и «низов» общества друг с другом в «обход» государства с неизбывно присущими ему налогами, бюджетом, извечной бюрократической волокитой и т.д.

На форе практических мероприятий леденцовского «Общества» этот вопрос кажется очевидным и предельно ясным. Например, министр царского правительства посылал своего товарища к руководству «Общества» с тем, чтобы он своими глазами увидел и руками пощупал то, что представляет насущный интерес для возглавляемого им министерства. Товарищ министра становился «послом доверия» для двух сторон: для министерства и «Общества».

Министр военно-морского флота России, понесшего тяжелые потери во время цуцимского и других сражений русско-японской войны, проявил к леденцовскому «Обществу» свое доверие и в обмен на него получил новый, «с иголочки», военно-морской флот, оборудованный по последнему слову науки и техники, причем «Общество» создало его за свой собственный (внебюджетный) счет и, кроме того, «вдохнуло» во все вновь построенные корабли неукротимый дух русского патриотизма, который сыграл очень большую роль в победоносном участии этого флота во время первой и второй мировой войны. Важно отметить, что чиновная бюрократия военного ведомства, именуемая «черпачками» за любовь к взяткам, даже не заметила того, что свершилось как бы само собой у нее под носом, потому что бюджетные деньги не понадобились и не с кого было требовать «подношений за уважение к начальству».

Подобных примеров можно привести много, потому что у «Общества», по словам И.П. Павлова, были очень обширные «жизненные программы», по которым стремительно расширялся «фронт» практических работ, направленных на создание того, что В.И. Вернадский называл «жизненными учреждениями». Это десятки и сотни тысяч «первичных ячеек» духовно-благотворительной деятельности людей. «Общество» создавало им «локусы» проявления творческой активности в виде специализированных исследовательских лабораторий, научных институтов профессиональных обществ и т.д. и придавало их творчеству самодеятельный и самодостаточный характер.

Из своего местного, ограниченного «локуса» человек может духовно обозревать и осмысливать весь мир, посылая в него информационно-энергетические излучения своей души и духа, а также впитывать подобные излучения из других «локусов» в себя, в свое сознание. Для Д.И. Менделеева главным «локусом» его творческой жизни стало леденцовское «Общество». Под его влиянием он написал свои «Заветные мысли», которые являются его личным завещанием человечеству.

Он хорошо знал «Общество», воспринимал его «душой и телом», чувствовал свое неразрывное единение с ним, предчувствовал его трагическую судьбу, всеми «фибрами души» желал ему дальнейшего процветания и благополучия и поэтому интенсивно развивал свое представление о капитале доверия как единственно ценном достоянии человеческой личности, о капитале всецело духовном, а не материальном. Он говорит об этом иносказательно, но вполне понятно, если осмысливать то, о чем у него идет речь.

 В данном отношении – отношении понимания – «Заветные мысли» Д.И. Менделеева вполне сравнимы с двумя обсуждаемыми нами книгами Н.С. Мельникова. Творчески мыслящий человек обычно берется за перо и начинает писать  о своем, самом сокровенном для него, лишь тогда, когда что-либо явственно чувствует его душа и освещает дух, притом настолько сильно, что сопротивляться ему уже нельзя. Но когда творец нового начинает писать, он сразу попадает в жуткие объятия того, что называется муками творчества.

Видимое душой и духом чрезвычайно трудно передать словами. Все время получается что-то «не то» и «не так». Написанное становится длинным, скучным, невразумительным, причем чем ярче свет в душе и духе, тем темнее становится «муть» в написанном словами. Но читательские муки еще сильнее и горше, чем писательские. Читателю нужно знать, о чем ему хочет, но не может сказать писатель, но тот не может ничего предъявить читателю, кроме им уже написанного.

Читателя из его читательских затруднений может выручить капитал доверия. Он обладает духовной сущностью, которая может легко проникать в сознание писателя и видеть в нем сразу все, о чем писатель пытается ему поведать. Если писатель вдруг встретиться с таким  духовно одаренным читателем, то у писателя пропадает необходимость что-либо для него писать и обрекать себя на муки творчества. Но зато такому духовно одаренному читателю легко «работать» сразу со многими писателями, которые что-либо пишут или только собираются писать на интересующую его тему.

За счет духовного капитала человеческой личности такой читатель сам избавляет себя от своих читательских мук и нарабатывает в себе огромный информационно-энергетический потенциал капитала – доверия. У такого читателя как бы пропадает необходимость быть читателем вообще. Он доверяет другим людям, потому что точно знает, можно ли им доверять или нет, в чем и на сколько. Но такой человек удивительным образом вызывает огромное доверие к себе со стороны многих людей, которые в их практических делах охотно следуют за ним.

В качестве примера такого человек здесь можно привести выдающегося американского предпринимателя Сэм Уолтона, создателя всемирно известной транснациональной фирмы «Уолт-Март». Сэма Уолтон (1918 - 1992) пишет о себе, что он был прирожденным купцом. Он с юных лет был «бродячим лоточником» и ему нравилось торговать. С 1940 по 1962 год он продолжал быть «коробейником», «мелким лавочником», азартным игроком розничной торговли, неутомимым «работником прилавка», но преуспевающим его назвать было нельзя. Он пишет, что все это время едва – едва «сводил концы с концами» и не вылезал из долгов.

В 1962 году Сэма Уолтон оказался в сфере действия американских благотворительных обществ, сформированных по образу и подобию леденцовского «Общества» и действующих на так называемой независимой, неприбыльной, некоммерческой основе, которая является генератором капитала – доверия. Сэм Уолтон понял, что это как раз то, что ему недоставало более всего, что все его беды проистекали только из того, что у него самого этот самый капитал был в жесточайшем кризисе: он не верил никому и ему никто не верил. Он стал с усердием накапливать капитал доверия в самом себе и обращать на него особое, самое пристальное  внимание. У него дела сразу пошли лучше и лучше. К концу жизни он издал книгу, в которой сам подвел итоги проделанной им духотворческой работе – работе, в которой человеческий дух творит нечто небывалое, а вместе с тем творит и самого себя. Вот что он сказал:

«Я верю, что наш подход к делу и наша точка зрения получат официальное признание и в этом десятилетии, и в грядущем веке. Изменятся методы руководства бизнесом во всем мире, и многие из этих изменений отразят то, что мы, в своем эгоизме, считали чисто уол-мартовским подходом. В мировой экономике для того, чтобы преуспеть в деловой сфере, нужно будет действовать также, как всегда старался действовать «Уол-Март»: дать возможность нести большую ответственность за принятие решений тем, кто работает на переднем крае, тем, кто ежедневно общается с клиентами. Правильное руководство будет заключаться в том, чтобы начать прислушиваться к идеям и предложениям этих людей, объединить их в общий фонд и распространять среди всех сотрудников данной организации, чтобы они могли воплощать их в жизнь. Именно так и принято действовать в процветающих компаниях уже сегодня. Прекрасные идеи рождаются повсюду, если только Вы умеете слушать и находить их. Вы ни за что не сможете предположить заранее, кто именно станет автором такой идеи.

Человек может все. Однако любые прогрессивные новшества, любые нестандартные решения требуют, прежде всего, преодоления одной из самых сильных сторон человеческого характера – сопротивление переменам. Чтобы достичь успеха в этом мире, нужно постоянно меняться». (Сэм Уолтон. Сделано в Америке. Как я создал Wol-Мart. Альпина бизнес букс. М. 2005, стр. 207-209).

Доверяя людям и оказывая активное личное содействие проявлению их талантов, Сэм Уолтон вскоре стал самым богатым предпринимателем США. Созданная им фирма «Уол-Март» росла как на дрожжах. Её формировали духовно-творческие «нити» капитала доверия людей, связывающие их целеустремления воедино. Будучи основанной на капитале доверия, «Уол-Март» удивительным образом воплотила на практике все теоретические положения, высказанные Д.И. Менделеевым в его «Заветных мыслях».
Глава 3. Густав Густович Шпет

Выше у нас зашла речь о парусах, которые можно и нужно ставить на Ковчег и делать это так, чтобы паруса улавливали лишь те ветры, которые присущи смыслам Бога и осуществляют их. Г.Г. Шпет называл эти смыслы «первичными» и искал их всюду, где только мог: в многотомных сочинениях именитых (и малоизвестных) авторов разных эпох и народов, в древних манускриптах, в обширной художественной и научной литературе и т.д. Наиболее ценным и уважаемым источником знаний о первичных смыслах Г.Г. Шпет считал Евангелие и по этому поводу писал:

«Мне не стыдно, что мысли, изложенные в Евангелии, я считаю и по существу наиболее глубокими и по форме изложения наилучшими! Во всяком случае таково мое убеждение!.. в Евангелии ясно сказано, кто не уподобляется детям, не попадет в царствие небесное. Не дети должны нам быть подобны, а мы им». (Подчеркнуто нами. Густав Шпет: Жизнь в письмах. Эпистолярное наследие. М. РОССПЭН, 2005, стр. 56, 85).

Г.Г. Шпет четко прослеживал связь науки и религии и говорил о том, что они должны не отрицать, а наоборот, всемерно поддерживать друг друга:

«Научное образование ведет к разрушению авторитетов и к самостоятельности, так как оно всегда побуждает к новым исследованиям и к проверке раз полученных результатов… Не что иное, как наука дает человеку и настоящую религиозную культуру. Она разрушает предрассудки и суеверия, но она, - настоящая наука – ведет нас в недра предмета, где открывается повод для развития истинного религиозного сознания… Это благоговение не на словах, а на деле, доказанное жертвой труда и времени. Истинная наука религиозна…». (Подчеркнуто нами. Густав Шпет. Избранные психолого-педагогические труды. М. РОССПЭН, 2006, стр. 88, 89).

Когда люди уравнивают права и эвристические (познавательные) возможности науки и религии, и делают это во всех своих умах и делах, то они обретают герменевтическое, то есть смыслосодержательное сознание. Оно обладает особым духом. В сознании людей этот дух работает как духовная сила, как «мотор», продвигающий людей сквозь «дебри» всяческих проблем их многотрудной повседневной материально – идеальной жизни. Дух герменевтического сознания продвигает людей к первичным (Божественным) смыслам всего сущего в природе и в обществе, в то время как обычный «здравый рассудок» человеческого сознания «тащит» людей в противоположном направлении. Эти две разнонаправленные силы действуют в одном пространстве человеческого сознания и, можно сказать «растягивают» его – это пространство – на две части, на два «человеческих фактора», о которых речь шла выше.

Оба эти фактора являются «недозрелыми», еще лишь «до» и «пред» человеческими. Герменевтический дух открывает людям Божественные Смыслы, которые позволяют им переместить эти два фактора в другое экологическое пространство человеческого сознания, где эти факторы превратятся в постчеловеческие, в то, что крайне необходимо для будущей, более высокоорганизованной личной и общественной жизни людей, без чего она состоятся никак не может.

  По мере наращивания усилий герменевтического духа в открытии первичных смыслов Бога в самом человеке, возрастает и сила противодействия ему со стороны духа человеческого здравомыслия. Один дух сталкивается с другим «лоб в лоб» и с возрастающим ожесточением своих духовных сил «давят» друг на друга и на людей, оказавшихся в сфере противодействия духов. По словам Г.Г. Шпета,

«Наше время захотело быть орудием в руках злого гения истории и воздвиг​ло поперек ее течения чудовищную военную плотину. Как игрушечную, смел ее напор духа и мысли - ибо, невзирая на миллионы трупов и искалеченных тел, это была война духовных, а не плотских сил, - и не оказалось народов побежденных и победителей, есть только низверженные и взнесенные». (Подчеркнуто нами. Г. Шпет. Прообраз искусства. Из Эстетических фрагментов. «Стратегия России», №6, июнь 2006 г. стр. 85).

Эти слова высказаны Г.Г. Шпетом в адрес первой мировой войны. В равной мере они справедливы в отношении второй мировой войны и следующей, очередной, для которой люди всех стран и народов руками «злого гения истории» уже соорудили громадную «военную плотину» поперек хода эволюционного развития жизнедеятельности человечества. Новая «рукопашная схватка» противоположно направленных сил в целях уничтожения этой «плотины» для людской плоти будет еще более страшной своими чудовищными катастрофическими последствиями.

Г.Г. Шпет искал возможности предотвращения серьезных сбоев и нарушений в естественном ходе эволюционного развития дуальной (двойственной: материально-идеальной) природы жизни. Ответственность за помехи несут обе «половинки» этой природы: как духи, так и люди. Возможности устранения и предотвращения помех следует искать в рационализации способов взаимной «стыковки» этих «половинок» друг с другом, то есть духов с людьми и людей с духами в зависимости от того, какая сторона проявляет инициативу в сближении. Вопрос «сращивания» души с телом и тела с душой занимал умы древних греков и еще более древних народов всецело. Еще более злободневным и актуальным этот вопрос стал для последующих времен, когда выявилось бескомпромиссное противостояние идеализма и материализма как двух противоположных общественных течений философской мысли. Эти течения всегда сталкиваются друг с другом в непримиримом, нередко очень кровавом противоборстве.

Столкновения происходят в сознании людей, которое само по себе является дуальным, то есть идеальным и материальным одновременно. Эта дуальность проявляется как в отдельно взятых человеческих индивидах, так и в больших людских сообществах. В индивидуальном плане серьезный интерес представляют случаи, когда дух делает такой могучий напор на физическое тело человека, что оно мгновенно обугливается, превращаясь в небольшую кучку пепла и золы, причем дотла сгорает только живая плоть, тогда как её одежда остается в целости и сохранности. Либо же человек вместе с одеждой на глазах очевидцев мгновенно и бесследно исчезает неведомо куда.

 К числу подобных непонятных событий следует отнести периодически повторяющиеся «волны» самоубийств детей переходного (подросткового) возраста. По всем психофизическим характеристикам это вполне нормальные люди. Они обеспечены материально, окружены родительской любовью, лаской, вниманием, участием взрослых в делах и хлопотах детей, пользуются уважением сверстников, родных и близких. В таких условиях можно, как говорится, «не только жить и не тужить, но еще и радоваться жизни».

Но для самоубийц такая жизнь невыносима, мучительна и они всеми доступными им средствами спешат избавится от неё возможно скорее. Их невозможно отговорить от суицида и усмотреть за ними. Иногда их удается спасти (своевременно вынуть из петли на шее, ввести противоядие и т.д.), но в последующем они повторяют попытки и добровольно уходят из жизни.

Подобные самоубийственные события происходят в жизни целых народов и человеческих цивилизаций, которые развязывают ожесточенные войны сначала своих духовных, а затем и плотских сил. Г.Г. Шпет считал «зачинщиком» и главным виновником таких самоубийственных событий дух и изучал эти его деяния со страстью и самоотверженностью врожденного детектива. Сами эти деяния он называл «работой духа» и старался выяснить каким образом эта работа делается.

Его более всего интересовали первичные (божественные) смыслы «работы духа» и сравнение этих смыслов с человеческими, которые люди вкладывают в эту «работу» сами, не зная ничего о смыслах Бога. Экспериментальной площадкой для выяснения интересующих его вопросов Г.Г. Шпет выбрал человеческий язык, который с непосредственной очевидностью обнаруживает «интим» в отношениях идеального и материального первоначал человеческой сущности:

«Язык в своей действительной сущности есть нечто, всегда и во всякое мгновение преходящее. Это есть вечно повторяющаяся работа духа, направленная на то, чтобы сделать артикулированный звук пригодным для выражения мысли. Это определение непосредственно относится ко всякому отдельному говорению, но в истинном и существенном смысле лишь как бы совокупность этого говорения можно рассматривать, как язык. По разрозненным элементам нельзя постигнуть того, что в языке является самым тонким и высоким, и это лишнее доказательство, что язык собственно заключается в акте своего действительного порождения, поскольку он воспринимается и предчувствуется в связной речи. Называть языки работою духа тем более правильно, что вообще бытие духа мыслимо только в деятельности и как деятельность. Эта работа действует постоянным и единообразным способом. Её цель – разумение или понимание». (Подчеркнуто нами. Г.Г. Шпет. Внутренняя форма слова. Этюды и вариации на темы Гумбольта. М. URSS, 2006, стр. 13).

Как видим, в сфере языка дух  «постоянно и единообразно» занят лишь тем, что создает (творит) этот язык в примате, у которого его еще нет и сам он создать его не может, каким бы умным он при этом ни был. Дух вынуждает примата произносить слова, прислушиваться к ним, осмысливать их, высказывать свои мысли вслух  словами для других и даже «молча про себя», общаться друг с другом с помощью слов. Дух при этом «работает» в  данной сфере очень добросовестно и весьма старательно, о чем свидетельствует неисчислимое множество различных языков, появившихся, исчезнувших и продолжающих сохраняться ныне в процессе длительного исторического развития человечества.

Важно обратить внимание на то, как «работает» дух при сотворении языков и что у него получается в итоге. Дух располагает смыслами Бога и осуществляет их. Но ему с его небесной высоты приходится низко наклоняться к опекаемым им приматам, пребывать в такой неудобной («согбенной») позе  бесконечно долго и действовать с высочайшей осторожностью, чтобы не «испортить» замыслы Всевышнего и не погубить приматов.

Приматы, напротив, могут вести себя свободно, раскованно и, скажем, безответственно, потому что, язык неведомым им образом творится в них как бы «сам собой и сам по себе»  и это их ни к чему не обязывает. Они учатся «шевелить мозгами» с помощью слов, малопригодных или вовсе не пригодных для восприятия божественных смыслов человеческого бытия, заменяют их своими приматными «соображениями» и занимаются их осуществлением.

Примат – это примитивный человек. Дух стремиться избавлять его от примитивизма и делать его все более и более человечным. Однако сам примитивный человек более всего отстаивает в себе  свой привитимизм в ущерб своей же человечности. Как известно, человек обладает свободой выбора  и делает его по мере своего «разумения», которое у него еще существует. Выбор совершается сознательно (со - знательно), то есть зависит от двух сторон: от духа и от человека. Благодаря Божественным смыслам дух о человеке знает все (его прошлое, настоящее и будущее), а человек о духе ровным счетом не знает ничего и даже знать не хочет ничего.

У духа нет подобной безответственной свободы действий. Он должен неуклонно делать свое святое дело: превращать примата в человека, удалять из него привитимизм и повышать степень человечности то тех пор, пока человек не станет достойным Подобием и Образом Бога на земле. Здесь у духа выбора нет, не из чего выбирать. Однако дух обладает полномочиями и всевластием выбирать, с какого бока и как подходить к приматам, чтобы их очеловечивание у него получалось возможно лучше. Такую свободу духа Г.Г. Шпет называл «непроизвольным истечением духа»:

«Прежде чем выступить во внешний мир, каждое человеческое действие совершается внутренне: ощущение, желание, мысль, решение, поступок, а также и язык. Последний исходит из такой глубины человеческой природы, что его даже нельзя назвать собственным творчеством народов; он обладает видимо проявляющейся, хотя и необъяснимой в своем существе, самодеятельностью. Народ пользуется языком, не зная, как он образовался, так что представляется, что язык не столько проявление сознательного творчества, сколько непроизвольное истечение самого духа». (Подчеркнуто нами. Г.Г. Шпет. Внутренняя форма слова. Этюды и вариации на темы Гумбольта. М. URSS, 2006, стр. 11).

Итак, дух действует непроизвольно и истекающим из самого себя образом. Это находится в вопиющем противоречии с произвольными действиями человека. Внешне он очень похож на живой мешок из кожи, наполненный мясом, костями и прочей «требухой». Истекая из самого себя, дух втекает в этот «мешок» и ведет себя в нем непроизвольно, непрерывно «натыкаясь» на произвольные действия человека, не совсем совпадающие, а иногда и вовсе противоречащие намерениям и целеустремлениям духа. В случае особо острых противоречий в жизни человека возникают  пренеприятные явления, которые Г.Г. Шпет называл «кошмарами» и «чудовищными фантасмагориями»:

«Духовная жизнь человечества, как и душевная жизнь человека, идет диалектическими толчками и скачками, периодами медленного на​копления «душевной энергии» и внезапных «взрывов», революций, по​корной душевной податливости или восприимчивости и бурного сопротивления, творческого разрушения того, что так трудно и медленно на​капливается, и нового ленивого или легкомысленного созидания. Душевная жизнь человека и тем более духовная жизнь человечества ​ - чудовищная фантасмагория, кошмар, а не планомерная эволюция семе​ни, передаваемого и воспринимаемого по законам природы и в назна​ченныe ею сроки. Тем не менее, а, может быть, именно поэтому, проник​новение в тайны душевных движений так настойчиво требует вопроса: когда и как это началось? И это одинаково относится к созданию индивидvальных «диспозиций» и коллективных «укладов». (Подчеркнуто нами. Густав Шпет. Избранные психолого-педагогические труды. М. РОССПЭН, 2006, стр. 498, 499).

Постановка вопроса о начале дела скрывает в себе другой вопрос – о конце этого дела и возможностях целесообразного воздействия человека  и человечества на этот «конец» с тем, чтобы он стал бесконечным и наиболее благоприятным для людей. Они могут видеть и пытаться хотя бы как-то понимать лишь то, что находится между началом и концом.

Человек, который, подобно Г.Г. Шпету, серьезно задается «жгучим» вопросом о начале дела с твердым намерением оказать благотворное влияние на его конец, сам 

позиционирует себя в роли «Ноева Ковчега», способного держаться на плаву в безбрежном космическом «море» жизней и смертей. Судя по всему, Г.Г. Шпет позиционировал себя именно в данном качестве и поэтому старался снабдить свой ковчег надежными и эффективно действующими парусами. Самый важный, удобный и безотказно действующий из них он считал обычное человеческое внимание, с помощью которого можно достигать «высшего напряжения» человеческого сознания:

«Как бы ни объясняли психологи внимание, с точки зрения описания оно характеризуется как своеобразное чувствование, напряжение, сопровождаемое одним из процессов нашего мышления; сопрягаемые с вниманием процессы всегда проистекают более интенсивно и живо, остальные процессы текут слабее». (Подчеркнуто нами. Густав Шпет: жизнь в письмах. Эпистолярное наследие. М. РОССПЭН, 2005, стр. 51).

Обострение внимания и напряжение сознания по-шпетовски – это очень эффектный инструмент познания, с помощью которого легко можно искоренять вредоносный сумбур в голове и устранять чепуху из практических дел. С помощью «паруса внимания» Г.Г. Шпет ставил на свой ковчег много других «парусов». Наиболее важными из них являются шпетовские определения духа. Г.Г. Шпет старался понять и осознать его возможно полнее как в целом, так и в частностях, составляющих многообразное обличье духа. Нам важно обратить внимание на шпетовские «парусные дела», постараться поучиться у него обострять внимание и с его помощью напрягать сознание таким образом, какой наиболее пригоден для очистки его экологического пространства, для превращения этого пространства из трехмерного в многомерное. Поэтому нам можно не счесть за труд получше вдуматься в нижеследующие слова Г.Г. Шпета:

«Я думаю, что к настоящему времени термин «душа»​ настолько уже очищен от метафизических пережитков, что им можно пользоваться, - в уверенности, что теперь и самые нервные особы умеют устоять против соблазнов навьего очарования, - только усвоив термину некоторое положительное содержание вспомогательного  для науки «рабочего» понятия - того, что физики называют «мо​делью», сознавая нереальный, фиктивный смысл соответствующей «вещи». Стоит только отрешиться от представления души, как суб​станции, чтобы тотчас отбросить и все гипотезы об ее роли, как суб​станциального фактора в социальной жизни. 

То же относится к тер​мину «дух». Только при этом условии оба термина в серьезном смысле могут толковаться как субъект (materia in qиa) - чего от «духа» требо​вал уже Гегель. Термин «дух народа», подобно (но не тожественно) «духу времени», «духу профессии, класса, солидарности» и т.п., удо​бен теперь тем, что толкуется коллективно. А этим, в свою очередь, окончательно преодолевается традиционное представление о субъек​те, как индивидуальной особи - туманном биологическом прикры​тии все той же гипотезы субстанциальности. И далее, легко показать уже действительное положительное содержание термина. Формально это есть лишь указание на некоторого рода тип или характер, а потому нечто изначально коллективное, что обязывает нас, обратно, и инди​видуальное - в его структуре и составе - трактовать как коллектив​ное. Все это - уже не простое истолкование и перетолкование терми​на, а новый смысл, новый прuнцuп, новый метод. (Подчеркнуто Г.Г. Шпетом. Густав Шпет. Избранные психолого-педагогические труды. М. РОССПЭН, 2006, стр. 420).

Этими словами Г.Г. Шпет водрузил на свой ковчег две «мачты» - понятия «души» и «дух». Мачты высокие, видны издалека, многим людям они уже «примелькались» и, если на эти мачты поставить паруса, то ковчег придет в движение и сможет брать на борт хотя бы самих любознательных пассажиров. 

Г.Г. Шпет ставит на мачту, именуемую «духом», несколько логических определений духа и делает это нижеследующими словами:

«Самое распространенное значение слова «дух» состоит в том, что этим именем обозначается некоторое конкретное, живое и свободное существо sui generic, своими качествами, могуществом и силою превосходящее человека и существующее в условиях, менее связывающих, менее трудных и более высоких, чем те условия в которых существует человек… Источник (вдохновения) мы ищем вне собственных сил, в сферах, лежащих выше их». (Г.Г. Шпет. Сочинения. М. 1989, стр.529, 532).

Однако, Густав Шпет твердо убежден в том, что источник вдохновения человек может найти внутри себя, в том Боге, который пребывает в человеческой душе и называется интуицией и герменевтическим чутьем. С их помощью человек может создавать своих собственных (внутренних) духов, которые ни в чем не уступают внешним духам ни в качествах, ни в могуществе, ни в силе, ни в способностях существования в более «высоких» условиях, недоступных человеческому организму. Более того, эти внутренние духи могут придавать физическому телу человека эти свои существенные (существовательные) способности.

Теперь мы можем перенести наше внимание – хорошо обостренное и удовлетворительно напрягающее человеческое сознание – на шпетовский способ «очеловечивания человека», придания ему такой человечности, которую Г.Г. Шпет называл естественной:

«Эту свою мысль я в особенности подчеркиваю: только когда человек отвергнет все другими испытанные пути, из него само собою проистечет его «естественная человечность», которая двинет его, его собственным путем. Никто не знает, как долго и откуда в нем накопляется энергия, которая вдруг производит оглушительный взрыв. Мы живем этими взрывами, -  ​тут – истинное  начало «нравственного», - и где не расходуется накопив​шееся в мелких вспышках, там «взрывы» поражают наше воображение. Пример - уход Толстого. Но внутренне еще поразительнее, чем эти акту​альные формы, формы потенциального сосредоточения, пока еще «тер​петь» можно. Тут - настоящие «конфликты», а актуализация - часто мо​мент второстепенный, «разрешение». Собственно в этой потенциальнос​ти человек «очеловечивается»; актуализация - нередко лишь новый «ложный» шаг, новый повод для «не» по критерию педагогики». (Подчеркнуто нами. Густав Шпет. Избранные психолого-педагогические труды. М. РОССПЭН, 2006, стр. 365).

Очеловечевание человека, то есть преобразование в нём его «дочеловеческого» и «предчеловеческого» факторов сознания в новый, более высокоразвитый факитор, происходит лишь в т.н. «пиковом» состоянии напряжения сознания и совершается до тех пор, пока человек это напряжение ещё может терпеть. До этого «пика» никаких существенных изменений в человеческом сознании не происходит и происходить не может – не хватает «энергии сознания». Когда же её в нем вдруг скапливается слишком много, тогда происходит «взрыв», напряжение сознания спадает и оно становится импотентным, не способным принимать участие в «работе духа».

Отсюда следует, что человеку и человечеству очень важно суметь сделать так, чтобы острие пикового состояния в напряжении сознания превратилось в отлогую, плоску

КРАТКИЙ  ПЕРЕЧЕНЬ  КЛЮЧЕВЫХ  ПОЛОЖЕНИЙ  ДЛЯ  ФОРМИРОВАНИЯ  ТЗ  НА  СОЗДАНИЕ  БОЛЬШИХ  ИНТЕГРИРОВАННЫХ  СЛОЖНЫХ ТЕХНИЧЕСКИХ  СИСТЕМ  И  ДОЛГОВРЕМЕННЫХ  РОБОТИЗИРОВАННЫХ  УСТРОЙСТВ(СИСТЕМ)/ Д Р С /  С  ЭЛЕМЕНТАМИ  ИСКУССТВЕННОГО  ИНТЕЛЛЕКТА  НА  ПЕРСПЕКТИВУ

1. Долговременное  роботизированное  устройство  с  элементами искусственного  интеллекта должно стать и быть конкретным подобием живого, свободного существа, превосходящим человека своими качествами, могуществом и силой, а также способностью существовать в условиях, недоступных человеку.
2. Д  Р  С    должно  быть «Источником  деятельности»,  который  имеет вполне реальное значение не только в сфере действия самого устройства как  такового, но и во всей реальной действительности  космического  пространства.
3. Д Р С  должно быть самовоспроизводимым, уметь принимать любые объективные формы «видимости» и обладать способностью изменять их, оставаясь в себе «бессмертным», так что уничтожение его может мыслиться только при исключительных, «чудесных» обстоятельствах.

4. Продукты деятельности Д Р С должны обладать объективно-реальным значением и входить в состав окружающей нас действительности  или даже целиком её составлять.

5. Д Р С может обладать способностью нарушать некоторые естественные или привычные (людям) законы и действовать,  сообразно  ситуации  и  меняющейся обстановке, вопреки известным законам природы. 

6. Д Р С  должно уметь делиться на части и придавать любой из них силу влияния целого.

7. Д Р С должно обладать способностью действовать одновременно в нескольких местах и распределяться по множеству носителей его.

8. Д Р С должно уметь участвовать в простом внешнем «сожительстве» разнообразных долговременных  роботизированных  устройств, в их общении, взаимодействии и выстраивании в более или менее сложные иерархические системы.

9. Д Р С должно быть в равной мере способным и пригодным к «индивидуальной диспозиции» с отдельными индивидами, когда оно в них субъективируется и персонифицируется, так и к созданию «коллективных укладов», в которых  Д Р С  десубъективируется, дисперсонизируется и превращается в  «аморфную  субстанцию».

10. Д Р С должно позиционировать себя как «Сферу чистой возможности», как «прообраз законосообразности», как «место логического порядка и связи».
Вышеприведенные шпетовские определения «работы духа» - это ступени естественного развития человеческой личности, поднимаясь по которым она может овладевать производительными силами духовности. Сатья Саи Баба, например, владеет ими в совершенстве: он способен появляться одновременно во многих разных местах, знает мысли всех и каждого, материализовывает вещи из «пустоты», левитирует сам, телепортирует предметы, обладает властью над элементами и атомами, что позволяет ему трансформировать один предмет в другой, просто подув на него, или перевоплощаться самому, принимая различные образы.

Недавно в свет вышла книга Шри Сатья Саи Баба «Здоровье человека: методы обретения внутреннего покоя и процветания» (М. Амрита-Русь. 2008), в которой он приводит очень интересные и важные для нас мысли об обсуждаемом нами предмете: об экологии сознания и о том, что «сжег Буран и чему сейчас приходится возрождаться в новом обличье».

«Хотя тело смертно, мысль бессмертна. Сила, создаваемая волнами мысли, охватывает весь мир. Как источник тепла излучает тепловые волны, электричество – электромагнитные волны, свет – световые волны, так и ум распространяет ментальные волны. Все эти вибрации мысли – причины радости и горя, здоровья и болезни, восторга и скорби, рождения и смерти. Жизнь и поступки человека наполнятся смыслом, когда он будет сознательно подходить  к этой силе мысленных вибраций. По существу, весь наш мир – не более чем воплощение этих вибраций. Человеческий ум засияет относительным чистым светом, если в нем поселятся только светлые идеи, мысли и чувства. Истинная чистота действия возможна только при чистоте ума … 

Мысли составляют основу нашей жизни. Ум наделяет нас жизнью, поддерживает ее и, в конце концов, прекращает. Ум – причина творения, сохранения и разрушения. Ничто не сравнится с умом по величию. Человеческий ум соткан из мыслей и желаний, а мысли и желания определяются воспитанием и характером. Человек может желать ближнему зла и таить в душе ненависть, но при этом делать вид, что полон любви ко  всем. Такое поведение – самообман, ибо, обманывая других, он обманывает самого себя. Вы сами – творцы своей деградации и своих неудач. Человек должен запастись упорством и терпением, чтобы очистить свое сердце от дурных чувств и помыслов. Сердце – обитель святости, и нельзя допустить, чтобы там угнездились змеи злых мыслей …

Ум чрезвычайно силен. Он движется с огромной скоростью. Сила ума огромна. Весь космос создан мысленными волнами, поэтому Писание провозглашает: «УМ – КОРЕНЬ КОСМОСА». Нет места, формы или действия, в которых бы отсутствовал ум. Поэтому все мысли человека должны быть направлены в надлежащую сторону». (Подчеркнуто нами. Шри Сатья Саи Баба. «Здоровье человека. Меры обретения внутреннего покоя и процветания». М. «Амрита - Русь», 2008, стр. 81, 83, 93).

Сейчас нам нужно, что называется, «не сходя с этого места», сравнить данное определение ума и мышления с другим их определением, которое Ш.С.С. Баба дал в той же самой книге:

«У ума нет никаких сил. Единственная сила – это сила ДУХА. На самом деле ума НЕ существует. Ума НЕТ. Луна освещается солнцем. Мы видим ее за счет отраженного солнечного света. То, что мы принимаем за ум, - это отраженный свет духа, освещающий сердце. Отраженный свет принимается за ум, но это лишь способ восприятия, некая ИДЕЯ. Можно сказать, что ум соткан из желаний. Дух освещает сердце независимо от того, является ли оно чистым или нет». (Там же, стр. 89).

Ш.С.С. Баба говорит о том, что человек состоит из трех составляющих – тела, ума и души, что человек нуждается в теле для выполнения своих человеческих действий и если они производится без различающей силы ума, человек начинает вести себя как животное, которое повинуется «слепым» инстинктам и случайным импульсам, что делает его «хуже животного», поскольку превращает в демона, творящего зло преднамеренно с помощью превращения ума в безумие, в противоположность разума. Даже Высший разум способен превращаться в неразумие, причем тоже Высшее. Это происходит потому, что одинаково «освещает и согревает» всякие человеческие души и сердце – чистые и нечистые.

Высший Разум способен задолго предчувствовать приближение к нему острых, болезнетворных приступов Высшего неразумия и принимать превентивные меры к их преодолению. Одним из примеров такого события являются древние Упанишады, в которых за 5 тысяч лет до наших дней были в точности предсказаны гибельные для всего живого общественно-природные свойства современной техносферы и «выписана» длительная (в три инкарнационных срока жизни) «командировка» Ш.С.С. Бабе для «безотлагательного принятия надлежащих мер», устраняющих зло неразумия вместе с его ментальным корнем.

В этом деле Сатья Саи Баба не одинок. Подобную духовную работу выполнил А.С. Пушкин, с которым духи, особенно в его юношеские годы, трудились «бок о бок», придавая ему ярко выраженную способность «глаголом жечь сердца» людей, охваченных духовным неразумием. А.С. Пушкин овладел этим искусством с беспримерным старанием и талантом. В виде «отчета о проделанной работе» он написал специальное стихотворение:

           Поэт и толпа

Поэт по лире вдохновенной

Рукой рассеянной бряцал.

Он пел – а хладный и надменный

Кругом народ непосвященный

Ему бессмысленно внимал.

И толковала чернь тупая:

«Зачем так звучно он поёт?

Напрасно ухо поражая, 

К какой он цели нас ведет?

О чём бренчит? Чему нас учит?

Зачем сердца волнует, мучит,

Как своенравный чародей?

Как ветер песнь его свободна,

Зато как ветер и бесплодна:

Какая польза нам от ней?»

                 Поэт

Молчи бессмысленный народ, 

Поденщик, раб нужды, забот!

Несносен мне твой ропот дерзкий,

Ты червь земли, не сын небес;

Тебе бы пользы всё – на вес

Кумир ты ценишь Бельведерский.

Ты пользы, пользы в нем не зришь.

Но мрамор сей ведь бог!... так что же?

Печной горшок тебе дороже:

Ты пищу в нем себе варишь.

                Чернь

Нет, если ты небес избранник,

Свой дар, божественный посланник, 

Во благо нам употребляй:

Сердца собратьев исправляй.

Мы малодушны, мы коварны,

Бесстыдны, злы, неблагодарны;

Мы сердцем хладные скопцы,

Клеветники, рабы, глупцы;

Гнездятся клубом в нас пороки.

Ты можешь, ближнего любя, 

Давать нам смелые уроки,

А мы послушаем тебя.

               Поэт

Подите прочь – какое дело

Поэту мирному до вас!

В разврате каменейте смело:

Не оживит вас лиры глас!

Душе противны вы, как гробы.

Для вашей глупости и злобы

Имели вы до сей поры

Бичи, темницы, топоры; - 

Довольно с вас, рабов безумных!

Во градах ваших с улиц шумных

Сметают сор, - полезный труд! – 

Но, позабыв свое служенье,

Алтарь и жертвоприношенье,

Жрецы ль у вас метлу берут?

Не для житейского волнения, 

Не для корысти, не для битв,

Мы рождены для вдохновения,

Для звуков сладких и молитв.

Данное стихотворение воспроизводит  разговор «части» (Пушкина) с «целым» (обществом), которое как «толпа» подразделяется на «высший свет» и «простой народ». Пушкин  «пропел» обществу «песнь» об Евгении Онегине и видит, что «высший свет» людской «толпы» отвергает её с порога, отказывается слушать и как-либо воспринимать. Простому народу («черни») пушкинские песни, напротив, очень нравятся и он призывает поэта петь ему песни смелее, больше и дальше. Но поэт очень сомневается, что «простой народ» сумеет извлечь из его «песен» какую-либо конкретную пользу для себя, настолько он погружен в свою «черноту», в которой его насильственно удерживает большое множество «черных» сил.

Вместе с тем, мы видим, как поэт, преодолевая свои сомнения, приходит к выводу, что кроме поэзии у общества нет иных средств избавиться от «патологий культуры». Поэтому в заключительной части стихотворения он заявляет:

«Не для житейского волнения, 

Не для корысти, не для битв,

Мы рождены для вдохновения,

Для звуков сладких и молитв».

Под словами «мы» Пушкин имеет в виду не только поэта (и поэтов), а всех людей. Они тоже рождаются для вдохновенной творческой жизни и только посторонние для них обстоятельства вынуждают их непрерывно «волноваться», всюду преследовать «корысть» и ради неё вступать в жестокие «битвы». Под влиянием таких угрюмо-сосредоточенных размышлений в сознании Пушкина вызрела отчаянно-дерзкая, отважно-смелая решимость ускорить свое личное движение по единственно плодотворному поэтическому пути и внести в него ряд существенных усовершенствований.

Эти усовершенствования направлены на обострение внимания и напряжение сознания человека с тем, чтобы экологическое пространство человеческого сознания легче очищалось от «нечистот» и становилось доступнее для творческого вдохновения, преображающего человека и общество в направлении к лучшему будущему, к которому призывает людей Сатья Саи Баба.
Глава 4. Барбара Энн Бреннан

Телевидение позволяет человечеству созерцать запуски пилотируемых космических аппаратов, наблюдать как пилоты усаживаются в свои кресла, пристегиваются к ним ремнями и закрывают себя в тесном, замкнутом со всех сторон машинном пространстве. При этом зрители видят пилотов только в одном их человеческом измерении – телесном и не могут видеть и знать, что происходит при этом с тремя другими человеческими измерениями пилотов: аурическим, харическим и духовным.
Схематическое изображение всех четырех измерений человека и краткое, вразумительное описание самих этих измерений содержится в книге Барбары Энн Бреннан «Свет исходящий. Путь к исцелению». Она называет их «ИЗМЕРЕНИЯМИ СОЗИДАТЕЛЬНОЙ ЭНЕРГИИ» человека. Вот как выглядит схема всех четырех человеческих измерений (Рис.1).

Имея перед глазами данную схему, можно неспешно вдумываться в неё и наблюдать за тем, какими «логическими красками» и как дает Барбара Энн Бреннан словесное описание этой схемы:

«Понимание природы вашей творческой энер​гии, того, что она делает и как функционирует, помогает направить ее силу для сохранения здо​ровья, исцеления от болезней и обновления жизни. Очень важно также понять и осознать отношения между вашей индивидуальной твор​ческой энергией и естественными приливами и отливами волн вселенской энергии, которые пронизывают все ваше существо. Поля жизнен​ной энергии лежат в основе созидательных про​цессов и формируют буквально все - ситуации, в которых вы оказываетесь, события и проис​шествия и даже материальный мир, окружаю​щий вас.

Созидательные силы имеют несколько изме​рений. Возможности нашего языка слишком ограничены для адекватного описания разли​чий между этими измерениями, которые мы все живо ощущаем, переживая процесс творчества и созидания. За неимением лучшего, я исполь​зую термины энергия и измерение, хотя в данном контексте эти слова используются не в строго научном смысле. Однако, я надеюсь, что в будущем, когда люди научатся осознавать про​исходящие в их душах творческие процессы, в нашем языке появятся слова, позволяющие лучше описать то, что при этом происходит в нашем сознании.

С моей точки зрения, каждый человек существует по меньшей мере в четырех измерениях. Каждый из этих уровней существования может быть определен опытным целителем посредством сверхчувственного восприятия (СЧВ). На рис. 1 показаны все эти четыре измерения нашей человеческой сущности: физический уро​вень, аурический, харический уровень и уровень ядра.

Первое измерение - это хорошо знакомый нам физический мир. Наш физический мир со​храняется неизменным благодаря поддержке миров энергии и сознания.

Непосредственно под физическим миром расположено измерение универсального энер​гетического поля (УЭП); в этом поле и существует аура, или ЭПЧ (энергетическое поле чело​века). Этот уровень представляет собой кристаллический каркас, или решетчатую структуру, на которой покоится физический мир. Абсолютно все, что создается в физическом мире, должно сначала быть создано или уже существовать в мире жизненной энергии. Каждая форма должна сначала быть создана в структурных уровнях энергетических полей. Это измерение также содержит нашу личностную энергетику. Любое испытываемое нами чувство существует именно на уровне полей жизнен​ной энергии. Физическое тело лишь отражает изменения поля с помощью улыбки, нахмурен​ных бровей, походки, манеры сидеть или сто​ять и т.д.

Под ЭПЧ располагается харичский ypoвень, содержащий наши намерения. Намерения играют огромную роль в творческом процессе. Если наши намерения неосознанны, сумбурны или противоречат друг другу, то мы вступаем во внутренний конфликт, который разрушает творческий процесс. Когда мы научимся не только упорядочивать свои внутренние намерения, но и согласовывать их с намерениями окружающих, а тем более с намере​ниями больших групп людей, наши творчес​кие возможности станут поистине безграничными.

Под харическим уровнем располагается измерение сердцевины нашего бытия, то, что я называю уровнем ядра. Это уровень наших внутренних источников, конкретное проявление Бога внутри нас. Именно на этом уровне зарождается наша способность к созиданию.

Творческий процесс во всей своей полноте требует выхода из ядра энергии и потоков сознания на уровнях всех четырех измерений. Любое изменение в каждом из измерений требует изменения и его основания, которое находится в нижележащем измерении. Отсюда следует, что для исцеления тела нам придется работать с нижележащими энергиями, которые суть основа нашего тела. То есть, работать предстоит со всеми четырьмя измерениями, для чего требуется изучить свойства каждого из них» (Барбара Энн Бреннан «Свет исходящий. Путь к исцелению». Издательство «Астрель», М. 2005, стр. 25-27).
Сейчас мы можем (и должны) посмотреть на наших пилотов в управляемом ими космическом корабле и постараться узнать, что там происходит с взаимными соизмерениями людей и вещей. Любая человеко – машинная управленческая система является двойной. В нее входит искусственный интеллект со стороны машины и естественный человеческий со стороны людей. Взаиморазвитие и «сращивание» этих двух разных интеллектов в единую управленческую систему происходит фактически не только и не столько на ментальном, сколько на гораздо более высоком  уровне сознания – на духовном или, как говорит, Б.Э. Бреннан, на духовно-ядерном.
Машина всецело овладевает вниманием людей, напрягает их сознание и заполняет собой все экологическое пространство сознания человеческой личности.

Она сама, как говорится, «лезет на рожон» и в упор не видит вред, наносимый ей «машинизацией» сознания. Привлекая к себе внимание людей, машины делают все их человеческие соизмерения ущербными, потому что «экранируют» человеческую личность от космоса, а космос – от излучений человека и человечества.

Особенно это относится к измерениям человеческой хары, формирующей творческие намерения людей, и к измерениям духовного ядра человеческой личности, которое «заведует» ее энергетическими возможностями осуществлять свои намерения и согласовывать их с Божественными Смыслами человеческого существования. В результате вместо того чтобы развивать и совершенствовать самих себя как богоподобных сущностей, люди изобретают и совершенствуют машины, окружают себя ими со всех сторон, вкладывают в них свои мечты и помыслы, одухотворяют их «пылом и жаром» своей «сгорающей от нетерпения» души и превращают машинную технику в идола, в кумира, который только и пользуется всеобщим признанием и уважением в качестве Всевышнего божества.

Овладевая человеческим вниманием, приковывая его к себе всецело и вызывая с его помощью запредельное напряжение сознания, именуемое «помрачением рассудка» человека, машины препятствуют развитию в нем его богоподобной человеческой сущности, отвращают от Бога, и, более того, стимулируют регрессивный возврат к примитивным формам нечеловеческой, животной жизни. По словам журналиста Ирины Шлионской,

«Помрачнение рассудка нередко охватывает во время полета летчиков и космонавтов. В 1994 году один из российских космонавтов, в течение полугода проработавший на орбитальной станции «Мир», поведал своим товарищам, что во время полета у него и его напарника неоднократно бывали фантастические видения. Им казалось, что они превращаются в других существ – людей, животных и даже … гуманоидов внеземного происхождения. Они будто бы переносились в пространстве – времени в другие реальности, на незнакомые планеты, вступали в контакт с неким вселенским источником информации. О подобных состояниях рассказывали и другие члены экипажей космических кораблей. Но никто из них не хотел предавать факты широкой огласке. Известны случаи, когда космонавты видели на борту  корабля фантомы людей, оставшихся на земле, часто – ушедших из жизни близких.

То же самое происходит и с пилотами самолетов. Речь идет, например, о феномене так называемой «гигантской руки». Как правило, он проявляется во время длительных полетов. У пилота возникает ощущение, что штурвал удерживает чья-то невидимая рука. Исследования проведенные ВВС США, показали, что около 15 % летчиков испытывают эффект «гигантской руки» на себе. Возможно, нередко он оказывается и причиной авиакатастроф». (И. Шлионская. «Контакты с параллельным миром. Тайные знаки». М. Эксмо. 2006, стр. 136).

Самая гигантская рука, вызывающая помрачнение рассудка людей в масштабе всего человечества, принадлежит техносфере земли. Люди отдают создаваемой ими техносфере все свои интеллектуальные, душевные и духовные силы, причем делают это дело добровольно и, так сказать, «сполна», не жалея сил. Кроме того, техносфера, используя эти усваиваемые ею силы, «давит» на людей сама, потому что всегда и всюду может «доставать» их своей техногенной «гигантской рукой, которая становится длиннее и мощнее не только за счет самих людей, но и за счет материи, преобразуемой ими в человеко-машинные системы.

Они являются знамением научно-технического прогресса и объективным показателем (критерием) его действительного, то есть подлинного (истинного) общественно-природного значения. С точки зрения науки, которую нужно постоянно развивать, и техники, которую надо изобретать и непрерывно совершенствовать, научно-техническая деятельность  людей предстает как разумная, полезная, достойная искреннего восхищения и всяческого прославления человека и человечества.

Однако, у такой благостной картины есть другая, обратная сторона. На ней происходит деградация  духовной сущности людей. Чем дальше и больше устремлен человек  к достижению науки и техники в биосфере земли, тем меньше способен он заметить обратное влияние техносферы на него самого. 

Это влияние превращает людей в человеческий фактор, наносящий нещадные удары по биосфере земли, смертельно опасные для природы и общества. Оно «на всех парах» устремляется к своей гибели и становится самым больным и болезнетворным органом в живом организме планеты Земля, солнечной системы  и космоса.

Живые системы способны исторгать из себя больной орган, если вылечить его по каким-либо причинам не предоставляется возможным. Одушевляя свою машинную технику, люди ставят всю материю машин в неестественное для нее состояние, в котором она тоже болеет и передает свое болезненное состояние людям. Они оказываются под двойным техногенным процессом и не знают, как сбросить его с себя.

Возрастающее давление этого пресса на человечество вынуждает людей искать возможности, если не отринуть его от себя, то хотя бы «выползти» как-нибудь из под него и отойти в сторону.

Люди делают такие попытки по-разному и с различными успехами. Они проявляются в сфере действия производительных сил духовности человеческой личности и так или иначе проливают свет на условия возникновения этих сил, на механизмы их производительного действия и его влияния на сознание человека и человечества в каких-либо экологоочистительных вариантах. Анализ этих вариантов, их сравнение и «обогащение» друг другом в этом сравнении могут привести к некоторым полезным результатам при разработке сложнейших проблем, которые являются первопричиной кризиса человеческой личности, утраты его нравственного чувства и потери духовных ценностей.

***

В качестве эталона такого сравнения или «стержня», на который можно «нанизывать» все другие варианты сопоставительного анализа, можно взять труды Б.Э. Бреннан, которая прибегает к помощи духовных наставников. Она использует их в качестве «веников», «выметающих» интеллектуальный «мусор» из экологического пространства ее сознания и «вметающих» в него новые, неведомые ей знания о самой природе человеческого сознания и о присущих ему производительных силах духовности. Б.Э. Бренна пишет: 

 «Иногда в моей жизни бывают моменты, когда я особенно сильно ощущаю духовное наставничество. Одно такое воспоминание поддерживает меня в трудные времена. В то время я работала консультантом в Вашингтоне. Во время очередного приема я впервые «увидела» прошлую жизнь пациента, с которым работала, увидела совершенно в другой обстановке и в другом времени. И я поняла: что бы ни случилось с этим человеком в прошлом, оно неизменно отражается на его нынешнем состоянии. Например, я работала с одной женщиной, которая панически боялась воды. Оказывается, она утонула в одной из своих прошлых жизней. У нее была еще одна проблема: она испытывала затруднения при необходимости попросить  помощи или содействия. В прошлой жизни, когда она тонула, никто ее не спас, хотя она изо всех сил звала на помощь. И трудности в общении мешали ей  в настоящей жизни гораздо больше, чем боязнь воды. Однако я не знала, как правильно распорядиться полученной информацией, и поэтому начала молиться о наставничестве. Я почувствовала, что необходимо найти человека или группу людей, которые могли бы профессионально и со знанием дела распорядиться информацией из прошлого.
Ответ пришел неожиданно, когда я отдыхала на побережье Мэриленда. Была дождливая ночь, я лежала в спальном мешке под прозрачным пластиковым пологом палатки. Посреди ночи я проснулась от того, что кто-то позвал меня по имени. Голос был очень четким и ясным. «Здесь никого нет», - подумала я, глядя в раскинувшееся надо мной ночное небо. Вдруг до меня дошло, что я смотрю на него сквозь прозрачный тент. Протянув руку, я откинула полог  и откинулась навзничь, преисполнившись благоговением перед мерцающими звездами. От звезды к звезде передавались звуки чарующей, небесной музыки. Я сочла это ответом на мои молитвы. Вскоре после этого я нашла «Центр пути», где меня научили работать с опытом прошлых жизней. На освоение экстрасенсорных дисциплин потребовалось девять лет. 
Когда настало время заняться психологическим консультированием в Нью-Йорке, я была уже сложившимся экстрасенсом. Кабинет был уже готов, но, прежде чем изменить свою жизнь, я испросила совета наставников, написав им письмо. В ответ я получила твердое одобрение, и постепенно психологическое консультирование превратилось в  целительскую практику. Это произошло автоматически: люди просто приходили ко мне и просили их исцелить. По прошествии некоторого времени я получила от посланников новое послание. Они порекомендовали мне прекратить целительскую практику и заняться преподаванием и подготовкой к написанию книги, чтобы охватить как можно большую аудиторию. Последовать этому совету было нелегко: ведь подобное изменение – это вызов судьбе. Каждый раз, когда в моей жизни наступал хоть сколько-нибудь стабильный период, приходилось все менять. Но что делать, постоянные изменения – залог духовного развития. Что будет дальше, я не знаю, знаю только, что когда наступит время очередных перемен, мои наставники оповестят меня о его приходе». (Подчеркнуто нами. Там же, стр. 25).

«Факел жажды» глубокого (духовного) познания притягивает к человеку множество духовных сущностей и духов. Они сами «прилипают» к нему, как железные опилки к магниту, делая видимыми невидимые силовые линии, создаваемые полюсами магнита.

Сейчас важно, обратить внимание на «глубину» знаний. А.С. Пушкин говорил, что «в глубоком знанье жизни нет», что «он проклял их ложный свет», что оно мертво само и омертвляет все то, в чем реализуется. Такая оценка справедлива относительно «знаний ума», которые загромождают человеческое сознание «ментальным мусором», а человеческую жизнь угнетают и губят «материальным хламом».

Духовные знания – это совсем другое дело. Они – живые. Несут в себе жизнь, вселяют ее во все, с чем соприкасаются, возбуждают в жизни радость, делают ее жизнерадостной, жизнедеятельной, жизнелюбивой, свободной, разумной и счастливой, причем счастливой в том смысле, о котором писал А.С. Пушкин:

«По прихоти своей скитаться здесь и там,

Дивясь божественным природы красотам,

И пред созданьями искусств и вдохновенья

Трепеща радостно в восторгах умиленья.

ВОТ СЧАСТЬЕ!».
Данные пушкинские слова – это тоже знак духовного наставничества, причем знак очень яркий, привлекательный, запоминающийся, вызывающий чувство восторга жизни и любви к ней. В такие моменты человек может испытывать «приливы» чувства духовного наставничества.

Б.Э. Бреннан назвала своих духовных наставников «инструментом», которым человек, несущий в себе «факел жажды» духовных знаний, может пользоваться произвольно, то есть по своему собственному желанию, самодеятельно и плодотворно в смысле утоления этой «жажды» и самоудовлетворения своей насущной духовной потребности.

Однако и духовное наставничество, в свою очередь, тоже может использовать человека в качестве «инструмента» (и даже материала) своей духотворческой  «работы», обладающей божественными смыслами. Они заключаются в том, чтобы разжигать в людях «факел жажды» духовных знаний и развивать их в людях согласно закономерностям дуальной природы жизни.

Б.Э. Бреннан пользовалась духовным наставничеством в обоих данных «инструментальных» аспектах: сама настойчиво звала духовных наставников себе на помощь и активно пользовалась их услугами во благо себе как целителю и своим пациентам в целях их наилучшего исцеления, но, в то же время она  с полным доверием, желанием и надеждой открывала  духовным целителям свое сознание (ум, душу и дух) и предоставляла его им в качестве экспериментальной площадки (инструмента и материала) для их собственных духотворческих занятий.

Во время контакта духовных наставников с живым человеком оба эти «инструментальных» аспекта их взаимодействия «работают» одновременно и с неуклонно нарастающей силой. Вот что пишет по данному поводу Б.Э. Бреннан:

«У каждого человека есть несколько ангелов-хранителей или духовных наставников, которые ведут его на протяжении всех жизней. В дополнении к этому у людей бывают наставники – учителя, которые вступают в дело, когда речь идет об изучении чего-то специфического. Такие учителя работают со своими подопечными только во время обучения. Например, если вы учитесь на художника, то для вдохновения вокруг вас обитают несколько художественных наставников. В какую бы творческую активность вы ни были вовлечены, у вас наверняка есть наставники, которые ведут вас по пути вдохновения. Они показывают вам образцы гармонии и совершенства, которые вы никогда не найдете в земной реальности. 

Для того чтобы вступить в прямой контакт со своим духовным наставником, сядьте спокойно, приведя себя в безмятежное, разумное состояние духа. Помните, что вы едины с Богом, что в каждой части вашего существа пылает искра Божья, что вам абсолютно ничто не угрожает. Такое отношение к обстановке позволит вам достичь состояния внутреннего спокойствия  и сделает способным слушать.

Вообще, когда мне надо прийти в высокое состояние сознания, я прохожу следующие стадии внутреннего опыта.

Я чувствую волнение, потому что ощущаю присутствие наставника, полного любви и света. Потом я замечаю, как надо мной простирается луч белого света, и поднимаюсь, чтобы дотянуться до него. (Можно сказать, что я пытаюсь дотянуться до луча своим мысленным оком). Волнение уменьшается, когда я замечаю розовое облако любви, нисходящее на меня. Меня переполняет чувство любви и полной безопасности. Потом я чувствую, как возношусь на более высокие ступени сознания. В этот момент мое тело начинает принимать определенные позы: таз немного выдвигается вперед, спина выпрямляется. Я непроизвольно зеваю, чтобы открылась горловая чакра.  (Это та самая чакра, с помощью которой осуществляется восприятие высших слуховых ощущений).

После подъема я ощущаю состояние священной безмятежности. Затем я начинаю видеть и слышать духовных наставников. В первые минуты общения я возношусь еще выше. Обычно возле меня оказывается трое духовных учителей. Кроме того, тот, кто приходит ко мне на сеанс, является в сопровождении своих духовных наставников.

Ощущение света, любви и безмятежности говорит о том, что вы действительно вступили в контакт со своими наставниками. Если вы не испытали этих ощущений во время своих попыток, то, видимо, потерпели неудачу и не сумели связаться с учителями». (Там же, стр. 170). 

*  *  *

Сейчас можно (и нужно) обратить внимание на существенные различия процесса обучения людей духовным практикам у бесплотных духов от обучения людей духовным же практикам не у духов, а у преподавательского состава обычных учебных заведений, в том числе высших.

Во всякие образовательные учреждения абитуриентам нужно поступать, сдавая конкурсные вступительные экзамены, что держит абитуриентов в непрерывном стрессовом («нервотрепочном») состоянии, которое превращает пылающие в них «факелы жажды» знаний в едва тлеющие «головешки». Притом жизнь абитуриентов осложняют думы о будущей работе в существующем структурно – функциональном устройстве индустриального общества, заботы о текущей оплате своего образования и многое другое, что удерживает сознание людей в состоянии неопределенности и бездействия в каком-либо творческом, духовно – созидательном отношении.

Такие люди духам не интересны. Они не интересны даже самим себе, потому что постоянно рассеивают свое внимание на многочисленные «мелочи жизни», что придает ей так называемый «прагматический», (то есть очень прижимистый) характер. Про таких людей говорят, что они «даром не плюнут и во всем ищут выгоду только для себя».

Прагматический (практичный) характер людей составляет основу – основ «зависимой, прибыльной, коммерческой» (ЗПК)-формы, определяющей содержание их жизнедеятельности и социального поведения в сообществе себе подобных. ЗПК-форма делает содержание человеческой жизни зависимой от великого множества «мелочей» и устремленной к извлечению прибыли из них посредством разнообразных коммерческих сделок. Более того, эта форма делает такую суетную, бестолковую и бесперспективную жизнь людей для них привычной. 

По словам А.С. Пушкина, «привычка СВЫШЕ нам дана – замена СЧАСТИЮ она». Свыше – значит от Бога и имеет свои соизмерения в божественной мере - в «мере убогости». Независимая, неприбыльная, некоммерческая (ННН)-форма тоже дана людям свыше, но несет им не суррогат счастья, состоящий из сплошных несчастий, а подлинное счастье – возможность самим освобождаться от «мелочных обстоятельств» несчастной жизни и мало-помалу превращать ее в действительно счастливую.

Секрет благотворного воздействия ННН-формы на людей состоит в том, что они как зеницу ока берегут свой «факел жажды» духовных знаний и умений, сами ищут для себя таких «обстоятельств жизни», которые разжигают в них этот «факел» все ярче и ярче, и сторонятся тех, какие могут его ослабить или потушить. Такие «факельные» люди сами ограничивают силу воздействия на них ЗПК-формы и усиливают влияние ННН-формы, придающей помыслам, намерениям и поступкам людей независимый, неприбыльный, некоммерческий характер.

Как это происходит в тех или иных конкретных случаях – об этом пишет Б.Э. Бреннан, исходя из своего личного опыта. О том же самом пишет И.Ф. Ивашкин в книге «Философия как концепция мышления личности». Философию он понимает как особую «форму жизни», как чувство – СВЕРХЧУВСТВО, где малыми буквами обозначает чувство душевное, а большими буквами – чувство духовное, которое как раз и дает людям сверхчувственное восприятие «Новой реальности». Ее создают и осваивают «факелоносцы», утоляющие свою «жажду знаний» с помощью Высших Духовных Сил. Они являются «факелоносцам» в виде незримых, бесплотных духов, которые со временем и по необходимости способны показываться людям в зримом виде и впечатлять их божественным очарованием своего духовного мира.

Этот мир можно назвать «академией духовности», в которой академиками являются сами духи. Они преподают людям «науку ИЗМЕНЕНИЯ жизни», как ее называет Б.Э. Бреннан. Эти изменения затрагивают соотношения жизни и смерти человека и человечества в плотном (материальном) и тонком (идеальном) мирах Мироздания Вселенной.

Эта духовная академия функционирует в ННН-форме, поскольку предоставляет людям абсолютную независимость от самой себя, не требует от них ни вступительных, ни выпускных экзаменов. Здесь не нужна какая-либо плата за обучение. Нет никакой бюрократической «обязаловки», какая сковывает инициативу и творческую активность учащихся в обычных учебных заведениях. Здесь нет и быть не может речи о каких-либо коммерческих сделках между духами и людьми с целью извлечения какой-либо материальной прибыли либо моральной выгоды за счет кого бы то ни было.

Если человек относится к услугам духов благосклонно, доброжелательно и отвечает им своим встречным содействием, то духи организуют свою «духовную академию» в самом этом человеке, внутри его сознания и пребывают там до тех пор, пока не превратят его самого в «академика духа», не поднимут его до уровня своего «духовного круга» и не продемонстрируют ему все очарование духовного мира. Б.Э. Бреннан испытала все эти процессы на себе и рассказывает о своих впечатлениях в цитируемой нами книге:

«А вот каков мой опыт вербального общения по каналу связи. Я сажусь на пол, скрестив ноги и положив ладони на бедра. Таким образом я, если можно так выразится, кинестетически бросаю якорь на дно собственного тела. Я создаю сильное энергетическое основание у нижней половины туловища, после чего начинаю возносить свое сознание, кинестетически чувствуя, как оно поднимается вверх, к горнему свету. При этом я одновременно обращаю вверх ладони. В некоторый момент происходит контакт с наставником. Я чувствую присутствие ангела-хранителя возле своего правого плеча и начинаю слышать слова, которые он произносит. Когда мы с наставником готовы начать общение, я поднимаю руки на уровень солнечного сплетения или сердца. Это уравновешивает энергетическое поле и помогает поддерживать повышенное состояние сознания. Способствует этому и форсированное носовое дыхание. В этот момент начинается вербальное ощущение. Сначала слова доносятся от моего правого плеча. Чем сильнее контакт, тем ближе становится источник звука. Вскоре исчезает задержка между восприятием слов на слух и произнесением их мной: появляется впечатление, что они зарождаются у меня в голове. Наставник становится видимым, обтягивает меня, словно перчатка руку. Он начинает двигать моими руками в такт произносимым словам и фразам, способствует сохранению моего энергетического потенциала и открывает мои чакры в то время, когда говорит. Наставник помогает мне поддерживать на высоком уровне энергетику, а также высокую степень концентрации внимания. Мне кажется, что моя личность в такие моменты покидает тело и поднимается ввысь, наблюдая за происходящим. В этом качестве я чувствую себя гораздо более высоким существом, нежели просто Барбарой Бреннан. В конце общения дух отрывается от меня и взмывает ввысь, а сознание возвращается вниз, в мое тело. В этот момент я почему-то испытываю легкий стыд». (Подчеркнуто нами. Там же, стр. 171).

Вышеприведенные слова Б.Э. Бреннан можно воспринимать как подготовку живого человека (курсанта - добровольца) к «уроку» получения духовных знаний от самих бесплотных духов, которые образуют с ним «индивидуальные диспозиции» и «коллективные уклады», как об этом говорил Г.Г. Шпет.

Как видим, наш «курсант» уже хорошо подготовлен в деле «разминки» формы своего сознания для принятия ею в себя очередной «порции» содержания духовных знаний, которые в нее – эту форму – «вливаются» извне, от духов, и усваиваются ею где-то далеко в горней выси такой специфической «духовной академии».

Не менее тщательно Б.Э. Бреннан освещает и «содержательную часть» получаемых ею академических уроков. Таких описаний в ее книге приведено много. Все они интересны и важны. Мы здесь воспроизведем лишь запись беседы Б.Э. Бреннан с ее главным духовным учителем Хейоаном. Их беседа очень похожа на выпускной экзамен, когда учитель и ученик сосредотачивают внимание на сути дела и обсуждают ее – эту суть – с особым пристрастием и усердием:

«Б а р б а р а: А что можно сказать о длительной эволюции человеческого восприятия?

Х е й о а н: В отношении эволюции мы будем говорить только о способности к расширению окна чувствительности. Можно сказать, что конкретная реальность располагается на площади пространства, ограниченного куполообразной кривой (гиперболой) распределения восприятий. Люди склонны считать несуществующим то, что выходит за рамки стандартного отклонения от среднего, или то, что находится вне пространства рутинного восприятия. По мере эволюции человечества область восприятия увеличивается, что называется расширением сознания.

Границы области восприятия могут трактоваться и как границы человеческого разума на той или иной стадии его эволюции. Нам следует довести диапазон человеческого восприятия до высшего его предела, чтобы восприятие и ощущение высших вибраций были такими же надежными и осязаемыми, как, скажем, работа диктофона, который ты держишь в руках. Уровень восприятия необходимо поднять до высшей точки, а затем перевести все сознание на тот же уровень – в этот момент проявленный и непроявный миры сливаются в один.

Можно сказать и по-другому. По мере расширения области  восприятия мир становится все шире и шире, и вы начинаете воспринимать его как часть непроявленного мира. Таким образом, чем шире ваше восприятие, тем большая часть Вселенной становится частью доступного для восприятия мира. При этом вы все больше и больше приближаетесь к универсальному единству. В каком-то смысле вы все ближе подходите к родному дому, из которого когда-то вышли.

Расширяя диапазон восприятия реальности, человек может выбрать и выбирает, какую частоту вибраций воспринимать и даже существовать в ней. Таков инструмент понимания имплицитного порядка. Когда имплицитный и эксплицитный порядки сливаются благодаря расширению восприятия, тогда достигается состояние просветленности. 

Давайте для примера используем следующую аналогию: если писать белым мелом по белой доске, то мы получим изображение непроявленного мира. Написанное белым мелом на черной доске можно уподобить прорыву непроявленного в мир дуализма, а доска кремового цвета с многоцветными надписями – это уже многомерная Вселенная. Такую последовательность можно уподобить эволюционному процессу развития способности к восприятию, к познанию своей сущности или Бога внутри себя. Таким образом, постигая более высокие измерения реальности, мы четче различаем цвета и их оттенки и начинаем дифференцировать различные измерения действительности.

Именно в этом и состоит предмет дискуссии: в обучении новому восприятию (СЧВ) представителей человечества. Ваше внутреннее видение предоставляет выбор: куда смотреть, в каком разрешении и в каком диапазоне частот. Станете ли вы смотреть на физическую данность или на то, что вы сами называете физической реальностью? Или вы предпочитаете рассматривать низший эфирный уровень либо даже высшие восьмой и девятый уровни аурического поля? На что захотите вы направить способность к восприятию? Каким разрешением воспользоваться, зависит тоже от вас. Хотите ли вы рассмотреть микроорганизм или же макроорганизм?

Явленный Бог решает, какую часть лица сокрытого незнаемого довести до сознания, и этот Бог – вы. Среди представителей рода человеческого есть личности, которые не могут видеть вас, а вы не можете видеть их. Они предпочитают жить в ином окне восприятий. Ты понимаешь меня, моя дорогая?

Б а р б а р а: Нет, я уже начала уставать. Этот разговор слишком линеен.

Х е й о а н: Это оттого, что мы снова пытаемся протиснуть большой объем информации сквозь узкое окно земного восприятия. Пусть твое восприятие понемногу расширяется по мере того, как мы будем входить в царство света новой реальности. Как только ты войдешь в это пространство, увидишь свет и почувствуешь радость…

В этот момент меня повели в то, что оказалось царством высшего. Каждое из этих царств было великолепнее предыдущего, но и тяжелее для восприятия. В них было гораздо меньше структурированности, да и сама она становилась все тоньше и  невесомее для моего восприятия. Но мой духовный наставник Хейоан вел меня.

Когда я достигла пика своего восприятия, Хейоан остановился и сказал: «Здесь мы остановимся перед входом в святая святых, куда желает попасть любой земной человек».

Под моими ногами проносились прошлые жизни, словно дуновения напоенного ароматом жасмина ветра. Как только наплывали эти воспоминания, я смотрела вниз, перемещаясь на более низкие уровни сознания. Каждый взгляд означал падение, но я изо всех сил пыталась остаться вне сущности земной Барбары, вне времени, вне жизни…

Мне так хотелось проникнуть в святая святых.

Х е й о а н: Дело не в попытках проникнуть куда-то. Нет, надо просто позволить себе быть там, где ты и без того пребываешь. Здесь на всех хватит места. Ты достигаешь состояния вне времени и пространства. Отсюда некуда рваться. Здесь есть все, чего жаждет душа.

Я словно со стороны увидела, как вхожу в ворота между лапами великого сфинкса.  Передо мной сидел Хейоан на троне.

Х е й о а н: Итак, моя дорогая, теперь ты видишь, что исцеление – это открытие двери восприятия настолько широко, чтобы можно было войти в святая святых и стать единым с Богом и Создателем. Вот так – не больше и не меньше. В этом заключается вся мудрость. Исцеление – постепенный процесс, который шаг за шагом ведет сюда, в высшее царство. Просветление – цель, а исцеление всего лишь побочный продукт. И поэтому, когда душа приходит к тебе за исцелением, познай, что она в действительности хочет воссоединиться сама с собой.

Помни, что кто бы и когда бы ни пришел к тебе за помощью и исцелением, он будет общаться с тобой сквозь свое окно восприятия действительности. Он может пожаловаться на боль в пальце, угрожающую жизни болезнь или на невозможность отыскать истину. То, чего ищут, входит в ворота восприятия. Исцеление – это ответ на искания души, а она молит: «Помоги мне найти путь домой. Помоги мне найти путь в святая святых, в вековой покой, в ветер, шепчущий истину сквозь века».

В этот момент я содрогнулась всем телом, и из моих глаз потекли слезы радости и умиления. Хейоан часто говорил мне, что его имя означает «ветер, шепчущий истину сквозь века». Теперь я все поняла. Посредством медитации Хейоан позволил мне понять, что мы с ним суть едины. Теперь каждой клеточкой моего тела я смогла осознать, что я и есть тот ветер, который шепчет истину сквозь века.

Хейоан между тем продолжал говорить: «Вот я, Хейоан, сижу здесь, высшая драгоценность короны, воплощение истины каждого сущего, воплощение познанной правды. Я существую, всегда существовал и буду существовать вечно, вне времени и вне пространства, вне смятения. Я видим и невидим, я познан и не познан. Сядь и ты возле меня, как и все остальные души. Вам надлежит знать то, от чего вы столь далеко уклонились в своем малом восприятии». (Подчеркнуто нами. Барбара Энн Бреннан. «Руки света. Пособие по биоэнергетическому целительству» М. ООО «Издательство Акт», 2006, стр. 180-182).

*  *  *

Б.Э. Бреннан приводит много подобных высказываний Хейоана (и некоторых других своих духовных учителей) причем приводит дословно, обозначая кавычками как чужую речь, фиксированную в магнитофонной записи.

Такие высказывания духовных наставников можно назвать «академическими самоопределениями» духа и его специфической «педагогической деятельности» с живыми людьми. Б.Э. Бреннан называет эту деятельность «невидимой рукой» и говорит: «оглядываясь назад я прихожу к выводу о том, что все в моей жизни происходило так, словно невидимая рука вела меня к ПОНИМАНИЮ ИСТИНЫ, вела постепенно, шаг за шагом». «Теперь я твердо верю в существование духовных наставников. Их присутствие подобно мелодии, которая завораживает, манит за собой, ведет к новым ощущениям, опытам, урокам. Следуя им, я расту и развиваюсь как личность». «Мы движемся сквозь ЛИЧНЫЙ ОПЫТ реальности» - мышление, чувства, ощущения, бытие… Все это предназначено для того, чтобы, пережив трансформацию ДУШИ, мы снова возродились, став ближе к Богу».

Сейчас нам нужно обратить особое внимание на то, что Б.Э. Бреннан говорит здесь о человеческой ДУШЕ как о факторе, который отдаляет человека от Бога и мешает приближению к нему. Самому человеку этот фактор досаждает как бельмо на глазах, делающее их слепыми, особенно по отношению к новой реальности, которую духи творят вместе с людьми и «руками людей».

Сами люди не замечают слепоты своих «душевных глаз». Наоборот. Они воспринимают их зрячими и даже очень. Но это имеет место по отношению не к новой, а к старой реальности, вызывающей в людях чувство «дискомфорта», к которому они должны прислушиваться сами и обращаться за помощью к своим духовным наставникам. Но чувство дискомфорта, особенно если оно болезненное, побуждает людей скорее всего бежать в поликлинику для сдачи на анализ крови, мочи и кала и записываться на обследование к своим лечащим врачам, чтобы выслушивать поставленные ими диагнозы и выполнять их предписания, пусть даже самые нелепые по сути дела, но зато освященные непререкаемым авторитетом официальной медицинской практики, которая отдает предпочтение врачам, больницам и болезням. Все это ставит в ущербное положение духовное наставничество, которое только и может дать людям и социумам подлинное здоровье и долголетие нормальной (полнокровной) жизнедеятельности.

***

Выше мы говорили, что путь наставничества, который выбрала для себя Б.Э. Бреннан, нужно сравнить с другими путями духовного развития людей. Но прежде чем приступить к сравнительному анализу и выполнить его в свете насущных теоретических и практических потребностей «Экологического мышления эпохи великого передела» О.Н. Яницкого, «Поиска утраченных смыслов духовных начал цивилизации» Н.С. Мельникова, преодоления духовного кризиса человеческой личности как первопричины всех прочих кризисов нынешнего человечества, о чем говорит Патриарх Кирилл, - для всего этого нужно обратить внимание ещё на одну схему  Б.Э. Бреннан, которую она приводит и подробно обсуждает в книге «Руки света. Пособие по биоэнергетическому целительству» (Стр 54).

Чакры и аурические оболочки физического тела человека детально и на разные лады рассматриваются во множестве авторитетных литературных источников. Но для достижения наших целей, нам необходимо сосредоточить внимание лишь на нижеследующих словах Б.Э. Бреннан, с помощью которых она описывает данные схемы:

«На рис 4. изображено, как во все чакры проникает Энергия Универсального Энергетического Поля (УЭП). Каждый бурлящий водоворот засасывает энергию в чакру из универсального поля. Энергия в данном случае ведет себя как жидкость или воздух в знакомых всем нам природных явлениях – водоворотах, циклонах, гейзерах и ураганах…

Все основные чакры и акупунктурные точки – это входы и выходы каналов, по которым энергия вытекает из ауры и втекает в неё. Мы подобны губкам, омываемым морем энергии. Таким образом, говоря о своей «открытости», мы ни на йоту не отступаем от истины. Поскольку же энергия всегда ассоциирована с той или иной формой сознания, то мы всегда чувствуем и воспринимаем её в виде образов, ощущений, прикосновений, интуиции или прямого знания.

Отсюда становится ясно, что состояние «открытости» имеет по крайней мере два значения. Во-первых, это восприятие и усвоение всей энергии, которая поступает в организм из УЭП через все основные и малые чакры. Во-вторых, это восприятие и в какой-то степени обработка вселенского сознания, которое связано с энергией, текущей сквозь наше тело. Такое усвоение не так уж просто. Слишком много информации поступает одновременно. Большинству из нас оно не под силу. Психоэнергетический материал, относящийся к каждой чакре, доставляется в сознание путем увеличения энергетического потока, проходящего через данную чакру. Слишком большой по объёму психоэнергетический материал вызывает в чакре бурную вспышку энергии, которая даст нам возможность обработать всю поступившую информацию. Поэтому в процессе духовного роста надо открывать чакры постепенно, так, чтобы иметь время обработать поступивший материал и соотнести его с уже имеющейся важной информацией.

Очень важно, с другой стороны, вовремя открывать чакры, поскольку это усиливает поток энергии. А чем больше энергии протечет сквозь тело, тем человек станет здоровее. Болезнь вызывается дисбалансом энергии или блокировкой её потока. Другими словами, недостаточно мощный поток энергии в энергетической системе человека со временем неизбежно приводит к тому или иному заболеванию. Блокировка потока искажает наше восприятие, притупляет чувства и делает будничным и неинтересным опыт жизни. Подготовится к нарастанию потока энергии можно, только работая над собой и развивая зрелость и ясность психики…

Многие полагают, что аура – это оболочка, похожая на луковую шелуху, которую можно снять слой за слоем. Однако это совсем не так. Структурированные слои содержат все формы, существующие в физическом теле (включая внутренние органы, кровеносные сосуды и т.д.), и, кроме того, еще кое-какие формы, которых в физическом теле нет…

В нашем энергетическом поле существуют особые места, где локализируются ощущения, элюции, мысли, память и другие нефизические переживания, о которых мы часто рассказываем нашим врачам и психотерапевтам». (Подчеркнуто нами. Барбара Энн Бреннан. «Руки света. Пособие по биоэнергетическому целительству» М. ООО «Издательство Астрель», 2007, стр.53, 54, 55).

***

Вышесказанное дает нам возможность сделать ряд сопоставлений Б.Э. Бреннан с Н.В. Левашовым, Г.Г. Шпетом, В.И. Вернадским и некоторыми другими мыслителями подобного духовно-нравственного плана. Все эти мыслители действительно очень похожи на «губки», плавающие в безбрежном «море» космических энергий. Они способны не только накапливать эту энергию в себе до невероятно высоких потенциалов, но и «устраивать» в самом этом «море» бури, штормы и прочие чрезвычайно энергоёмкие процессы циклического, тороидального характера, как это удается делать Н.В. Левашову, Сатье Сан Бабе и другим подобным человеческим личностям.

Г.Г. Шпет ставил вопрос о создании условий, необходимых для безопасного «естественного очеловечивания» человека, для придания ему «естественной человечности», что происходит лишь на «пике» - запредельно высоком уровне накопления космических энергий человеческим сознанием, когда оно «взрывается», испытывает фантасмагории и кошмары, в результате которых может «взнестись» до божественных Высот либо низвергнуться в «пучину» до животного состояния.

Труды Б.Э. Бреннан, в которых содержится существенный вклад ее духовных наставников, могут помочь людям обеспечить переживание подобных драматических ситуаций. Но эти труды людям нужно не просто читать, а вчитываться в них и вдумываться в читаемое. Это очень трудная задача. Г.Г. Шпет может помочь нам облегчить ее решение, если мы научимся у него искусству обострять наше внимание и с его помощью напрягать наше сознание таким образом, чтобы оно само освобождалось от присущего ему сумбура вместе с чепухой в практических делах «сумбурного» сознания.

Аналогичным образом может оказаться полезным сопоставление   Б.Э. Бреннан с В.М. Вернадским и Д.И. Менделеевым. Совершавшееся ими массовое создание «живых, жизненных учреждений» благотворительного типа в России конца XIX – начала ХХ века ныне может быть возрождено вновь и быть еще более успешным. Залогом этого является возможность обострять внимание и напрягать сознание по-шпетовски, что позволяет людям, умеющим делать это, улавливать и впитывать в себя энерго-информационный потенциал мыслителей прошлого, которым по тем или иным причинам не удалось донести свои мысли до людей и пришлось унести свое творческое наследие с собой «на тот свет». При желании и умении эти мысли оттуда можно «достать», предать гласности и эффективно использовать «для жизни» и «по жизни».

***

Б.Э. Бреннан полезно сопоставить и с такими людьми, которые, подобно Серафиму Саровскому и Сергию Радонежскому, благодаря усердному молитвенному богослужению сами развили в себе производительные силы духовности настолько, что были причислены к лику святых. Одним из таких людей является Архиепископ  Лука (Валентин Феликсович Войно-Ясенецкий).

В течение всей своей жизни он усердно нес два служения: служение Богу и служение людям в соответствии с божественными смыслами, которые способны исцелять людей, общество и природу от любой боли, если люди сумеют эти смыслы открыть и воспользоваться ими.

Личные впечатления от этих двух своих служений архиепископ Лука подытожил в своей книге «Дух, Душа, Тело». Характерно, что на первое место он поставил Дух, который вправе занимать это место, потому что существует вечно и неуничтожим ни при каких условиях. Ему не страшны ни абсолютный холод космоса, ни его абсолютная жара. И в нем же – в духе – в наибольшей мере вмещены и проявляются все смыслы Божественного Провидения и Промысла.

В «троице» Дух, Душа, Тело всемогущему вечному Духу противостоит бренное, немощное человеческое тело, подверженное многочисленным болезням и способное существовать, то есть жить и здравствовать, в очень ограниченном круге общественно- природных условий. Архиепископ Лука поставил душу человека между его духом и телом. Эта срединная позиция души позволяет ей оказывать прямое, непосредственное влияние как на дух, так и на тело, а также служить посредником во взаимодействиях духа и тела. Человеческая душа очень изменчива, своенравна, легкомысленна, капризна и коварна.

В соответствии с Божественными Смыслами душа должна проникаться благородством Духа и помогать физическому телу человека быть здоровым, жизнедеятельным и способным реализовать уже заложенные в них – теле и его Духе – смысловые потенции юношеского долголетия, бессмертия и вечного человеческого существования. Однако, пользуясь свободой воли, дарованной человеку Богом, души людей овладевают человеческим умонастроением всецело и побуждают человека более всего заботится о своем физическом теле и удовлетворении присущих ему физиологических потребностей – потребностей «живота и животного существования». Такая забота нередко становится чрезмерной, односторонне ориентируемой, противоестественной для духовной жизни людей, нарушающей смыслы Божественного творения и вступающей с ними в конфликтное противоречивое состояние, что не сулит человечеству ровным счетом ничего хорошего.

Крен заботы людей в сторону сохранения жизни их физических тел приводит к возникновению множества материальных (технико-технологических, организационно-экономических и прочих) систем, называемых «системами жизнеобеспечения» человека и человечества. Таковыми являются системы общественного здравоохранения, образования, социального обеспечения, коммунально-бытового обслуживания, специализированных производств, выпускающих продукты питания, одежду, прочие продукты массового потребления. Сюда же относятся информационные коммуникации и транспортные пути сообщения, предназначенные для перемещения физических тел людей в осваиваемом ими жизненном пространстве.

С течением времени все такие системы неизбежно стареют, требуют непрерывной восстановительной реконструкции, увеличения размеров арены действия в биосфере Земли. Под влиянием этих систем биосфера планеты всё боле и более превращается в техносферу, малопригодную или вовсе не пригодную для жизнедеятельности людей и людских сообществ. Системы, призванные давать людям человеческую жизнь и поддерживать её в человеческом состоянии, превращаются в жизнеотнимающие. Люди становятся  биороботами, помещенными внутрь машин, для которых важна лишь чувствительность людей к машинам, да скорость их реакции на сбои и неполадки возникающие в машинах.  Машины постоянно несут в себе реальную угрозу для жизни людей и прежде всего для их человеческой жизни в Божественных смыслах бытия.

Духовно одаренные люди сами добровольно бросают очень дерзкий вызов такой «машинизируемой» жизни общества и прикладывают все свои духовны силы для сохранения и развития в обществе прежде всего угнетаемых им Божественных Смыслов Бытия.

В.Ф. Войно-Ясенецкий (1877 - 1961) был выдающимся, всемирно известным врачом – хирургом и глубоко верующим человеком, носившим имя Архиепископа Луки. За 38 лет своего священства и архиерейского служения он произнес более 1250 проповедей, из которых 750 записаны и составляют 12 толстых томов машинописи. Совет Московской Духовной Академии  признал их «исключительным явлением в современной церковной богословской жизни» и «сокровищницей изъяснения священного писания». За выдающееся  достоинство проповеднической деятельности архиепископа Луки он был избран почетным членом академии.

Не менее значимой и общественно ценной была врачебная и медицинская научно-исследовательская деятельность архиепископа Луки.  Ее насыщенность, интенсивность и плодотворность были колоссальными. Будучи 67-летним человеком, изможденным многократными арестами, ссылками, допросами с непрерывным физическим истязанием тела и моральным насилием над личностью врача – священнослужителя, он работал по 8-9 часов в сутки и проводил 4-5 сложных хирургических операций ежедневно.

Впечатляет список научных трудов   В.Ф. Войно-Ясенецкого. В 1915 году он опубликовал книгу «Региональная анестезия», которую Варшавский университет расценил как «научный прорыв, открывающий новый путь в медицине» и присудил ему премию им. Хойнацкого с денежным вознаграждением в 900 рублей золотом. Книгу автор представил как диссертацию на соискание степени доктора наук и успешно защитил ее в Москве в 1916 году. Однако денег он не получил по чисто техническим причинам: не смог предоставить Варшавскому университету  требуемого количества экземпляров книги, потому что после выхода в свет весь ее тираж был мгновенно раскуплен.

В 1934 году В.Ф. Войно-Ясенецкий опубликовал вторую свою книгу – «Очерки гнойной хирургии», которая тоже стала научным прорывом, прокладывающим новый путь в медицине. Жизнь потребовала повторного издания этих «очерков» в дополненном и расширенном виде, что произошло в 1943 году в разгар Второй мировой войны.

В 1944 году автор издал еще одну, третью по счету, «прорывную» книгу: «Поздние резекции инфицированных огнестрельных ранений суставов», которая позволила военным хирургам спасти от ампутации рук и ног сотням тысяч раненых солдат и офицеров. За эту книгу автору была присуждена сталинская премия первой степени. Из двух сот тысяч рублей  этой премии архиепископ Лука сто тридцать тысяч перечислил в помощь детям, пострадавшим от войны.

В том же 1944 году В.Ф. Войно-Ясенецкий выпустил в свет еще одну – четвертую – книгу: «О течении хронической эмпиемы и хондритах». Она сразу привлекла к себе заинтересованное внимание лечащих врачей и больных, пользовалась большим успехом и дала повод награждения автора медалью «За доблестный труд в Великой Отечественной войне 1941 – 1945 годов» и крупной денежной премией, которую он всю без остатка вновь отдал обездоленным детям.

В 1945 – 1947 годах архиепископ Лука работал над книгой «Дух, душа, тело». По его замыслу эта книга имела целью «религиозное просвещение отпавших от веры» и усиление противостояния верующих «официальной оглушительной трескотне» о якобы непримиримом противоречии религии и науки. В действительности они могут содействовать друг другу, это их содействие может простираться очень далеко и приводить к впечатляющим положительным результатам как в области веры, так и в сфере науки и её практического применения в жизнедеятельности общества.

Совершая сложнейшие хирургические операции, архиепископ Лука действовал не только и не столько как первоклассный хирург, сколько как глубоко и истово верующий человек. Настойкой йода он рисовал на теле больного христианский крест, творил молитву, призывая себе на помощь Всевышнего, и ТВОРИЛ ПОДЛИННЫЕ ЧУДЕСА в исцелении больных. Они во многом были результатом религиозной веры архиепископа Луки, но всецело приписывались его научным познаниям и очень высокой врачебной квалификации. Однако научные познания и практически значимая квалификация во многом тоже являются творением религиозной веры. Она позволяет людям узнавать  нечто такое, чего они не могут понимать своим умом вообще.

Углубляя и развивая веру в Бога в своем стремлении к нему, архиепископ Лука к старости обрел способность исцелять тяжело и даже неизлечимо больных людей вообще без лекарств и операций, осеняя их крестным знамением и молясь за них. Такую чудотворную целительскую дееспособность архиепископ Лука не утратил и после смерти. Напротив. Эта способность стала возрастать и проявлять себя после его похорон 11 июня 1961 года на маленьком церковном кладбище при Всехсвятском храме г. Симферополя. В течение 35 лет на его могилу приходили люди и получали искомое.

После причисления архиепископа Луки к лику святых Православной Церкви (22 ноября 1995 года) его мощи были перенесены в кафедральный Свято-Троицкий Собор (17-20 марта 1996 года). В Крестном ходе от могилы до кафедрального собора участвовало около 40 тысяч человек.

Известно много работ, посвященных изучению «двух служений» архиепископа Луки – служения Богу и служения человеку. Бог воспринимает служение ему с пониманием, благодарностью и желанием мгновенно оказать действенную помощь своему благоверному, искреннему и истинному служителю. Про человека этого сказать нельзя.

В.Ф. Войно-Ясенецкий предлагал всем окружающим его людям не одно, а два служения сразу. В качестве врача – хирурга он исцелял больные физические тела людей, а как священнослужитель врачевал их немощные души – незримую причину множества телесных «болячек». Он всегда и везде лечил больных даром. Никогда не брал у них денег и каких-либо прочих материальных благ.

Это вызывало к нему ярость и бешеную ненависть со стороны других, с позволения сказать, «врачей - рвачей», которые всегда брали с больных мзду и «врачевали» их так, чтобы «вырвать» из них мзды намного больше и получать ее как можно дольше и чаще. В.Ф. Войно-Ясенецкий «отбивал у них хлеб», а этого ему простить было никак нельзя. Обиженные и обеспокоенные «целители» без устали строчили на него клеветнические доносы в ГПУ – государственное учреждение, озабоченное выполнением и перевыполнением планов по выявлению «врагов народа» и устройству им «веселой жизни» в тюремных застенках для выбивания из них «признательных показаний».

В.Ф. Войно-Ясенецкий в течение многих лет проходил там «круги ада», которые для него были один «круче» другого, потому что его, помимо всего прочего, третировала ещё и как истового священнослужителя, вдруг оказавшегося в безбожном атеистическом государстве, объявившем религию «опиумом для народа» и принявшимся искоренять её из сознания людей с помощью насилия.

***

Быстро нарастающий кризис техносферы Земли – явление многогранное и крайне опасное в любой из граней своего проявления, поскольку техносфера уже давно проникла во все сферы жизнедеятельности человечества. Крушение любой из этих сфер неизбежно затронет все другие, что превратит существование людей в техносфере Земли в карточный домик, который «сложится»» сам по себе и тихо-мирно накроет собой своих обитателей. Но есть и другой вариант: под «занавес» своего существования люди вполне могут сделать так, что всюду станет раздаваться «Божий Гром», сопровождаемый ослепительными вспышками молний «Божьего Гнева», в результате чего «Небо будет падать на Землю, а Землю, а Земля – на Небо».

С помощью вышеприведенного сопоставительного ряда мыслителей, в центральной позиции которого поставлены вышеприведенные высказывания Б.Э. Бреннан, мы стремимся «окружить» и «окольцевать» процесс нарастающего техносферного кризиса Земли с возможно большего числа сторон и граней. Из них мы преднамеренно и специально выбираем такие, изучая которые, мыслители всё ближе и ближе подхлдят к пониманию существа проблемы и пытаются создать «ключи», пригодные для её комплексного решения. Ниже мы вкратце расскажем о нескольких таких мыслителях и  представим слово им самим.

Глава 5. Иван Федорович Ивашкин и виктор шаубергер

И.Ф. Ивашкин – специалист по организации так называемых «концептуально-деятельностных игр», в которых профессионалы-любители на досуге в порядке увлекательного хобби азартно играют в кошки-мышки со своими собственным умом: задают ему каверзные вопросы и внимательно следят за тем, как он – «озадаченный» ум – может и должен сам «выкручиваться» из своих затруднительных положений. Дело всякий раз сводится к выявлению и устранению «ментального мусора», мешающего уму мыслить и к привнесению в него того, что ему в этом деле крайне недостает.

Проще говоря, И.Ф. Ивашкин с сотоварищи занимаются изготовлением ментальных «веников», с помощью которых из ума удобно «выметать» лишнее и «вметать» необходимое. Профессионалы-любители занимаются этими «вениками» уже давно, делают их «играючи», хорошо набили на этом деле руки, изобретают и изготовляют такие «веники» только для себя и по велению собственной души, сторонясь при этом людей, не способных предаваться «игривым умонастроениям». 

Благодаря духовному воодушевлению увлекательной «легкомысленной» игрой, «игрокам» удалось создать большой задел очень серьезных знаний, которым суждено стать фундаментальной основой решения глобальной проблемы избавления Земли от техносферных бедствий, которую по сути ставят перед собой Н.С. Мельников, О.Н. Яницкий и многие другие мыслители.

Каждый из них идет к далекой и труднодостижимой цели своим оригинальным путем, дающим реальные шансы на успех. Эти шансы, пусть даже незначительные, нельзя «сбрасывать со счета», тем более такого, какой позволяет эти шансы суммировать, складывая друг с другом «арифметически», возводить в степень и увеличивать их размеры «алгебраическим» путем, когда сами эти пути соприкасаются друг с другом, выстраиваясь в один ряд.

И.Ф. Ивашкин подготовил и издал две книги («Философия игры» и «Философия как концепция мышления личности»), в которых дает характеристику своей специфической «философской игротехники», ставит едва заметные «вехи» уже достигнутых (и ещё лишь подлежащих достижению) рубежей познания и возможностей развития самой философской игротехники как таковой. Над своими книгами он работал в порядке усвоения сути дела самим собой, писал их «играючи» и скорее сам для себя и очень узкого круга знакомых энтузиастов-любителей, чем для массового читателя. Поэтому он издал книги ничтожно малым тиражом (50 и 20 экземпляров). И.Ф. Ивашкин искренне не верил в то, что кто-нибудь ещё может проявить к этим книгам серьезный интерес.

Однако, смысловая «начинка» данных ивашкинских произведений всецело творческая. Перед умственным взором внимательного, заинтересованного читателя она может представать как выставка-вернисаж драгоценных культурно-цивилизационных экспонатов, от которых, как говориться, «захватывает дух». Главные «экспонаты» ивашкинской «Философии игры» были воспроизведены и продемонстрированы широкому кругу читателей в книге П.А. Недотко «Эволюционные, ментальные и духовные аспекты трансформных проектов будущего», которая представляет собой развернутую рецензию на анонимный «Проект России».

Ивашкинская «Философия как концепция мышления личности» подробно рассмотрена в специальном читательском отклике на нее в книге И.М. Поливанова и П.А. Недотко: «О факторах человечности человека и человечества». Развернутая, детальная рецензия на данное ивашкинское произведение потребовалась потому, что в нем конструктивная, содержательная, наполненная творческим смыслом речь идет об очень важных вопросах, над которыми «ломали головы» многие поколения выдающихся мыслителей, в том числе и Г.Г. Шпет, говоривший о необходимости и возможностях преодоления кошмарных взрывов в человеческом сознании и формировании общественно-природных условий, необходимых для безопасного очеловечивания человека и человечества, придания им «естественной человечности» вместо той бесчеловечной и противоестественной, какой они обладают в нынешнее время.

В данной нашей книге мы посвящаем творчеству И.Ф. Ивашкина специальную главу для того, чтобы открыть в ней – этой главе – другой, новый для нас аспект его творчества. Речь идет о «наложении» одних взглядов и представлений на другие с тем, чтобы лучше выявить суть дела и возможно проще и точнее осознать ее. О таком важном методологическом «приеме» говорил Патриарх Московский и всея Руси Кирилл: «Я пытался свои религиозные взгляды, свое понимание мира и человека НАЛОЖИТЬ на то, что происходит». Он задавал вопросы видным политикам, ученым, общественным деятелям и в результате увидел первопричину всех кризисных явлений и очень точно охарактеризовал ее «Кризис человеческой личности, нравственного чувства, кризис потери ценностей».

Когда первопричина установлена, можно и нужно подобным образом «налагать» друг на друга представления разных мыслителей относительно конкретных путей и способов устранения самой первопричины. Здесь – в этом наложении – важно добиваться того, чтобы разные точки зрения, представления и подходы не спорили между собой, мешая друг другу, а дополняли и развивали себя одно за счет других, и наоборот.

Подобное «сочленение» разнообразного особенно необходимо в связи с двойственным характером самой первопричины: человеческий индивид является частью целого – всего человечества как огромного общественно-природного организма, над которым, как Дамоклов меч, довлеет созданная им техносфера, требующая от людей все новых и новых человеческих жертв, обрекаемых на кризис личности, утрату нравственных чувств, потерю духовных ценностей.

Стало быть, причина кризисов располагается в двух местах: в целом, которое жестко контролирует все свои части и не дает каждой из них «ни вздохнуть, ни охнуть» и в то же время требует от нее, чтобы в интересах целого она «вздыхала и охала» возможно полнее, свободнее, смелее, энергичнее и эффективнее.

Положение части в составе целого «не сладкое». Если она станет слишком «шикарно жить» сама по себе и чрезмерно резво себя вести по своей собственной жизни в отрыве от целого, то она обязательно «испортит» ему «моря крови» человеческой. Эти «моря» могут пролиться и в том случае, если часть «замрет», перестанет «шевелиться» и не будет делать свое частное дело таким образом, какой нужен для целого и всех других содержащихся в нем частей. Поэтому человек, как ничтожно малая частичка целого, должен научиться чувствовать себя и жить как часть и как само это целое сразу, то есть воплощаться, например, в образе речки, которая «движется и не движется, вся из лунного серебра», в образе самого этого «серебра», которое вовсе даже не серебро, а также в образе песни, которая «СЛЫШИТСЯ И НЕ СЛЫШИТСЯ» над этой рекой.

Говоря по существу, перед каждым человеком и человечеством стоят два гамлетовских вопроса: один – быть или не быть?   А другой – как быть и не быть сразу, в один «хлопок», в одно и то же время, непрерывно длящееся?

Быть или не быть означает: жить или не жить, быть живым или мертвым. Здесь вроде бы все ясно. Но ясность уносит прочь второй вопрос: как жить и не жить сразу, все время быть и мертвым и живым, а, вместе с тем, ни мертвым, ни живым?

Но на этом трудности нашего понимания сути дела не кончаются. Это только «цветочки». «Ягодки» следуют далее. Они связаны с вопросом о том, в каком соотношении находится целое со своими частями по величине: кто кого больше? Человеческий ум, не думая (тут и думать нечего!), отдает пальму первенства целому, потому что оно действительно очень большое и состоит из множества частей и все они в нем отлично уменьшаются. Очевидно же, что человечество в целом на много больше каждого отдельного человека, который ну никак, никоим образом не может превзойти человечество по своим физическим размерам.

Однако, «первый взгляд» всегда обманчив. У человека и человечества есть много других количественных соотношений (материальных и идеальных), в которых один-единственный человек может все человечество, как говориться, «себе за пояс заткнуть». Такой пример явил миру Н.В. Левашов, когда отвел от земли «Планету Смерти», чего ему этот мир никак простить не может, хотя факт такого события упорно отрицает. Подобные примеры демонстрирует человечеству Сатья Саи Баба, который в своем одном-единственном числе может из ничего создать человечеству столько необходимых ему материальных благ, что это упразднит необходимость «хозяйственной деятельности» всего человечества. В такой чудесной возможности, которая «в натуре» действительно имеется, есть существенный изъян – люди станут дармоедами и праздношатающимися лентяями, страдающими от неизбывной скуки. Поэтому Сатья Саи Баба смиренно откладывает в сторону свои отлично действующие производительные силы духовности и берет в руки скромный проповеднический («пастушеский») «посох», с помощью которого можно объединять людей в самосознательное и самодеятельное «стадо господне».

И.Ф. Ивашкин с помощью такого «посоха» «пасет» сам себя и стремится представлять одной своей персоной все это «божье стадо» сразу. В предисловии к книгам он заявляет, что пишет их «по Заданию Бога», а не по произвольным капризам собственной души. В текстах своих книг он имя Бога всуе нигде не упоминает. Но зато пишет то и так, что сразу становится понятным в чем состояло Задание Бога и как удалось выполнить его И.Ф. Ивашкину.

Например, он заявляет, что человеческое мышление может стать и должно быть идеальной энергопроизводящей установкой божественного типа: получать энергию из пустоты человеческого сознания, создавать в нем энергетические запасы и очень экономно и осторожно использовать их при придании этой первичной энергии более мощных (ментальных, душевных и духовных) форм её осуществления. Говоря проще, но по существу, речь идет о создании универсально действующего «энергетического веника», с помощью которого энергию сознания человек может получать из ментального «мусора».

Осуществление мыслительной способности человеческим самосознанием сопровождается проявлением ряда физических и физиологических процессов в телесном организме мыслителя. Говоря словами И.Ф. Ивашкина, «мышление производит ЭНЕРГИЮ, когда осуществляется синтез: кооперация, творчество. Энергия мышления переходит в ОЩУЩЕНИЕ энергетической СИЛЫ вокруг тела. Хотя температура самого тела не поднимается. Следовательно, повышается энергоемкость энергетических центров. Энергия, приобретенная в результате мышления, может быть использована и для более эффективного выполнения физической работы. По-видимому, мышление обеспечивается особым типом взаимодействия, отличным от известных физике».

Убедившись в том, что «мыслительные процессы без участия энергии протекать не могут», И.Ф. Ивашкин вопрошает: «Что такое энергия?» И предается своей любимой искрометной «вопрос – ответной» игре. Поиграв с самим собой, как кошка с мышкой, он делает вывод: «Суть энергии не в том, что она некое вещество, а в том что энергия есть СРЕДСТВО». Без этого средства невозможно осуществить никакую человеческую деятельность вообще. Это средство люди с помощью мышлению могут запасать впрок, расходовать с разумной расчетливостью либо, напротив, с преступной халатностью транжирить во вред самим себе. 

И.Ф. Ивашкин говорит, что слово «энергия» он предпочитает понимать как «запас» и учится запасать и расходовать энергию мыследеятельности с помощью концептуально-деятельной игры, которая позволяет делать это невероятно трудное, но очень важное дело буквально «играючи». Это происходит потому, что, говоря словами  И.Ф. Ивашкина, «игра несет в себе ОЩУЩЕНИЕ легкости, свободы, большей значимости процесса, чем результата».

Процесс заключается в разрушении («размочаливании») привычных, устаревших «мыслительных конструктов», мешающих самому этому процессу, и в синтезе новых таких «мыслительных конструкций», необходимых для дальнейшего развития этого процесса во множестве времен и пространств его проявления. Энергия возникает в процессе синтеза новых мыслительных конструкций и расходуется в процессе разрушения старых. И.Ф. Ивашкин «черпает» свои личные энергетические запасы из любви к мудрости и делает это дело мудро как истинный философ, способный не только мыслить, но и чувствовать и даже, сверхчувствовать то дело, которое он делает. Это позволяет ему иметь свой собственный (личный) «запасец» энергии мышления, причем весьма изрядный. Он и позволяет И.Ф. Ивашкину «играть» и «играючи» решать сложнейшие проблемы существования человека и человечества.

И.Ф. Ивашкин осознает, что в его сознании процессы разрушения и синтеза мыслительных «конструктов» (мыслеформ) сливаются в круг, в кольцо, в тороид, который представляет собой  ЭНЕРГЕТИЧЕСКУЮ трансформу. Она заключает в себе СИЛУ мысли, которая позволяет человеку ощущать и воспринимать в себя окружающие его «энергетические ПРОСТРАНСТВА» (биополя) человеческого мышления, а также «энергетические ВРЕМЕНА» существования этих пространств.

И.Ф. Ивашкин не делает четких и «громких» заявлений там, где в его сознании «вызревают» очень важные открытия. В таких случаях он предпочитает «задаваться вопросами», интригует ими читателя, возбуждает в нем интерес и вызывает желание к самостоятельному поиску ответов на эти вопросы. Вот один из них: «И почему КОЛЛЕКТИВНОЕ мышление производит такой объем ЭНЕРГИИ, что снижается потребность в пище, воде и даже воздухе?».

На данный ивашкинский вопрос мы можем (и должны) немедленно «задаться» встречным контрвопросом: почему И.Ф. Ивашкин специально намеревается получать от мышления энергию, в то время как все «здравомыслящие» люди «твердо» полагают и «глубоко»  убеждены в том, что мышление призвано давать лишь мысли, причем эти мысли должны быть «умными»?

Ответ на наш контрвопрос уже содержится в контексте ивашкинской книги. В ней неоднократно и на разные лады говорится о том, что ЭНЕРГЕТИЧЕСКАЯ сила мышления изменяет времена и пространства физического существования людей и социумов, тогда как сами человеческие мысли овеществляются в предметном мире, создаваемом человеческими цивилизациями, и в таком овеществленном виде «окостеневают», отмирают сами и ведут цивилизации к неизбежной гибели, что всегда сопровождается громом и молниями различных (малых и больших) фантасмагорий и кошмаров.

Их «утихомирить» может только человеческий ум при помощи энергетической силы мышления, если ум вовремя вспомнит о ней – этой своей энергетической силе – и успеет «переместить» человеческую жизнь в новое, заранее приготовленные для нее пространственно-временные соизмерения «меры убогости» – меры отстояния человека и человечества от Бога.

***

Выше мы приводили слова Сатья Саи Баба, которыми он характеризует ум то как всемогущий и вездесущий «корень космоса», то как полное отсутствие этого «корня»,  как «сплошное ничтожества», как полное отсутствие в космосе всякого ума вообще, потому что «корнем космоса» вдруг становится дух – антагонист и ярый «гонитель» ума, в особенности человеческого, который он всюду и всегда превращает в безумие, более или менее полное.

И.Ф. Ивашкин обратил внимание на вопиющие противоречия ума и духа и задался вопросом: можно ли ум и дух «помирить» таким образом, чтобы они впредь всегда благоволили друг другу и не «баловались» своими корнями, искореняя их у супротивника и заменяя своими собственными. И.Ф. Ивашкин «проиграл» этот вопрос в своем уме, предоставил ему возможность «вникнуть» в него возможно глубже, охватить его возможно шире, присмотреться к нему предельно внимательнее с достаточным игровым «напряжением сознания» и пришел к выводу, что такое «примирительное» для ума и духа дело вполне возможно и для последующей жизни человека и человечества может стать очень полезным. По данному поводу он пишет:

«Обычно, мышление делится на образное и рациональное, математи​ческое и художественное и множество разновидностей между ними. Об​разность и рациональность предстают как менее или более существенное проникновение в глубь предметов. В этой позиции реализуется гносеоло​гический подход, который в ряде случаев приводит к потере мышления. Ибо мышление в своей сути есть диалог образа и понятия, смысла и значе​ния. Традиционный подход к мышлению можно квалифицировать как си​туацию разрыва мышления, противопоставления одного типа другому, то​гда как мышление по сути своей есть целостный процесс. Образ - это не особый и несовершенный момент мышления, а его составной компонент. В этом плане нет чисто понятийного мышления, а есть связь понятия с обра​зом. Когда такой связи нет, то нет и мышления по его сути, по глубинным основаниям. ​(Подчеркнуто нами. И.Ф. Ивашкин. «Философия как концепция мышления личности». Вологда-Молочное, 2008 г., стр. 165).

Итак, чтобы иметь возможность мыслить без «разрывов» (взрывов и кошмарных бедствий), то есть без потери мышления по его сути, по самым глубинным его основаниям, нам нужно научиться «пристегивать» к нашим обычным эмпирическим понятиям образы духа, которые являются зеркальным отражением глубоко скрытых Божественных Смыслов Бытия.

Эти смыслы может открывать для себя и воплощать в себе лишь человеческий дух. Но для этого ему нужна энергия ума, которая в нём возникает лишь тогда, когда он «перелопачивает» в себе свой ментальный «мусор», то есть разрушает одни свои «ментальные конструкты» и создает другие. Но для этого ему нужна очень мощная энергия духа, которую уму может дать только дух.

Без четкой взаимной энергетической обусловленности и у ума, и у духа всюду возникают вопиющие «провалы» и «проколы». Ум сам погребает себя под своим «ментальным мусором» и превращает себя в «сплошное безумие», а дух становится беспомощным в открытии и воплощении Божественных Смыслов, удаляется от них и утрачивает свою духовность.

И.Ф. Ивашкин досконально изучил данный «энергетический вопрос». Сначала он обратил внимание на то, что человеческий ум, душа и дух обладают энергиями, специфическими только для каждого из этих элементов человеческого сознания, не сводимыми к энергиям всех других элементов. Затем он поставил перед собой вопрос о «связке» всех этих разнообразных энергий в одном человеческом сознании и постарался увидеть и понять, когда и как эти энергии «подпитывают» друг друга и почему иногда отказываются делать это. Данный вопрос И.Ф. Ивашкин исследовал особенно «въедливо и дотошно», причем сделал это в четырех «человеческих соизмерениях»: философском, концептуальном, мыслительном и личностном, как это следует уже из самого названия его книги, обсуждаемой нами. На наш взгляд, она может и должна сыграть большую роль в предотвращении техносферной катастрофы Земли.

***

 Роль и значение ивашкинских открытий и новаторских соображений, содержащихся в изданных им книгах, можно существенно повысить и облегчить их реализацию в теории и на практике, если ему – страстному любителю азартного коллективного творчества – пригласить в качестве «партнера по игре» Виктора Шаубергера (1885 – 1958) – простого лесничего, гениального ученого-самоучку, который сделал самые фундаментальные открытия ХХ века и своей техникой завихрения потоков водных масс открыл человечеству совершенно новые источники энергии.

В. Шаубергер завихрял движение воды и то, что при этом происходило на практике, можно было видеть глазами, трогать руками и даже очень оживленно соображать, как и почему такие чудеса могут происходить вообще. В отличие от В. Шаубергера, И.Ф. Ивашкин завихряет движение энергопотенциалов человеческих мыслей, чувств, сверхчувств, скоротечных эмоциональных состояний беспокойной человеческой души и более или менее мощных «подвижек» неведомых людям производительных сил богоподобного человеческого духа.

Всё это незримо для глаз, неощутимо для рук, недоступно для непосредственного восприятия всеми прочими органами чувств и даже сверхчувств. Единственной надеждой остается «тугодумный» человеческий ум, который ещё не вырос из своего «пелёночного» состояния и его приходится «вести на помочах» духа до тех пор, пока он не обретет способность самостоятельно справляться со сложными, громоздкими вопросами, которые ему нужно уметь «переворачивать с боку на бок», «ставить на попа ребром», «трясти как любимую грушу», всевозможными «силовыми приемами», «выжимать» из них хотя бы какой-нибудь рациональный смысл.

Древние цивилизации хорошо знали и широко использовали вихревые свойства воды. Если её хорошо «завихрять» или позволить ей делать это самой, то она самотеком поднимается на вершины высоких гор и самотеком же спускается вниз и при этом сама же очищает себя от бытовых и прочих отходов и отбросов хозяйственной деятельности людей. Знание и умение завихрять движение водных масс позволяло древним цивилизациям «жить и не тужить», потому что без хорошей воды всегда и всюду, действительно, «и ни туды, и ни сюды». Тем не менее, древние цивилизации погибли все. Стало быть, при наличии хорошей воды им для жизни недоставало чего-то ещё очень существенного.

Нынешняя техносферная цивилизация индустриального общества в отношении воды ведет себя так, как будто специально задалась целью превратить хорошую воду в плохую, живущую в мертвую и старается убить её сразу и в целом и как можно скорее. Трудности водоснабжения индустриального общества в быту и на производстве нарастают как «снежный ком», призывы к водоснабжению и разумному использованию воды давно стали во всем мире «притчей во языцех», однако возможности сделать это на практике сокращаются как «шагреневая кожа».

В таких условиях в головы здравомыслящих людей сами собой «приходят мысли» о возможности и необходимости использовать превосходный опыт «чудесного водопользования древних цивилизаций. С помощью их «водозавихрительных» технологий можно возвращать девственную чистоту ручьям и рекам, превратившимся в сточные канавы всевозможных нечистот, восстанавливать оазисы жизни там, где появились безжизненные пустыни и т.д.

В принципе всё это можно делать, но для дела непригоден сам принцип, который сам по себе придает всему этому делу беспринципный и бессмысленный характер. Это происходит потому, что он – этот принцип – «тянет» людей в прошлое, притом весьма далекое, во времена и пространства, которые давно исчезли вместе со всеми своими объективными смыслами, которые придавали жизнь самим этим временам и пространствам. Им на смену пришли время и пространство техносферной цивилизации. Это совсем другие время и пространство. Они не восприимчивы к технологиям жизни прошлых эпох и  отвергают эти технологии принципиально, то есть решительно и бесповоротно.

Подобное полное «забывание» передового жизненного опыта далеких прошлых лет и крайне нежелание выполнять и чего-либо знать о нём техносферная цивилизация продемонстрировала всему современному миру под влиянием настойчивых гениальных попыток В. Шаубергера. Образно говоря, он обнаружил «разруху в туалете» индустриального общества и вознамерился «навести порядок» сначала именно в нем, невзирая на широко известную истину о том, что разруха начинается сначала в человеческих головах и лишь потом распространяется повсюду, приводя в состояние перманентного хаоса все человеческие дела.

Близко знавшие его люди отзываются о нём как о человеке, посланном Богом, чтобы вновь дать «просвещенным» людям древнее знание о сущности воды; человеке бескомпромиссной честности и полной преданности природе; человеке, который всю свою жизнь упорно боролся и сломленный умер в нищете и одиночестве. Жизненное кредо В. Шаубергера лучше всего характеризуют следующие его слова:

«Можно видеть, насколько позволяет история, что все, кто занимался выяснением загадки воды, были жестоко подавлены. Даже намеки, которые мы находим в древних книгах и которые объясняют нам сущность воды, в последующих изданиях исчезают. Сохранение тайны воды - это еще и средство гарантии силы денег. Проценты растут только в несовершенной экономике.

 Решив проблему генерации воды и сделав возможным получение любого объема и любого качества воды в каком угодно месте, человек вновь освоит огромные пустынные земли и понизит тем самым как продажную цену продовольствия, так и продажную цену машинных мощностей до такого минимума, что отпадет всякая выгода спекуляции этим. Обилие продовольствия и экономичная производительность машин являются такими сокрушительными доводами, что общее представление о мире, а также все мировоззрение претерпят изменения.

Сохранение тайны воды - это крупнейший капитал из капиталов. По этой причине любой опыт, служащий ее раскрытию, беспощадно подавляется в зародыше».

Из вышесказанного следует, что В. Шаубергер хорошо знал, на какие лишения обрекает себя, занимаясь раскрытием тайны воды и внедрением её «завихрительных» технологий в общественную хозяйственную практику. Эти его слова четко обрисовывают также и путь, который он сознательно наметил себе сам: «наводить порядок» в «туалете (сиречь в системе жизнеобеспечения техносферной цивилизации) до тех пор, пока его хозяин не начнет «шевелить мозгами» для их «упорядочивания» в своей голове.

Для сравнения скажем, что И.Ф. Ивашкин идет другим путем. Он начинает с наведения порядка в голове, причем прежде всего в своей собственной. Вот что он говорил от этом сам:

«Личность может развертываться на внешнем и внутреннем планах. Личностное развертыва​ние на внешнем плане предполагает усвоение культуры на уровне норм, образцов, эталонов, а творчество затрагивает только отдельные формы ду​ха. Личность же внутреннего плана взрывается во всей своей полноте, во всей полноте духа и, поднимаясь сама, она поднимает и всю нацию или целую цивилизацию, как, например, древнеегипетская цивилизация держа​лась на духе Гермеса Трисмегиста. Призыв: познай самого себя –  для такой личности становится действенным, и личность обнаруживает в себе неис​черпаемый источник знания. И тогда сам собой напрашивается вывод, что культура и цивилизация создаются личностями, ибо только внутренний мир человека может служить источником духовности» (Подчеркнуто нами. Ивашкин И.Ф. «Философия игры», Вологда-Молочное, 2006, стр. 31).

Итак, как видим, И.Ф. Ивашкин усердно «копается» в своей голове и наводит там вполне определенный порядок. Свой внутренний мир он делает источником духовности и «запрягает» свой дух в его настоящую «духовную работу», главные содержательные определения которой дал Г.Г. Шпет, о чем шла речь выше.

Ивашкинскому духу приходится активно действовать на двух «фронтах»: на внешнем и внутреннем планах человеческой личности. На внутреннем плане, где дух постоянно взрывается во всей своей полноте, ему нужно создавать новое время и новое пространство для будущей новой жизни. Но сначала нужно «открыть» Божественные Смыслы Бытия, предусмотренные Всевышним для самих этих пространств и времён их существования. Данное важнейшее условие соблюдается, когда дух начинает ощущать себя как «Сферу чистой возможности», как «Прообраз закономерности» и как «место (то есть время и пространство) логического порядка и связи» всех элементов новой жизни.

Если человеческий дух сумел хорошо проделать данную первоначальную часть своей духовной работы, то все остальные виды его духовной «работы» становятся для него легкими «как семечки». Ему нужно лишь «взрываться во всей его полноте», да следить за тем чтобы энергия взрывов не пропадала попусту, а воплощалась в полезных результаты всех остальных видов работы духа внутри человеческой личности.

На внешнем «фронте» духовных забот и хлопот дело обстоит проще. Духовное творчество здесь затрагивает лишь «отдельные формы духа» и занимает их «выравниванием» норм, образов, эталонов двух культур: старой, которая уже отжила свой исторический срок, и новой, которая должна придти ей на смену.

Поэтому человеческому духу, занятому подобной творческой работой, приходится держать на своих духовных «плечах» две культуры. Здесь нужно привести слова И.Ф. Ивашкина о том, что «если две культуры вступают во взаимодействие, то они сначала взаимно проникают друг в друга, а затем устанавливается равнодействие между ними, а в целом возникает новое состояние, которое не сводится к простой сумме двух культур».

Образно говоря, в этих словах речь идет о том, каким образом происходит преодоление разрухи в «туалете», когда причина разрухи, коренившаяся в человеческой голове, оттуда искореняется. Происходит не наведение нового порядка в старом «туалете», а возникает совершенно новый туалет с принципиально новыми порядками. Но, как говорит Сатья Саи Баба, люди снова быстро их испортят, если перестанут следить за духовным порядком в их головах.

И.Ф. Ивашкин вплотную занимается подобными духовными делами и, чтобы хотя бы как-то их вразумительно охарактеризовать, ссылается на авторитет Гермеса Трисмегиста. Впрочем И.Ф. Ивашкин не делает секрета из того, что и как он делает сам: 

«Методологическое понятие всегда дано личности как сложное образование, включающее несколько уровней. Удерживать все уровни одному человеку трудно, а потому мето​дология всегда развертывается в группе, а не в отдельном человеке. Каким бы ярким методологом не был отдельный человек, но своей яркостью он всегда обязан группе. Задача методолога в том, чтобы мыслить себя в це​лом и двигаться как целое. Если понятие предстает как сложное, много​уровневое, нелинейное, саморазвивающееся образование, то оно по​-особому организует понимание, когда исходной точкой выступает не ощущение понятности любого текста, а состояние непонятности текста и точки непонятности специально фиксируются. Затем организуется движе​ние сложного понятия, а понимание предстает моментами озарения в про​цессе самоизменения понятия».(Подчеркнуто нами. Ивашкин И.Ф. «Философия игры», Вологда-Молочное, 2006, стр. 134).

Итак, И.Ф. Ивашкин специально пишет такие тексты, какие для читателей должны быть, так сказать, «понятно-непонятными» или «непонятно-понятными». Он честно предупреждает читателя, что делает это для его же блага, чтобы в его сознании стали вспыхивать «озарения души», ведущее к «проблескам» ума. Это нечто гораздо более важное и ценное, чем простое «понимание» умом. Он только тем и занят, что делает «непонятное понятным», чем и создает в своем сознании ментальный «мусор», вызывающий чепуху в практических делах людей. Они перестают понимать в них что-либо вообще и притом так, что дела сами «вываливаются» у них «из рук», а руки «отбиваются» от дел и «заваливают» их «в кювет», ставя в безвыходное (кроме смерти) положение.

И.Ф. Ивашкин идет здесь «против течения», то есть делает все «наоборот». Он ненавязчиво, с «игривым настроением», но вполне серьезно доказывает читателю, что человеческий ум во всех своих «понятиях» не понимает ровным счетом ничего. Для него непонятно все, что он старается понять, и люди обижаются, когда слышат подобную «критику» в адрес своего ума. Поэтому И.Ф. Ивашкин в своих книгах «играет» только со своим собственным умом, наблюдает за тем, как он старается что-либо понять и «хватает его за руку», когда у него «как всегда» это не получается. И.Ф. Ивашкин устраняет, одну за другой, причины, мешающие уму делать его «умные дела», «раздевает» свой ум  буквально «до гола» и приводит в состояние «напряженного сознания», когда в нем «вспыхивают» озарения.

  Озарения подобны зарницам. В отличие от молний, поражающих людей внезапным громом, ослепляющих ярким светом и мощными электрическими разрядами, зарницы бесшумно и безопасно освещают людям то, чего они не видят и ощущать в «темнице» своего сознания, не могут, потому что она постоянно «закрывается» умом на прочный «умственный замок». Озарение ума «зарницами», пусть даже на краткие мгновения, делает человеческое сознание открытым, дееспособным и живым, живущим своей собственной жизнью – жизнью сознания, независимой от пагубных влияний на него со стороны  тугоумного человеческого ума.

Под влиянием озарений в человеческом сознании воскресает дух и сразу же приступает к выполнению всего комплекса своих духовных «работ»: делает сознание человека «открытым», как говориться, «раз и навсегда» и не подвластным «дремучему» человеческому уму; создает условия для постоянного, непрерывно усиливающегося освещения сознания светом озарений; рационально распределяет этот свет по всем отдельным видам своих духовных работ, а сами эти работы группирует по двум «фронтам» «развертывания» человеческой личности: внутреннему и внешнему.

Поскольку, говоря словами Г.Г. Шпета, человеческий дух может и должен делиться на части, придавая каждой из них силу влияния целого духа, а также вступать в индивидуальные диспозиции и коллективные уклады с духами других людей, постольку, как об этом говорит И.Ф. Ивашкин, духовная работа человеческой личности принимает «групповой» характер как на внешнем, так и на внутреннем аспектах «развертывания» этой личности в смыслосодержательном плане ее исторического существования. И.Ф. Ивашкин говорит и настаивает на том, что на своем внутреннем плане личность должна «мыслить себя как целое и двигаться как целое» вместе с тем, что происходит на внешнем плане существования самой этой личности.

Только в таком случае она может оказывать позитивное влияние  на развитие всей группы, что дает импульсы для дальнейшего развития самой этой личности на внешнем плане ее собственного существования. Человек, пытающийся мыслить и двигаться как целое вместе со своей группой, начинает чувствовать «биение пульса» своих собственных мыслей и понимать их собственную жизнь, независимую от самого человека. Его понятия, непонятные ему самому, обретают способность к самодеятельности, становятся многомерными, всеохватными и всесильными, превращаются в то, что называется разумом.

Примером осуществления таких событий является Сатья Саи Баба, вокруг которого подобным образом «сгруппировалось» более 50-ти миллионов человек, а процесс «группирования» охватил весь Земной Шар.

Подобных примеров в современном человеческом мире много. Все они очень разные. Их сравнение может стать поучительным для людей, стремящихся понять суть происходящих событий не только и не столько умом, сколько разумом, который возникает в сознании людей в результате самих этих событий. Это существенный аргумент в пользу того, чтобы принимать в них «самоличное» активное участие для повышения уровня собственного разумения механизмов действия производительных сил человеческой духовности.  Учитывая данное важное обстоятельство, нам сейчас нужно продолжить рассказ о В. Шаубергере и сравнение его подходов к «делу познания» с ивашкинскими.

***

По свидетельству сведущих людей, В. Шаубергер создал творческое наследие, богатство которого бесценно, а знания продолжают вдохновлять, становясь основой многих поразительных разработок. При этом он открыл лишь то, что было уже давно известно инкам, монголам, древним жителям о. Крит или тибетским монахам, а именно: любая вода завихряется, и, если позволить ей течь свободно естественным путем, может произвести настоящее чудо. Однако, В. Шаубергер узнал о воде гораздо больше, чем знали древние цивилизации, не говоря уже о современном научном естествознании, которое, если иметь ввиду труды В.И. Вернадского о круговороте воды в биосфере Земли, тоже пыталось узнать о ней возможно больше.

С точки зрения «сожженных Бураном» и «Бураном возрождаемых», о чем идет речь в обсуждаемых нами книгах Н.С. Мельникова, в творчестве В. Шаубергера нам нужно особо выделить и «трезвыми глазами» взглянуть прежде всего на факт создания им летательного аппарата, обладающего «смешанными» (можно сказать, «совмещенными») материально-идеальными свойствами. Испытательный образец этого аппарата во многом был похож на НЛО – на неопознанный летающий объект. Прототип весил 135 кг., стартовал всего лишь 0,05 л.с. Тем не менее он пробил крышу фабрики, на которой был создан, и «испарился» неведомо куда в силу конкурентного противоборства людей, принимавших то или иное участие в создании и испытании прототипа. Дружными усилиями они «замяли» сам вопрос и внесли в него «такую ясность», что сам вопрос исчез и тоже неведомо куда.

Главным достижением творческого таланта В. Шаурбергера было открытие им «вихретехнических» способов получения свободной энергии из «ничего», из пустоты». Он говорил:

«Если воду или воздух заставить двигаться «циклоидально»  (спирально) под действием высокооборотных вибраций, то это ведет к образованию структуры из энергии или высококачественной тонкой материи, которая левитирует с невероятной силой, увлекая за собой корпус генератора. Если доработать эту идею согласно природным законам, то получится идеальный самолет или идеальная подлодка, и всё это почти без затрат на производственные материалы».

Получение свободный энергии из «ничего» с помощью завихрения потоков воды и воздуха является самым простым, удобным, дешевым и экономичным, то есть позволяющим преобразовывать всю экономику и государственное устройство общества в сторону кардинального улучшения жизни людей и социумов. Так, из одного кубометра воды за секунду можно получать 4000 КВт тепловой энергии, причем температура воды при этом понижается только на один градус. Но один и тот же кубометр воды может завихряться бесконечно долго и все время продолжать черпать энергию из одного и того же «ничто», а не из самой воды.

Силу левитации, возникающую из завихряемых потоков воды и воздуха, можно использовать для выполнения любой механической работы с помощью обычной уже существующей машинной техники. Для этого нужно лишь «запрягать» эту силу, как лошадь в специальный «хомут», снабженный специальными «постромками» к нему, именуемыми «струей». В. Шаубергер называл её «приведенными двигателями» и изобретал их для сельскохозяйственной техники, промышленных агрегатов, гидроэлектростанций, самолетов и прочих движущихся объектов.

Приводные двигатели повышают коэффициент полезного действия машин, упрощают их технические конструкции и освобождают машины от необходимости использовать традиционные техносферные энергоисточники: уголь, нефть, газ, мазут, бензин, керосин, ядерное топливо и т.д. Но это идет в разрез с интересами энергетических отраслей техносферного хозяйства индустриального общества. Поэтому оно в корне пресекало творческие попытки В. Шаубергера, особенно когда они становились результативными. Стоило ему добиться успеха, как власти отнимали у него разработки, и кто-то другой наживался на этом. Так было с ним 12 раз. Или его открытия бесследно исчезали. В письме, написанном перед самой смертью, В. Шаубергер горько заметил: «Я вернусь в свой лес, чтобы умереть там в мире. Вся наука со всеми её прихвостнями есть всего лишь шайка воров, которую дергают за нитки, как марионеток, и заставляют плясать под любую мелодию, которая выдает своего хорошо прячущегося рабовладельца за необходимость».

Трагические неудачи на каждом шагу преследовали В. Шаубергера и в другом плане его творческой деятельности: природоохранном. Он открыл чудодейственный способ сплавлять большие деревья с гор по малым мелководным ручьям, используя левитационную силу завихрений воды. Под влиянием этой силы могучие деревья в воде не тонут и, как на крыльях, «летят по воздуху». Пока люди не знали про такой способ и не умели им пользоваться, до тех пор леса в верховьях рек могли «чувствовать себя» спокойно. Жадные, загребущие людские руки не могли до них дотянуться. 

Но как только «умные» люди про этот способ узнали и благодаря этому   стали чуть-чуть «умнее», они сразу принялись вырубать леса, устраивая сплошные лесосеки в природоохранных зонах. По словам В. Шаубергера, лес – это «колыбель воды». Своим изобретением он сам оставил воду без её колыбели. Естественно, он хотел «сделать как лучше», но получилось «как всегда» и даже намного хуже, чем всегда. Поэтому он стал собственноручно «закрывать» свое изобретение, что невозможно сделать «просто так» - нужно придумывать нечто новое.

Это новое ему пришлось придумывать на фоне обостряющейся природоохранной проблематики, создаваемой вырубкой лесов и гибелью рек. В 1932 г. В. Шаубергер написал подробную статью о том, что нужно предпринять для того, чтобы простым способом вновь сделать Дунай прекрасной рекой, какой он был когда-то. Его статья была принята в официальный бюллетень международной комиссии по Дунаю, которая рассматривала предложения от всех сопредельных по Дунаю государств. Когда власти с ужасом узнали, что статья В. Шаубергера опубликована в таком солидном издании, они, недолго думая, отозвали весь тираж, уничтожили его и в октябре 1932 г. отпечатали на огромную сумму, свыше 100 тысяч миллионов, новое издание, где статьи Шаубергера не было. Не удивительно, что Дунай, Рейн, а вместе с ними большинство других Европейских рек при таком негативном отношении людей к охране природы давно стали мертвыми сами и омертвляют людей не только физически, но и духовно.

Выше у нас речь шла о «групповом» характере творческой личности. Вокруг В. Шаубергера «группировались» люди, относящиеся к нему враждебно в силу неприятия ими того, что он им говорил, демонстрировал и как вел себя при этом. Правительство России, Англии, Франции, Югославии и Болгарии приглашали  В. Шаубергера для использования его изобретений  в экономике этих стран. Но изобретатель ответил на эти предложения категорическим отказом и по этому поводу сказал: «Я стал бы за короткое время миллионером, если бы решился взяться за дело в таком объеме прежде, чем ПОЛНОСТЬЮ СОЗРЕЕТ ИДЕЯ».

Это идея не ума, а духа. Он чувствовал сердцем и фибрами души процесс созревания «идеи духа» в самом себе и более всего заботился об этом процессе. Он старался сберегать свои духовные силы для непрерывного и ускоренно-поступательного развития «идеи духа», ощущал ее «спиной» своего сознания и двигался к ней «задом наперед», потому что «лицо» его сознания было всегда обращено в вихревым энергоустановкам и занято их усовершенствованием.

Слова В. Шаубергера о «созревании» идеи духа до «полной спелости» имеют большой рациональный смысл. Эти идеи соответствуют ноосфере (сфере жизнедеятельности духа), но рождаются в техносфере в виде ее «последнего вздоха», который для нее является «предсмертным». Последний «вздох» техносферы должен стать  первым «вздохом» ноосферы, но ее еще нет и поэтому она сама «дышать» покамест не может. Вместо отсутствующей ноосферы «дышит» техносфера. Причем это «дыхание» для нее является искусственным и неестественным, таким, какое называется «дыханием на ладан».

«Приводные двигатели» В. Шаубергера, которые он старался «пристегнуть» к человеко-машинному производству индустриальной цивилизации, неуклонно вели к ее упразднению и были очень похожи на «ладан». Чем в большей мере вызревала «идея духа» в сознании В. Шаубергера, чем лучше и мощнее становились  его «приводные двигатели», черпающие энергию из «пустоты», тем в большей мере несли они смертельную угрозу существованию техносферы индустриального общества.

Но тем в большей мере оказывало оно яростное сопротивление творческой деятельности В. Шаубергера. Для начала, в порядке первого «серьезного предупреждения» австрийский союз инженеров и архитекторов поместил его в сумасшедший дом под видом обследования психического здоровья изобретателя «невероятных» новшеств. Потом американские оккупационные власти конфисковали всю документацию В. Шаубергера по проведению экспериментов с приводными двигателями, а его самого арестовали, увезли в США и удерживали там в течение 9 месяцев. В это время русские обыскали его квартиру в Вене и взорвали ее, чтобы никто не нашел даже следов исследования левитационных эффектов. Когда американцы отпустили В. Шаубергера, то под угрозой ареста  категорически запретили ему заниматься дальнейшими исследованиями в данном направлении.

В конце жизни В. Шаубергер  находился в удрученном финансовом положении. Все свои опыты и аппаратуру ему пришлось оплачивать самому.

Из-за многих разочарований он был сломлен физически и страдал астмой. Когда в 1958 году  один американский магнат предложил В. Шаубергеру широко применять его изобретения, он улетел в США вместе со своим сыном Вальтером, который помогал отцу заниматься исследованием  левитирующих вихрей  и посвятил этому всю жизнь. Положительные результаты ими были получены, но отвергнуты магнатом,  в связи с чем изобретатели прервали контакты с ним и вернулись домой. Однако В. Шаубергеру разрешили покинуть США только при условии, если он подпишет договор, составленный на английском языке, которого он не знал.  Не подозревая подвоха, и, так сказать, «безнадежно махнув на все рукой», В. Шаубергер подписал этот договор, согласно которому все права собственности изобретателя на его исследования и разработки, документацию, экспериментальные установки и т.д. отчуждались от В. Шаубергера и завещались этому магнату. По данному договору В. Шаубергеру тоже запрещалось вести какие-либо исследования и разработки. Беспардонно ограбленным, обескураженным и подавленным он вернулся в Австрию, где и умер через 5 дней 25 сентября 1958 года со словами: «Все отняли у меня! Я даже не хозяин самому себе!»

К такому скорбному финалу приводят все попытки «приживить» к мертвой машинной технике производства живые производительные силы духовности живой человеческой личности. От «прививки» духовной жизни мертвому телу техносферы оно оживает и начинает жить жизнью «живого трупа», у которого собственной жизни нет и оно – это мертвое тело, - подобно вампиру, «высасывает» жизнь из живых людей, что превращает их в «ходячих» духовных мертвецов.

***

Главным, основополагающим открытием В. Шаубергера, которое в полной мере обладает как фундаментальным научным, так и выдающимся прикладным значением, было выявление и скрупулезное исследование ЭНЕРГЕТИЧЕСКОЙ структуры завихряющихся водотоков. Под влиянием силы тяжести вода течет вниз, падая под уклон с возрастающей скоростью, достигающей максимума на отвесных водопадах.

Сила падения создает противоположно направленную (восходящую) силу, энергетика которой равна силе падения, но может как уступать ей, так и превосходить ее многократно, что зависит лишь от характера вихреобразования в водных потоках. Для понимания этого характера В. Шаубергера долгое время ходил взад – вперед вдоль лесных рек и горных ручьев, наблюдая за поведением форели и лосося, неподвижно замирающих в потоках бурных водопадов и стремительно преодолевающих их мгновенными бросками, а также за округлыми, в человеческую голову, камнями которые «сами по себе» всплывали со дна реки  и плавали на ее поверхности, покачиваясь и соударяясь друг с другом.

В. Шаубергер воочию убедился в том, что текущая (завихренная) вода производит энергию, направленную навстречу  движению воды. Этот энергетический поток, который можно видеть в водопаде как яркий световой канал внутри водной струи, использует форель. Она втягивается потоком,  как в середину водяного смерча. Поняв суть дела В. Шаубергер стал изобретать простейшие технические устройства (он называл их «энергетическими телами»), с помощью которых можно управлять обеими противоположно направленными силами воды и рационально использовать их обе сразу  в тех или иных комбинациях, необходимых для решения конкретных хозяйственных проблем. Он пишет о своих экспериментах с «энергетическими телами»: «Когда я встроил такое энергетическое тело у себя дома в стейермингском ручье, в течение одной ночи река промылась настолько, что сотни кубометров песка и наносов попали в так называемый пескоулавливатель, а ручей за одну ночь опустился вплоть до скалы».

Подобными высокоскоростными способами «самоочищения» воды можно возрождать к жизни умирающие реки. Они сами могут «промывать» свои заиленных и захламленные русла и осаждать минеральный песок на своих берегах, делая их плодотворными. По словам В. Шаубергера, благодаря своим плодотворным берегам, реки могут сами возрождать «все богатство растительного мира, который,  защищая себя, склонится перед матерью всего сущего - водой».

    Подобно В.И. Вернадскому, В. Шаубергер всестронне изучил круговорот воды в биосфере земли, выявил в этом круговороте «узкие места», поражаемые техносферой, и сделал далекоидущие прогнозы дальнейшего кризисогенного развития техносферных событий. В отличие от В.И. Вернадского, который в своем стремлении к созданию ноосферы формировал десятки тысяч «живых, жизненных учреждений» благотворительного типа, способных «группировать» талантливых людей вокруг проблем охраны природы и общества, В. Шаубергер создал десятки, возможно сотни конкретных технологий, позволяющих людям (в одиночку и без особых затрат, как это делал В. Шаубергер) охранять природу действенно, но с трагическими последствиями. Потому что вокруг В. Шаубергера не было таких «живых, жизненных учреждений», на которые он мог бы опереться.

Техносфера, вбирающая в себя живые духовные силы живых людей и омертвляющая эти силы  в своих машинно-технических устройствах, оказывает мощное  антидуховное давление на всех людей и, так сказать, «заиливает» их мозги, уподобляя их мыслительные процессы рекам, умирающим от всевозможных ментальных загрязнений.

И.Ф. Ивашкина можно сравнить с В. Шаубергером в том отношении, что он тоже создает такие «энергетические тела», с помощью которых с возрастающими полезными эффектами очищать от ментальных загрязнений «ручьи и реки» мыслительных процессов человека, возвращать ему духовность, отнимаемую у него техносферной Земли, защищать его от антидуховного техносферного влияния и развивать человеческую духовность применительно к самым насущным потребностям нарождающейся будущей ноосферы – сферы жизнедеятельности духа.

В таком духотворческом деле И.Ф. Ивашкин далеко не одинок. Можно назвать многих выдающихся мыслителей, которые самоотверженно и продуктивно «возделывают проблемное поле» производительных сил духовности человеческой личности в свете творческих интересов международной академии экологии сознания имени Пифагора и «Буранной эпопеи» Н.С. Мельникова. Каждый из этих мыслителей заслуживает «особого разговора», причем, весьма серьезного.

Для того чтобы этот разговор смог состояться и стать продуктивным, мы специально уделили здесь внимание трудам и «игровому» опыту духотворческой работы И.Ф. Ивашкина. Он уже изобрел много «энергетических ментальных тел» (мы их называем «вениками для ума»), с  помощью которых можно наводить «порядок в голове» таким образом, чтобы порядок устанавливался и в «туалете» индустриальной цивилизации.
Глава 6. геннадий степанович Белимов

Феномен людей (и детей) индиго долгое время детально изучал Г.С. Белимов и написал об этом феномене много специальных работ, из которых особый интерес представляют две книги: «Дети индиго в России. Вундеркинды третьего тысячелетия» и «Индиго. Небесный легион спасения». Ниже мы воспроизведем из этих книг те мысли их автора, которые способствуют освещению обсуждаемой нами главной темы: «Смыслы жизни и жизни смыслов».

Г.С. Белимов начинает свое исследование с утверждения о том, что «феномен индиго» – принципиально новое явление в жизни человечества и поэтому на данный феномен нельзя глядеть «старыми глазами», и что необходимо подходить к делу так, чтобы сами «глаза» стали «новыми» и получили возможность видеть дальше и больше. Он пишет:

«Ортодоксальная наука не могла и не способна выявить имеющимися у нее аналитичес​кими средствами происхождение и особенности нового фено​мена, поскольку она ограничена узкими рамками правил и за​конов, свойственных трехмерному физическому миру, но не распространяющихся на мир многомерный.

Как может ученый-материалист объяснить многое из харак​тepныx качеств детей индиго, если он не только не признает, но даже не предполагает существования параллельных миров и многомерности, ничего не знает о наличии биополей, цветовой ауры, о телепатическом общении, астральных снах-полетах, контактах с невидимыми наставниками, реинкарнации и еще о многом-многом другом... Но ведь в феномене под названием «индиго» на этом все завязано! Чего стоят, к примеру, весьма характерные признания «новых» детей, будто они пришли со звезд, из других планетарных систем?!


И вот мы видим, как в очередной раз выявляется полное бес​силие аппарата современной науки, ограниченной стереотипа​ми и догмами - по сути, своеобразной религией под названи​ем «материализм». Ученым мужам только и остается, что отри​цать известное даже детям или переводить все на психику, на «обыкновенную» гениальность новых поколений, на эволюци​онные процессы, пропуская мимо ушей любую информацию об ином, «неканоническом» восприятии мира. Хорошо, что ею хотя бы не отрицается шарообразность Земли и гелиоцентрическая концепция». (Г.С. Белимов. «Дети индиго в России. Вундеркинды третьего тысячелетия. Дети – феномены. Типы «новых» детей. Миссия нового времени». М. «Вече», стр. 4-5).

Большим достоинством вышеназванных книг Г.С. Белимова является то, что интересующий его «феномен индиго» он выявляет и исследует на фоне другого феномена – феномена «ублюдочности и идиотизма». Это два разных феномена, но они тесно связаны друг с другом и оба глубоко затрагивают то, о чем говорил Гермес  Трисмегист: чудотворную «единую вещь» и человеческие «частицы бессмертного разумного начала», которые составляют эту «единую вещь», а она в свою очередь, придает всем частицам свое единообразие (единосуть) и вознаграждает их, пока они находятся в её составе, своей чудотворной природой.

Речь идет о Божественных Смыслах Бытия, которое проявляет себя в виде жизни и смерти всего сущего в Мироздании Вселенной. Всякая жизнь существует потому, что наполнена Божественными смыслами и реализует их. Жизнь всегда проживает свои смыслы сама и, чтобы продолжать свое существование, должна уже изжитые ею смыслы изменять либо отбрасывать и заменять другими. Если жизнь ни то, ни другое сделать не может, то она начинает изживать уже саму себя: становится бессмысленной (идиотской) для себя самой и зловредной (ублюдочной) для других жизней. Г.С. Белимов описывает развитие подобных деструктивных процессов в современном человечестве на примере нынешней традиционной академической науки. К вышецитированным его словам сейчас нужно добавить нижеследующие:

«Да, согласимся, наука всегда - а современная особенно – была подчинена в основном материальным заботам людей. Нед​аром человеческое общество называют обществом потреблен​ия - такова суть нынешней цивилизации. И по глупости свое​й мы этого нисколько не стесняемся. Но сегодня современная наука словно получила твердое указание: задержать свое развитие в рамках трехмерного физического мира, уникальность которого оспаривается еще со времен Джордано Бруно.

Есть ощущение, что этим мы загнали себя в тупик. Печальн​о, но сегодня именно академическая наука ведущих стран мира стала главным препятствием к познанию истинной структуры природы Мироздания. Хорошо освоив трехмерный физичес​кий мир, обеспечив мощный технический прогресс для цивил​изации, академическая наука пока не обнаружила ни желания, и механизма, ни методологии для изучения мира многомерного. Но главное, она упорствует в своем отрицании иных реалий. Однако отрицать их - означает оставаться вне потока современных тенденций научного  познания, базирующегося на закономерностях более глубокого уровня знаний, в частности, связанных с мистикой и магическими приемами.

Конечно, приверженцам жесткого материализма трудно расстаться с Ньютоно-Картезианской простотой строения Мироздания, но ведь пережили же мы представление о плоской Земле, покоящейся на трех китах, - и ничего, мир не рухнул. Напротив, многие науки получили мощный импульс для свое​го развития. Точно так .же развивающимися наука признает и освоит такие реалии, как наличие Творца или Космического Paзума, многомерность пространства, множественность миров, yпpавляемость человеческой цивилизацией извне, многомерность времени, разумность Вселенной и так далее. Вот тогда земная наука вновь сделает колоссальный прорыв в область ис​тинных знаний.

На наш взгляд, за неприятием нового у части ученых и по​литиков стоит обыкновенный консерватизм, порой элементар​ная нелюбознательность или повышенное самомнение о своих знаниях. Я считаю, что, конечно, надо отдать должное ученым​-материалистам, надо вручать им награды и Нобелевские пре​мии, но с оговоркой: их заслуги велики и несомненны «в рам​ках науки трехмерного физического мира». В мире многомерном, наука и законы будут иными, и, видимо, не всем дано это осознать.

Нельзя исключить, что с крупными учеными-материалис​тами и с политиками хорошо поработали манипуляторы из вне​земных цивилизаций, сделав их подобными зомби. Упорно от​рицая существование иных миров, препятствуя их изучению, они словно запрограммированы на прикрытие темных дел при​шельцев на нашей планете. Иначе трудно объяснить странную упертость многих ученых мужей, которые демонстрируют по​разительную «нелюбознательность» ко всему новому и множе​ству феноменов, которым нет объяснения в рамках существую​щих методов научного познания. Известный способ сокрытия тайны НЛО и присутствия при​шельцев на Земле, - это перевод проблемы на страницы желтой прессы, чему все мы свидетели и, согласен, многие из нас в этом участвуют. Доверие к таким материалам и, конечно, к са​мой проблеме множественности разумных миров при этом тоже изрядно утрачивается. Вполне достойный и хитрый ход мани​пуляторов. (Г.С. Белимов «Индиго. Небесный легион спасения. Внеземные МЧС. Звездный лицей. Новая раса». М. «Вече». 2008, стр. 70-71).

Как видим, Г.С. Белимов весьма доходчиво, убедительно и вполне справедливо говорит о том, что даже самый гениальный человеческий (научный) ум физического мира с точки зрения иных миров предстает настоящим идиотом, абсолютно неспособным в них что-либо понять, и, к тому же, оказывается «ублюдком», творящим зло и своему трехмерному физическому миру и всем другим мирам сразу.

Любой такой «традиционный» человек своей жизнедеятельностью («шевелением» научно-обученными мозгами в обществе потребления лишь для того, чтобы оно потребляло все больше и больше материальных благ в техносфере планеты) превращает себя в «очаг» «космических болезней» Земли. По мере развития техносферы, таких «очагов» на Земле становится все больше и больше. 

Частицу бессмертного разумного начала, с которым на свет рождается каждый человек, Гегель назвал «беспокойством самодвижения духа». Своим беспокойством эта частица не дает покоя никому и ничему на свете, а не только самому человеку, у которого под влиянием этой частицы «просыпается» дух и начинает «пробовать» свои творческие силы, напрягая их «мускулатуру». Под влиянием этих сил человек, по словам Гегеля, уподобляется «чирью на теле общества».

Это разновидность социальной болезни – болезни социумов, которых «чирьи» очень беспокоят (не дают ни сесть, ни встать, ни пошевелиться) и вынуждают вести с ними борьбу «не на жизнь, а на смерть». Людей-чирьев социумы насильственно «выдавливают» из создаваемого ими индивидуального творческого процесса, а нередко и из жизни, чему истории человечества известно множество впечатляющих примеров.

В целях самовыживания социумы придают творческой деятельности индивидов коллективный характер в специально создаваемых научно-образовательных учреждениях, нацеливаемых на обслуживание инновационных потребностей различных отраслей хозяйственной деятельности социумов. Коллективное творчество талантливых людей в рамках социумов в чем-то многократно превосходит уровень результативности индивидуальных творческих усилий, а в чем-то во многом уступает им и, кроме того, создает новые серьезные препятствия  на пути реализации истинного потенциала творческих возможностей человека.

*  *  *

Все эти возможности заключены в первоначальной «частице» разумной Божественной Сущности человека. Он должен (и может) стремиться к осуществлению этой своей сущности, но сталкивается со множеством препятствий, создаваемых социумом, в котором он живет. Социумы, вбирающие в себя человеческие таланты и обобществляющие их, сами становятся творческими индивидами, превращаются в большие, болезненные «чирьи» на теле всей человеческой цивилизации и вызывают у нее специфические болезни, именуемые культурно – цивилизационными.
Можно сказать, что культурно – цивилизационные болезни человечества – это болезни «третьего этажа». Ниже его находятся социальные болезни – болезни социумов (второй этаж), а еще ниже – на первом этаже – проявляются духовно-нравственные и психофизические болезни человеческих индивидов. Все эти этажи (сверху вниз и снизу вверх) «давят» друг на друга, усиливая общее (совокупное, можно сказать – «многоэтажное») недомогание человечества.

Это недомогание обладает комплексным планетарно-космическим характером. Планета, на которой существует техносфера, мешающая людям развивать врожденные в них «частичные начала» Божественного Разума и успешно развивать эти начала  все далее и далее, оказывает сильнейшее болезнетворное влияние на большое множество других планетарных цивилизаций Вселенной.

На ее уровне возникает новый, четвертый этаж болезней -  Вселенский, когда в болезненном состоянии оказывается сама Вселенная. На ее «теле» тоже возникают «чирьи», представленные планетарными культурно-цивилизационными системами, находящимися на разных ступенях развития.

Многие из них внимательно следят за событиями, происходящими в техносфере Земли, обсуждают возникающие на ней ситуации и приходят к разным мнениям относительно лечебно-оздоровительного воздействия на эти ситуации прежде всего с точки зрения своих собственных планетарно-космических интересов. Одни считают, что земную индустриальную цивилизацию еще можно спасти, если оперативно лишить ее индустриального характера.

Другие говорят о том, что попытки спасения индустриальных (техносферных) цивилизаций на других планетах Солнечной Системы очень дорого обошлись всем этим планетам, самой Солнечной Системе и даже Космосу. Поэтому дальше рисковать подобным образом нельзя. Нужно возможно скорее искусственно оборвать жизнь индустриальной цивилизации на Земле, пока она еще не успела уничтожить саму себя вместе с Земным шаром, что может очень дорого стоить всей Вселенной.

Г.С. Белимов «прислушивается» к этим спорам и внимательно следит за тем, что и как делают на Земле внеземные планетарные цивилизации, спорящие друг с другом. Те из них, которые ратуют за спасение Земли и ныне существующей на ней цивилизации, совершают поступки, которые являются содержанием «феномена индиго». Те же из них, кто стремится к уничтожению человеческой жизни на Земле, совершают деяния, попадающие в разряд «ублюдочных и идиотских».

Внеземные силы, способствующие сохранению и развитию человеческой жизни на Земле, Г.С. Белимов называет «небесным легионом спасения», «звездным лицеем», «миссией нового времени». Эти внеземные силы сосредоточили свое внимание и усилия на содействии людям в развитии и благотворном использовании присущих им «первоначальных частиц» бессмертного Божественного Разума.

Г.С. Белимов, подобно Г.Г. Шпету, «обострил» свое внимание, с его помощью вызвал мощное «напряжение» «общего состояния» своего сознания, сформировал в нем «широкозахватный», всепоглощающий интерес и направил его на доскональное изучение «феномена индиго» как явления вселенского масштаба и значения. Он пишет:

«Постепенно в моем арсенале исследовательских материалов накапливались факты и некий запас сведений в пользу столь неординарной гипотезы – об управлении земными делами ИЗВНЕ. Эта внешняя управляемость стала особенно очевидной после того, как в нашем обществе была замечена новая формация людей под условным названием «дети индиго». Становилось понятным, что столь масштабная акция по внедрению в земное общество новых людей не может оказаться случайностью – их рождение было замечено сразу во многих странах мира, причем с небольшим разбросом времени: примерно с 80-х годов прошлого столетия» (Там же, стр. 4).

Божественные Смыслы Бытия позволяют жизни не только сохранять саму себя в трудных для нее условиях существования, но и «уцелевать», то есть оставаться в составе целого в виде неотъемлемой его части, от которой зависит благополучие целого и всех его составных частей: член семьи в ее составе, семья в составе социума, социум в составе цивилизации, цивилизация в составе цивилизационной системы планеты, эти последние в составе галактических звездных образований, их положение в составе Вселенной.

Все «этажи» этой многоуровневой структуры нещадно «прессуют» друг друга в двух направлениях: снизу вверх и сверху вниз. Человеческие индивиды оказывают большое влияние на семьи, социумы, цивилизации, планетарные цивилизационные системы, их звездные, галактические и даже межгалактические образования Вселенной.

Люди трехмерного мира не знают (и не могут знать), что каждый из них оказывает на всю Вселенную большое личное влияние. Оно возрастает при движении этого влияния по восходящим уровням ее организации. Это происходит потому, что каждый человек может умирать (даже многократно), но всегда должен «уцелевать» в целостном составе самой Вселенной. Таков главный Божественный Смысл человеческого существования: каждый человек должен стать всемогущим богоподобным существом, живущим вечной многомерной жизнью всей Вселенной. Она медленно, но верно «выращивает» человека в качестве мезокосмоса – средостения, связывающего друг с другом ее макро- и микрокосмосы.

Результаты этого «выращивания» можно видеть на вышеприведенных рисунках Барбары Энн Бреннан, изображающих четыре (телесное, аурическое, харическое и духовно-ядерное) измерения человека на том уровне развития, какого он достиг к настоящему времени его существования в биосфере Земли.

Нынешний человеческий индивид очень похож на птичье яйцо, под внешней, поверхностной скорлупой которого скрываются желток и белок – будущие телесные органы птенца, который сформируется из них в этой скорлупе и вылупится из нее в новом обличье, совершенно не похожем на желток и белок. 

Для Г.С. Белимова дети индиго – наглядные примеры, изучая которые,  можно проследить процесс возникновения новой человеческой расы на Земле. Процесс начинается («где-то там далеко на самом Верху») и осуществляется гермесовской «единой вещью», способной творить истинные чудеса. Их можно увидеть и понять, если принять во внимание (желательно обостренное и напрягающее сознание по-шпетовски, способное по-ивашкински «играть» со смыслами мыслительных процессов, делая их потоки непрерывными и завихренными по-шаубергерски), что «феномен индиго» как зарождение новой человеческой расы на Земле – это «Проект» Всевышнего и в этом Проекте заложены Высшие Божественные Смыслы Бытия человеческих цивилизаций. Причем – это Проект Вселенского масштаба и значения.

Для истинного понимания того, что происходило, происходит и будет происходить в «феномене индиго» в дальнейшем, сначала необходимо раскрытие смыслов Всевышнего, вложенных им в его «Божественный Проект» и сравнить эти смыслы  с теми человеческими смыслами, которые люди вкладывают в проекты своих хозяйственных мероприятий.

Например, К.Маркс тоже проектировал создание «новой человеческой расы» - построение бесклассового коммунистического общества на  Земле и говорил, что для этого дела нужны «новые люди», обладающие «новой» (коммунистической) идеологией. Приступая к делу, он сравнивал паука с ткачом и рассуждал о том, что пауку жить проще и легче, чем человеку, потому что пауку о его паучьей жизни «не нужно думать». Паутина у него без всяких раздумий всякий раз получается такая, какая в точности нужна ему «для жизни» и «по жизни». Ткачу же нужно постоянно «думать о жизни» и, чтобы ее не утратить ненароком, думать приходится очень «крепко».

«Крепость» человеческого ума (по Марксу) состоит в том, что ткачу, как и любому другому человеку, прежде чем сделать что-либо необходимо в себе «своими руками», сначала нужно как следует поработать головой и составить в своем уме воображаемый (идеальный) образ желаемого. Маркс именно так и поступал: по-человечески, а не по-паучьи. Но на деле ему пришлось «ткать паутину» своих рассуждений о коммунизме и бесклассовом обществе подобно пауку, потому что ему не удалось составить идеальный («тонкоматериальный», божественно-смысловой) образ того, к чему он так стремился.

Такая большая «промашка» у Маркса во всех его умственных и прочих делах вышла потому, что он категорически отрицал существование идеального, считая его выдумкой досужих человеческих умов, не признавал существования каких-либо Богов, тем более, Смыслов Божественного Бытия человека и человечества в Мироздании вселенной, очень «прохладно» относился ко всем религиям, особенно мировым, считая их наркотическим дурманом личного и общественного сознания людей.

Вышеприведенные заявления о том, что Маркс не смог создать идеальный образ бесклассового коммунистического общества нельзя считать нашим личным «злопыхательским выпадом» против классиков марксизма. Это точные, истинные оценки, которые они дали всем своим трудам сами. Известны слова Маркса, говорящего о том, что во всей его теории «трудовой прибавочной стоимости» многое написано не так, «как надо» и ее нужно «переписывать заново», но не захотел сделать это, оставил все «как есть» и, как он сказал, «собственноручно выбросил ее в мусорную корзину». Можно прочесть ответ Энгельса корреспондентам, которые назойливо «приставали» к нему с «неприятным» для него вопросом о том, как классики марксизма сами понимают бесклассовое коммунистическое общество. Он им сказал, что во всех трудах классиков марксизма «нельзя найти даже намеков ответа на этот вопрос», что они о коммунизме как таковом ровным счетом ничего не знают и будут довольны, если им удастся передать средства производства трудящимся посредством революционной экспроприации.

Ленин присоединил к марксизму свой «ленинизм» произвел в России подобный революционный переворот и вскорости, незадолго до смерти, в своем политическом завещании пишет: «мы стоим перед коренным изменением всей нашей точки зрения на социализм», то есть на марксизм – ленинизм как таковой во всей его полноте и цельности. Однако никакого, тем более коренного изменения точки зрения марксизма – ленинизма на самого себя и на процессы творческой жизнедеятельности людей в их существующем общественно-природном мире не произошло. Точка зрения, не имевшая под собой надежной жизненной опоры в Божественных Смыслах Бытия, превратилась в зыбкую болотную «кочку ЗАСТОЯ» в умах тех людей, кто пытался взгромоздиться на марксистко-ленинскую (материалистическую) точку зрения и устоять на ней ногами. По словам М.Горького эта «кочка» вызывает сумбур в человеческих головах и чепуху в практических делах. Причем зловредно-ублюдочное и бессмысленно-идиотское влияние данного сумбура и чепухи может приобретать не только глобальные, но и вселенские масштабы проявления.

*  *  *

Белимовские исследования «феномена индиго» дают человечеству повод, основание и уникальную возможность устранения «материалистического сумбура» из «умных» человеческих  голов и вредоносной «техносферной чепухи» из индустриальной жизнедеятельности людей посредством обновления, расширения и укрепления в их сознании уважительного и благодарного отношения к Божественным Смыслам Бытия человека и человечества в Мироздании Вселенной. Каждый человек входит в ее состав в виде неотъемлемой части  и имеет в ней свое целое, в котором ему необходимо «уцелевать», чего бы это ни стоило.

А стоит это очень дорого всегда. Особенно резко стоимость возрастает  при перемещении человеческой личности снизу вверх  и сверху вниз по «этажам» структурно-функциональной организации Вселенной. Например, техносфера «отсекает» от человека три из четырех его человеческих соизмерений, оставляя лишь одно из них – телесное. Аурические, харические и духовные измерения качества Божественной Сущности людей становятся достоянием мертвой материи техносферной жизни людей и социумов, отрешаются от процесса развития их духовной жизни и сами становятся самой серьезной помехой на пути осуществления своих Божественных Предназначений.

       Из четырехмерных богоподобных человеческих существ люди превращаются в «мономеров», то есть в «недомерков», которым для их собственно человеческой жизни очень многое недостает, причем самое существенное.

Это становится основной и главной причиной всех духовно-нравственных и психофизических болезней людей – мономеров. Эти болезни недоступны для излечения средствами традиционной медицинской науки и техники. Люди – мономеры передают свои «недоразмерные» болезни социумам, в составе которых они живут, причем болезни индивидов превращаются в болезни социумов. Они тоже превращаются в «недомерков», у которых  «недоразмерные» человеческие болезни протекают в более острых формах и на более высоком уровне, по сравнению с уровнем отдельных  человеческих индивидов.

Деструктивный процесс и негативные последствия техносферного подавления аурических, харических и духовных измерений человеческих личностей автоматически передаются на более высокий – цивилизационный – уровень и проявляются здесь в форме вооруженного противоборства «одномерных» социумов в техносфере планеты. Каждый социум стремится приобрести себе телесную (мономерную) «униформу» государственного устройства общества, типичную для современного технократического мира, и всеми силами вооружается «до зубов» ради сохранения своего суверенитета (телесной самостоятельности и самодеятельсности) в техносферном мире. Это достигается ценой возрастающего давления социума как целого на составляющие его части – на индивидов. Их телесная одномерность усиливается, а три других измерения деформируются и атрофируются. В качестве примера, показывающего как это дело делается, можно взять Северную Корею?

Своими ядерными программами она давно «будоражит» весь мир и сейчас пытается взять его в заложники  при помощи одной атомной бомбы, на создание которой у нее едва-едва хватает сил. Но их вполне достаточно, чтобы вызвать «заиление» и «засорение» информационно-энергетических потоков жизнедеятельности всего человеческого сообщества на Земле. И не только на Земле, но и в Космосе.

В связи с этим возникает вопрос: можно ли очищать эти потоки от подобных загрязнений, если научиться их завихрять с помощью каких-либо «энергетических тел», как это делал В. Шаубергер с горными ручьями и реками, или с помощью соответствующих «мыслительных конструктов», что можно делать «играючи» вместе с И.Ф. Ивашкиным.

Возможность получения положительного ответа на данный вопрос дают вышеназванные книги Г.С. Белимова. Нам нужно лишь внимательно следить за дальнейшим ходом его размышлений о «феномене индиго». Он пишет:

«Чем больше я погружался в тематику детей индиго, тем все с более противоречивыми оценками этого феномена мне при​ходилось сталкиваться. Диапазон суждений был чрезвычайно широк - от полного неприятия и уничижительных характерис​тик до превознесения индиго до уровня неких мессий, приз​ванных спасать Землю и человечество.

Кто-то полагал, что никакой загадки здесь нет, а есть спекуляции на искусственно раздуваемой теме, которые порождаются охочими до сенсаций журналистами. Мой коллега по уфологическим исследованиям, инженер-электронщик Владимир Ефимчук, к мнению которого я, как правило, прислушиваюсь, нередко обращаюсь за помощью и поддержкой в трудных ситуациях, сформулировал свое отношение к индиго прямо-таки в чеканных строчках: «Проблема детей индиго высосана из пальца пишущей братией и только. Всегда были и будут те, кто чем-то отличается от большинства - эволюция все-таки! Если же говорить о призна​ках людей будущего, то аура цвeтa индиго - это, скорее, про​шлое, чем будущее. Человек уже достаточно развил свое мен​тальное тело, на очереди стоит развитие других, более высших, духовных тел. Потому главным признаком людей будущего яв​ляются не умственные, а человеческие качества: душевность, доброжелательность, любовь ко всему живому... Короче, чело​век будущего - это тот, кто стремится жить по заповедям, из​ложенным в Нагорной проповеди Христа. Нет ничего страш​нее умнейших, сияющих цветом индиго воплощений зла. Мно​го их сейчас. Но это не будущее, а, скорее, конвульсии уходя​щей расы, сыгравшей свою роль на эволюционной ступени че​ловечества».

И на это его мнение и подобные суждения других людей трудно что-либо возразить. Конечно, будущее человечества, если мы надеемся когда-либо прийти к истинному значению формулы «цивилизованное общество», должно быть за теми, кто чтит все Моисеевы заповеди, а не только какую-то часть из них. А таких что-то нет и не видно.

Многие, особенно в среде «истинных» материалистов счи​тают, что никаких «новых» детей нет, а есть болезнь, порожденная неблагополучной экологией, питанием и нездоровыми пристрастиями родителей. Болезни выражаются по-разному ​в перевозбудимости детей, или, напротив, в аутизме, или, на​конец, в синдроме дефицита концентрации внимания, ну а сами такие дети - это плод отклонений и сбоев в генетическом ап​парате новых поколений людей». (Г.С. Белимов. «Дети индиго в России. Вундеркинды третьего тысячелетия. Дети – феномены. Типы «новых» детей. Миссия нового времени». М. «Вече», стр. 216-217).

Г.С. Белимов собрал большой «букет» подобных негативных оценок «феномена индиго», сделанных разными людьми, акцентировал на этих оценках внимание читателей и противопоставляет этому «букету» другой, составленный из положительных оценок данного явления. Г.С. Белимов делает это на основе собственных «натурных» исследований самих детей индиго, их родителей, семей и социумов, в которых детям индиго приходится существовать, приспосабливаться к ним и приспосабливать их к себе.

Большим достоинством белимовского исследования является то, что он сам «растворяется» в изучаемом им фактическом материале и демонстрирует его читателям таким образом, какой позволяет им составлять себе свое собственное, оригинальное представление о «феномене индиго», о разнообразии форм и отдельных случаев, в каких он проявится в зависимости от тех или иных условий, и, особенно, о сути самого этого феномена как такового.

Г.С. Белимов исподволь присматривается к человеку, обладающему феноменальными способностями и знающему их «изнутри и снаружи», обращается к нему с просьбой рассказать о том, как эти способности приобретаются, проявляются и «ведут по жизни» самих себя и человека, в котором они нашли «приют и покровительство». Затем Г.С. Белимов суммирует ценную информацию, полученную им из «первых рук», и подготавливает её для передачи в третьи (читательские) «руки», в виде цельного информационно-энергетического «куска», который читатель легко может «проглотить», «переварить» и ассимилировать.

Книги Г.С. Белимова составлены из таких «кусков» и очень похожи на мозаичные картины, в которых эти «куски» являются фрагментами, в своей совокупности дают изображение целого, которое, в свою очередь, создает возможность более глубокого и полного понимания частей. Каждый такой «кусок» устроен типично. Он дает какое-либо описание того, что воздействует на людей  «извне», из Космоса, так сказать. «свыше» и показывает то, что происходит в результате этого влияния «внизу», в самом человеке, в его семье и положении в социуме. Вместе с тем, пусть даже неявно, но просматривается обратное влияние этого человека на «верхи», идущее от него в направлении «снизу вверх».

Сейчас мы можем и должны воспроизвести один такой «кусок» мозаичного Белимовского текста, где речь идет о заочном, дистанционном, незримом обучении человека в некой космической незримой школе с помощью» голоса», который раздается «свыше», но звучит в сознании земного человека. Г.С. Белимов пишет:

«Развернутое описание того, как происходит контакт, дал наш современник, целитель-экстрасенс А.В. Чумак. Его подробный рассказ записала журналистка Александра Яковлева. Он рассказывал, что в какой-то момент услышал голос: - Голос звучал внутри меня. Кто-то сказал мне: «Сегодня в 11 часов вечера тебе надо остаться дома одному. Приготовь тет​радь и ручку. Ты начинаешь учиться». Интересно, что голос не вызвал у меня никакого удивления, - вспоминал Алан Влади​мирович. - Я воспринял его так, как будто всю жизнь ждал это​го. И, тем не менее, я чувствовал себя подобно первокласснику накануне первого сентября. Уже в 10 часов я сидел за столом с ручкой в руках и толстенной общей тетрадью. И вот в 10.30 голос вновь зазвучал во мне. «Ты слишком торопишься, - сказал он мне. - Нужно быть немного спокойнее...». Это был добро​желательный мужской голос, который говорил со мной очень просто. Он сообщил мне, что теперь каждый день с 11 вечера и до 4 часов утра он будет учить меня. Мое обучение будет строиться по следующему принципу: 45 минут  - лекция, 10 минут – воп​росы и ответы на них и 5 минут - перерыв. Конечно, я был со​гласен на все. Однако в первые же часы этот график был нарушен, так как у меня было столько вопросов, что я не мог прерваться ни на секунду. Но вот часы показали четыре утра. Я был так возбужден, что мне даже в голову не приходила мысль о  том, чтобы отправиться спать. Я продолжал задавать вопро​сы. Однако голос молчал.

С этого дня занятия стали проходить ежедневно и очень на​поминали традиционное обучение в институте. Внутри себя, как бы на некоем экране, я видел определенные картинки и одно​временно слышал объяснения к ним. Мне давал ось ровно столько информации, сколько я мог понять в этот момент. Од​нако это не было похоже на зубрежку. Учитель заставлял меня постоянно анализировать полученную информацию, самому искать ответы на свои вопросы. Мне показывали, как устроена Вселенная на самом деле и как представляют ее себе люди, рас​сказывали о том, что существует тонкий, духовный мир, и объяс​няли, как он связан с миром физическим. С каждым днем я на​чинал понимать больше и больше. Мое развитие шло какими​-то, бешеными темпами. И так продолжалось полтора года.

Впрочем, голос, надо полагать, зазвучал в голове Алана Вла​димировича не случайно. В то время он, журналист на телеви​дении, заинтересовался целителями и экстрасенсами. Это про​изошло в 1979 году. Тогда он впервые познакомился с представителями нетрадиционных знаний. Однако как журналист А. Чумак был уверен, что все экстрасенсы являются шарлатана​ми, и задумал сделать передачу, разоблачающую их.

- Мои друзья дали адрес одного из экстрасенсов, - вспо​минал Чумак, - и я отправился к нему. Увидев меня, этот че​ловёк воскликнул: «Какое у вас большое поле!» Я не понял, что он имеет в виду, и решил, что он говорит о чем-то связанном с уборкой урожая. «Наверное, он сумасшедший», - подумал я. Но нужно было работать, и я стал задавать ему вопросы. После разговора мое подозрение, что этот человек ненормальный, уси​лилось. И тогда я решил посвятить передачу не одному челове​ку, а целому явлению. И стал искать новые знакомства в среде экстрасенсов.

Вскоре меня познакомили с двумя женщинами. Как и пер​вый целитель, они сообщили мне, что видят вокруг моего тела очень большую ауру. Они предложили мне закрыть глаза и вы​полнить простое энергетическое упражнение. Я согласился. Неожиданно я почувствовал, что весь мир имеет цвет, и услы​шал, как он звучит. Это была прекрасная музыка. В этот момент я понял слова Христа: «Имеющий очи да видит, имеющий уши да слышит». Мое видение было настолько реально, что даже не возникало вопроса о том, верить в это или нет. В этот момент я родился как целитель и умер как журналист.

С этого дня моя работа стала интересовать меня все меньше и меньше. Я чувствовал себя ребенком, который только родил​ся и ничего не знает о том мире, в котором живет. У меня были тысячи вопросов о том, что я увидел, и я использовал малей​шую возможность для того, чтобы получить на них хоть какой-нибудь ответ.

И тогда прозвучал голос...

- В это время, - вспоминает Алан Чумак, - я почти нигде не бывал, кроме работы и дома. Но в какой-то момент я почувствовал, что больше не могу заниматься той работой, кото​рую делал. Она стала для меня совершенно бессмысленной. И я написал заявление об уходе. Меня все спрашивали: «Куда ты уходишь?» И я всем отвечал: «Никуда». Мне никто не верил. Но это действительно было так. С этого момента моя жизнь стала напоминать жизнь отшельника. Очень быстро из обеспеченного, преуспевающего журналиста я превратился в человека без определенных занятий и без копейки денег в кармане. В это время я познакомился со своей будущей женой. У нее было выс​шее образование, однако, для того чтобы как-то помогать мне, она бросила работу и устроилась уборщицей. Я очень благодарен ей за это - также, как и многим моим друзьям, которые мне очень помогали в то время, приносили еду и давали какие-то деньги.

В это время Алан Владимирович уже кое-что знал о цели​тельстве, и ему, разумеется, очень хотелось попробовать лечить. Но голос категорически запретил это делать, сказав, что он еще не готов к этому. Однако трудно было удержаться, чтобы хотя бы несколько раз не попробовать лечение на знакомых. Результаты были нулевыми. Ему пришлось отставить в сторону амби​ции и продолжать играть роль послушного ученика.

Через некоторое время голос стал объяснять ему приемы целительской техники. Почему-то в основном шел рассказ о том, как лечить почки.

- И вот однажды голос сказал мне: «Завтра в 10 утра к тебе придут больные. Ты должен вылечить их». Это сообщение было подобно шоку, - сказал Чумак. - Во-первых, я не понимал, где я найду больных. Я в то время жил в квартире моей тетки, и мало кто из моих знакомых знал, где я нахожусь. Я бросился задавать вопросы, но в ответ получил лишь фразу «Все увидишь». На сле​дующий день без пяти минут одиннадцать в квартиру позвони​ли. На пороге стояли сразу четыре человека. Я начал расспра​шивать, как они узнали обо мне. Один сказал, что ему рекомендо​вал обратиться ко мне его родственник, другой - что прохожий на улице назвал ему этот адрес, сообщив, что здесь принимает прекрасный целитель... Самым же удивительным оказалось то, что у всех четверых были больны именно почки! И тем не менее я боялся, что не смогу помочь этим людям. Я начал делать пасы руками и вдруг почувствовал, что происходит что-то потряса​ющее. Я как бы оказался в огромном потоке, у которого не было никаких границ и который обладал фантастической силой. Это было подобно бурлящей реке! С людьми тоже стало проис​ходить что-то странное - они стали кричать и изворачиваться. Результаты этого лечения были ошеломляющие...

Только спустя много времени, оглядываясь назад, Алан Вла​димирович понял, что этот первый целительский сеанс был своеобразным тестом для него. Шла как бы проверка: бросится ли он анализировать все происходящее, раскладывать по полочкам, станет ли использовать это в каких-то собственных целях (например, чтобы написать об этом книгу - ведь журналист же! или просто будет пребывать в этом потоке энергии, ничего не анализируя, а просто помогая людям. Чумак интуитивно выбрал последнее.

- С этого момента ко мне стали приходить больные, - рассказывал новоиспеченный экстрасенс. - Голос же продолжал обучать меня различным целительским приемам. Однако со временем я начал понимать, что любая техника - это некое ог​раничение, попытка поставить в привычные рамки то, что вста​вить туда невозможно. Что мир намного полнее и объемнее любой техники.

Результаты лечебных сеансов оказались неплохими, и люди, естественно, пытались отблагодарить целителя деньгами. Од​нако голос запретил ему брать деньги за лечение. По-видимо​му, его Учитель проверял, примет ли он указания к исполнению и смирится ли с этим? Поначалу, когда он остался без работы, отказываться от денег было достаточно трудно. Но со временем бывший журналист привык к этому, и ситуация абсолютно пе​рестала его волновать. И только после этого голос разрешил ему брать за лечение 25 рублей. И то лишь в том случае, если люди сами предлагали их ему. По тем временам и 25 рублей были день​ги немалые, но люди, благодарные за исцеление, пытались дать и 50, и 100, и 1 000 рублей.

- Никогда прежде я не видел так много денег, - вспоминал Чумак, - однако я отказывался от большинства из них, ограни​чиваясь только 25 рублями. Сегодня я оцениваю этот период сво​ей жизни как проверку: не начну ли я смотреть на деньги как на основную цель. К счастью, этого не случилось. Помимо богатых людей ко мне отовсюду приезжали лечиться и очень бедные, несчастные люди. Я часто давал им деньги на жилье и дорогу.

Через какое-то время большие деньги, которые Алан Чумак постоянно видел перед глазами, перестали его удивлять, он с легкостью, не задумываясь и не жалея, расставался с ними. Толь​ко тогда запрет на сумму не больше 25 рублей был снят. Види​мо, ученик выдержал первое испытание.

Зато новое было еще труднее. После показа целительных сеансов Чумака по Центральному телевидению, на него обру​шилась невероятная популярность. В считанные дни он стал известен всей стране. Его всюду узнавали, начинали заговаривать с ним, приглашали на различные мероприятия. Он стал выступать на стадионах, где собиралось до 100 тысяч человек.

Начался новый этап в развитии - испытание славой. Оно было еще более трудным, чем проверка деньгами.

- Мне удалось помочь огромному количеству людей, - рас​сказывал Алан Владимирович. - Меня везде приглашали, на​перебой стремились интервьюировать, Возле дома постоянно стояла толпа народа - до полутора тысяч человек. 0ни ставили напротив дома палатки, ночевали в машинах. Каждое утро я просыпался с мыслью о том, что за дверью моей квартиры стоят как минимум 20 человек, и стоит мне хоть немного приоткрыть дверь, они обратятся ко мне за помощью. Каждое утро я прово​дил массовые сеансы во дворе собственного дома. К тому вре​мени я был женат, у нас рос ребенок. Я был очень богат, очень знаменит, но тем не менее вместе с семьей жил в маленькой од​нокомнатной квартирке многоэтажного дома. И я отдавал себе отчет в том, что не имею права заставлять жить своей жизнью жену, ребенка и соседей по дому. Поэтому мы с женой стара​лись всеми силами поменять квартиру. Деньги на это были, я по-прежнему легко расставался с ними - отдавал миллионы рублей в детские дома и дома престарелых. Но попытки обме​нятъ или купить квартиру оказывались тщетными. И вот однаж​ды я вновь услышал голос, который сказал мне: «Не торопись, все придет в свое время». Я понял, что все попытки обмена нуж​но прекратить. Особенно трудно было объяснить свое решение жене. Но она согласилась.

Это, как считает А.В. Чумак, была очередная проверка: не​видимый Учитель как бы смотрел, что предпочтет ученик - ду​ховный путь или манипулирование славой в личных целях. На​верное, для этой проверки были основания: вряд ли ученик об​ладал сверхсвятостью, да и амбиции давали о себе знать. То есть был хороший повод умерить их.

Семья стала ждать квартиру, не делая никаких попыток ус​корить процесс. И вот в один прекрасный день приятель позво​нил Алану: «Срочно звони в Моссовет. Есть возможность ку​пить квартиру». Чумак позвонил, и в течение трех дней, без вся​ких проблем, стал обладателем большой новой квартиры. Она долго стояла пустая, ибо тогда невозможно было купить мебель в ,магазинах. Зато пришло неожиданное: ему стали да​рить мебель или продавать новую очень дешево - по государ​ственной цене. Так что большинство вещей в доме - это по​дарки, но они, на удивление замечательно подходят друг к дру​гу, и в этом тоже есть загадка: словно где-то там, наверху, учитывались даже особенности дизайна.

- я и теперь иногда слышу голос, - вспоминает Чумак. Но отношения у нас уже несколько другие. Они напоминают отношения профессора и студента после окончания института. Я не провожу в беседах с ним столько времени, как раньше,.но, когда у меня возникает какая-то проблема, всегда обращаюсь к нему. Я чувствую, что и Учитель не забывает меня. Когда мои желания начинают брать власть надо мной, он каким-то образом напоминает о себе. Я все больше убеждаюсь в том, что в жизни человека по большому счету не существует рождения и смерти, не существует прошлых и будущих жизней, о которых сейчас столько говорят. Если человек встает на духовный путь, его жизнь начинает напоминать постоянное развитие, обуче​ние. Он может в течение даже одной жизни в физическом теле несколько раз абсолютно поменяться, стать совершенно дру​гим человеком, неожиданным для окружающих, прожить мно​жеcтвo жизней. Это как бы разные воплощения, но происходя​щие не после смерти, а во время жизни. Цель же всего этого  - эволюция сознания.

И с этим, пожалуй, вполне можно согласиться. А если присмотреться внимательнее, то... Да, жизнь щедро обеспечивает нас испытаниями, причем без всякого голоса в голове. Особенно это заметно сейчас, в нынешний период преобразования России. Он словно нарочно затеян кем-то свыше, чтобы проверить нас, россиян, на подлинные наши качества.

И что же? Проверку самым простым способом - на деньга​х, на жадности к ним, к богатству - многие из нас проигрывают по всем статьям. Как сильно мы изменились за какие-то десять лет ельцинского режима! Сколько из нас повылезало тем​ного, злого, завистливого, эгоистичного!.. (Подчеркнуто нами. Г.С. Белимов «Индиго. Небесный легион спасения. Внеземные МЧС. Звездный лицей. Новая раса». М. «Вече». 2008, стр. 168-174).

***

Вышеприведенный «кусок» белимовского текста нужно сопоставить с тем, о чем пишет Н.С. Мельников в книге «Бураном сожженные». В ней речь идет о создании машинно-человеческих космических летательных аппаратов, о невероятной сложности, дороговизне и бесперспективности этого дела, которое ведет лишь к засорению околоземного космического пространства разнообразным материальным «мусором», да ядовитыми «отходами» негативных эмоций людей и социумов, конкурирующих друг с другом за приоритеты в овладении передовыми научно-техническими и военно-политическими позициями в Космосе, что повышает шансы и расширяет возможности катастрофической гибели техносферной цивилизации на Земле и в Космосе.

В белимовском тексте речь идет тоже о своеобразном «летательном космическом аппарате». В отличии от Бурана, Шаттла и им подобным машино-человечным устройствам, этот необычный «летательный аппарат»  является безмашинным и безлюдным. Он создан на основе большого биополя А.В. Чумака какими-то «Высшими Силами», обладающими приятным дружелюбным мужским «голосом», и с активным сознательным участием в этом деле самого А.В. Чумака.

Выше мы специально подчеркнули те места белимовского текста, которые освещают восходящие ступени совместного творчески-созидательного процесса Высших (небесных) и низших (человеческих) духовных сил. В начале дела «голос» срывает настырную попытку Чумака стать «погромщиком» и «могильщиком» экстрасенсорики как таковой вообще, дает ему возможность самому прочувствовать, что это такое на самом деле, и, притом, таким образом, в каком он внезапно умирает как журналист и рождается как экстрасенс целитель.

На следующем этапе «голос» очень споро и деловито «вмещает» в чумаковский интеллект огромный объем знаний  о Божественных Смыслах Бытия тонких и физических миров Вселенной,  о их постоянном  противоречивом взаимодействии, об отличии Божественных Смыслов от человеческих. Затем «голос» бросает чумака как теоретически хорошо «подкованного» экстрасенса в «бурлящую реку» энергии космического сознания с тем, чтобы он смог ранее воспринятое умом «прожить» собственным духовным чувством и «укрепиться» состояться в нем.

При этом «голос» превращает биополе Чумака в «информационно-энергетическое тело», способное завихрять течение потоков человеческого сознания на Земле и в Космосе и управлять этими потоками сообразно Божественным Смыслам Бытия. Примером «завихрительных» способностей биополя А.В. Чумака в качестве своеобразного «энерго-информационного тела» человеческого сознания является спонтанное «притяжение» к нему – этому «телу» - большого множества людей, которые сами устремлялись к нему, подчиняя все свои дела этому стремлению.

В качестве другого примера можно привести осуществлявшееся А.В. Чумаком перераспределение потоков денежных средств (даром взять у имущих и даром же отдать неимущим), что развивает духовно-нравственные силы истинного целителя и позволяет ему прокладывать путь от исцеления индивидов к исцелению социумов. Это качественно различные уровни. Поэтому по отношению к ним целитель  как «энерго-информационное тело», завихряющее потоки человеческого сознания, тоже должен вести и проявлять себя различным образом.

Духовно-нравственное развитие целителя открывает ему путь восхождения на еще более высокие и труднодоступные уровни проявления благотворного целительского влияния – на планетарно-цивилизационный и космический. Это происходит потому, что под влиянием «голоса» резко возрастают темпы  и повышается качество развития производительных сил духовности человеческой личности А.В. Чумака.

Его биополе действительно становится вполне подобным и, вместе с тем, совершенно бесподобным «Бурану» как машино-человечному средству «добычи» знаний о биосфере и космосфере Земли. Чумаковский «Буран» - его биополе – обретает способность привлекать к себе и впитывать в себя знания «свыше», причем эти знания относятся к Высшему (Божественному) порядку, до которого А.В. Чумак как «обыкновенный земной человек» самостоятельно «дотянуться» никак не может.

Но зато сам этот уровень очень легко может «доставать» Чумака во всех аспектах его земного существования и обустраивать его во всем (даже в мельчайших деталях) по своему «Высшему усмотрению», которое подчинено задаче всемирного ускорения эволюции человеческого сознания. А.В. Чумак явственно ощущает это ускорение, осознает его и описывает вышеприведенными словами, говорящими о том, что, пребывая в одном и том же физическом теле, человек может много раз поменяться, АБСОЛЮТНО и во всем, что относится к духовному миру Высших Сфер, стать «небожителем» в этих сферах, восприимчивым к их болезням и способным к излечению этих сфер, когда они сами сделать этого не могут.
Сейчас важно обратить внимание на то, какие складываются при этом информационно-энергетические потоки сознания и что в них происходит по существу. Один поток идет от обладателя «голоса» в направлении сверху вниз к биополю Чумака, а другой, напротив, снизу вверх от этого биополя в сторону Высших сфер. Эти потоки являются не только разнонаправленными, но и взаимообратными, что позволяет усиливать действия одного потока за счет другого и целенаправленно управлять результатами этого действия в очень широком диапазоне их проявления. Судя по вышеприведенным высказываниям А.В. Чумака, «голос» управлял этими взаимосвязанными потоками сознания в пользу Высших сфер.

Физическое тело Чумака им было необходимо лишь как стартовая площадка для «буранных» полетов его биополя в Космос. В этих полетах оно стремительно развивается и совершенствуется само и оказывает благотворное цилительское воздействие на сами эти Высшие сферы, поскольку «вживается» в них само и «вливает» в них новую, «свежую» духовную «кровь», способствующую их обновлению.

Подобных идеальных (тонкоматериальных) «Буранов» в нашем земном мире можно встретить великое множество. Они иногда очень разняться друг с другом какими-либо частными деталями, но у них всех всегда присутствует одна очень существенная для них черта: такие «Бураны» не берут к себе «на борт» физические тела людей. Другая всеобщая черта таких «Буранов» заключается в том, что «рычаги управления» ими являются  не материально-техническими, а всецело духовными. Этими «рычагами» могут пользоваться как человек, биополе которого стало «бураноподобным», так и представители Высших Сил, кровно заинтересованных в целительских космических полетах биополя специально обученного ими человека. Третья всеобщая черта тонкоматериальных «Буранов» выявляет себя в том, что все они, так или иначе, решают одну задачу: «выписать» человеческого индивида из «метрик» трехмерного пространства – времени биосферы Земли и «вписать» его в «метрики» многомерного пространства – времени Вселенной. Техносфера Земли при этом оказывается далеко в стороне от этих событий и брошенной на произвол своей собственной судьбы.

***
Сейчас нам можно и нужно составить себе более или менее общее представление о тонкоматериальных «Буранах» подобного типа. Это можно сделать посредством сопоставления А.В. Чумака с Б.Э. Бреннан, Г.Г. Шпетом, И.Ф. Ивашкиным, В. Шаубергером и другими людьми, которых мы в нашей книге включили в обсуждавшийся выше «ряд сравнения».

У Б.Э. Бреннан тоже есть духовные Наставники и Учителя. Они не только «разговаривают» с нею своими «голосами», раздающимися с высоких Небесных Сфер, но и устраивают ей настоящие экскурсии на эти Сферы и в их многочисленные Тонкие Миры, дают ей возможность воочию увидеть их и прочувствовать присущие им Божественное Обаяние. Более того, духовные Наставники и Учителя Б.Э. Бреннан сами спускаются к ней на Землю со своей «небесной высоты» и принимают непосредственное участие в выполняемых ею экстрасенсорных целительских операциях. Они доходчиво объясняют ей «тончайшую» науку и практику экстрасенсорного целительского дела, доводят ее мастерство в его выполнении до очень высокой степени совершенства, а затем вдруг запрещают ей делать это дело и переключают ее внимание на написание книг о самом этом деле как таковом. 

  Книгу пишет Б.Э. Бреннан, но ее Наставники и Учителя принимают в этом писательском деле непосредственное участие, причем делают это «всем скопом» и, как говорится, «кто во что горазд». Смысловые вклады Высших Сил в создаваемые ею произведения Б.Э. Бреннан фиксирует очень точно, приводит дословно, «обрамляя» их высказывания кавычками как чужую речь с указанием имени духовной сущности, которой эта речь принадлежит. Поэтому книги Б.Э. Бреннан дают нам возможность видеть, насколько и как смыслят сами Высшие Силы в осмыслении Божественных Смыслов Бытия.

Эти Силы вносят большой духовный вклад в книги Б.Э. Бреннан. Без их участия такие энергетически мощные произведения таланта и ума люди сами создавать не могут. Своими духовными вкладами в «общее дело» Высшие Силы ориентируют незаурядный ум Б.Э. Бреннан и присущий ей природный творческий талант на поиски средств исцеления человеческих умов от великого множества разнообразных ментальных недугов.

Ранее она занималась исцелением физических тел людей. Затем она как бы оставила физику этого тела в покое и стала подходить к нему с другой стороны – со стороны человеческого ума, на уровне которого зарождаются и проявляются все болезни человеческих сообществ: людей, семей, социумов, цивилизаций и всей Вселенной в целом.

Уровень «ума и безумия» - это только один из многих уровней структурно-функциональной организации Вселенной. Но он самый главный и основной, потому что на нем «держатся» все другие уровни. Они зависят от своего «умного» основания и могут его калечить, вызывая необходимость лечения заболевшего ума «внеумными» средствами.

В отличие от Б.Э. Бреннан, А.В. Чумак не получил от своего «голоса» указания бросить целительство и засесть за написание трудов, освещающих невероятно ценные знания о Божественных Смыслах Бытия тонких и физических миров Вселенной, полученные им от «голоса». А.В. Чумаку был уготован (предписан и заранее подготовлен) путь сверхскоростного духовного развития по восходящим ступеням Мироздания Вселенной и придания человеку способности оказывать целебное воздействие на эти ступени своей возрастающей духовной силой. С помощью «голоса» целительская практика  А.В. Чумака перемещалась на все более высокие уровни. Потоки духовной энергии быстро одухотворяющегося человеческого сознания могут самопроизвольно (или осознанно и целеустремленно) стекать вниз на нижерасположенные уровни и вызывать там образные энергетические потоки, направленные снизу вверх и способствующие сверхбыстрому восходящему духовному развитию человеческой личности.

При этом, по словам А.В. Чумака человек приобретает «Большой Счет» в понимании самого себя как богоподобной сущности. Согласно этому «Счету», у человека нет ни рождений, ни смертей. Есть лишь одна многомерная, вечная, вселенская жизнь, которая должна соответствовать Божественным Смыслам Бытия Вселенной. Если эти смыслы реализуются, то человеческое сознание начинает ощущать себя как процесс «постоянного развития и обучения», как процесс «абсолютно значимых преображений» человеческой личности, «совершенно неожиданных» для нее самой и ее вселенского окружения.

Г.Г. Шпету, который тоже переживал и ощущал в себе подобные процессы, удалось дать описание свойств и возможностей действия производительных сил духовности человека, который научился удовлетворять условиям этого «Большого Счета». Говоря словами Г.Г. Шпета, человеческий дух, достигший такого Божественного Уровня развития, может и должен стать и быть конкретным, живым, свободным существом, превосходящим человека своими качествами, могуществом и силой, а также способностью существовать в условиях недоступных человеку; быть источником деятельности, который имеет вполне реальное значение не только в сфере действия самого духа, но и во всей реальной деятельности; уметь принимать объективные формы «видимости» и обладать способностью изменять их, оставаясь в себе бессмертным, так что уничтожение его может мыслиться только при исключительных, «чудесных обстоятельствах»; обладать объективно реальным значением и входить в состав окружающей нас действительности или даже целиком ее составлять; обладать способностью нарушать некоторые естественные или привычные (людям) законы и действовать вопреки законам природы; уметь делиться на части и придавать любой из них силу влияния целого духа; обладать способностью действовать одновременно в нескольких местах и распространяться по множеству носителей его; участвовать в простом внешнем «сожительстве» разнообразных духов, в их общении, взаимодействии и выстраивании в более или менее сложные иерархические системы; проявлять способность к «индивидуальной диспозиции» с отдельными индивидами, когда он в них субъективируется и персонифицируется, так и к созданию «коллективных укладов», в которых дух десубъективируется,  дисперсонифицируется и превратиться в аморфную духовную субстанцию; постоянно ощущать себя как «Сферу чистой возможности», как «Прообраз Законосообразности», как «Место логического порядка и связи».

Подобную дееспособность человеческого духа по всем вышеперечисленным пунктам сейчас демонстрирует людям Сатья Саи Баба, о чем уже шла речь выше.

В «коллективном укладе» с ним находится свыше 50 миллионов человек. С любым из них и в любой момент он может создать «индивидуальную диспозицию» и наглядно показать  ему впечатляющие  (чудесные) примеры нарушения незыблемых (для официальной науки) законов трехмерного физического  (плотноматериального) мира в пользу мира тонкоматериального. 

Физический мир тесно связан с тонкоматериальным (идеальным) миром, в котором действуют совсем другие законы, отрицающие законы плотноматериального физического мира.

Законы двух данных миров противоположны, но взаимообратимы. С их помощью можно преобразовывать материальный мир за счет идеального и, наоборот, идеальный мир за счет материального, причем делать это одновременно в очень широких пределах, потому что все законы – это Божественные Смысли Бытия самих этих миров, заложенные в них Всевышним изначально. Люди не могут проникать в разумение этих Смыслов своим рассудочным умом, но могут отчетливо ощущать своими душевными и духовными чувствами, которые вызывают в человеческом уме интуитивные «проблески» Разума.

А.В. Чумака полезно сопоставить с Гермесом Трисмегистом. Он тоже чувствовал в своем уме интуитивные «проблески» Высшего Разума, учился «ловить» и «удерживать» их в своем уме, чтобы эти «проблески» стали в нем мощными и непрерывно длящимися потоками Космического Сознания. Этим потокам очень трудно проникать в человеческий ум. Труднее, чем верблюду пролезть через игольное ушко. Гермес Трисмегист погружал себя в состояние сверхглубокого транса, очень похожего на смерть, которая сводит на нет жизнедеятельность ума и, тем самым, устраняет его как помеху с пути движения потоков сознания. Ощущая эти потоки тончайшими экстрасенсорными «органами чувств» (душой и духом) своего сознания, человек силой воли и разумения может завихрять эти потоки и, подобно Гераклу, очищать ими Авгиевы конюшни «здорового» человеческого рассудка от «навоза» производимых им болезнетворных предрассудков.

Пример   Гермеса Трисмегиста показывает, что «умоочистительная» работа духа, начавшись в одном человеческом индивиде, может охватывать «экологию сознания» больших масс людей, социумов, народов и даже целых цивилизаций и приносить им большую пользу в течение многих тысячелетий.

 А.В. Чумака полезно сопоставить и с И.Ф. Ивашкиным, который является тонким, глубоким знатоком творческого наследия Гермеса Трисмегиста и древних философий далекого прошлого. Он успешно продолжает развивать «умоочистительные» работы, начатые в «экологии сознания» человека многие тысячелетия тому назад, и открыто говорит о том, что делает это по «заданию Бога» в порядке «отработки долгов» собственной кармы и что он имеет разрешение Высших Сфер «делать личные подарки Космосу». Эти подарки относятся к процессу создания в нем «Новых Реальностей» как результатов осмысленного синтеза идеального с материальным и материального с идеальным.

С процессом создания «новых реальностей» в Космосе дело обстоит крайне неблагополучно, особенно на Земле. Ее техносфера уже давно превратилась в безжизненную «свалку» мертвых материй, причем происходит прогрессирующее старение этих плотных (физических) материй вместе со сверхтонкой духовной материей человеческого сознания. Эта последняя попросту исчезает, превращается в собственную негативную противоположность – в бездуховность и антидуховность.

Эта последняя тоже обладает энергией сознания, которая может пронизывать собой все плотные материи техносферы, накапливаться в них и оказывать на человеческое сознание свое омертвляющее влияние.

Человеческий рассудок, в том числе все рассудочные знания современной технокрактической науки, ничего не могут противопоставить быстро нарастающему кризису человеческой духовности. Здесь практически не могут помочь делу и высоконравственные призывы духовных лидеров человечества, даже таких как Сатья Саи Баба. В своих проповедях и книгах он учит людей всегда сохранять свое душевное и духовное спокойствие, не допускать в головы «дурных» мыслей, думать только о хорошем, светлом и радостном, искренне считать себя счастливым даже в самых несчастных ситуациях, не отвечать на зло злом, а только добром, исподволь готовить себя для достойной встречи с Богом и к блаженной (нирванной) жизни в вечном «загробном» мире. Обращает на себя внимание то, что такие проповедники обращаются к человеческому сознанию как единому целому, что позволяет всем недостаткам ума пребывать в целости и сохранности.

И.Ф. Ивашкин действует иначе. Он «раскладывает по полочкам» всю «архитектонику» человеческого сознания на присущие ей составные части и каждую из них «пробует на роль» «мыслительного конструкта», способного так или иначе в той или иной мере «завихрять» информационно-энергетические потоки сознания и осознанно (в соответствии с Божественным Смыслом Бытия) управлять этими потоками.

Работая со своими «мыслительными конструктами» подобным образом, И.Ф. Ивашкин обнаружил, что «сборка» и «разборка» «конструктов» всякий раз тесно связывается с общим энерго-информационным потенциалом сознания и по-разному «дает о себе знать» в энергетике ума, души и духа человеческого, что энергетику сознания можно «отсекать» от информатики и использовать отдельно от нее.

В таком случае человеческое сознание превращается в независимый, самодеятельный и неиссякаемый энергоисточник. Сначала в нем возникает пусть даже очень слабая энергия ума, которую человек может производить простым «шевелением мозгов» при разборке и сборке своих «мыслительных конструктов».

Пассивная энергия ума немедленно становится достоянием души, которая придает ей – этой энергии – свой пассионарный (эмоционально возбудимый) характер. Он «подбадривает» и «раззадоривает» человеческий ум, повышает скорость его мыслительных операций с «конструктами», что повышает потенциал пассивной энергетики ума и пассионарной энергетики души.

Она пробуждает от спячки человеческий дух и придает «беспокойство самодвижения» той, присущей ему «частице» бессмертного разумного «начала», о которой говорил Гермес Трижды Великий. Эта «частица» сопричастна, то есть является неотъемлемой составной частью гермесовской «единой вещи», которая способна творить чудеса, поскольку представляет собой Божественные Смыслы Бытия.

Пользуясь «беспокойством» своей «частицы» данной «единой вещи», человеческий дух может черпать  из нее знание Божественных Смыслов, умение их осуществлять, а также энергию, необходимую для практической реализации воспринятых смыслов. Эта энергия является «энергией творения», энергией созидания «Новой Реальности», о которой говорит И.Ф. Ивашкин.

Для достижения успеха в подобном информационно-энергетическом духовном творчестве человеку приходится укрощать и перевоспитывать свой ум. Он должен перестать судорожно цепляться за всевозможные предрассудки, привыкать к интуитивным озарениям духа и учиться помогать ему «ловить» «зарничный свет» Божественных Смыслов Бытия. Естественно, дело это трудное, но для человека вполне посильное, особенно если ему помогают духовные Учителя и Наставники Высших Сфер, как это имеет место в случае с А.В. Чумаком и Б.Э. Бреннан.

В таких случаях человек познает Вселенную в самом себе, в своем собственном сознании и обретает способность осмысленно творить в ней какие-либо новые реальности лишь по мере внутреннего развития духовной сущности самой человеческой личности. Это предохраняет человека (и человечество) от «чирьевой» болезни, мешает людям уподобляться «слону в посудной лавке».   

***

Но среди Высших Сил есть такие, кто стремится не к ускорению духовного развития человечества на Земле, а, напротив, к его всемерному замедлению и даже обращению вспять, к превращению духовности в антидуховность. Г.С. Белимов в своих книгах обращает на данную негативную тенденцию особое внимание.

Исследуя «феномен индиго», он всегда выявляет наличие в нем как позитивных, так и негативных тенденций, отслеживает динамику изменения их соотношений, ищет пути и способы противодействия негативным тенденциям и содействия позитивным.

Например, ему кажутся очень странными действия некоторых «небесных колледжей», в которых тайно обучаются духовные сущности земных детей, поскольку приобретенные ими знания «закрываются» (блокируются) в их сознании до наступления «часа Х», когда настанет время для активных действий детей с применением этих знаний.  Г.С. Белимов вел продолжительные беседы со многими такими детьми и их родителями и пришел к выводу, что эти тайные знания нацелены на силовое уничтожение техносферы земли, а, возможно, и на использование техносферы в уничтожении самой Земли, как обители человечества.

Существенный «подвох» для нее скрывается и в детях индиго. Они рождаются на свет с высоко развитым сознанием, что резко отличает их от людей-мономеров, обычных для техносферы,  и противопоставляет им. В сообществах таких людей дети индиго становятся изгоями, замыкаются в самих себе, чувствуют свою нарастающую отверженность от общества, и отвергаются от него сами: кончают жизнь самоубийством или погружаются в состояние глубокого морально-психического стресса, возникающего в результате дефицита духовно-творческого общения с другими людьми, что делает это общение для них все более и более дефицитным.

Г.С. Белимов относится к детям индиго с большой симпатией, с глубоким, искренним и одобряющим интересом расспрашивает их о том, каким им видится современный Земной Мир и как они оценивают свое собственное положение в этом мире. К чести Г.С. Белимова следует сказать, что свое первое (но не последнее) фундаментальное исследование «феномена индиго» он завершает не собственными умозаключениями, а оценками детей индиго самого «феномена индиго». Он предоставил заключительное слово Надежде Тепловой, которая в своем письме к Г.С. Белимову с глубоким пониманием сути дела заявляет:

«Про детей писать сложно. Януш Корчак говорил: «Дети-​пришельцы из будущего». Про детей индиго писать еще сложнее. Они - посланцы не только чуждого времени, но и другого пространства, которое нам не видно. Мы в статике, у нас только время движется, а они сами в движении к своей цели. Пришельцы в квадрате.

 Почему они вдруг возникли в нашей жизни? Жаль, что на Земле нет науки, изучавшей бы динамику станoвлeния цивилизаций - что-то вроде психо-мега-истории. Специалисты скорее бы дали ответ. Однако нельзя не обратить внимания на то, что все земные цивилизации, оставившие бо​лее или мeнee читабельный след, были патриархальными. Не​смотря на разницу в образах поклонения, географии и ритуа​лов, магия и язычество повсеместно уступали дорогу cтpyктy​рированной логике. Даже тысячелетиями жившие в изоляции племена, не охваченные прежде прогрессом, ныне ускоренно цивилизуются. Плохо это или хорошо - сейчас не предмет спо​ра. Мы имеем то, что имеем. Женщины с Венеры, мужчины с Марса, но это и придает нам неповторимый шарм и уникаль​ность. Люди Земли остаются неоднородны, непредсказуемы и неоднозначны в своей повседневной реакции, Но заметьте тен​денцию: развитые страны - по преимуществу стареющие на​ции...

Однако вернемся к индиго. Здесь, по всей видимости, в оче​редной раз сработал защитный планетарный фактор. Если при​смотреться к нашей даже официальной истории, мы встретим индиго не раз. Они - своеобразная защита планеты от дураков: специалисты по динамике цивилизаций отметили бы, что нельзя вмешиваться безнаказанно в раз и навсегда заданную програм​му. Защита срабатывает всякий раз, когда цивилизация оказы​вaeтcя в тупике. Природа стремится все вернуть на круги своя. (Здесь было бы уместно пройтись кратко по истории других планет, да не хватает материала. Однако примеры были. Были...).

Бесконечная дорога - единственно точный образ жизни. Но paзвe мы с вами сейчас движемся? Мы стоим на месте, и толь​ко время идет вперед. Который час? Пора вставать и - на работу. Зима сменяет осень. После школы положены летние канику​лы... Обычно ребенок легко мирится с навязываемыми ему пра​вилами игры, Объяснив ему, что такое время и как мы можем куда-то опоздать, мы навсегда останавливаем его pocт. Oн – ​в рамках, как все окружающие.

А индиго, похоже, не попадают в плен времени. Это словно защитный механизм, удерживающий нас от полной деградации и вымирания. Как во время пандемий чумы или холеры суще​ствовали всегда два-три процента людей, невосприимчивых к заразе. Индиго появляются во все времена и на всех планетах. Они - точка опоры, способная перевернуть мир. Или хотя бы встряхнуть его. Новая кровь. Генетический банк. Последний шанс. 

Индиго - пришельцы из будущего времени и пространства. Они придут, растворятся в нас и дадут на 3емле начало чему-то новому. Этот феномен одинаково взрывоопасен как для евро​пейцев, так и для восточных людей. Созерцательность и неспеш​ность - вот основа восточных философий. Для них индиго и вовсе выглядят поверхностными и суетными. Психолог бы ска​зал, что «произвольное поведение не становится у них внутрен​ним качеством личности» (по европейским мерками, это про​исходит к семи годам, т.е. к школе). Возможно, индиго взор​вут целостность Востока позже, чем Европу и США. Но они, индиго, неизбежны. Они носители утерянной пассионарнос​ти. Их постоянно куда-то тянет. Они непоседливы, изворотли​вы, умны. Непосредственные философы и ученые и авантюрис​ты. Они жестоки и великодушны одновременно, циничны и верят в чудеса. Они грезят неоткрытыми мирами и путешеству​ют по параллельным вселенным. Но где же их правила? Их нет. Зачем правила тому, кто считает, что иметь цель - важнее?

Я верю, что индиго способны спасти Землю от надвигаю​щегося коллапса. Однако существует одна большая проблема. Если индиго - точка опоры, то где рычаг? Каждый индиго хоть раз да заявлял, что он с другой планеты. Почему они утверждают, что их дом не здесь? Один из вариантов ответа - их кумиры не мы с вами, их родители. Извечный конфликт отцов и детей, когда друзьям вручаешь больше авторитета, чем отсталым «пред​кам». Некто прекрасный и сияющий вдруг предлагает им блистательный вариант, неземное будущее, далекое от всей той​ грязи, которую они так не переносят. Как можно устоять!.. Вот почему надо быть очень внимательными и осторожными». (Подчеркнуто нами. Г.С. Белимов. «Дети индиго в России. Вундеркинды третьего тысячелетия. Дети – феномены. Типы «новых» детей. Миссия нового времени». М. «Вече», стр. 405-406).

В своих книгах и статьях Г.С. Белимов приводит подобные компетентные высказывания многих детей индиго, освещающие те или иные грани «феномена индиго». Эти высказывания представляют большой интерес для разработчиков темы: «Смыслы жизни и жизни смыслов». Поэтому мы включили Г.С. Белимова в наш «ряд сравнения», который является далеко не полным и дает лишь «первое приближение» к интересующей нас теме, которую можно раскрыть вполне лишь с помощью Божественных Смыслов Бытия Вселенной.

Понимание и соблюдение этих смыслов дает людям возможность решать проблемы своей личной и общественной жизни без проявления в ней каких-либо болезненных абсцессов. И наоборот. Пренебрежение ими ведет к тому, что вся человеческая жизнь сама становится сплошной и беспросветной болезненной проблемой. Особенно заметным это становится на уровне планетарных человеческих цивилизаций, зарождению и гибели которых всегда сопутствует «феномен индиго» - рождение детей, которые существенно, как небо от земли, отличаются от людей устаревшей формации.

***

Индиго «бураноподобны». Их духовные сущности в виде бесплотных эфирных тел «витают» в космических просторах Вселенной задолго до рождения детей. Эти «летательные аппараты»  «пропитываются» Божественным Смыслом Бытия, что позволяет детям индиго рождаться сверхспособными по сравнению с прочими, даже гениальными детьми, и вынуждает их чувствовать себя среди них пришельцами из космоса и «чужаками» на Земле.

Но этих «чужаков» вдали от Земли специально готовят и «до зубов» вооружают производительными силами духовности специально для того, чтобы они благополучно освоили Землю и стали на ней не «чужаками», а «свояками». Однако этому препятствует техносфера Земли, превращающая людей в мономерных существ, живущих односторонней материальной (механо-машинной) жизнью, которая является антиподом и конкурентом их собственной духовной жизни.

Техносфера Земли и Высшие Силы Космоса ставят детей индиго в положение «меж двух огней». Космос увеличивает их численность, до предела повышает духовно-нравственный потенциал каждого из них в индивидуальном порядке, наращивает силу отрицания, то есть их негативного отношения ко всему индустриальному обществу. Оно, в свою очередь, сполна платит детям индиго той же «негативной монетой».

В результате происходит столкновение двух негаций, складывается ситуация отрицания отрицаний. Ее напряженность непрерывно нарастает и достигает предела, за которым происходит взрывное разрушение обеих противоречащих сторон. Вместо них возникает нечто новое.

Дети индиго появляются на планетах техносферных цивилизаций незадолго до их краха в виде всевозможных катастроф и в результате тоже гибнут. Однако сохраняется тот их необыкновенно высокий духовный потенциал, с которым они появляются на свет. Из этих потенциалов образуются «семена» будущих новых, более высокоразвитых цивилизаций. Эти «семена» рассеиваются по всей Вселенной, укореняются в галактических планетных системах прорастают там и начинают жить с «чистого листа» в виде аборигенов, то есть туземных цивилизационных новообразований.

Земные дети индиго еще в материнской утробе знают об этом. Не случайно их души с момента рождения неистово тянутся в никому неведомые космические дали в предчувствии процесса прорастания того, что в них уже заложено как в семени. Прорастание таких «цивилизационных семян» происходит и в условиях Земли. Ученые-этнографы, путешествуя по труднодоступным местам планеты, иногда обнаруживают ранее неизвестные им новые цивилизационные сообщества людей, которые вдруг неведомо как оказались в совершенно пустынной местности, неизвестно как выживают в условиях, непригодных для человеческой жизни, и внезапно бесследно исчезают, после того как их обнаруживают.

Размножение человеческих цивилизаций с помощью «семенного фонда» детей индиго для традиционной науки – вещь совершенно немыслимая. Но Бог с ней, с этой наукой. Пусть продолжает оставаться в своем безмятежном неведении. Спасению человечества на Земле и облегчению участи бесчисленного множества внеземных цивилизаций в Космосе могут значительно посодействовать наши дети индиго, с которыми успел установить «близкое» знакомство Г.С. Белимов.

Надежда Теплова, например, сожалеет о том, что на Земле нет науки, способной изучать динамику становления цивилизаций, которую она условно называет психо-мега-историей, дает ценные ориентиры становления такой науки, предлагает использовать детей индиго в качестве опорного пункта для ее создания и ставит вопрос о рычаге, с помощью которого можно добиться успеха, если умело опираться на этот опорный пункт.  Дети индиго делятся с Г.С. Белимовым своими мнениями относительно создания этого рычага из объединения творческих усилий самих детей индиго.

Если возникли актуальные для жизни человечества вопросы, которые нужно добросовестно, оперативно и с полезными для дела  результатами обсуждать, то нужно поставить вопрос о месте, на котором только и можно лучше всего вести процесс обсуждения, о добровольных, дееспособных и полезных для дела участниках этого процесса  и такой о его организации, чтобы, как говорил А.П. Чехов, словам было тесно, а мыслям просторно, чтобы слов произносилось возможно меньше, а полезных дел на основе этих слов делалось возможно больше.

С целью установления такого «совещательного» обмена мнениями возможно скорее и сделать его возможно более продуктивным, здесь можно привести ещё один «кусок» Белимовского текста, в котором дается описание специфики обучения земных детей индиго в «небесных колледжах» и «школах зазеркалья». Описание событий сделано на примере и с участием мальчика Вани:

«Но, кроме обычной школы, оказывается, Ваня посещал еще и занятия в «3азеркалье».

Такие занятия начались уже ближе к школьному возрасту, и серьезность преподаваемых в «зазеркальной школе» предметов постепенно увеличивалась. Иногда он рассказывал матери, что, ложась спать, он на самом деле не засыпает, а оказывается в ауди​ториях на лекциях. Место расположения этих аудиторий в привычной нашему бодрствующему сознанию реальности определить невозможно, поскольку они находятся где-то в «3азеркалье», но, тем не менее, обучение было (и продолжается) совершенно систематичное, знания - вполне доступные и необходимые, а лекции носят вполне законченный характер. В числе прочих слушателей, Ваню знакомили с анатомией и рефлексотерапией, с устройством Мироздания и много чем еще. И парапсихология в стороне не осталась. Например, в возрасте 12 лет Ваню учили «растраиваться». На вопрос: «Так что же, тебя учили плакать, что ли?» - ответил: «Да нет, просто меня становилось трое». Потом еще учили проходить сквозь стены, сквозь огонь, управлять своей энергией...

Матери было крайне сложно, почти невозможно поверить в то, что сын рассказывает правду. Пока однажды она сама там не очутилась... Провалившись в сон (такой же характерный, который воспринимается совсем как явь), она поняла, что находится на другой планете. Природа от земной отличалась не сильно, да и архитектура тоже. Привлекли внимание витражи - вставки из стекол, переливающиеся самыми разными цветами радуги.

Алену окружила куча ребятишек. Были и совсем маленькие, и юноши и девушки лет по восемнадцать. К удивлению, их походка воспринималась как очень легкая, иногда молодежь даже немножко пролетала по воздуху. «А ты сама-то встань на весы...» - кто-то бросил реплику в ее сторону. Вес Алены ока​зался ровно семь килограммов. Попробовала подпрыгнуть в воздух и - зависла на какое-то время. Ощущение полета было непередаваемое.

Дети сообщили ей, что в этой же школе находится и Ваня​- он учится вместе с ними. Чему же они учатся? Ей предложили посмотреть. На улице лежала куча мусора. Мальчик лет шест​надцати силой взгляда перенес весь мусор в урны, и сразу все стало чисто. Потом усилием воли собрал на небе тучи, хлынул дождь (Алена даже отбежала под козырек, чтобы не намок​нуть), но вокруг самого мальчика квадрат асфальта остался сухим. Потом взял семена, будто просто выпустил из рук, но они полетели плавно куда требуется - на клумбы. Над всем этим был, создан купол света, а через короткое время семена проросли. 

Алена удивилась: «Какие вы все молодые!» Ей объяснили, что старость - это болезнь несовершенных людей. Люди с ней рождаются и передают в генах по наследству. Но людям еще рано знать и использовать эти знания. Показывали и еще какие-то приспособления и возможности - Алена не все запомнила. И еще настоятельно советовали не давить психологически на сына, не искажать его развитие (такая особенность действитель​но присутствовала в семейном воспитании).

Затем на фоне небосвода, как на киноэкране, появилось лицо старца. Зазвучала красивая музыка. Ей сказали: «Это наш Великий Учитель». Алена удивилась, почему с ним не говорят. Ей объяснили, что жители этого мира вообще не говоря - у них общение телепатическое. Разговаривают же только с людьми или со своими детьми во время игр.

Потом сопровождавший  ее (оказалось, что она имела про​вожатого в этом мире) сказал: «Пора!» - и она сразу очнулась в своей постели» (Г.С. Белимов. «Дети индиго в России. Вундеркинды третьего тысячелетия. Дети – феномены. Типы «новых» детей. Миссия нового времени». М. «Вече», стр. 164-165).
Мать Вани «удостоилась чести» побывать в «Зазеркальной» школе не случайно. Небесные учителя ещё до рождения Вани «вычислили» его выдающиеся экстрасенсорные способности типа индиго и прямо с пеленок взяли их – эти способности – в интенсивный педагогический «оборот». Однако этому отчаянно воспротивилась Алена и долгое время всячески мешала Небесным Учителям, оказывая постоянное негативное материнское воздействие на сына. Пришельцы много раз являлись к ней домой и просили не мешать сыну учиться в их небесных колледжах и школах. Но она была в состоянии ступора, когда человеку, как говорится, «хоть кол на голове теши, он будет упрямо гнуть свое». В конце концов Пришельцев «прорвало» и они предоставили Алине возможность самой побывать в такой школе и на все посмотреть своими глазами, осознать собственным умом, сделать из всего самостоятельные выводы и перестать создавать помехи учебе сына.

Такие «зазеркальные» школы сами привлекают к себе наиболее перспективных учеников, берегут их как зеницу ока, обучают их тому, чему «нигде не учат», делают это основательно, добротно и очень осторожно. Можно сказать – негласно, то есть так, чтобы «посторонние» глаза и уши не могли этого ни видеть, ни слышать. Дух  ребенка забирают прямо с постели, когда он ложится спать, и возвращают обратно в постель, когда ему нужно вставать.

Транспортные и прочие расходы по доставке учеников туда и обратно берет на себя школа. В ней нет вступительных экзаменов (особенно вредоносного ЕГЭ – единого государственного), которыми  в состоянии непрерывного стресса удерживают всех детей (в том числе и детей индиго) наша земная («зеркальная») школа. Здесь нет ни выпускных экзаменов с их неизбежной формалистикой, ни платы за обучение, ни каких-либо поборов в виде обязательных взносов, взяток, подарков и прочих материальных благодарственных «знаков» особого (привилегированного) внимания.

«Зазеркальная» школа – это «школа духа». Важно обратить внимание на то, что занятия с духом детей ведутся по обширной программе, «озвученной» Г.Г. Шпетом. Детский дух учат «делиться на части» (раздваиваться, растраиваться, расчетверяться и т.д.) и придавать каждой части «силу целого духа».

На первом месте духовной образовательной программы стоит обучение детей умению превращать свой дух и каждую его частичку в «конкретное, живое, свободное существо, превосходящее человека своими качествами, могуществом и силой, а также способностью существовать в условиях, недоступных человеку».

В отличие от самого человека, его многомерный дух, если он развит гармонично во всей его многомерности, может существовать и вполне нормально чувствовать себя в условиях космического холода (минус 273 градуса) и сверхвысокотемпературной космической жары. Дух Вани (и не только Вани) учат «проходить сквозь стены и огонь». Это очень серьезные препятствия. Ими является звезды, черные дыры, планеты и прочие космические объекты. Духи должны и могут пронизывать их насквозь, чувствовать себя в них как в родном доме и вести себя в нем по-хозяйски, то есть «быть источником духовной деятельности, обладать реальным значением не только в сфере действия самого духа, но во всей реальной действительности, которую представляют собой вся Вселенная в целом.

Говоря иными словами, но по существу, в «зазеркальных» школах детский дух –начальную разумную частицу чудодейственной «единой вещи» - учат быть живой и жизнедеятельной в составе этой «вещи», быть в неразрывном единнстве с ней и представлять её не только своим частным образом, присущим самой этой частице, но и всей этой чудодейственной «единой вещью» в целом.

Мальчишки и девчонки, духи которых обучаются в чудесной «зазеркальной» школе, оказываются в «сфере чуда» и сами обретают способность творить истинные чудеса, что очень похоже на сказку о волшебной лампе Аладдина. Стоит только загадать желание и прикоснуться к ней, как неведомо откуда вдруг появляется всемогущий джин, немедленно исполняющий это желание. Матери Вани подобные чудеса продемонстрировал шестнадцатилетний мальчик, убравший мусор взглядом, усилием воли вызвавший «управляемый дождь» и вырастивший из семян клумбы цветов «прямо на глазах». Однако это не чудеса, а обыденная, будничная работа производительных сил духовности человеческой личности.

С помощью этих сил люди могут творить более серьезные и ответственные дела. Среди них есть и такие, какие требуют нарушения законов природы, которые являются Божественными смыслами Бытия Вселенной. Их нарушение приводит к возникновению в ней далекоидущих последствий, подчас крайне негативных для неё. Вместе с тем эти законы не нарушать тоже нельзя, потому что их сохранение в неизменном виде для Вселенной тоже губительно. Поэтому человеческому духу нужно быть очень осторожным и бдительным, смотреть на свои духовные дела «двумя глазами» - материальным и идеальным – и стараться видеть и предвидеть то, что будет происходить в реальной действительности при предполагаемом изменении действия законов природы и самих законов как Божественных Смыслов Бытия.

Поэтому, как говорит Г.Г. Шпет, человеческий дух должен постоянно ощущать себя как сферу чистой возможности возникновения новой реальности, как прообраз её новой законосообразности и как место логического порядка и связи всего, что будет составлять эту новую реальность и окажется в иных соотношениях со старыми реальностями, которые останутся неизменными и будут продолжать ждать своего «часа Х». Необходимость подобной бдительности категорична и побуждает человеческий дух открывать для себя Божественные Смыслы Бытия, стараться осмысливать их, чтобы использовать себе во благо.

По словам земного мальчика индиго Вани, сказанным им своей матери, в «Зазеркальной» школе его обучают не только прохождению сквозь любые «стены и огни», но еще и умению управлять энергией своего сознания, то есть производственными силами духовности.

Удивительно, но это «силовое» обучение тоже проводится по программе, основные пункты которой открыты и перечислены Г.Г. Шпетом: дух должен учится принимать различные формы «видимости», оставаясь в себе бессмертным; развивать способности действовать одновременно во многих местах Вселенной, распространять действие производительных сил своей духовности сообразно возникающим потребностям для создания реальных возможностей их оперативного удовлетворения; устанавливать содеятельные контакты с другими духами и живыми людьми, учитывая их разнообразие и преследуемые ими цели сообразно с Божественными Смыслами Бытия.

Разнообразные производительные силы человеческой Духовности становятся наиболее эффективными и действуют продуктивно тогда, когда они в человеческой личности развиты гармонично и она умеет, с одной стороны, встраивать эти свои силы в иерархические структуры подобных сил других людей и духов, усиливая их собой и усиливаясь за их счет сама, а, с другой стороны, умеет превращать свои субъективированные и персонифицированные духовные производительные силы в «аморфную духовную субстанцию», которая десубъективируется, дисперсонифицируется, существует «сама по себе» и играет роль гумуса – питательного вещества как субстанции почвы, необходимой для произрастания и преуспевания всяких духов в их специфической жизнедеятельности.

Данный «духовный гумус» - это та самая «темная материя», которая составляет основную массу Вселенной и которую никак не могут «взять в толк», «раскусить», «проглотить» и понять эмпирическим рассудочным умом вся наша современная материалистическая наука. Такой крепкий идеалистический «орешек» явно «не по зубам» её незыблемых материалистических воззрений.

«Духовный гумус» - это самая тонкая (и самая ценная) из всех тонких материй Вселенной. Она представляет собой «концентрат» Божественных Смыслов Бытия в их, так сказать, «чистом виде».

В нем можно созерцать жизнь самих этих Божественных Смыслов в процессе их реализации  в жизни всех живых существ без исключения, а также рассматривать поэтапное развитие смыслов самой жизни в зависимости от меры реализации ею Божественных Смыслов Бытия.

Эта тончайшая из всех тонких материй заполняет собой всю Вселенную подобно безбрежному Космическому Океану Божественного Сознания. В нем постоянно «плавает» и «черпает» из него для себя духовную (идеальную) силу жизни все, что в нем рождается и существует. Любые люди и любые сообщества людей не являются исключением их этого «общего правила», но «выбиваются» в нем из ряда вон, когда обретают способность к интеллектуальной творческой деятельности, начинают искусственно создавать «плотную» материю жизни человеческих цивилизаций и «вдыхать» в нее свое собственное «доморощенное» материалистическое сознание, что совершается без соответствия с Божественными Смыслами Бытия и даже вопреки им.

В них содержатся возможности духовного развития человека и человечества по восходящим ступеням их будущей ноосферной жизни. Притом, чем выше ступень, тем эти возможности становятся все лучше и лучше не только для людей, но и Космического Океана Божественного Сознания. Однако, когда цивилизации сооружают себе громоздкие, взрывоопасные техносферы, то реализация данных возможностей становится недосягаемой для них. Техносферные люди в духовном плане быстро деградируют и стремительно ведут свои техносферы к неизбежной гибели.

Сейчас можно (и нужно) вспомнить известную пословицу: «Смирного Бог накажет, а бойкий на неприятности сам наскочит». К «бойким» относятся техносферные цивилизации, стремящиеся к завоеванию своих космических пространств и склонные скорее воевать, чем мирно сосуществовать друг с другом. «Смирными» являются те человеческие цивилизации, которые «застывают» перед стадией техносферного развития и ведут «скромный» образ биосферной жизни представителей растительного и животного мира. В результате у «смирных» тоже случаются неприятности в виде «тихого умопомешательства», препятствующего людям войти в сферу более высокоорганизованной ноосферной жизни. Данное препятствие действует точно так же, как и «буйное умопомешательство» людей техносферных цивилизаций.

Планеты, пораженные «тихим» и «буйным» умопомешательством своего народонаселения, обречены. Они становятся «чирьями» Вселенной, подлежащие неукостнительному уничтожению всеми доступными ей физическими средствами, если у нее иссякает надежда исцелить их средствами духовными, заключенными в Божественных Смыслах Бытия.

Среди Высших духовных Сил Вселенной есть такие, кто надежду на исцеление нашей Земли-Матушки от «чирьевой»  болезни не утратил и самыми разнообразными способами преподает землянам впечатляющие уроки об устройстве всех тонких миров Вселенной и даже о сокровенном смысле самих Божественных смыслов Бытия. Это – смысл смыслов. Он самый тонкий по сравнению с наитончайшей духовной материей Божественного Сознания.

За смыслами смыслов Божественного Сознания скрывается Всевышний. Когда Высшие Силы помогают человеку постигнуть  Божественные Смыслы Бытия и он обретает способность подобным (Божественным) образом смыслить сам, тогда он обращает внимание на извечную простодушную уловку людей прятать за именем Бога то, чего они не понимают: «Бог так сотворил!». Такие заявления означают, то люди возлагают ответственность за сотворение на Бога, «обеляют» себя в своих собственных глазах и «открещиваются» даже от собственных грехов: «Это Бог сотворил нас такими греховными».

Бог творит людей по своему образу и подобию, причем делает это из сверхнонких материальных субстанций Божественных Смыслов Бытия. В евангелиях эту субстанцию называют «глиной», из которой людей можно «лепить» как печные горшки. Однако глиняные «горшки» нужно обжигать, а это делают не Боги, а люди, воплощая эти смыслы в своих мыслях и делах.

Говоря теоретически, то есть абстрактно, можно сказать, что в таком сложнейшем сотворческом процессе возможны двоякого рода ошибки: «ошибки лепки» и «ошибки обжига». У Бога может что-либо «слепиться» не то и не так, как надо ему самому. И люди могут заниматься своим «обжигом» «спустя рукава», а не так, как этого требует «глина» Божественных Смыслов Бытия, в результате чего в брак превращается вполне хорошая «лепнина». Поэтому в сотворческом процессе Богов и людей случается то, что называется «работой над ошибками».

Бог может сам в дребезги разбивать множество уже «слепленных», но не понравившихся ему «глиняных горшков», несмотря на то, что люди, их «обжигавшие», уже стали отчасти воплощать в себе Божественные Смыслы человеческой жизни. Не усвоив эти смыслы вполне и не успев войти «во вкус» понравившейся им духовной природы, люди спешат заполнить свою личную и общественную жизнь тем, что доставляет удовольствие физическому телу человека и его ментальности.

Работа над ошибками выполняется ради того, чтобы дорога человека к Богу стала прямее, короче, удобнее и безопаснее для человечества и Вселенной. Чем полнее и основательнее усваивают и воплощают в себе люди Божественные Смыслы Бытия, тем ближе они подходят к уровню Бога и встают на нем рядом и вровень с ним. Но при этом обнаруживается, что около них на еще более высоком уровне находится Всевышний. Он открывает богоподобным людям заманчивые горизонты дальнейшего движения вперед в развитии самих богоподобных человеческих сущностей. Всевышний показывает им такие смыслы, какие они еще не видели и не знают, или демонстрирует им уже освоенные ими Божественные Смыслы Бытия, но показывает с еще неведомых для них сторон. Притом Всевышний, подобно линии горизонта, удаляется от своих учеников по мере их приближения к нему, ведет их за собой, обостряет и интригует внимание ведомых и побуждает их предвосхищать в своем сознании то, что находится за линией горизонта и ожидает встречи с ними.

У Всевышнего было и есть много очень успешных учеников, таких как Гермес Трисмегист. Они, каждый по своему, дали (и продолжают давать) более или менее внятные для простых людей описание «былого и грядущего» в вековечном «житии» Божественной Вселенной. На основе этих описаний можно предпринять попытку найти (достойные и посильные для человеческого ума) пути предотвращения грядущей глобальной техносферной катастрофы Земли.
Глава 7. Николай Степанович Мельников и 

Дмитрий Иванович Менделеев

Н.С. Мельникова – автора двух рассматриваемых нами книг – мы тоже должны поместить в наш «ряд сравнения», причем поставить его в нём на соответствующее ему место, подобно тому как находят себе «свои кровные» места химические элементы в периодической системе Д.И. Менделеева.

В нашем «ряду сравнения» помещаются не химические элементы, а человеческие личности, то есть люди, являющиеся продуктом и проявленем множества прошлых и будущих жизней. Прошлые уже проявились в реальном бытии и обязательно «соприкаслись», так или иначе, с Божественными Смыслами Бытия и хранят в себе и на себе «отметины» действия этих Божественных Смыслов.

Будущие жизни людей в них ещё не проявились. Однако в Вечности Вселенной уже есть Божественные Смыслы Всевышнего, которые эти будущие жизни людей незримо и неведомо для них проявляют в них уже сейчас, в настоящем (реальном) времени. Это происходит и обнаруживается в «беспокойстве самодвижения» идеального бессмертного разумного «начала» человеческой личности, которая формируется в людях задолго до их физического рождения.

Это «начало» является составной частью гермесовской чудодейственной «единой вещи», то есть всей Вселенной в целом. Гермес Трисмегист не зря назвал её «вещью». Она ставит на своих частицах вполне вещественные «отметины», подчас очень заметные даже «невооруженном глазом». Частицы своим беспокойством самодвижения могут сотрясать всю эту «вещь», что побуждает её призывать свои частицы к порядку и вынуждать их вести себя в её составе в предначертанных им рамках вселенского Божественного «смыслового приличия».

Слово приличие имеет в виду человеческий лик, специфический духовно-нравственный облик человеческой личности. Этот лик – хранилище и источник всех богатств человека и человечества: духовных, душевных, ментальных, материальных. Главным из всех этих богатств является духовное. Оно превосходит собою все другие богатства, потому что способно создавать их само. Приобретение этих богатств люди обычно начинают с накопления наименее ценных – материальных. Они способны вызывать в человеке чувство стяжательства, подчас чрезмерно большое и ненасытное, пробуждающее в людях дух безрассудного накопительства, бессердечной жадности, неуёмной враждебности и лютой ненависти к людям, менее или более подверженным к проявлению подобной болезни «материального богатства».

У этой болезни есть оборотная сторона. Материальное богатство перекрывает человеку путь к приобретению духовного богатства, что вызывает в людях чрезмерное стремление к его приобретению путем предания анафеме материального богатства. Люди бросают свои пожитки, уходят в пустынные места, ведут отшельнический образ жизни, предаются аскетизму и самоистязанию своего физического тела всевозможными пытками в надежде возродить и оживить в нем божественный дух путем умерщвления живой плоти этого тела.

Оно оказывается погруженным во Вселенский океан Божественных Смыслов Бытия, но воспринять и воспользоваться ими это тело не может, что становится причиной подчас очень острых психофизических и духовно-нравственных человеческих страданий. Нечто подобное испытывает человек, долго плавающий в море и страдающий от жажды, потому что вода в нем горько-соленая и пить её нельзя.

Ментальное богатство – накопление знаний ради увеличения материального богатства – тоже обладает множеством существенных изъянов, о чём уже шла речь выше достаточно подробно и вполне определенно.

Душевное богатство – бескорыстная сердечная любовь к Богу и людям – обладает множеством положительных свойств и качеств: способствует излечению человеческих болезней материального и ментального богатств, создает людям возможности открывать и осуществлять в себе и других людях Божественные Смыслы Бытия. Выше мы рассматривали данный благодатный процесс на примере архиепископа Луки В.Ф. Войно-Ясенецкого. В дополнении к этому впечатляющему примеру можно назвать Серафима Саровского, Сергия Радонежского и многих других выдающихся деятелей искренней веры Господней, которые сами поднялись на уровень Богов и признаны Святыми, потому что даже после смерти продолжают оказывать целебное и одухотворяющее влияние на большое множество страждущих людей своими мощами, а также местом их погребения.

Духовное богатство – это богатство будущей подлинно человеческой жизни в Мироздании Вселенной в полной гармонии со всеми Божественными Смыслами Бытия. Для реализации смыслов Бога в своих будущих жизнях человек должен в каком-то виде предварительно познакомится с ними, узнать и понять их, научится заблаговременно приспосабливаться к ним и успевать сделать это в своей текущей жизни.

Выше мы приводили слова А.В. Чумака, который приобрел опыт стремительного проживания многих будущих жизней в течение одной жизни своего физического тела, но достиг такого большого успеха с помощью Высших Сил, которые сами вели его «под руки по своей дороге», подробно рассказывали о нёй и показывали её ему иногда в картинках, как в кино. Г.С. Белимов сообщает, что в «зазеркальных» школах на иных планетах наших детей обучают тому же самому и подобным образом.

Такое обучение каким-то «боком» может затрагивать (и уже затрагивает) судьбу техносферы Земли и её нынешних обитателей. Но в целом проблема сохраняется, встает во весь её огромный рост и стремительно обостряется. Поэтому очень важно обратить внимание на людей, которые, каждый по-своему,  ищут действенные и безопасные для Земли и землян решение этой проблемы.

Среди таких людей очень важную и вполне заметную роль играет Н.С. Мельников. В книге «Бураном сожженные» он дал рельефное описание ряда критических моментов техносферного кризиса в России и в индустриально развитых странах мира. В книге «В поисках утраченных смыслов. Духовные Начала цивилизации» он настойчиво ищет и даже сам «конструирует» смыслы, с помощью которых можно было бы пусть даже частично, но по-крупному решать кризисные техносферные проблемы.

Важно отметить, что для выполнения  такого большого объема сложной исследовательской и трудной авторской (писательской) работы требуется очень высокий потенциал «энергии сознания». Н.С. Мельников искал утраченные смыслы древних цивилизаций – их духовные начала – по велению сердца, по призванию души и под влиянием острого ментального интереса: стремления понять, можно ли «приспосабливать» эти утраченные смысловые «начала» к жизни существующих и будущих цивилизаций и сделать это таким образом, чтобы они не исчезали бесследно в вечности вместе со своими началами и концами, чтобы «начала» не имели «концов», а концы – начала, чтобы «концы» и «начала» цивилизаций смыкались друг с другом в «кольцо» неразрывной смысловой связью.

Обе книги Н.С. Мельникова опубликованы и распространяются среди читателей. Каждый из них дает свою субъективную оценку всем видам богатства (материального, ментального, душевного и духовного), какое он увидел в этих книгах лично для себя и общества. Мы – тоже читатели и имеем право (и возможность) высказать наши личные субъективные оценки. Но, прежде чем сделать это, нам нужно дословно привести «кредо жизни» Н.С. Мельникова, которое он сформулировал для себя самолично. Речь идет о стержне, остове, основе-основ всей его жизнедеятельности, что необходимо учитывать прежде всего, когда дело доходит до оценок, «подбивающих бабки» какому-либо богатству.

 «Работа по развитию ума, уменьшению смысловых и логических ошибок, неисправных выводов и заключений на определённом этапе и уровне с неизбежностью приводит человека к выводу, что высшее благо - не во властвовании, а в гармонии, для дос​тижения которой необходимо, чтобы рассудок занял своё место в иерархии сознания, превратившись из тирана, могильщика или тюремщика высших ипостасей в их сотрудника, служителя и хра​нителя, обеспечивая их эффективное функционирование беспри​страстным анализом принимаемой ими информации, её адекват​ности явлениям и событиям окружающего мира. Чем ниже уро​вень развития ума, тем больше человек уверен в своей «правоте» и тем настойчивее он рвётся к власти. В этом можно убедиться не только по «работе» Государственной Думы, или нынешнего правительства, но и на любых уровнях взаимодействия людей. Парадокс человечества как раз и состоит в том, что оно гордит​ся и превозносит себя над всем сущим тем умом, которого надо стыдиться, так как его зашоренность догмами и предрассудка​ми гибельно сказывается на судьбе Планеты». (Подчеркнуто нами. Н.С. Мельников. «В поисках утраченных смыслов. Духовные начала цивилизации». «РИФ «Махаон». М. 2004, стр. 141).

 Слова Н.С. Мельникова о «иерархии сознания» говорят о том, что все вышеназванные богатства человека и человечества нужно рассматривать и оценивать в соответствии со ступенями этой иерархии», причем делать это именно в человеческом сознании, а не вне его, причем иметь в виду, что каждой из ступеней присущ свой «атомный вес» и прочие признаки оцениваемых «богатств сознания».

При переходах сознания с одной его иерархической ступени на другие, «атомные веса» всех «богатств сознания» приходят в движение в направлениях сверху вниз и снизу вверх по «иерархии сознания», что сопровождается изменением «атомных весов» всех видов богатства сознания и прочих их свойств и качеств. При этом сама «иерархия сознания» становится похожей на периодическую систему возникновения и изменения всех «элементов сознания».

Эту систему можно сравнивать с менделеевской «Таблицей», в которой все химические элементы, подобно курам на насесте, сами дружно располагаются, каждый на своем «законном» месте по рядам и периодам проявления присущих им «законных» свойств и качеств. Знание этих законов позволяет людям создавать новые неизвестные химические элементы и их соединения, видоизменять уже известные, получать новые вещества и материалы с заранее заданными свойствами и т.д. 

Иерархическая система «богатств сознания» от менделеевской периодической таблицы отличается тем, что в ней фигурируют не химические элементы, а производительные силы духовности. Первые представляют собой пассивную плотную материю, а вторые – бесплотную, но чрезвычайно активную, творчески действующую и продуктивную в создании новых реальностей. Сама периодическая система химических элементов была создана не плотной материей самих химических элементов, а бесплотными производительными силами духовности человеческой личности Д.И. Менделеева.

Менделеевская периодическая система химических элементов – это величайшее интеллектуальное богатство человека и человечества. Но это богатство обернулось для них величайшим же антибогатством интеллектуального плана. Это проявляется во всей хозяйственной деятельности  современного человечества, которая устремилась к овладению химической и физической энергией атомов и их микрочастиц, к искусственному созданию того, чего ранее в природе не было: ядерные вооружения, атомная промышленность, отравляющие вещества, ядохимикаты и т.д. Это все то, что составляет нынешнюю техносферу Земли вместе со всеми ее болезнетворными кризисными проблемами материального плана. За этим планом скрывается другой – тонкоматериальный (или идеальный), который тоже оказался  в бедственном состоянии.

Дело в том, что во все плотные материи и в химические элементы, в том числе, заложены Божественные Смыслы Бытия. Они требуют своего осуществления и позволяют человечеству вести более лучший образ жизни по сравнению с нынешним технокритическим, в котором люди сами обременяют себя машинами и делают из них малых и больших «ублюдков Порше».

Чтобы «поправить дело» в лучшую сторону для людей, необходимо открывать и осуществлять Божественные Смыслы Бытия, которые заключены в плотной материи, причем искать их не в Боге и не в себе, не в своем человеческом уме, а именно и только в самой этой материи. В изучении химических элементов Д.И. Менделеев пользовался своим умом, далеко незаурядным, и «насиловал» его изо всех своих духовных сил до полного «изнеможения ума», мучился и страдал от непонимания сути дела до тех пор, пока эта суть сама не явилась ему во сне в виде внезапного и мгновенного озарения. Он вдруг понял «все сразу и вполне», причем понял умом, который у Д.И. Менделеева, как говорится, уже «дошел до ручки и забастовал».

Суть дела явилась ему в виде упорядоченной системы известных (и неизвестных) химических элементов. Проблеск ума нашел отклик  в менделеевской душе. Она «воспрянула духом» и одарила его творческим вдохновением. Оно позволило Д.И. Менделееву на «кончике пера»  открыть неизвестные химические элементы  и в точности описать все их химические и физические свойства, а также интуитивно почувствовать, что за системой химических элементов стоит и «просвечивается» в ней другая система – система Божественных Смыслов Бытия. От этих смыслов зависит вся личная и общественная жизнь людей. Она осуществляется на базе химических элементов, которые вдруг оживают сами и становятся основой основ множества других жизней человека и человечества.

Д.И. Менделеев явственно чувствовал «дыхание» этих Божественных Смыслов в самом себе и стал предчувствовать гибельные последствия для людей и людских сообществ, пренебрегающих в своей жизни этими Смыслами. В период потрясения России революционными событиями 1905 года Д.И. Менделеев написал книгу «Заветные мысли», в которой предостерегал людей от неверных (неосмысленных) действий и давал советы относительно создания такой системы образования, промышленности,  торговли и государственного управления обществом, какая может спасать его от революционных и прочих кризисных потрясений.

Важно подчеркнуть, что в своих «Заветных мыслях» Д.И. Менделеев «действовал» своим умом, но его ум «отталкивался как от печки» не от знания химических элементов как таковых, а от знания их системы, внутри и вне которой находится система духовных знаний о Божественных Смыслах Бытия. Мимолетного озарения менделеевского ума светом Высшего Разума оказалась достаточно для стремительного превращения «завзятого» химика в сверхспособного социолога, экономиста, политика и общественного деятеля государственного масштаба.

На таких гармонично и универсально развитых специалистов сейчас предъявляют большой спрос все страны мира, особенно Россия. Однако сами эти страны оказывают таким людям далеко не ласковый прием. Человек – это такое существо, которое жаждет перемен, но одновременно никак не приемлет их и даже противится им, обрекая себя на гибель.

*  *  *

Сейчас нам нужно слова Н.С. Мельникова о том, что ум является тираном, тюремщиком и могильщиком «высших ипостасей» человека (то есть его души и духа) проиллюстрировать на примере Д.И. Менделеева. Его могучий ум действительно был тираном, тюремщиком и могильщиком душевных и духовных задатков материалистически мыслящего ученого до тех пор, пока Высший Разум Божественных Смыслов Бытия не пришел на помощь своей «начальной частице» этого разума, которая была заложена в сознание Д.И. Менделеева и под влиянием его ума была «посажена в ментальную тюрьму» и даже «закопана в могилу» «здравомыслящего эмпирического рассудка».

В отличие от ума, человеческий дух не обладает свойством «ублюдочной зловредности». Очутившись на свободе, человеческий дух, вместо того чтобы в отместку начать «тиранить своего тирана», превратил ум в своего «сотрудника, слушателя и хранителя», о чем мечтает и к чему стремится в своем жизненном кредо Н.С. Мельников.

Д.И. Менделееву удалось осуществить подобную мечту. Это произошло в годы его сотрудничества с «Обществом содействия успехам опытных наук и их практических применений» имени Х.С. Леденцова, которое ставило своей целью помогать людям освобождать производительные силы духовности человеческой  личности прежде всего от тирании над ними ее же собственного ума.

Д.И. Менделеев был одним из руководителей этого «Общества» и, занимаясь в нем «освобождением духа от оков ума», достиг в этом деле впечатляющих успехов. Подобно А.В. Чумаку, ранее он тоже хотел «угробить» всякую экстрасенсорику и даже возглавлял специальную научную комиссию по борьбе со спиритизмом и прочей мистикой. Но потом он сам стал выдающимся экстрасенсом, способным ощущать назревание взрывоопасных  противоречий в развитии  человеческих сообществ и природных условиях их существования.

В поисках «утраченных смыслов» Н.С. Мельников идет по пути, пройденном Д.И. Менделеевым, и сейчас находится на том участке этого пути, который можно назвать «карточным пасьянсом». Д.И. Менделеев записывал на отдельных листочках (картах) известные данные о том или ином химическом элементе, а затем раскладывал эти карты на столе и совмещал их всевозможными способами в надежде открыть «глубинный смысл» общей для них «материи», которая сама выстраивает их в неразрывную, упорядоченную, органическую (живую) систему.

Д.И. Менделеев писал на картах своего пасьянса слова: «водород», «кислород», «азот», «фосфор» и т.д. Н.С. Мельников пользуется совсем другой лексикой, поскольку проявляет интерес к производительным силам духовности, а они состоят совсем из других «материй», называемых бесплотными, не имеющими тел, которые можно было бы взвешивать на химических весах и выявлять свойства с помощью химических и физических реагентов. Поэтому на картах своего смыслового «пасьянса» Н.С. Мельникову приходится записывать слова: «истина», «любовь», «добро», «красота», «воля», «разум», хотя он прекрасно знает, что истина легко оборачивается заблуждением, любовь – ненавистью, добро – злом, красота – безобразием, воля – безволием, разум – вопиющим неразумием. Тем не менее, Н.С. Мельников «закрывает глаза» на явные недостатки того, что скрывается за вышеназванными словами, берет их только в положительном смысле, пытается «заарканить» суть этого смысла и хотя бы как то выразить эту суть с помощью нижеследующей схемы:
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Данную мельниковскую схему полезно сравнить с менделеевской таблицей химических элементов, в которой есть «ряды» расположения элементов в порядке возрастания их атомных весов и «периоды», показывающие динамику изменения химических и физических свойств всех этих элементов в зависимости от изменения величины их атомных весов.  Н.С. Мельников тоже пытается «нащупать» аналогичные ряды и периоды  в изучаемых им проявлениях сущности бестелесного, тонкоматериального мира человеческой жизни и поэтому видоизменяет вышеприведенную схему следующим образом:
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Вторая схема характерна тем, что в ней любовь, добро и истина поднимаются на самый верх вплотную к горнему миру и, так сказать, «прилипают» к нему. Горний мир – это «обитель» Богов, Высшие Силы Разума. Направление стрелок на схеме показывает, что горний мир порождает в людях любовь, процветающую в гармонии, прививает им чувство добра, воплощающегося в нравственности, а также «высеивает» в человеческое сознание  «зерна» истины, произрастающие мудростью.

Такое многостороннее комплексное влияние горнего мира на людей на схеме обозначается словом «смысл», которым человек должен возобладать путем развития в своем сознании со-знания с горним миром и со-вести по отношению к нему. Если люди совестливо и сознательно ведут себя подобным образом, то как бы в награду за «примерное поведение» получают религию, науку и искусство, которые создают техносферу, разрушающую дольний мир – мир плотных физических материй, которым только и остается надеяться на то, что их «спасет красота».

Все стрелки на схеме идут в одном направлении: от мира горнего к миру дольнему. Поэтому именно горний мир должен нести ответственность за все, что происходит в пространстве между горним и дольним миром  и в нем самом. А происходит нечто очень важное и весьма интересное: смысл, сформулированный горним миром для дольнего, сам по себе превращается в нем в бессмыслицу, которая способна превращать в противоположность и уничтожать все, к чему едва успеет прикоснуться, и поэтому старается преуспевать всюду и во всем.

Такие «обессмысленные смыслы» бесславно исчезнувших древних цивилизаций Н.С. Мельникова обескураживают и удовлетворить его насущный интерес к смыслам явно не могли. Поэтому он обратил сугубое внимание на поиск таких смыслов, которые существовали и «хорошо» проявляли себя до своей утраты, то есть превращения в бессмыслицу. Об этом своем интересе он  заявляет уже в самом названии книги: «В поисках утраченных смыслов. Духовные начала цивилизации». Для удовлетворения этого  интереса он преобразует обе вышеприведенные схемы в нижеследующую:
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Данная схема выгодно отличается от предшествующих тем, что в ней речь идет о Космогенезе, в котором принимают «равноправное» участие как горний, так и дольний мир. В процессе Космогенеза они находятся по «разные стороны баррикад», но в равном положении, потому что каждый из этих миров может «сбивать» другого «с ног», когда он на них стоит непрочно, или, напротив, «ставить на ноги», когда этого требуют текущие обстоятельства Космогенеза.

Равноправие (эквивалентное соотношение) его противоположно действующих сторон на данной схеме обозначено разнонаправленными стрелками: «материализация Духа» и «одухотворение материи». Материализация Духа приводит к возникновению вещества, энергии, информации, в то время как одухотворение материи создает (творит!)  новые смыслы бытия в Духе, в Разуме Вселенной.

В мельниковской схеме Космогенеза нашел себе надлежащее место и антропогенез. Он тоже зависит от процессов материализации Духа и одухотворения материи, сам страдает от неурядиц, возникающих в этих процессах, но еще в большей мере вынуждает страдать от них весь Космогенез.

Рассматриваемая мельниковская схема позволяет видеть и при соответствующем напряжении внимания даже понимать процессы Космогенеза и Антропогенеза в динамике проявления и взаимовлияния этих процессов. Подобно игрушкам матрешкам, они «вставляются» друг в друга таким образом, что, с одной стороны, Космогенез заключает в себе весь антропогенез, а с другой – сам космогенез оказывается внутри антропогенеза. Можно сказать, что каждый из этих «друзей» целиком вмещает другого в свой «утробе» и развивает его, действуя как форма, которая сама формирует то, что в ней содержится.

***

Для эмпирического рассудка такое заявление кажется «сплошным» абсурдом. Человеческий ум никак не может «взять в толк» и согласиться с тем, что часть может быть больше целого, вмещать всю его целостность в себя и делать её ещё большей за счет своих более чем скромных «частичных усилий».

Бессилие человеческого ума в понимании подобных «частично-целостных» явлений зависит от того, что человек своими физическими органами чувств воспринимает только одну – материальную – сторону этих явлений и не может ощущать другую их сторону: духовную. 

У человека нечем её воспринимать, если у него отсутствуют восприимчивые к духовности органы души и духа. Когда Н.С. Мельников создавал свои схемы, он формировал в себе, в своем сознании восприимчивость к духовности, к более «высокой» реальности по сравнению с материальной. Такую восприимчивость люди создают себе при попытках осмысления разнообразных элементов какой-либо природной системы, которые все обладают дуальной (идеально-материальной) природой.

Дуальная (двойственная) природа всего Мироздания Вселенной предоставляет человеческому уму возможность подходить к «делу познания» этой природы с двух разных сторон – со стороны материальности и со стороны духовности (идеальности) этой природы. Однако обе эти возможности в самом «деле познания» оказываются невозможностями, потому что, двигаясь в сфере материального и пытаясь «докопаться» до его сути, человеческий ум обязательно «забредает» в сферу идеального и «застревает» в нём. Такая же незадача получается и в том случае, когда человеческий ум начинает вершить «дело познания» в сфере идеального, упирается в материальное и «сникает» перед ним в собственном бессилии.

Д.И. Менделеев на своем личном опыте многократно переживал обе эти безнадежные позиции и нашел из них выход, посильный и достойный для человеческого ума. Он описал этот выход в своих «Заветных мыслях», где говорит о том, что между материализмом и идеализмом, чтобы они не «дрались» и не изнуряли каждый себя и друг друга в бесплодной междоусобной борьбе, нужно поставить реализм.

Реализм – это способность человеческого сознания воспринимать и осознавать процессы материализации идеального и идеализации материального, что позволяет понимать (и если не понимать, то хотя бы правильно ставить вопрос о понимании) реальной, подлинной дуальной жизни всего сущего во Вселенной.

Когда Н.С. Мельников изобразил на своей схеме разнонаправленные стрелы «материализации Духа» и «одухотворения материи», он, тем самым, выдвинулся на позиции менделеевского реализма. Эти позиции до Д.И. Менделеева, одновременно с ним и после него занимали и осваивали многие люди. Некоторых из них мы поставили в наш «ряд сравнения» для того, чтобы с разных сторон дополнительно «осветить» проблематику обсуждаемых нами произведений и целеустремлений Н.С. Мельникова.

Его сравнение с Д.И. Менделеевым мы сочли нужным в связи с тем, чтобы подчеркнуть и рельефно выявить системообразующий характер творческой деятельности Н.С. Мельникова. Он «работает» со словами, раскладывая их по «полочкам» своих схем точно так же, как Д.И. Менделеев делал это с материальными объектами.

Их материя насквозь «пропитана» Вселенской Духовностью. Эти материальные объекты являются материализацией духа, то есть самим этим духом как таковым, но не в идеальном, а материальном его воплощении. Вместе с тем, сами эти материальные тела являются источниками духа, то есть «источают» его из себя в процессе своего одухотворения.

То же самое, только с «точностью до наоборот», мы должны сказать в адрес слов, с которыми имеет дело Н.С. Мельников. Слова – это идеальные объекты, в которых всяческой материи, как говорится, полным-полно. Однако вся эта материя представлена в идеальном, то есть незримом, тонкоматериальном виде. Этот вид – духовный. Он всегда испытывает потребность в материализации, всюду ищет возможности удовлетворения данной потребности и сам же эти возможности создает.

Д.И. Менделеев и Н.С. Мельников «работали» с разными объектами, но делали свое познавательное дело сходным образом – «пасьянсовое» совмещение разрозненных элементов какой-то неведомой системы с целью «нащупать» присущие ей природные «очертания». А они – эти «очертания» - всякий раз оказываются дуальными, то есть двойственными: материальными и идеальными одновременно. Поэтому с какого «боку» ни возьмись за дело познания любой такой системы, обязательно упрешься в другой ее «бок» и придется оглядываться назад, чтобы единым взором охватить исследуемую проблему сразу с двух ее исходных сторон.

Если этого не происходит, то нужно признать, что исследователь занимался сущей безделицей, а отнюдь не делом познания, к которому ему не удалось приблизиться ни с какого «бока», ни с материального, ни с идеального. Если же исследователь преуспел и сумел «ухватить» проблему с двух самых существенных ее сторон, то он может «влезать» внутрь пространства первичных смыслов  этой проблемы, а равно и «вылезать» из этого пространства во вне, что создает возможность осмысливать смыслы изучаемого, причем делать это как изнутри, так и снаружи.

В своих «Заветных мыслях» Д.И. Менделеев на основе своих личных переживаний дал яркий пример подобного осмысления реальной российской действительности того времени в динамике большого комплекса ее тесно взаимосвязанных общественно-природных аспектов. Важно отметить, что Д.И. Менделеев увидел и осознал больше чем то, во что он посвятил своих читателей. Во-первых, он преднамеренно и откровенно предупредил их о том, что оставил в тайне от них самое ценное, что касается духовной стороны дела, которая людям кажется «сплошной» мистикой, а предстать перед читающей публикой в образе мистика он явно не хотел. Во-вторых, он говорит о том, что подлинно духовные знания от человека к человеку невозможно передавать словами. Мешает человеческий ум. Он вынуждает людей уже имеющееся  у них духовное богатство «разменивать на мелочи» обычных ментальных предрассудков. Из этой «мелочи» духовное богатство снова не восстанавливается и оказывается недоступным для людей, даже если оно у них уже имеется.

Это становится причиной очень серьезных дисбалансов в составе духовных, душевных, ментальных и материальных богатств сознания человеческой личности и ставит перед ней «животрепещущую» проблему: учиться напрямую, то есть без всяких слов «извлекать» духовные знания из сознания людей, уже имеющих эти знания, а  также «вовлекать» их в сознание тех людей, в которых подобных знаний нет и они без них бедствуют.

Подобные «извлечения» и «вовлечения» духовных знаний и умений можно делать с помощью душевных (сердечных) чувств, которые создают в людях «настроение» души и духа.

Например, если кто-либо пожелает «извлечь» из сознания Д.И. Менделеева то, что он от людей заведомо скрыл, а также и то, о чем он при все своем желании поведать людям не смог, оставив им в наследство лишь «куцый перевод» бессловесных духовных знаний на «словеса» эмпирического человеческого рассудка, то такой человек может добиться успеха, если создаст в себе соответствующий делу «настрой» своей собственной души и духа.

Этот «настрой» может и должен быть резонансным. Д.И. Менделеев при жизни был педагогом от Бога, он искренне любил своих учеников «всем сердцем» и вкладывал в них не только обширное ментальное богатство своего ума, но и «распахнутую настежь» широту своей души и благородство духа.

Уникальный преподавательский «почерк» Д.И. Менделеева невольно вспоминается при чтении материалов о «голосе», обучавшем А.В. Чумака. Незримый обладатель «голоса» вел себя воистину по-менделеевски: обладал пунктуальной аккуратностью, выдержкой, самообладанием, доскональным знанием преподаваемого предмета и целеустремленностью на создание в ученике гармоничного, универсально развитого богатства материальных, ментальных, душевных и духовных знаний.

Примечательно и то, что «голос» озвучивал А.В. Чумаку и на разные лады показывал ему то, о чем хотел, но не смог сказать Д.И. Менделеев в своих «Заветных мыслях».

*  *  *

В рассматриваемых книгах Н.С. Мельникова тоже есть «Заветные мысли». Он хочет не только осмыслить их сам, но и «донести» их до сознания читателей. Причем он, как и Д.И. Менделеев,  сталкивается с подобными затруднениями. Это затруднения «особого» рода. И преодолевать их можно (и нужно) тоже «особым» образом.

О нем речь пойдет ниже. А сейчас важно обратить внимание  на «точку опоры», на которой покоится весь этот «особый» образ. Такой «опорной точкой» для Д.И. Менделеева и Н.С. Мельникова была их «пасьянская работа», направленная на выявление общих очертаний дуальной природы исследовавшихся ими объектов, «обнажение догола» материального и идеального «боков» общественно-природной системы, составными элементами которой являются эти объекты.

Поскольку природа обладает свойством дуальности, постольку и восприятие этой природы человеком тоже должно быть дуальным, если угодно, «сдвоенным», слитым воедино из двух разнородных «половинок», постоянно враждующих друг с другом.

Люди, если они исследуют эти половинки обособленно одну от другой, наследуют от них в своем сознании прежде всего их враждебность. Она расщепляет человеческое сознание на две половинки (материализм и идеализм), сталкивает их в непримиримых противоречиях и мешает сознанию людей и социумов приобрести свойство дуальности, соответствующее дуальному характеру общественно-природной жизни человека и человечества.

Человеческий ум обретает реально значимую «опору» под собой, необходимую для его развития в дуальной форме, лишь тогда, когда все сферы человеческого сознания начинают поставлять уму «пищу для ума» в виде интуитивных импульсов души и духа. Импульсы чаще и сильнее всего возникают в тех случаях, когда ум в «судорожном» напряжении (в трансе, очень похожем на смерть) «застывает», занимаясь бессмысленным, машинальным раскладыванием пасьянсов, и сам призывает себе на помощь дух, чем способствует становлению и развитию в нем производительных сил духовности.

В таких случаях человеческому сознанию важнее всего устоять на данной «опорной точке». С нее свалиться очень легко, потому что «разбуженный» и освобожденный дух открывает перед «застывшим» умом две бездны, два «темных» пространства. В одном из них проявляет себя одухотворяющаяся материя, а другое занято материализующимся духом.

Процессы материализации Духа  и одухотворения Материи противоположны по сути своей дуальной природы и разнонаправлены по смыслу совершающихся действий. Материализующийся Дух устремляется в пространство материи и встречает отчаянное сопротивление с ее стороны.  В свою очередь, материя, одухотворяясь, устремляется в пространство Духа и тоже получает  от него достойный отпор. Но при этом как Дух,  так и Материя, что называется «ломятся в открытые двери». Материализуясь, Дух сам открывает для Материи «двери» своего духовного пространства. Материя, одухотворяясь, тоже сама распахивает для Духа «двери» своего материального пространства.

Однако, как Дух, так и Материя устраивают сами для себя настоящее столпотворение в своих собственных дверях, уже открытых ими друг для друга. Дух, едва он выйдет из своего духовного пространства и войдет в пространство Материи, сразу же устремляется обратно в свое пространство Духа, то есть движется навстречу самому себе, «сбивает с ног» самого себя, вступает в острейшее противоречие с самим собой и сам же вынуждает себя  совершать в себе разнообразные самотрансформации Духа. То же самое происходит и с Материей, когда она одухотворяется и пытается войти в пространство духа.

В схеме Космогенеза Н.С. Мельников двумя стрелками обозначил разнонаправленные потоки смыслов материализации Духа и одухотворения Материи. В каждом из этих потоков возникает свой противоток, подобный тому, с каким имел дело В. Шаубергер в своих экспериментах с «энергетическими телами», способными завихрять потоки движения водных масс лесных ручьев и рек, вызывать в этих потоках противотоки и осознанно управлять теми и другими в интересах  сохранения жизни  биосферы земли.

Подобным образом можно вызывать «завихрения» в прямых и обратных потоках смыслов материализации Духа и одухотворения Материи с помощью человеческого сознания, в котором есть «начальная разумная частица» гермесовской «чудодейственной единой вещи», специально предназначенная для этой цели Божественным Провидением. Эта частица уже заключает в себе все необходимые ей Божественный Смыслы Бытия.

Мельниковская схема Космогенеза включает в себя антропогенез как совестливое, осознанное развитие человеческой личности, обретающей способность создавать для себя свое личное и общественное «Пространство Божественных Смыслов», а не прихоти эмпирического человеческого рассудка.

В таком смысловом оформлении мельниковская схема Космогенеза сама приобретает качество «информационно-энергетического тела», с помощью которого можно «завихрять» прямые и обратные потоки материализации Духа и одухотворения Материи и управлять этими потоками таким образом, чтобы в них появлялись и осуществлялись Божественные Смыслы Бытия.

С помощью этой схемы люди могут обрести устойчивость самостояния на той «опорной точке» человеческого мировосприятия, о которой шла речь выше. Эта схема заключает в себе  громадное ментальное богатство человека и человечества. Но чтобы воспользоваться им себе во благо, людям нужно уметь превращать ментальное богатство в душевное, духовное и материальное.

Такая задача очень трудна для любого человеческого ума, но ее можно «прочувствовать», то есть представить в ряде чувственных образов, доступных уму для уразумения сути дела. В качестве первого такого образа мы взяли периодическую систему химических элементов Д.И. Менделеева вместе с ним самим, потому что он долгое время «ломал голову» над вопросом, каким образом эти элементы одухотворяются сами и притом настолько, что сами начинают излучать из себя какой-то живой Дух – Дух Жизни – и вдыхать его во все живое, что основано на них.

В качестве второго такого сравнительно примера мы можем взять другого химика – Н.Д. Дегтярева, который проявляет пристальный интерес не к химическим элементам как таковым, а к их соединениям в гены, которые считаются материальными «носителями жизни» и возбуждают в людях стремление понять, как они – гены – это свое жизненно важное для людей дело делают и что у них получается в итоге.

Генетики обращаются с генами как с материальными объектами, изучают присущие им физико-химические свойства, записывают их на отдельные карты и раскладывают свои специфические пасьянсы в надежде  составить системное представление о геноме (совокупности генов) человека и других живых существ. Н.Д. Дегтярев постоянно находится «в курсе» всех подобных исследований, причем он старается не только «вникнуть» в них своим умом, но и «охватить» жаждущей истины душой и «прочувствовать» неугомонной «любознательностью» духа. Всё это можно увидеть в нижеследующих его словах:

Расшифровкой генома занимались в нескольких стра​нах. Поэтому и использовали разные методики секве​стирования нуклеотидов. Американцы применяли дроб​ление, то есть «резали» ДНК на крохотные фрагменты и по несколько раз прогоняли по тестам, потом компью​тер выстраивал найденную последовательность. Меж​дународный консорциум «Проект "Геном человека"» сначала выстраивал карту ДНК, а потом определял законное место каждого фрагмента.

И то, что к расшифровке генома были применены два подхода, очень здорово. Если совпали в основном результаты применения двух совершенно разных методик, то можно уверенно сказать: работа проведена пра​вильно. В итоге получено столько информации, что ос​мысливать ее придется годы. Но только о пяти процен​тах длинной ДНК можно сказать уже сейчас, что тут мы хоть что-то осознаем. Особенно загадочны участки ДНК, кoтоpыe называют «бессмысленными» или «некодирующими». Что это - выбракованные участки или что​-то нужное, мусор или клад? Таких «темных» участков нет ни у бактерий, ни у дрожжей, ни у простейших... Но по мере эволюционного роста организмов количест​во «некодирующих» кусков ДНК возрастает. Что таят эти части? Может быть, это аптечка ДНК, где хранятся запасные части молекулы, чтобы быстро и без проблем латать дефекты? А может быть, здесь лежит тайная ин​формация, которой можно воспользоваться в случае уг​розы всему биологическому виду?
Мы открыли странную и непонятную книгу на неведомом языке. Пока мы с трудом можем только назвать буквы, но не можем прочесть ни слова. Я уже не гово​рю о том, что эти слова нужно связать в предложения, а предложения - в осмысленный рассказ. Многие люди, узнав, что геном принес больше загадок, чем отгадок, удивляются, так зачем же было тогда его расшифро​вывать? До осуществления программы мы не знали ни​чего, потому что не начинали исследований. После за​вершения программы мы не знаем почти ничего. Но эти два «ничего» имеют совершенно разные уровни. До рас​шифровки генома мы даже не понимали что, собствен​но, пытаемся прочесть. После создания сводной карты генома мы овладели ключом к шифру.


Осталось совсем чуть-чуть - правильно его приме​нить. Только тогда мы и будем создавать себе подобных не «вслепую», а понимая, что делаем, зачем и что получим в результате – «Золотой Век или Темное Время». (Подчеркнуто нами. Н.Д. Дегтярев «генная инженерия. Спасение или гибель человечества?» Санкт-Петербург, Издательская компания «Невский проспект», 2002, стр. 124-125).

Вышеприведенными словами Н.Д. Дегтярев дает компетентную экспертную оценку всему, что делалось и делается генетической наукой и практикой, когда они подходят к предмету своих неустанных занятий с материалистической точки зрения. Люди ухватываются за один (материальный) «бок» исследуемого предмета, «влезают» в его «нутро» и, не осознавая никаких подвохов  в односторонности своих исследовательских действий, в надежде спасти  человечество от обуревающих людей генетических болезней, настойчиво и неудержимо движутся к другому (идеальному) «боку» данного предмета.

Но он, подобно линии горизонта, удаляется от них все дальше и дальше по мере их старания подойти к нему (идеальному «боку» генетического предмета) возможно ближе, чтобы возможно лучше его понять. Но геном открывается перед его исследователями действительно как «странная и непонятная книга на неведомом языке». Более того, в самом геноме появляются носители такой генетической информации какая становится «бессмысленной» и «некодирующей», то есть утрачивает свой генетический характер сама по себе. Словом, у людей появляются очень веские основания для постановки вопроса о том, что несет с собой человечеству такая генетическая наука и практика: спасение или гибель?

Среди генетиков есть и такие исследователи, которые подходят к генетическому предмету с другого его «бока» - с идеалистического, то есть духовного. Но они тоже действуют односторонне и поэтому подобным же образом «застревают в дебрях» материальных свойств этого предмета.

В него заложены Божественные Смыслы Бытия. Дуальной природой обладают сами эти смыслы. Именно они материализуют Дух и одухотворяют Материю, то есть превращают идеальное в материальное и, наоборот, материальное в идеальное. Причем оба эти противоположно направленные процессы должны протекать оба сразу, синхронно и соразмерно друг с другом.

Всевышний создал (и продолжает создавать) людей по своему Образу и Подобию и даже изначально придает им дуальную природу жизни, соответствующую Божественным Смыслам этого Образа и Подобия. Однако, самим людям соответствия своей личной и общественной жизни со смыслами осуществления данного Образа и уподобления ему добиваться очень трудно. Это происходит потому, что эти Высокие и очень тонкие Смыслы людям приходится понимать  своим суетным невежественным умом, чутко воспринимать вечно мятущейся по пустячным поводам душой и осознавать еще ничего не разумеющим духом, которого вскоре после рождения человека «берет под арест» его «могучий» ум, сажает в свою «темницу» и удерживает его там в «большой строгости» законов и беззакония своих произвольных предрассудков.

Не удивительно, что людям и социумам приходится долго и нудно добираться до той, упоминавшейся выше, «опорной точки» человеческого сознания, на которой происходит «трогательная» встреча материалистического и идеалистического мировоззрений, где они мощно сталкиваются лоб в лоб и «вышибают» друг из друга «искры» реального, то есть дуального познания, которое является полномерным и само исключает из себя любые односторонности и недостатки.

Данная «искрящаяся точка» представляет собой «перекресток» всех дорог, по которым можно двигаться к познанию и осуществлению Божественных Смыслов Бытия. На этом «перекрестке» - опорной точке человеческого сознания – происходит сборка и отладка всех его ментальных, душевных и духовных ипостасей и оно обретает «боеспособность» к дуальному познанию самого себя как «первоначальной разумной части «единой вещи» и самой этой «вещи» в целом», поскольку эта часть органически входит в ее целостность и может авторитетно ее собою представлять.

Свою «боеспособность» к дуальному познанию человеческое сознание само проверяет сначала на «боеготовность», а затем и на практику применения в реальном процессе дуального познания. В этом деле тоже возникают свои затруднения, вынуждающие познающего субъекта удерживаться за «опорную точку» сознания как «перекресток» всех дорог, освещающий их «искрами» дуального познания. Напомним, что «опорным пунктом» сознания мы называем эмпирический поиск системной организации чего-либо с помощью «слепого» пасьянсного перебора составных элементов этой системы.

***

После всего сказанного выше, если это «вошло в толк» и правильно в не «истолковалось», мы можем с «легким сердцем» вернуться к мельниковской схеме Космогенеза как процесса сотворения и развития Вселенной.
В середину, в центр схемы помещен антропогенез – процесс развития и развертывания Божественной сущности человеческой личности в соответствии с со-вестью и со-знанием Разума Вселенной. У Самого Высшего Разума Совесть и Сознание уже есть и представлены большим множеством Божественных Смыслов Бытия.

А у людей этого еще нет и им приходится «усовещаться» и «осознаваться» самим, набивая себе синяки и шишки при каждом неверном шаге. Несмотря на риски ошибиться, люди вынуждены «шагать» и двигаться в своем эволюционном развитии все далее вперед, потому что этого постоянно и с нарастающей силой требует начальная бессмертная частица Высшего Разума, который «встраивает» эту свою частицу в каждого человека еще задолго до его рождения. Более того, эта частица может оказаться «внедренной» в любое другое живое существо, которое вдруг «очеловечивается» в той или иной мере и в зависимости от нее рождается на свет, сохраняя в себе те или иные атавистические признаки своего животного происхождения.

Божественные Смыслы Бытия характеризуются прежде всего своей нацеленностью на то, чтобы люди всегда сохраняли в себе и осуществляли собой, всем своим жизненным процессом Образ Подобия Всевышнему. Поэтому Космическое Мироздание Вселенной все в целом всегда «работает» на антропогенез как на содержание собственной жизни самой Вселенной. Мельниковская схема Космогенеза учитывает данное важное обстоятельство и подчеркивает его абсолютную значимость тем, что антропогенез помещается в центральной части схемы, причем помещается вместе со всем «Вавилонским Столпотворением» того, что во вселенском процессе антропогенеза происходило, происходит, а также может, должно и будет происходить.

Наряду с изображением антропогенеза внутри космогенеза, мельниковская схема изображает и их обратное соотношение, когда весь космогенез сам оказывается внутри антропогенеза. Он становится внешней оболочкой, поверхностной формой,  которая формирует (определяет собой) весь космогенез как свое имманентное (внутренне присущее ей) содержание.

Взаимная обратимость существенных формально-содержательных соотношений космогенеза и антропогенеза на мельниковской схеме обозначается стрелками, которые показывают направление движения смысловых потоков, осуществляющих эти процессы и обусловливающих их взаимные влияния друг на друга.

Мельниковская схема позволяет видеть процессы космогенеза и антропогенеза в динамике совершения этих процессов и прослеживать ритмы изменения этой динамики в пространтве – времени существования Вселенной. Знание и чувственное ощущение ритмодинамики взаимовлияния процессов космогенеза и антропогенеза не исключает, а, напротив, создает возможность видеть и предвидеть статические (застойные) состояния данных процессов, возникающие в них в результате каких-либо сбоев и нарушений.

Подобное (пусть даже схематическое) совмещение процессов космогенеза и антропогенеза «оживляет» и «освежает» в сознании людей давно известные им представления о филогенезе и онтогенезе. Онтогенез – это развитие человеческого эмбриона в материнской «утробе», когда он в течение ничтожно малого (по сравнению с вечностью) «отрезка» времени воплощает и перевоплощает в своем теле телесные формы всех своих исторических предшественников, начиная с одноклеточных микроорганизмов и кончая самим человеком в виде новорожденного младенца.

Известно, что сначала он дышит жабрами как рыба и пребывает в жидкости, имеющей «морской» солевой состав, обладает хвостом и прочими атрибутами животной жизни своих многочисленных исторических предшественников. Их эволюционный ряд весь в  целом называется филогенезом живой материи.

Онтогенез – это повторение филогенеза. И такое повторение – это действительно «мать ученья». В своем кратком и скоротечном онтогенезе, повторяющем филогенез, эмбрион имеет возможность извлечь из далекого прошлого наилучшие полезные уроки, суммировать их, хорошо усвоить для будущего и в то же время освободиться от того, что будет этому будущему мешать.

Последующее развитие новорожденного младенца определяется уже не филогенетическим перевоплощением его телесных форм, а их преображением (преобразованием) в соответствии с Образом и Подобием Всевышнему. На таком преобразовательном пути человек сам может «удлинить» бесконечную цепочку филогенеза, причленив к нему свое индивидуальное «звено» и сделать это так, чтобы оно повторялось, закреплялось и развивалось во множестве последующих в будущем многочисленных онтогенезов.

В мельниковских схемах филогенез и онтогенез выступают в такой же «связке» друг с другом, как космогенез и антропогенез. Они призваны всемерно развивать друг друга, хотя и могут при этом вступать в опасные противоречия, чреватые грандиозными конфликтами.

В свое время их учился предвидеть и преодолевать Гермес Трисмегист и в этом деле сумел преуспеть настолько, что стал действительно Трижды Великим. Мельниковская схема Космогенеза как процесса сотворения и развития Вселенной помогает понять все эти три Величия в целом и каждое в отдельности.

Гермес говорил о чудодейственной «единой вещи», состоящей из первоначальных разумных частей, которые тоже обладают чудотворной дееспособностью в сознании людей, располагающих этой частицей. Обладатель частицы может интенсивно и экстенсивно развивать ее дееспособность в себе сам, если будет настойчиво и целеустремленно приучать себя душевно (сердечно) чувствовать эту частицу с своем сознании, а также ощущать ее и овладевать ею духовно.

Проще говоря, человеку необходимо «заиметь» Бога в самом себе, а себя – в Боге. Бог – это та самая «единая вещь», о которой ведет речь Гермес, а он сам – лишь  отдельная частица этой «вещи», каких у нее полным-полно, но они находятся в сознании множества других людей.

Все частицы «единой вещи», равно как и она сама в целом, обладает дуальной природой. Для их быстро текущей противоречивой жизни всегда каждой частицы ей (вечно) нужны материя и идеи (Божественные Смыслы Бытия жизни всего Мироздания Вселенной), причем материя должна одухотворяться, а дух, напротив, материализоваться. Притом, эти противоречивые друг другу процессы, каждый из которых противоречит также и сам себе по своей собственной сути, должны соотносится таким образом, чтобы в них не возникало застойных, неподвижных состояний и они оба удерживались в рамках эволюционного направления, определяемого Божественными Смыслами Бытия.

Когда Гермес стал любовно «пестовать» присущую ему частицу Высшего Разума и бережно и осторожно использовать её чудодейственные производительные силы в совершении материальных дел, он обнаружил, что его ум обрел способность проявлять какую-то воистину чудесную «проникающую силу мысли», то есть способность быстро и точно «брать в толк» то, что ранее его ум понимать никак не мог и «наотрез» отказывался делать это.

Для такой неведомо откуда и как взявшейся столь могучей мысли характерно то, что ее проникающая способность и сила проникновения представляют собой два разных чуда,  связанных друг с другом воистину чудесным образом. Проникающая способность – это особая, отдельная самоценность данной мысли.  Способность может быть более или менее способной сама по себе и проявлять себя по-разному, независимо от силы. У силы тоже есть свой  собственный, энергетический потенциал, который сама эта сила может использовать с таким более или менее высоким напряжением, какое она может достигать безотносительно к проникающей способности мысли.

Оба эти ее фактора – способность и сила проявления способности – могут либо противодействовать друг другу, либо оставаться индифферентными, безучастными и действовать, каждый, сам по себе, или же вступать в активное содействие, позволяющее мысли проникать в любые, самые «тонкие тонкости» и самые «плотные плотности».

Глубоко скрытую суть чудес данного феномена удачно и очень просто выявляет басня о лебеде, раке и щуке, которые взялись совместными усилиями «везти с поклажей воз». Лебедь – это дух который «рвется в облака». Щука, которая «тянет в воду» этот воз вместе со всей его поклажей, - это душа, стремящаяся погрузиться «на дно» понимания обуревающих ее проблем. Рак – это человеческий ум, который «пятится назад» и всегда «идет по жизни» задом наперед. Воз с поклажей – это физическое тело человека, обремененное предрассудками ума и закованное в «броню» технопрактического менталитета.

Величия Гермеса Трисмегиста заключаются в том, что он, во-первых, стал помогать лебедю «рваться в облака», потому что сверху «видно все», притом, чем выше он взлетает, тем больше ему видно; во-вторых, он научился содействовать щуке «тянуться в воду», погружаться в ней возможно глубже и вести себя в родной стихии свободно; в-третьих, он не мешал, а даже помогал раку «пятиться назад», но сделал так, чтобы рак – человеческий ум – подобным образом мог двигаться одновременно в двух противоположных направлениях: не только в сторону прошлого, но и будущего.

Приобретение этого третьего Величия доставило Гермесу хлопот более всего. Все манипуляции с человеческим умом как с раком требовали, чтобы он находился в чрезвычайно глубоком трансе, очень похожем на смерть, то есть, был ни мертвым, ни живым, потому что только в этом состоянии человеческий ум обретает способность интуитивно улавливать «сигнальные» импульсы от «лебедя и щуки».

Способность (и привычка) улавливать и осознавать эти сигналы интуитивно вызывает у «рака» потребность возможно большего приближения самого себя к источникам интуитивных сигналов, то есть к «лебедю и щуке». Данная потребность возрастает и осуществляет очень существенную самотрансформацию «рака». Он оживает и воскресает из смертоподобного стресса в совершенно ином качестве. Человеческий рассудок превращается в мысль, обладающую чудодейственной проникающей силой. Она позволяет мысли взлетать выше лебедя и летать лучше его,  плавать в водных глубинах вместе со щукой, наравне с ней и даже глубже ее.

Такое проникание – это выход человеческого ума за пределы возможного для души и духа. Проникающая силы мысли позволяет ей раздвигать для них эти пределы или упразднять их вовсе, что создает предпосылки для дальнейшего развития души и духа. Это совершается в первоначальной разумной «частице» чудодейственной «единой вещи», которая сама передает эти «частичные» трансформационные процессы другим своим «частицам» и устанавливает резонансные соотношения между совершающимися в них трансформационными процессами.

В результате в «частичном» составе «единой вещи» возникают скопления людей, вовлекаемых в эволюционные процессы. Скопления могут варьировать по численности вовлекаемых в них  «частиц» и их отношению к «единой вещи». Она сама творит над ними подлинные чудеса и придает им способности творческого чудотворения.

Эти способности у «частиц» проявляются в различной мере, в разное время и в различных микро- и макропространствах человеческого существования. Поэтому творческие способности, проявляемые скоплениями эволюционирующих людей, обладают различными «атомными весами», которые обнаруживают себя в рядах и периодах изменения чудодейственных свойств возникающей и бурно эволюционирующей системы. Если проникающая сила мысли человека достаточно высока и гармонично развита, то он может видеть «таблицу» периодических изменений свойств элементов наблюдаемой системы всю сразу, окидывать ее единым взором и мгновенно обнаруживать «что в ней к чему и как».

Люди совершают поступки, формирующие поступь, то есть характерную походку, облегчающую движение вперед в направлении к результату эволюционного развития самого человека. Судя по «походке», обладающей специфическими индивидуальными чертами, можно сразу видеть стоит ли человек недвижимо на одном и том же месте, либо на пути своего эволюционного развития совершает робкие, неуверенные шаги, либо же «печатая» «чеканный шаг» бездумно и невольно движется к своему ре-эволюционному концу, скатываясь вниз по ступеням эволюции живой материи.

Судя по «походке», можно легко отличать лидеров, играющих ведущую роль в скоплении эволюционирующих людей, от ведомых, которые «слепо» следуют за ними в силу воздействия на них неведомых им резонансных явлений, вызываемых лидерами. Если лидер хорош, допустим, такой, как Гермес Трисмегист, и обладает незаурядной проникающей силой мысли, то он сначала «орудует» мыслью как «рычагом» - инструментом познания, а уже потом занимается вопросами способов проникновения и силы проникновения этой мысли куда-либо и как-либо.

Гермес Трисмегист погружал свой ум в глубочайший транс, то есть приводил в состояние полного безмыслия и использовал его – это безмыслие – в виде шланга, с помощью которого можно и нужно «выкачивать» Божественные Смыслы Бытия из мира горнего, «вкачивать» их в мир дольный, и действовать наоборот, подобным же образом поднимаясь из «долины в горы».

Гермес считал очень важным для себя  и тщательно следил за тем, чтобы этот «шланг» у него всегда был чистым и свободным от ментальных загрязнений своей собственной смысловой «отсебятины». Только таким способом он мог обеспечивать ход эволюционного прогресса в современных ему человеческих сообществах. Если бы он «опирался» лишь на свои «дельные» мысли и эфемерные эмпирические соображения собственного рассудочного ума, то ему, подобно В.С. Черномырдину, пришлось бы часто думать и говорить: «хотели как лучше, а получилось как всегда», когда рассудочные реформаторские дела завершаются полным провалом.

Судя по «походке», отражающей лежащие в ее основе творческую поступь эволюционирующей личности и совершаемые ею поступки, можно видеть и предвидеть также и «находки», которые ожидают эту личность на совершаемом его пути, и наблюдать за тем, как и почему она эти «находки» находит или проходит мимо, так и не встретившись с ними.

Н.С. Мельников кое-что уже нашел, зафиксировал все свои «находки» в схеме развития Вселенной с опорой на антропогенез. В мельниковской схеме он предстает как вселенское явление, опирающееся на Космогенез. Тем самым Н.С. Мельников находит самый широкий, глубокий и плодотворный взгляд на все, что происходило, происходит и будет происходить во взаимосопряженных процессах Космогенеза и Антропогенеза. Каждый из этих процессов обладает дуальной природой, внутренне противоречив   и их взаимосопряженность  приводит к тому, что они оба «раскладывают» себя и свою взаимную соответственность по клеточкам рядов и периодов существования и развития  гигантской, вселенской жизни – жизни Самой Вселенной.

К первому ряду относится тот период ее жизни, когда будущие люди Вселенной существуют в ней в виде незримых тонкоматериальных сущностей, создающих плотную материю для превращения себя в живых существ, обладающих каким-либо физическим телом, способным очеловечиваться (принимать Образ и Подобие человека) под влиянием Божественных Смыслов Бытия. Это период можно назвать периодом возникновения и очеловечивания живых существ. 

Второй период мельниковской вселенской классификационной системы охватывает процесс обожествления человеческой личности, придания ей Образа и Подобия Бога. В нашей книге – отклике на мельниковские находки  - мы привели конкретный фактический материал, иллюстрирующий содержание и формы проявления процесса обожествления человека.

Это процесс может протекать по-разному и вести к разным результатам и последствиям.  В одних случаях обожествлением людей  занимаются боги и встречают активное, содеятельное участие со стороны обожествляемых ими человеческих личностей. Примеры: Б.Э. Бреннан и Бог Хейоан, А.В. Чумак и «голос» Свыше, - внятный и дружелюбный, способный, но безликий. Подобных примеров можно привести очень много. Все они благодатны, интересны и важны для понимания процесса обожествления людей как человеческих личностей.

В других случаях обожествлением людей занимаются только Боги без участия самих людей, которые ничего не знают о божественном воздействии на них, относятся к такому «одностороннему делу» безучастно или даже пассивно либо очень активно противодействуют ему. К тому же бывают и такие случаи, когда люди своим обожествлением занимаются сами без участия Богов и сталкиваются с их сопротивлением, когда совершают в неведомом им деле «большие ошибки», роковые не только для людей.

В мельниковской схеме космогенеза и антропогенеза есть еще один – третий – период, который характеризуется возвышением Богов до уровня Всевышнего. Этот период схематически выявляется и отчетливо очерчивается, потому что сама схема изображает космогенез как явление антропогенеза, а антропогенез – как явление космическое и вселенское по своим масштабам и значению.

Фактическими примерами, которыми можно проиллюстрировать данный (третий) уровень, могут послужить  Гермес Трисмегист, Сатья Саи Баба и А.В. Чумак. Первый длительное время имел дело с «проникающей силой мысли» и научил ее проникать всюду, даже в непроницаемые для человеческого ума Божественные Смыслы Бытия всего сущего в Мироздании Вселенной – в «глину», из которой «лепится» все, что существует в этой вселенной, в том числе и она сама.

Из слов Гермеса о тождественности у Вселенной всех ее «верхов и низов» (рая и ада) следует весьма важный вывод о том, что, если в биосфере Земли (в космическом «низу») существуют травы, травоядные животные и хищники пожирающие травоядных животных, то и «вверху» Вселенной  можно встретить цивилизации – травы, цивилизации – травоядные животные и цивилизации – хищники. Травоядные всецело зависят от травы и весьма жестко конкурируют за нее, потому что она является для них ценой их жизни. В свою очередь, хищники дерутся между собой за травоядных. Создавая им помехи в питании травой. Божественные Смыслы Бытия вносят гармонию в существование трав, травоядных и хищников, что позволяет их биосферам существовать длительное время, но оставаться неизменными и вечно длящимися в этой своей неизменности. Это противоречит «жгучим интересам» и «императивным, категорическим потребностям» эволюционного развития дуальной природы жизни на земле и в космосе. Попытки выйти из подобного «застоя» биосферы жизни за счет усиления идеальной «половинки» ее дуальной природы посредством очеловечивания живых существ и обожествления человека приводят к новым осложнениям. Люди создают для себя техносферные цивилизации и с их помощью подавляют и подчиняют себе все, что окружает их в ближнем и дальнем космосе.

Техносферы вносят диссонансы в гармонию ритмодинамики соотношений идеальной и материальной «половинок» дуальной природы жизни.  В результате дисгармоний звери (животные) могут  очеловечиваться в  духовно-нравственном плане намного быстрее людей, хотя и отставать от них в материальном (физическом) плане. Люди же, очень быстро звереют и в духовно-нравственном плане деградируют настолько быстро и резко, что превращаются в национальные банды хорошо организованной преступности.

Притом сами техносферы как подлинные причины таких цивилизационных событий могут казаться как бы совершенно непричастными к ним. Техносферы, обладающие «зловредно-ублюдочным» характером, могут скрываться от людей в далеком прошлом или весьма отдаленном будущем и отсутствовать в настоящем (реальном) времени, что значительно затрудняет исследование подобных негативных явлений и поиски путей спасения от них.

Гермесу Трисмегисту  довелось длительное время экспериментировать  с несколькими человеческими цивилизациями  6 тысяч лет тому назад. Его выводы и предположения цивилизационного  характера не утратили своего выдающегося значения и в наши дни. Напротив, они могут сыграть  большую роль в расшифровке глубоко скрытых мест мельниковской схемы вселенского космического антропогенеза и успешно использовать эту схему в ее теоретическом и прикладном значениях.

ЗАКЛЮЧЕНИЕ
Когда читатель берет в руки книгу Н.С. Мельникова «В поисках утраченных смыслов. Духовные начала цивилизации», то его глаза сразу «упираются» в давно знакомую ему картину «Возвращение блудного сына», помещенную на первой (титульной) обложке книги. Мельком взглянув на нечто уже известное, читатель погружается в чтение текста книги и забывает о картине. Но она снова возникает у него перед глазами, когда он книгу прочитал и закрывает ее.

Читатель с удивлением замечает, что картина вдруг привлекает его внимание и открывается ему с новой, неожиданной и совершенно неведомой ему стороны – со стороны «утраченных смыслов», о которых  повествует книга. Внезапно для себя читатель осознает, что картина «списана» с него самого, что это он утратил важнейшие смыслы своей собственной жизни и что ему придется возвращаться туда, где он заблудился и стал «блудным». Для того чтобы перестать «блуждать» («блудить»), человеку нужно снова обрести утраченные смыслы во что бы то ни стало.

Непреходящее значение мельниковской книги, на наш взгляд, состоит в том, что она представляет читателю возможность осознать, что родным домом для него являются Божественные Смыслы Бытия человека и человечества во Вселенной. С ними – с этими Смыслами – люди рождаются на свет и, будучи младенцами и малыми детьми, обладают чувством Вселенной как своего Родного Дома. Это чувство – духовное. Дети утрачивают его прежде всего, когда оказываются в окружении взрослых, которые вводят их за руки или вносят на руках в свой физический (материальный) мир и насильственно вынуждают приспосабливаться к жизни в этом мире.

Так поступали наши родители с нами, когда мы были малыми детьми. Точно так же мы поступаем с нашими детьми, ограничивая их едва начавшуюся жизнь узким кругом «забот и хлопот» нашего «домашнего очага». Ранний разрыв духовных связей с Родным Вселенским Домом иссушает человеческую душу, пленяет ум человека, запирает его умственные способности в «темном углу» сознания и удерживает в нем.

Терять (утрачивать) свой главный смысл жизни очень легко, притом, настолько, что люди этой утраты даже не замечают. Но потом осознание утраты приходит и дает о себе знать в известной пословице: «что имеем не храним, потерявши - плачем». Однако, как говорится, «плачем делу не поможешь», особенно сейчас, когда утрату духовного чувства почувствовал весь современный человеческий мир. По словам Патриарха Московского и всея Руси Кирилла, утрата духовного чувства людьми ведет к «кризису человеческой личности, нравственного чувства, кризису потери ценностей», что, в свою очередь, становится «ПЕРВОПРИЧИНОЙ глобального системного кризиса», большой совокупности его многочисленных разнообразных проявлений всех вместе и каждого в отдельности.

Естественно, в таких условиях дальнейшее существование всего человечества на Земле «повисает» на очень тонком «волоске», имя которому – «поиск утраченных смыслов». Если они будут найдены и восстановлены в своих исконных правах, то есть станут осуществляться людьми в их жизнедеятельности, то этот тонкий «волосок» сможет оказаться наикрепчайшим и единственно пригодным для продолжения жизни рода человеческого на Земле.

Когда в поле нашего зрения попала книга «В поисках утраченных смыслов» Н.С. Мельникова, мы, что называется, «воспрянули духом» и у нас возникло желание собрать воедино, свести вместе и сопоставить достижения тех людей, кто такие «утраченные смыслы» уже искал и имеет опыт «поисковой работы», заслуживающий внимания и поддержки, пусть даже только морально-нравственной и только с нашей авторской стороны.

Такую книгу мы написали. Но это только начало дела «поиска поисковиков». И мы не можем сказать, что нашли и представили в нашей книге всех или хотя бы только лучших из них. Напротив, мы знаем людей, которым удалось найти кое-что из Божественных Смыслов Бытия, ранее утраченных людьми, и научиться вторично восстанавливать их в человеческой жизни. «Поисковики» такого суперкласса нам еще «не по зубам» и мы их должны оставить «на потом», пока не поучимся как следует у них, чтобы «подрасти» надлежащим образом самим.

 Вообще говоря, эта книга написана нами для уяснения самим себе самой сути обсуждаемой проблемы. Она далеко не так проста, как может показаться на первый взгляд. Мы об этом знаем, потому что давно и болезненно для нас «соприкасаемся» с рядом очень трудных для человеческого менталитета вопросов. Некоторыми из них мы хотим сейчас «задаться вслух» в надежде получить на них ответы от тех, кто их уже знает и может дать. 

Первый вопрос касается природы сверхтонкой материи, из которой формируются Божественные Смыслы Бытия. У нас этот вопрос возник в связи с легендарной личностью С.М. Буденного. Еще во время службы в царской армии он прославился как первый кавалерист России, удостоенный всех четырех орденов высшей воинской доблести  того времени – Георгиевских Крестов. Недавно по телевидению показывали кинофильм о С.М. Буденном. В фильме рассказывается о том, как перед ним наяву (а не во сне) предстала Пресвятая Дева Мария с младенцем на руках и сказала, что все сражения военных лет он пройдет без единой царапины.

Об этом событии, потрясшем его до глубины души, С.М. Буденный часто рассказывал сослуживцам и они становились «невольными свидетелями» - очевидцами – того, что его действительно сама Богородица хранит. Из всех, даже самых кровопролитных сражений он действительно  выходил без единой царапины, даже в тех нередких случаях, когда его одежда, во множестве мест насквозь пробитая пулями и осколками снарядов, была похожа на решето. 

Очевидцам это казалось подлинным чудом, в которое поверить невозможно, если бы не собственные глаза, которые воочию видят происходящее. Однако действительные чудеса стали происходить потом, после лихолетья военного времени. Благодаря несомненным, выдающимся заслугам в военном деле С.М. Буденный был избран в состав правительства «Республики Советов».

Ранее он был усердным и доблестным защитником Веры, Царя и Отечества и присягал неизменно служить  им в соответствии со своей совестью и честью. Когда он вошел в состав правительства «Страны Советов», его честь и совесть остались неизменными и вступили в острое противоречие с политикой Советской власти, которая сразу же стала искоренять в народе веру в Бога вместе со всеми ее символами, глубоко укоренившимися в народный быт обрядами и многовековыми традициями.

Естественно, С.М. Буденный никак не мог согласиться и, тем более, смириться с такой богоборческой политикой. Но он не мог и выступить против нее с каким-либо протестом. Однако он был в состоянии противодействовать ей своей могучей духовной силой, которая действует «молча», незримо, повсюду и способна реально противодействовать проявлению зла в очень широких пределах. 

Из лица, охраняемого Божественными Силами для каких-то только им понятных целей, С.М. Буденный сам превратился в духовного Хранителя веры. Духовный хранитель постоянно воздействует на свое общественное окружение  излучениями своего духа, с помощью которых он может в резонансном режиме передавать людям состояние своей души, своего мировоззрения, обуреваемого множеством печалей и забот.

Можно с большой долей вероятности предположить, что ни С.М. Буденный, ни Богородица не забыли своей первой встречи и что она не стала для них последней. У С.М. Буденного постоянно прибавлялось множество новых духовно-нравственных огорчений в связи с тем, что Советская Власть уничтожила и предала забвению Царя, издавна почитаемого народом как наместника Бога на Земле, и стала уродовать народ вместе с его Отечеством. По мере увеличения разрушительного зла возрастала и сила молчаливого духовного сопротивления ему со стороны С.М. Буденного.

Представители «Сил Зла» стали чувствовать, что их усилия все сильнее упираются в какую-то невидимую стену и встревожились. Первым обеспокоился Сталин, который чувствовал, что за внешне лояльным отношением Буденного к нему лично скрывается «холодное» (духовное) отчуждение от всего, что он делает и намеревается делать. Сталин отдал Ежову приказ арестовать Буденного со всеми вытекающими из ареста  последствиями. Но когда Ежов со своими янычарами появился у дома Буденного, то они  встретили «теплый, дружеский прием» из пулемета. Зная о «заговоренности» С.М. Буденного, о том, что он из боя опять выйдет без единой царапины, а их всех наверняка «укокошит», Ежов  в панике позвонил Сталину и на него, что называется, «нагнал страху».

Сталин поспешно отменил приказ и пошел «на попятную», так как знал, что бой С.М. Буденного с Советской властью будет немедленно поддержан его сослуживцами, для которых он долгое время был предметом искреннего восхищения и образцовым примером для подражания в духовной доблести, чести и героизме. В таком случае полный крах Советской власти в России стал бы скор и неминуем.

Напомним, что в вышеприведенном примере нас интересует специфика той тончайшей «материи», которую невозможно пробить ни пулями, ни чем-либо еще, более мощным. Известно много случаев, когда матери, провожая на фронт своих сыновей, обращались к Богородице с горячей молитвой спасти их жизнь. И они, как правило, возвращались домой целыми и невредимыми, подчас даже без единой царапины, подобно С.М. Буденному. В литературе зафиксирован случай, когда целый взвод карателей в упор расстреливал из автоматов приговоренного к смерти человека и долгое время убийцы не могли причинить ему никакого вреда. Это продолжалось до тех пор, пока, осматривая его, не обнаружили у него на шее материнский амулет и не сняли его. Без него человек был сразу убит наповал одной пулей.

Другой наш вопрос, относящийся к дуальной природе Божественных Смыслов Бытия, связан с детской любознательностью, которая побуждает детей бездумно ломать игрушки, вскрывать у них «нутро», чтобы заглянуть в него и увидеть сразу все, что там находится. Детская любознательность наивна («простодушна»), естественна (природна) и чрезвычайно впечатлительна. Она позволяет детям видеть в изломанном ими игрушках то, что недоступно взрослым.

Это связано с тем, что любознательность у детей вызывает и обусловливает их дух – та самая «начальная частица чудодейственной единой вещи Высшего Разума», о которой говорил Гермес Трисмегист. Эта частица зажигает Божественный Свет Знаний в человеческой душе и позволяет ей чувствовать и предчувствовать божественные предназначения человека в самом начале проявления его личной и общественной жизни.

Казалось бы, что эту драгоценную светоносную путеводную для них частицу люди должны беречь как зеницу ока и даже более того, однако они поступают наоборот: бросают эту свою «духовную зеницу» на землю и нещадно топчут «ногами» своего тяжеловесного, невежественного рассудка. Он гасит искру света Божественных знаний в человеческой душе, погружает ее во тьму, вынуждает блуждать  впотьмах и искать отнюдь не Божественные Смыслы Бытия, а то, что кажется нужным самому рассудку, более всего озабоченному созданием комфортных условий для «растительного существования» физического тела человека.

При этом былая детская впечатлительность ко всему Божественному во Вселенной сменяется полным бесчувствием к ней и даже отторжением ее: «моя хата с краю, ничего не знаю». Взрослые сохраняют в себе и даже усиливают детскую настырность ломать любимые игрушки и заглядывать к ним в «нутро», но это происходит без участия любознательных духовных сил и достигаемых ими познавательных эффектов.  

Для физиков-ядерщиков, например, такими «игрушками» являются химические элементы. Они сталкивают их атомы друг с другом и рассматривают их осколки, дробят далее подобным образом сами эти осколки и точно так же «работают» с осколками осколков. Такая работа относится скорее к разряду физических, чем умственных. Она в точности соответствует пословице: «чем дальше в лес, тем больше дров».

Лес – это длинная череда субатомных, субъядерных и прочих элементарных микрочастиц. В этом ряду каждая последующая в разы меньше предыдущей и прячется в ней. Дрова – это орудия «труда» ученых, с помощью которых они ломают свои игрушки и заглядывают им в «нутро».

Размеры и сложность устройства этих «орудий» научного познания грандиозны и воистину впечатляющи. Особенно впечатляет то, что ученым, решившим поехать  в «лес» своих микрочастиц, чтобы «срубить» и изучить одну из них, необходимо загодя приготовить «дрова» (орудия научной «работы») и везти их в лес, потому что там без них, как говорится, «делать нечего».

Второй впечатляющий момент такой «лесосечной» научной «работы» заключается в том, что «дрова» ученые могут готовить только на основе уже имеющихся у них знаний, а «замахиваются» они этими своими «дровами» на новые, неведомые им деревья, о которых они ничего не знают. Это становится источником ошибок и конфузных для науки ситуаций, которые её совсем «не красят», скорее наоборот.

Сказанное выше наглядно демонстрирует Большой Андронный Коллайдер (БАК) – громадное научно-техническое и технико-технологическое сооружение: семидесятикилометровый кольцевой метрополитен, до отказа «напичканный» всевозможными измерительными приборами и энергетическими устройствами, необходимыми для дробления на части самых мелких микрочастиц.

Кто-то из физиков-ядерщиков высказал предположение о том, что в мире микрочастиц должна быть самая малая, меньше всех прочих малых, притом настолько, что меньше уже и быть вообще не может. Он назвал эту свою гипотетическую «свермикрочастицу» андроном и призвал коллег сообща поискать этот андрон, найти его и «стукнуть» по нему возможно крепче таким образом, чтобы он разлетелся на части и они сами «высыпались» из него. 

Микрочастица – самая малая, меньше быть не может, а БАК для неё пришлось строить очень большой, причем тоже самый большой, больше какого он также быть не может. Притом андрон существует как мираж в воображении ученых и им не ведомо существует – ли он на самом деле и что он собою представляет в том физическом (материальном) смысле, какой ему ученые приписывают изначально и самопроизвольно, исходя из своих гипотетических предположений.

Но огромный суперколлайдер-то уже существует в физическом мире и представляет собой материальный объект огромных размеров, в создании которого длительное время принимали участие многие страны мира, очарованные грандиозным величием проекта БАКа и усматривавшие в нем передовой фронт развития науки и техники в мировом масштабе.

Этот масштаб позволяет увидеть, что в связи с проектом БАК в мировой науке и технике происходит на самом деле. Материалистические воззрения ученых, изучающих физическое устройство микрочастиц, уперлись в идеальную «половинку» их дуальной природы и крепко-накрепко «застряли» в ней.

Идеальное всегда и всюду отвергает материальное, даже в дуальном человеческом сознании, если присущий ему материализм «давит» (как танк) на его же собственный идеализм с невероятной механической силой – в данном случае – силой БАКа. Идеальное «отгораживается от натиска» материального несокрушимой «стеной» Божественных Смыслов Бытия, обладающих множеством тонких и сверхтонких материй, в том числе и той, с помощью которой Богородица защищала С.М. Буденного (и многих других людей, ему подобных).

Нарастание силы противоборства материального и идеального приводят к тому, что то и другое становятся «точками невозврата» в такое их состояние, которое позволяет материальному и идеальному реализоваться во взаимных превращениях друг в друга, создавая, тем самым, благоприятные условия для непрерывного течения эволюционных процессов жизнедеятельности людей и социумов в окружающей их общественно-природной среде.

Чрезмерное отчуждение материальной и идеальной «половинок» дуального человеческого сознания мешает людям развивать в себе Образ Бога и уподобляться ему, особенно в самом главном – в обладании и владении Божественными Смыслами Бытия, с помощью которых только и можно «разруливать» постоянно возникающие конфликты этих «половинок».

Обострения их вражды в человеческом сознании приводят к тому, что Божественные Смыслы Богоподобного Человека вместо людей начинают «улавливать» и воплощать в себе животные и другие живые существа. Они обретают физическое тело, очень похожее на человеческое, но, как правило, обремененное атавизмами своего животного происхождения. На Земле появляются люди-животные (люди-слоны, люди-лошади, люди-собаки, люди-коты и т.д.), которые по сравнению с людьми, именуемыми гомо-сапиенс, ущербны в физическом плане, но зато многократно превосходят их по уровню интеллектуального развития в духовном плане.

В.А. Шемшук называет людей-животных «параллельными земными цивилизациями» и долгое время занимается их изучением и классификацией. О цивилизациях (земных и внеземных) он написал 20 книг, наполненных весьма интересным, оригинальным и очень важным (для выживания человечества) содержанием. В своих исследованиях он очень похож на Д.И. Менделеева, потому что  тоже «картирует» изучаемые им цивилизации, помещает на особую карту «словесный портрет» типичного представителя той или иной из них, приводит характеристику присущих ей специфических свойств, которые выделяют её в ряду других цивилизаций. Подобно Д.И. Менделееву, В.А. Шемшук делает это в надежде «зацепиться умом» за какое-либо понимание истинной природы всей цивилизационной системы Вселенной и выявить периодичность изменения существенных свойств элементов, составляющих эту систему в динамике её развития.

Мы отдаем должное информационным работам В.А. Шемшука, но достигнутые им результаты будем рассматривать подробно в другой книге, для которой, прежде чем её писать, нужно возможно глубже погрузиться в разумение Божественных Смыслов Бытия и внимательно присмотреться к тому, что и как делают эти смыслы в тех или иных обстоятельствах человеческого существования на Земле. Известно, что эти Смыслы легко могут как уничтожить всё созданное ими на Земле вместе с нею самой, так и придать этому новый могучий импульс дальнейшего эволюционного развития.

В какую сторону из этих двух диаметрально противоположных вариантов направится ход дальнейших событий – это во многом зависит от самих людей. Земля давно превратилась в огромный коммунальный дом, в изолированных комнатах которого тайно (скрытно) друг от друга проживают десятки параллельных земных цивилизаций. Этот «Дом» тайно же посещают представители десятков (сотен и даже тысяч) внеземных цивилизаций, стремящихся приспособить его под свои внеземные (инопланетные) нужды.

Вместе с тем, Земля густо населена (местами даже перенаселена) людьми, которые под покровом строжайших государственных, корпоративных, коммерческих и прочих тайн, конкурируя друг с другом, готовят средства массового уничтожения самих себя в искусственно созданном ими техносферном пространстве Земли.

Она действительно стала очень похожей на огромный (планетный) коммунальный дом, жильцы которого занимают, каждый, отдельную комнату, смежную с другими, и устраивается в ней с максимально возможным комфортом  только для себя, не взирая при этом на неудобства, создаваемые им другим жильцам. Они все поступают подобным образом, в результате чего весь этот дом «ходит ходуном» и «трещит по всем швам». В  дом вселяется хаос и его становится все больше и больше.

Но хаос не вечен. Рано или поздно, так или иначе он упорядочивается сам по себе и приводит либо к гармонии последующего эволюционного развития хаосообразующих элементов беспорядочной системы, либо к ее дисгармоничному саморазрушению в ре- эволюционном направлении. Хаосообразующими  элементами являются планетные и межпланетные человеческие (человеко – животные и прочие) цивилизации, которые существуют во Вселенной в неисчислимом множестве.

Каждая цивилизация заключает в себе хаос как возможность либо существенного эволюционного «рывка» вперед, либо мощного революционного «отката» назад к ее собственной гибели, которая становится очень «увлекательной» для множества других цивилизаций. Поэтому людям Земли, делающим свои земные дела, как говорится, «с грехом пополам» (либо всецело греховно) нельзя «глаз  спускать» ни с одной из цивилизаций. Но, спрашивается, как может человек видеть и понимать цивилизации сразу все, если толком не знает ни одной из них и не ведает, что они представляют собой для человеческого разумения вообще?

Возможность получения вразумительного ответа на данный вопрос дает мельниковская схема космогенеза как процесса сотворения и развития Вселенной посредством антропогенеза и схема антропогенеза как процесса сотворения и развития человека при помощи всех сил и средств Вселенной.

  Н.С. Мельников подробно обсуждает свою схему данных взаимно сопряженных процессов в книге «В поисках утраченных смыслов», резюмируя ход своих  словесных размышлений «бессловесными» (молчаливыми) стрелками, которых много и все они направлены  в разные стороны. Стрелки рассеивают внимание читателей и мешают их мысли «проникающей силы», даже если она им уже присуща.

Чтение и понимание этой мельниковской книги  можно существенно облегчить, если воспользоваться достижениями многолетних размышлений Евгения Ильича Зеленева, который, подобно Н.С. Мельникову, проявляет столь же «жгучий» интерес к тому же самому предмету – к Божественным Смыслам Бытия. Е.И. Зеленев написал свыше 60 научных трудов (в том числе 9 монографий), посвященных многостороннему осмыслению истории стран Ближнего и Дальнего Востока, культурологии этих стран и их положения в современном мире, практических вопросов российской школы геополитики и геостратегии. Ниже мы приведем и рассмотрим фрагмент выступления Е.И. Зеленева на международной научной конференции «Русская Палестина: Россия в Святой Земле», состоявшейся 21-22 октября 2009 г. Фрагмент его выступления называется: «Парадигма международных отношений: от Образа страны к Образу мира».

«Идентифицирование себя в пространстве и времени рождает образ собственного пространственно​-временного континуума, релевантность которого аналогичному континууму группового, макросоциального (страна, нация, этнос) мирового масштаба характеризует этапы образного моделирования мира. Самооценка этноса, нации, нации-государства неотделима от соответствующего (этнического, национального, нaциoнaльнo-государственного) представления об образе мира или этнической картины мира. 

Образ мира, т. е. миропонимание поляка, немца, американца или еврея, каждое в своем роде уникально настолько, что универсализация их просто не имеет смысла. 

"Подогнанный под национальную идею" Образ мира, даже облеченный в мессианские одежды, это во многом иллюзия, поскольку реально этнос - народ - наука живет на ограниченной территории, осваивая и осмысляя свое "жизненное пространство" на локальном уровне, в лучшем случае в дискурсивной оппозиции "Я/другой", но, увы, вне оппозиции "Я/Мы" и "Мы/Мы". 

Сегодня, когда геополитический фактор уступает место геостратегии, пространство утрачивает прежнюю ценность, становясь общедоступным. Государственная центристская парадигма развития сменяется парадигмами региональной и глобальной интеграции, поиск позитивного современного гуманитарно-научного Образа мира становится, говоря словами Карла Шмитта, поиском "царства смысла на Земле". Мир просыпается для фазы планетарного (в деидеологизированном смысле глобального или альтерглобального ) развипш, а бодрствующие, полагал Гераклит, наделены осознанием единого всеобщего космоса. (Подчеркнуто нами).

Глядя на создаваемые Н.С. Мельниковым произведения, можно уверенно сказать, что он – человек действительно бодрствующий, а не спящий или дремлющий. Его схемы доказывают, что он уже «наделен» осознанием единого всеобщего космоса», сумел проникнуть в присущее ему «царство смыслов» и ведет себя в нём по-царски: смело ищет в нём утраченные смыслы и старается приспособить их к свершению новых человеческих дел, требующих для себя новых смыслов.

Сейчас нам важно обратить внимание на то, что Карл Шмит в свое «царство смыслов» включил только смыслы и не пустил в него чего-либо материального или идеального. В этом «царстве» им действительно нет (и не может быть) места. Сами смыслы ни материальны, ни идеальны. Они представляют собой бесплотные Образы. Их специфическое предназначение состоит в том, чтобы обусловливать процессы реализации идеального в материальном и материального в идеальном и образовывать то, что должно осуществляться в результате течения этих противоположно направленных процессов.

Ущербность Образов проявляет себя в обезображивании происходящего, в отклонениях процесса его образования от той нормы, которая необходима для развития происходящего в эволюционном направлении, которое задается все Вселенной Божественными Смыслами Бытия. Они и представляют собой подлинное «царство смыслов», о котором говорит Карл Шмитт. Это «царство» - Божественное. Но оно создано Всевышним для человека, для того чтобы он мог (и должен) стать в этом «царстве» царем – Богоподобным Существом, способным разуметь и разумно пользоваться всеми богатствами этого «царства смыслов».

Люди медленно, но верно (к сожалению – не всегда) приближаются к этому «царству». Е.И. Зеленев отметил главные этапы этого пути, которые он называет «образным моделированием мира» самим человеком. Сначала он создает (рождает) образы локального пространства – времени, в котором существует его физическое тело. Затем, когда в нем «просыпается» и начинает действовать душа, которая стремится выйти за тесные для нее пределы существования физического тела человек испытывает потребность в расширении этого пространства и «рожает» в себе новые, более просторные образы «моделирования мира». Однако эти образы оказываются иллюзорными, потому что люди живут в социумах, обладающих локальными «пространствами жизни» своих физических тел, состоящих из множества живых людей.

Однако социумам (этносам, нациям, государствам) расширять локусы – места – своего физического существования не менее, если не более трудно, чем отдельным, пусть даже сверхгениальным человеческим индивидам. Им волей-неволей приходится «моделировать мир» в других образах, отражающих специфику не только телесного, но и душевного существования социумов. Эти их существования очень различны. Поэтому Е.И. Зеленев называет их по-разному, чем и отличает их друг от друга, причем весьма существенно.

Пространство – время душевного существования социумов он называет «культурологическим». С помощью выдающихся достижений культуры, создаваемых вдохновениями отдельной человеческой души, социумы могут проникать в телесные жизненные пространства друг друга, не нарушая пределов (границ) самих этих пространств. При этом социумы начинают жить двумя разными жизнями сразу и одновременно существовать в двух разных «пространствах жизни». Однако из них требует для себя бренное физическое тело человека, а другое – его бессмертная душа. Она не только существует вечно, но, к тому же, еще и находится под постоянным покровительством Всевышнего, который помогает ей разумно пользоваться Божественными Смыслами Бытия.

В пространстве своей культурологической жизни люди становятся более живыми и жизнеспособными, чем в физическом пространстве собственной телесной жизни. Быстро возникающие и «наслаивающиеся» друг на друга элементы культуры (шедевры живописи, скульптуры, архитектуры, поэзии и художественной прозы, музыки, изобразительного искусства, науки, техники и т.д.) ведут к региональной и глобальной интеграции социумов. В связи с этим у них возникает новая парадигма (настоятельная потребность) «образного моделирования мира» совершенно иначе, чем это было в предшествующих случаях их телесного и душевного существования.

В дальнейшую «игру жизней и смертей» человеческих вступает дух, локусом (местом) существования которого и сферой действия присущих ему производительных сил духовности является вся Вселенная и все то, что в ней находится: люди, социумы, цивилизации, планеты вместе с их биосферами, звезды с их планетными системами и т.д. 

Дух открывает для людей и социумов совершенно новое пространство – время человеческой жизни – жизни духовной. Е.И. Зеленев называет это новое пространство «альтерглобальным», то есть космическим, далеко выходящим за глобальные размеры Земли, и говорит о том, что «царство смыслов на Земле» для этого альтерглобального пространства людям приходится искать не в самом этом пространстве, а на «грешной» Земле. Эти смыслы – Божественные. Они недосягаемы для эмпирического рассудка людей, а равно и их легко возбудимой души. Притом людям приходится искать эти божественные Смыслы в очень трудно и непрерывно ухудшающихся условиях, так как прежние, уже освоенные людьми и социумами «пространства жизни», обесцениваются и быстро деградируют, поскольку становятся открытыми и доступными для любых духовных «вторжений и влияний» со стороны «единого всеобщего космоса».

Достаточно эффективное противостояние негативным духовным воздействиям космических сил может состояться лишь в том случае, если люди и социумы Земли смогут обзавестись собственными духовными силами космического характера, причем достигнуть этого возможно скорее и на более высоком, превосходящем уровне.

Самое важное условие выполнения такой сложнейшей задачи заключается в понимании умом и уразумении человеческой душой (пусть даже только одной-единственной в начале дела) того, что следует искать людям в Божественных Смыслах Бытия. В первую очередь необходимы те, которые создают Образы, способные преОБРАЗИТЬ, преОБРАЗОВЫВАТЬ (преображать) нынешнее состояние Вселенной в другое, которое освободит ее от множества ныне присущих ей болезней, особенно от «чирьевой» болезни, которую ей причиняют люди, социумы и цивилизации, соОБРАЗУЮЩИЕ свои жизни со своими собственными предрассудками, капризами и упрямством.

Мельниковские схемы Антропогенеза в Космогенезе и Космогенеза в Антропогенезе создают людям возможность «вычислить»  искомые Божественные Смыслы Бытия. Однако, для этого человеку нужно уметь вдумываться в читаемое и вчитываться в то, что заслуживает подлинного интереса с достаточно сильным (шпетовским) «напряжением общего сознания», в котором должны иметь место: ум, душа и дух.

По многим приметам судя, Е.И. Зеленев относится к таким вдумчивым читателям и от прочтения мельниковских схем может получить такое удовольствие, какое философы далекой древности называли «теоретическим наслаждением», сравнимым с «Божественным Эросом». 

Если человек хотя бы в «общих чертах» знает, что ему следует искать, то ему уже легче ориентироваться в вопросах о том, как лучше и скорее найти искомое, тем более, если ему способствует в этом деле сам Всевышний. Такие случаи в жизни человечества на Земле уже бывали неоднократно. Об одном из них уже шла речь выше, когда дело касалось Гермеса Трисмегиста. В раскрытии, усвоении и рациональном использовании Божественных Смыслов Бытия он сумел «заручиться» поддержкой Всевышнего, использовал эти смыслы в излечении «болезней роста и развития» нескольких человеческих цивилизаций и преуспел в этом деле настолько, что сам стал Богом Тотом, причем, как говорится, это свершилось «де факто и де юре». 

Подобная ситуация, возможно еще более благоприятная для человечества, сейчас складывается в Русской Палестине – в России на Святой Земле. Эта Земля издавна, в течение многих столетий, как магнит, привлекает к себе людей, жаждущих «очиститься от скверны», причиняемой им их собственной телесной и духовной жизнью в локусах (ограниченных местах) своего физического существования. Эти люди осознанно стремятся «воспрянуть духом»,  обрести способность жить полнокровной духовной жизнью и «укрепиться» в этой духовной жизни – жизни духа – с помощью Святой Земли.

Более всего она притягивает к себе духовно одаренных людей, которые легче и полнее всего испытывают на ней свое духовное воскрешение, получают осененное Святым Духом этой Земли крещение и обретают способность к духовному самоОБРАЗованию в восприятии Божественных Смыслов Бытия. Каждый такой человек оставляет на Святой Земле свой персональный Духовный След, который, в свою очередь, повышает духовную притягательную силу самой Святой Земли. Со временем в ней накапливается и осуществляется огромное Духовное наследие, растущее не по дням, а по часам.

При этом Святая Земля, как бы сама по себе , начинает проявлять воистину чудотворные свойства. Своим влиянием она открывает духовно самоОБРАЗующееся человеку все космическое пространство духовной жизни и развивает в нем способность понимать и разумно осмысливать Божественные Смыслы бытия, господствующие в этом пространстве. Это способствует рациональному использованию этих смыслов с учетом предначертаний Высшего Разума, вместе с ним самим и для общей пользы всего Мироздания Вселенной.

Подобные чудеса на Святой Земле действительно происходят. Об этом можно судить по вышецитированному фрагменту выступления Е.И. Зеленева на международной научной конференции, организованной и проведенной Русской Палестиной – Россией в Святой Земле. Е.И. Зеленев является членом Императорского Православного Палестинского Общества, хорошо знаком с духовным наследием Святой Земли. Поэтому своим выступлением на конференции он сам оставил на этой Земле свой хорошо заметный след, ведущий к открытию, осмыслению и разумному использованию космического пространства человеком и человечеством.

Подобные духовные следы оставили на святой Земле многие другие участники конференции. В подтверждение вышесказанного о следах и наследии человеческих духовных сил на Святой Земле здесь можно привести приветствие конференции, произнесенное руководителем международного Департамента Совета муфтиев России Р.Х. Аббясова:

 «Дорогие участники конференции! Для каждого из нас Святая Земля равно почитаема, значит каждый из нас несет одинаковую ответственность за то, что на сегодняшний день там не спокойно! Россия, как уникальная страна, берущая свое начало от христиано - ​мусульмано - иудейского союза, является примером того, как в современном мире представители разных конфессий могут не просто cocyщecтвoвaть, но и сотрудничать! Для нас, россиян, больно видеть трагедию Святой Земли, земли, где по определению должны царить мир, гармония и любовь! Поэтому мы со всей ответственностью заявляем, что всячески готовы способствовать диалогу ради торжества справедливости и добрососедства! Святая Земля, о которой писали выдающиеся русские поэты и писатели: Пушкин, Гоголь, Мандельштам, Гумилев, Пастернак, татарские просветители и писатели: Ризаэтдин Фахретдин, Шихабаддин Марджани, Габдула Тукай и многие другие, без сомнения, являются неотъемлемой частью Великой Российской культуры.

Никто, повторюсь, никто не вправе узурпировать права на веру! Все мы, люди разных национальностей и вероисповеданий, должны объединиться ради конструктивного диалога и взвешенно принимать мудрые решения, не ущемляя никого в правах, ведь спокойствие, процветание и развитие человечества зависит от каждого из нас!».

Духовное наследие Святой Земли действительно создает очень благоприятные условия для поднятия конструктивного диалога, принимающего мудрые решения, на такой высокий духовный уровень, какой оставляет далеко внизу все «мерзости жизни» людей и социумов, возникающие в локусах их телесного, ментального и душевного существования. Если духовный уровень достаточно высок, то из человеческой жизни все «мерзости» сами рассеиваются «как дым, как сон, как утренний туман» под влиянием восходящего духовного «Солнца» Высшего Разума.

Мельниковские схематизированные представления о Космогенезе в Антропогенезе и Антропогенеза в Космогенезе уже создают возможность восхода духовного «Светила» самой Святой Земли. Можно уверенно предположить: если бы Н.С. Мельникову довелось побывать на Святой Земле и впитать в себя её духовное наследие, то это могло бы ускорить «восход» обсуждаемого духовного «Светила» и сделать так, чтобы его свет был поярче и получше освещал путь духовного самоОбразования  не одного или немногих избранных, а многих миллионов и миллиардов жителей Земли. В современных условиях это всё можно сделать только с помощью Святой Земли.
Москва, октябрь 2009 г.
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Аннотация 

Все  жизненные процессы человека и человечества наполнены и исполнены разнообразными смыслами – смыслами жизни. Однако, у этих смыслов жизни есть еще одна специфическая жизнь – жизнь смыслов. Она является их собственной жизнью, которая может либо полностью совпадать, либо же вступать в острое противоречие со смыслами жизни, делать её бессмысленной и излишней для самой себя.

Но и у жизни тоже есть своя собственная жизнь, независимая от смыслов жизни. Её можно назвать «жизнью жизней». Она может входить в контакт с ранее недоступными для неё смыслами и оживлять их, реализуя в самой себе, в своей «живой плоти», в «материи жизни». Либо, напротив, «жизнь жизней» может сама по себе утрачивать те или иные смыслы, ранее ей присущие, и, тем самым, существенно изменять жизнь своей собственной «плоти», в которой она воплощается.

Способность входить либо выходить из «живого контакта» со смыслами жизни придает «жизни жизней» многомерный характер и создает ей возможность проявлять свою многомерную жизнедеятельность во множестве времен и пространств жизни сразу, либо же вести безмерную (анабиозную) «затворническую» жизнь в физических телах «живых трупов».

Противоречивые свойства смыслов жизни и жизни смыслов вынуждают людей вести осмысливаемую речь о смыслах смыслов и, стараясь их понять, наблюдать затем, что происходит со смыслами самих смыслов при их контактах с жизнями жизней человека и человечества.

Смыслы самих смыслов составляют самую их суть. Они называются «первичными смыслами», обладают Божественной Природой и доступны для восприятия человеческим духом, сотворенным по образу и подобию Творца и существующим в вечности, то есть вне времени и пространства жизни бренного физического тела человека. Первичные смыслы жизни, закладываемые в физическое тело человека задолго до его рождения, ведут это тело к бессмертию, придают ему способность к существованию в вечности.

Однако, человек наделен умом, не способным воспринимать первичные смыслы Бога даже в себе самом. Но зато ум весьма горазд «клепать» собственные смыслы для личной и общественной жизни человека, нимало не заботясь о Божественных смыслах его жизни и её первичном смысловом предназначении. В результате происходят столкновения человеческих смыслов с Божественными.

Создавая машины, люди вкладывают в них не только ум, знания, опыт и соответствующие эмоциональные настроения души, но и свой творческий дух, который тоже «вселяется» в материально-технические творения ума и начинает там жить с теми смыслами, которые созданы не Богом, а человеком, не осознавшим первичные смыслы Бога. Давно замечено, что между машинами и людьми устанавливается обширный спектр отношений взаимной любви и ненависти, названный «автотавром». 

Если человек искренне любит свою машину, бережно относится к ней, предохраняя от поломок, то и машина отвечает ему взаимностью, воздает ему добром за добро, спасая от аварий. Когда же люди свои машины не любят и относятся к ним небрежно, то  машины тоже относятся к людям с пренебрежением и весьма охотно устраивают им аварийные ситуации сами.

С любовью и вожделением люди относятся прежде всего к своим вещам. Или к чужим, которые очень хочется присвоить, то есть, отнять у других. Тяга к присвоению чужого и защита своего в людях возрастает по цепочке: семья, племя, род, народ, социум, государство. Возникновение социального неравенства людей в обществе начинается на уровне семьи, продолжается на всех других уровнях, вплоть до общечеловеческого включительно, и  снова опускается на уровень семьи.

Этот (нижайший) уровень является зеркалом, в котором отражается нынешнее состояние планетарной техносферы. Она уже давно терзает человечество, как хищный зверь, обладающий человеческим сознанием и способный преднамеренно приносить людям зло и причинять несчастья. Самым большим злом и несчастьем для человечества стала утрата людьми духовности как способности открывать для себя и реализовать в себе Божественные смыслы своего собственного бытия. Без способности открывать и использовать эти смыслы люди обречены на прозябание в техносфере Земли как в «живом трупе», находясь в нем в состоянии духовного анабиоза.

Многие люди – в далеком прошлом и в наши дни – пытались и пытаются восстановить в человеке и человечестве данную способность. Некоторые такие попытки рассматриваются в данном отклике, написанной в виде небольшой книги с единым смысловым содержанием.
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