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1.             ВСТУПЛЕНИЕ:
        А. Голография Вселенной – человеческое сознание:
Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых нам слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть, просветляем свой способ верификации Божественной Голограммы. 

Исходя из теории «Голографической Вселенной»,  мы все больше начинаем понимать, что «плотный мир» есть лишь отражение нашего «тонкого мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах в форме слов и понятий.

Это становится возможным, потому что глобальной Голограмме Бога есть соответствие в наших мозгах, которые, как доказал Карл Прибрам, также являются микроголограммами. Адекватное воспроизведение Б.Г.  в наших мозгах становится возможным, благодаря общей договоренности, которая называется «Культурой».

В рамках это договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря на огромное  различие языков. Конечно, культурные  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит   нравственный характер Божьих установлений, что хорошо, что плохо в этом мире.

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве или  на научные методы Познания. «Духовная Инновация» – везде диалог с Богом, вне зависимости, как Бог называется в данной этнической  культуре.

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога» (Б.Г.).
По мере постижения смысла Б.Г., оно   будет различаться:

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей только части Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь с глобальным Целым – Б.Г.
Типологию этих последних связей мы обозначили, как «Миф», «Норма», «Факт» и «Инновация».
        При этом механизмы этой связи  инвариантны характеру культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания»  вплоть  до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников этого народа, будь это Тибет или Валаам.
Традиционно мы опираемся на  целостность сознания, надеясь на интуицию, доверяя собственному подсознанию, используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

Они могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас внешнюю реальность. До Грехопадения сознание людей было целостным,   ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом, с помощью которой Адам мог давать правильные названия растениям и животным, окружающим его в Раю.

С помощью этой связи Адам понимал, что мир создан Богом как единый и целостный организм на благо Человека, ибо в его основе  был заложен «Антропный принцип мироздания». Мир был  заложен Божественным Логосом,  неважно сотворившим Мир  или ставшим  Миром.

 У Человека связь  с Богом прервалась после Грехопадения, когда Ева возмечтала воспользоваться без ограничений плодами «Свободы Воли», дарованной Богом Человеку. Но правильное понимание свободы возникает  лишь  при понимании её как «осознанной необходимости».

Необходимости чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных нам Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо она всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать её только как «сумму частей», которой  Целое  всегда больше. Поэтому мы «за деревьями» отдельных фрагментов Мира не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого.

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я», которое, потеряв прежний контакт с Богом, не способно увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Набор таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств отдельные фрагменты реальности. Лишь только постепенно в ходе духовного становления Человек начинает просветлять закономерность духовной социализации в ходе своего духовного  Пути. Его-то мы и постараемся проследить… 
Наше восприятие  обычно лишь колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении.

Слабость  традиционного восприятия  в том, что оно имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме голографических образов:  «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к трансформации   старого смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется обычно «Творчеством».

Стоит поговорить  об открытии голографической специфики мозга Карлом Прибрамом.  В чем она? 

А) Ученый установил, что «голографическое свойство» нашей памяти – существовать не в отдельных частях мозга, а как бы «оплетать» его весь целиком, как луч лазера оплетает голографическое изображение, чтобы воссоздавать его целое в каждой части. 

Б) При этом плотность записи информации в мозге сильно повышается, ибо, как и в голограмме, достаточно изменить угол освещения голограммы лазером, чтобы можно было записать массу новых изображений на одной и той же поверхности.

В) Мозг способен мгновенно выдавать информацию по запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу.

Г) Мозг является перекрестно-коррелированной и взаимно  коррелирующейся системой, то совмещающей одновременно  проникающий характер и проницающую способность.

Д) Мозг обладает  пока непонятным  для исследователей качеством: способностью сведения различных воспринимаемых частот мира (ощущаемых нами с помощью зрения, слуха, обоняния и т.д.) в единые  уже декодированные ментальные  образы и понятия.

Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебания Хаоса мира, преображая их в строгий ментальный порядок понятий и образов, характерных для специфики восприятия данного человека.  Мир окончательно выстраивается, таким образом,  не сам по себе, а именно с помощью нашего сознания. Мысль реальней самой реальности, ибо она перекодирует невидимое состояние мира - в видимое, делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним. 

    Пустота – Наполненность» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Это полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. в Интернете: http://khazarzar.skeptik.net/books/kat_phil.htm) 

В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть.

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

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

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении (ЕФ,№ 63): «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии» -  (Е.Ф., №10): «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. (Эта мысль подтверждена в  высказывании: ЕФ, № 103-104): «Те, кто там, - не одно и другое, но оба – только одно». Таким образом, подтверждается еще одно наше предположение о целостной сущности Духовного Космоса: он представляет собой некую синусойду колебания всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место несмешивающееся единство полярных начал, дирижируемое функциональным, адаптирующим полярности началом – «Золотой Серединой». 

Никогда нет полной отделенности мира Бытия от мира Инобытия («Царствия»). Эта нераздельность осуществляется через познавшего мира Инобытия (духовного) человека: «Тот, кто вышел из мира, не может более быть схвачен, как  бывший в мире. Он являет, что он выше страсти и … страха». (ЕФ, №61).Дух Святой соединяет в человеке эти два мира: «Дух святой – он в  Открытом, он внизу, он – в Сокрытом, он наверху». (Е.Ф., №33). Под «сокрытым» имеется в виду мир Инобытия, а под «открытым» – мир Бытия.

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

Целостная система познания, по мнению Евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть, художественное познание, ибо другой тип познания – в рациональных понятиях не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о научном познании, как о Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу. Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда оно даёт новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объясняет незримое, скрытое прежде. 

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

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

- научное (фрагментарное) познание, когда с помощью научных методов эксперимента постигается «часть вместо Целого»;

- целостное (духовно-инновационное) познание, когда постигается Целое, отвлекаясь от специфики  его частей.

Духовной основой подобной возможности является важнейший системный закон: «Целое всегда больше суммы его частей». 

Метафорой целостного познания является «погружение в Пустоту Целого, где детали не так важны и могут быть невидимыми». Эта Пустота предполагает, тем не менее, наличие:

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы (многообразие связей с более Общим Целым);
- многообразие  самих  элементов системы;

- многовариантность поведения  самих элементов в рамках полученных степеней свободы. 

          При целостном Познании мы познаём как бы Пустоту познаваемой системы, которая неожиданно изворачивается новой «Наполненностью», открывается новыми, обещающими большее  многообразие гранями, нежели, чем при  чисто научном познании.  

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рессеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным». Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения». Это познание с доверием к  Миру, к Системе, к  Богу…Подобное отношение к Природе проявила только одна наука, имеющая подлинно системный характер,–  ЭКОЛОГИЯ.

  Поэтому  целостный  подход в Познании  может быть ещё назван «духовно-экологическим». Предварительные научные цели и прагматические намерения исследователей, существующие прежде самого процесса познания,  исключают изучение системы «как она есть», а заставляют сразу видеть в ней только связанные с заранее оговоренной  целью элементы, то есть, заведомо корректируют саму систему так, что ни о каком адекватном познании речи быть не может…
Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истиной, а не в связи с навязываемой нам предварительной целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

 Такое предварительное «Гносеологическое Мужество» возможно только при условии вашего согласия с познаваемой реальностью, как реальностью, созданной мудрым Богом и с доброй целью для самих людей. Доверие, отсутствие страха перед Познанием становится гарантом его успеха. В Экологии таким предварительным доверием является любовь к Природе, оформленная в виде важнейшего экологического принципа: «Не навреди!» 
Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему, установленный с Всевышним контакт, доверие его благородным целям, которые он имел при творении этого мира и Природы, в частности.
Получается, что системное познание предполагает одновременно отсутствие  намерения по изменению системы и одновременно с этим наличие благородных целей по такому изменению. То есть, все упирается в Мораль исследователя. 

Исследователь должен использовать адекватные замыслу благородные средства и одновременно доверять реальность, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 

     Догадка квантовых физиков, что Вселенная,  возможно, лишь голограмма, развернутая   нашим сознанием по  заложенной  Господом Богом модели, полностью вписывается в подобный подход к системе Познания. По крайней мере, с её помощью можно объяснить многие ментальные особенности духовно-физического Мира, а,  прежде всего, -  сам «феномен Сознания» как обмена  голографическими посланиями  Человека и  Богом.

Голограмма Вселенной – это живая мысль Бога, создавшего своей  мыслью весь ментально-физический Мир и сотворившего на Шестой день  своего Духовного Творчества   людей, способных Его  голограмму с помощью своих мозгов разворачивать в трехмерном  пространстве. Как мы далее покажем, каждый тип голографического пространства имеет свой ритм, отсчитывающий только ему принадлежащее время.  

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

Этим можно объяснить и тайну Вечности как единства Прошлого Настоящего и Будущего.
                     Б) Человек – средство объединения Материи и Духа:
       Параграф первый: «Я и Мир» – аспекты единства- разъединения» 

В анализе многообразных аспектов целостности человека и окружающего его мира мы используем книгу «Гиперборейская вера руссов», где этот аспект достаточно полно разобран (См. №31, стр. 77-80)

Многообразие аспектов разъединения – единства Человека и Мира из этой книги мы свели в матрицу:

                                                                                                                                                             Матрица № 1.
	    Доминирующее чувство
	 «Я в мире»
	«Мир во мне»
	Механизм реализации

	1.Воля к преодолению 

  Препятствий 
	Меня в мире
	Мира во мне
	Насилие,  покорение,

Агрессия

	.Смирение, отказ от гордыни
	Я перед миром
	Мир передо мной
	Покорность, подчинение сильному

	  Соподчинение, приятие  
ссуществующей иерархии
	Я – в мире подчиненный
	Мир – мне начальник
	Подчинение существующей

Субординации

	4Страсть к игре, исполнение 

Ролей 
	Я играю роли мира
	Мир играет мои роли
	Увлеченность игрой, подчинение

 её правилам

	5. Исполнительность
	Я  следую  миру
	Мир  следует  мне
	Безоговорочное подчинение, 

Строгое исполнение всех заданий

	6.Утверждение догматов
	Моих – в мире
	Мира – во мне
	Подчинение внешним догматам

	7.Подчинение естественным 
законам
	Мира – моим законам
	Меня – законам мира
	Исследование и следование

	8Осмысление взаимодействия
	Меня с миром
	Мира со мной
	Наука, истинная мудрость

	9.Воля к власти
	Надо мной
	Над миром
	Гордыня властью, ощущение

 полного подчинения всех тебе

	10. Пессимизм, постоянная 

   печаль
	Из-за меня -  в мире
	 Из-за мира -  во мне
	Фатальное торжество Зла над

 Добром, Тьмы над Светом

	11.Страсть разрушения
	Меня – в мире
	Мира – во мне
	Слом всех старых традиций

 и свершений

	12. Импульс к Целостности
	Меня с миром
	Мира – со мной
	Ощущение Целого, способность к преодолению разъятия


 Попытаемся кратко проинтерпретировать каждый пункт этой матрицы.
1. Воля к преодолению препятствий:
Ощущение несвязанности себя с миром порождает сопротивление разъятию, которое выражается в агрессии по отношению к миру в ответ на агрессию мира по отношению к тебе. Склонность к постоянному преодолению препятствий, возникающих на твоём пути, без рассмотрения их причин и следствий – свидетельство  неразмышляющего агрессивного сознания, привыкшего все сметать на своём пути.  

Механизм такого волевого инстинкта всегда  один – насилие и агрессия.
2. Смирение и покорность
Данное волевое качество прямо противоположно первому и возникает в ситуации покорности и приятия любого насилия над собой, а соответственно порождает ситуацию проявления насилия над миром.

Христианская заповедь  безоговорочного  отказа от насилия может быть скоректированна ситуаций, когда этот отказ порождает двойное насилие и может привести к непоправимым последствиям. Но подобное проявление должно опираться на духовное измерение и размышление обо всех поправимых и непоправимых последствиях акта насилия или напротив отказа от него.
3. Подчинение  Иерархии. 

Сознательное подчинение существующей в мире Иерархии связано с постоянным ощущением, что я в мире – подчиненный, а мир – мне начальник. Способность к принятию существующей картины мира с её Иерархией и системой запретов – важная способность человека. Но её противоположностью является воля к власти, ощущение, что Иерархия существует только для других, а не для тебя. Её антитезой является Беззаконие, творимое людьми, для которых «Закон не писан».  
4.      Склонность к постоянной игре, к исполнению социальных ролей.

Актерские качества может проявлять любой человека, а не только профессиональный актер.  Скажем, тоже  «абсолютное подчинение»  Иерархии требует определенных обрядов, связанных с исполнением ролей начальника или подчиненного.  Недаром существует в мире мудрость: «Играй, да не заигрывайся».  Ощущение целостности себя с миром во многом покоится на понимании границы и меры, в частности правила «Божественной пропорции». Наиболее свойственно это качество «постоянной игры  в поддавки с властью» тоталитарным режимам.
  5.                 Подчинение и исполнительность.

       Добровольное подчинение меня  миру, а мира – мне,   продиктовано  инстинктом  исполнения правил, подчинения  существующим механизмам служения миру и мира нам. Человек привыкший подчиняться внешнему давлению, будет требовать и слепого подчинения себе, в определенных обстоятельствах.

Исполнительность и подчинение перед начальством высоко ценится в ситуациях, когда от человека не требуется творческого поведения и принятий самостоятельных решений в экстремальных условиях. 
                  6.            Утверждение внешних догматов.

Подчинение может иметь двоякий вектор: подчинение догмату и подчинение человеку или просто внешней силе, вопреки каким-либо догматам. Следование общим установлениям (догматам) более свойственно человеку, ибо является социальным законом, как минимум, законом рода, которому принадлежит человек. 

 Этот процесс может быть рассмотрен и с другой стороны: подчинение мира моим законам, которые я установил, если не для мира, то для своего ближайшего окружения. Подобное правило действует всегда в патриархальной цивилизации.
                      7.         Подчинение естественным  законам жизни.

Здесь речь идет о внешне различимых, но, по сути, двуединых процессах:  подчинение моим законам и  моё подчинение естественным законам мира. Человек с помощью силы способен навязать подчинение своим законам, но, как правило, ненадолго, если  эти законы не попадают под рамки «естественных законов».  

   В отношении естественных законов процесс также носит двоякий характер: следование им должно сопровождаться, как минимум их исследованием. «Не зная броду, не суйся в воду!»

8.                      Осмысление взаимодействия человека с миром 

Особенности взаимодействия меня с миром, как мира со мной, требуют  изучения с помощью науки или интуитивного познания, если человек обладает развитой интуицией.   Взаимодействие человека с миром должно опираться на его мудрость, на понимание всех особенностей контактов с миром. 

Очень важно при этом, о каком мире идет речь: целостном или разъятом. Специфика мира порождает и специфику к нему нашего отношения. Одно дело сопричастность к  целому миру, другое дело – к миру, разъятому на фрагменты. «Подобное постигается подобным», поэтому, чтобы  осмыслить наше взаимодействие с миром, который, хотим мы того или  нет,    носит целостный характер, необходимо обладать целостным  (голографическим ) мировоззрением.

                                                  9.         Воля к власти.

Способ психологической устойчивости в разъятом мире – воля к власти над ним. Власть человека над миром проявлялась в социуме всегда, ибо в мире  всегда существовала Иерархия ценностей, в том числе и социальных статусов. 

 Однако подобное положение скрывало главную причину наличия такой ситуации – власть мира над нами. Поскольку мы не познали мир  как целостный, неразъятый мир, где каждый занимает своё, отведенное ему Богом место,  мы находимся в подчинении у  такого мира, не готового отдавать нам свою власть. Это провоцирует нашу апатию  и пессимизм.

              10.            Пессимизм, апатия, постоянная печаль.

      Печаль компенсирует нам наше понимание безысходности перед властвующим над нами миром. Ощущение нашей власти над миром подобную печаль в нас не вызывает. 

Перманентный пессимизм порождает ситуация внешней тотальной победы Зла над Добром, а Тьмы над Светом.  Но мир устроен более справедливо. Эти победы чисто внешние, ибо на деле временная победа Зла провоцирует постоянную победу Добра, а Тьма в этом мире всегда уступает место Свету, едва всходит Солнце, а  для нас – едва в нашей душе начинает обретать Своё место  Бог.
                      11.                       Воля к разрушению.

     Разъятый мир стремится разрушить душу фрагментарного человека, не обладающего целостным сознанием.  Как он не находит своего места в таком фрагментарном мире, так целостный мир не находит своего места в нем. 

           Целостный человек осознанно стремится к разрушению всех старых традиций и стереотипов, привязывающих мир  к нецелостному состоянию. 

Именно поэтому воля к разрушению может носить, как положительный, так и отрицательный характер. Всегда важно понять, на что она направлена. 
                                12.             Импульс  к Единому.

Общность мира со мной и меня с миром всегда находит как в зеркале обоюдную проблему: «Что есть я?» и «Что есть Мир?»

Подобное строится подобным, чтобы  построить целостный мир, надо обладать целостным сознанием, интуитивным постижением специфики своей целостности и целостности мира.  Такую возможность и мне, и миру даёт  только голографическое сознание. 

   Параграф второй: «Психологические аспекты объединения Материи и Духа»

                   Качества духовного человека суть следующие:

- Бессмертие;

- Вездесущность;

- Всеединство;

- Любовь;

- Творческая реализация себя в постоянной самоотдаче;

- Сотворчество с Богом;

- Умиротворенность (полнота, молчание, смирение);

- Голографическое (троичное) сознание;

- Ответственность перед Природой;

- Здоровый образ жизни (ЗОЖ)  и способность к целительству;

- Терпение и терпимость;

- Целостность  сознания.

Рассмотрим эти качества по отдельности:
1) Бессмертие Человека:

 Это понятие можно рассмотреть в двух смыслах:

а) как бессмертие человечества;

б) как личное  бессмертие человека,  его души.

          Именно  в родовом и личном бессмертии человека скрыт механизм объединения через них Духа и Материи. Бессмертие души, однако, структура более устойчивая, чем бессмертие человечества. Человечество может исчезнуть с планеты Земля, как оно уже не раз исчезало в предыдущих глобальных катаклизмах. Однако по воле Высших Сил оно восстанавливалось. Все мы – немного инопланетяне, ибо восстановление человечества явно шло за счет внешних возможностей Космоса.  Хотя есть информация о том, что иногда на Земле оставалась только одна пара, от которой и возрастало снова всё человечество.


Есть вероятность, что прежде мы жили на Марсе, но по мере остывания этой планеты переселились на более теплую Землю. Если Земля  замерзнет, то мы сможем переселиться на более горячую Венеру, которая  пока еще плохо  остывает. Наверно, она  ждёт нашего переселения.

 2)    Вездесущность;

Идея вездесущности Человека  должна  быть понята  как Вечность и Бесконечность    сознания Человека. Этому способствует  голографическое понимание  сущности бытия человечества во Вселенной, основанное на воспроизведении Божественной Голограммы. Включенность сознания каждого человека  в общую духовную голограмму, вне зависимости от того осознаётся это нашим сознанием, или находится в Подсознании, является материальным гарантом вездесущности человека во Вселенной.  И одновременно механизмом Перехода  Духа в Материю посредством Человека. Значение Человека в мире иллюстрирует следующая притча: «Есть ли в мире камень, который Бог не смог бы уничтодить?» Да такой камень есть: это Человек!
Каждый отдельный человек этого не осознает, но мировая, в особенности, фантастическая литература, давно уже это всё  прознала, и всячески эксплуатирует данную  идею в своих произведениях. А ведь известно, что человек не может выдумать  ничего такого, что в реальности не существует. Сказки в этом смысле – способ фиксации древней архетипической информации, бывшей ранее абсолютно реальной, но изменившей свое состояние со временем.  Однако в форме архетипов сказочные сюжеты остались в памяти народной и служат способом идентификации каждого народа со своей культурой, методом её сохранения.

    3)   Всеединство; 

Всеединство Разума, любимая идея наших религиозных философов,  которая отлично выстраивается в свете голографической концепции мироздания.  Сознание как полевая структура, как доказано квантовыми физиками, вполне может осуществлять связь между своими отдельными  частями со сверхсветовыми скоростями. Квант Света - не только  физическая, но и духовная величина, ибо Свет и Тьма  –  наши духовные Первоначала.  Эйнштейн ошибался, ограничив скорость Света фиксированной величиной, она может быть и выше, то есть, практически мгновенной. Все мы включены в ментальные поля, общение внутри которых  подчиняется не физическим, а духовным законам. А у Духовного  Света – совсем  другие скорости.
Возможность путешествовать выше скорости Света обеспечивает и постулат единства Времен: Прошлого, Настоящего и Будущего. 

      4)   Любовь
Духовное состояние Любви – это состояние всеобщей связи и любовного отношения человека ко всему и со всем. Любовь – самый популярный предмет описания в мировой литературе. Христианство декларировало как всеобщую истину, что Бог – это Любовь. Но секс – это не Любовь, а физическое насилие одного человека над другим, если только оно не осуществляется в состоянии духовной Любви. Но такое состояние есть прерогатива духовных людей,  к сексу  же тяготеют  наши звериные сущности, секс – это контакт тел, но не духа. 

Способность поставить себя на место другого и почувствовать его радость и боль – важное качество Любви, характеристика Любви как всеобщей связи.  Несмотря на обилие литературы по этому вопросу, Любовь и по сей день остаётся самым  мало прояснённым понятием на Свете, особенно Божественная Любовь. 

 5)  Творческая реализация себя в постоянной самоотдаче;

Реализация себя в творчестве – постоянная интенция духовного человека.  Пастернак писал: «Цель творчества – самоотдача, а не шумиха, не успех».  

В Любви, «что отдал, то – твоё», и в творчестве всё происходит точно также. В творчестве мы не накапливаем, а отдаём. И само творчество становится возможным, когда  человеку есть что отдавать другим, когда он страшно рад подобной самоотдаче.  

Сам факт творческой самореализации свидетельствует, что человек духовно наполнен и готов предложить сознанию других  результаты своего духовного опыта. 

Творчество – это одновременно поиск и передача его результатов другим. Конечно, эти процессы могут быть сильно разделены во времени,  «рукописи  всё-таки не горят». Эту мудрость стоит понимать так: кроме фиксации творчества на бумаге или в красках, и в звуках, оно фиксируется энергоинформационным полем Земли – Акашей, которая не теряет информации, действительно достойной, чтобы не сгореть. 
 6)   Сотворчество с Богом  во время  Восьмого дня творения (хилиазм);
Для многих религий «Конец Света» – отнюдь не предполагает  окончательной смерти человечества как такового,  а   всего лишь Переход  к новому состоянию сознания.  Тысячелетия Царства Христова на земле после Апокалипсиса также является одним из вариантов этого поворота событий. Среди православных сект имеет место секта хилиастов, верующих в конечное  наступление Новой Жизни в форме тысячелетнего царства Добра, Любви и Света.

Мы понимаем эту перспективу как сотворчество с Богом Человека и его нового (духовно-инновационного) сознания, как  эффективную совместную деятельность духовно-творческого Человека вместе  с Богом по  духовному преображению Космоса. Именно для этой цели Бог и создал Человека, запланировав его длительную духовную эволюцию и, как кармический Путь расплаты за грехи, и, как движение по дороге постоянного духовного самосовершенствования до уровня духовного Сотворца Бога. 
 7)   Умиротворенность ( обретение  целостности, молчания и  смирения);

Духовно-инновационное сознание является сознанием «умиротворенного человека»,  следующего по творческому Пути и способного через прощение и покаяние проходить через обиды, неудачи и мучения, которые в таком большом количестве поставляет нам окружающая жизнь. Человек должен всех простить, как завещал Христос, только тогда он сможет прийти к гармонии с самим собой и миром, чтобы стать подлинно «умиротворенным человеком».  Механизм обретения такого сознания  в христианстве  давно  известен: через  приобретение целостности с Богом, путем долговременного  молчания, поста  и смирения. Пост, покаяние и прощение всех  являются при этом самыми  необходимыми элементами   синтезирующего Духовного Пути.

Все мистические направления современных религий (суфизм, каббала, исихазм, дзен-буддизм и т.д.)  включают эти аспекты как необходимые для соединения духовного паломника с Богом.

 8)   Голографическое ( троичное) сознание;

Духовно-инновационное сознание является одной из ипостасей многомерного голографического  сознания, начинающегося хотя бы с представления всего мира  в качестве   троичного единства полярных противоположностей, обретающих в троичном синтезе определенную функциональную целостность.

До тех пор, пока мы привычно делим мир на Добро и Зло, на Свет и Тень, Мужчин по отдельности от  Женщин, мы обладаем бинарным  мало духовным сознанием, в котором за деревьями противоположностей пока не виден их синтез в  подлинно системной  энергетической картине мира.  Эту Целостность и Полноту способно представить голографическое сознание, восприятие мира как Голограммы Бога. 

Сознание Бога – многомерно (как минимум, - троично). Специфика нашего языка и его фрагментов (понятий) – разделять мир на полярные противоположности (понятия)  и не видеть способа их объединения в некую Полноту, Единство, Целое – Плерому на богословском языке. Целостная система (Плерома)  в трехмерном варианте - это единство двух полярных элементов  с адаптирующим третьим, функционально подстраивающим полярную бинарность к изменяющейся внешней среде. 
  До того времени, пока мы не взглянем  на мир с позиции этой Плеромы,  а наше сознание не будет носить системного (голографического) характера, мы не вылезем из своих проблем и противоречий реальности, которые  только деформируют окружающую картину мира в нашем сознании. Полярности  даны нам только для того, чтобы научиться объединять их в многофункциональном синтезе и прозревать  подлинную духовную целостность мира. 

Путь обретения этого сознания лежит через Познание и Чудо, так как каждый несет его в себе от рождения. 

 9)   Ответственность перед  Природой;
Разумное духовное сознание ответственно в этом мире не только перед самим собой, своими близким, своим окружением, но и перед окружающей его внешней средой – Природой.

Насилие над   Любовью к «малым сим» - растениям, животным, птицам и рыбам, порученным от Бога Человеку, является одним из его самых фундаментальных грехов человечества  в ХХ веке. 

Выбрав Путь технической цивилизации,  человек совершил свой главный грех – он оторвался от «Матери –сырой земли», порвал с единственной реальной своей кормилицей – Природой,  уповая только на  искусственных посредников  - деньги, технику и цивилизацию. Для того чтобы продемонстрировать нам ненадежность этого выбора, Высшие Силы готовят Глобальный Катаклизм, когда все искусственные посредники: деньги, электричество, водопровод, газовые сети, технические системы  в один короткий момент обрушатся, а выживут  в этих условиях только те люди, которые будут знать, что в таких случаях надо делать, то есть, т.е., будут духовно подготовлены. 

Надо, прежде всего, перестать губить Природу, попытавшись понять глубинные божественные механизмы функционирования сложной системы  природного  мироустройства и постараться всё делать в поддержку ей, а не ради  искусственного мира технической цивилизации.  Это касается  гносеологических аспектов приближающегося Катаклизма. Но важнее, безусловно, его духовные аспекты. 

10)   Здоровый образ жизни (ЗОЖ)  и способность к целительству;

Нигде так не видно насилие над человеческой природой как в доминирующем в современной медицине способе  излечения всех болезней… Медики относятся к человеческому организму как к машине, которую нужно починить, исправив все её патологические аспекты. Это отношение построено на недоверии к Божественному Разуму, создавшему   человеческий организм столь мудро, что продуманы не только оптимальные аспекты его функционирования, но и  способы   его самоизлечения  в экстремальных ситуациях. 

Им-то и надо было бы содействовать  всем врачам, а не стрелять мощными и совершенно неадекватными организму химическими лекарствами по нему, как  «из пушек по воробьям»

Именно поэтому в парадигму инновационного сознания входит и ЗОЖ и способность к духовному целительству.  Самым мощным инструментом духовного излечения является Слово. Ситуация с «эффектом плацебо» хорошо подтверждает этот факт.

Действительно среди современных экстрасенсов, пользующихся этим методом,  немало шарлатанов. Но иногда  они могут именно это средство в качестве инструмента лечения – Слово, использовать как  настройку человеческого сознания на самолечение и на  мобилизацию собственных защитных организмов.   В мире было много  разных чудес, когда с помощью Доброго Слова могли способствовать вырастанию  у человека даже  отнятых ранее  конечностей. Врачам надо постепенно  менять общую используемую ныне фальшивую парадигму   медицины. Не будет тогда такого нароста на человеческом теле как фармакологические организации, как  высокие цены за медицинское лечение, как стремление медиков решать все проблемы путем удаления отдельных органов. Человек при этом не рассматривается как целостная и хорошо скоординированная  система, умеющая путем мобилизации своей целостности решать и  любые частные проблемы.

Это такая же патология медицины, как и патология нашего сознания:  использовать для понимания сложного Целого Мира – отдельные фрагментарные слова, мешающие нам  за отдельными деревьями увидеть «Лес Целого».

 11)  Терпение и терпимость;

Что нам нужно, для того чтобы это целостное сознание прорвалось в наши мозги? - Только терпение и терпимость. Нельзя бедных медиков сделать «козлами отпущения». Этим наши проблемы не исправишь.

К сожалению, основные упования приходится оставлять на  эффективное  «медицинское средство» -   Глобальный Планетарный Катаклизм, которые поможет  людям пересмотреть свои традиционные  и ошибочные стереотипы. Однако можно и смягчить этот катаклизм, если показать «Пути иные». Они, без сомнения,  есть и заключены для начала в понимании диагноза наших системных болезней.  Второй этап – проявление терпения в себе и терпимости к людям. Мы накопили  качество бездуховной нетерпимости  в течение долгого времени, также долго придется его изживать. Только надо решиться вступить в этот процесс,  и Бог нам поможет. Как говорил Дон Хуан у Карлоса Кастанеды, главное – «сформировать намерение».

12)   Целостность  сознания.

Одной из важных проблем Перехода на новый тип сознания является возможная глобализация сознания, в которой ничего кроме тупых «законов больших чисел» быть не может.

С другой стороны – это неизбежно. Человек живет в космическом пространстве, не перенять идею Вечности и Бесконечности Космоса он не может, а это один из принципов подобной  глобализации. НО чисто внешний.  

 Мы пытались предложить решение этой проблемы через использование «закона обмена локальной эффективности на глобальную универсальность». Механизм этого обмена до конца не ясен, но без него функционирование духовно-инновационного сознания остаётся под вопросом. 

         Постоянный обмен Тьмы на Свет, Зла на Добро, Локальности на Универсальность, имеющий каждый раз частный функциональный смысл, поможет решать наши духовные проблемы.  Более того, он является надежным механизмом целостности нашего Сознания, помогающей нам контактировать с Космосом, а в конечном итоге – с Богом.
                                  В) Диалектика сознания:
                       1. ОСОБЕННОСТИ СИСТЕМНОГО ПОДХОДА К ПРОБЛЕМЕ СОЗНАНИЯ:

Голографическая  парадигма с наибольшей ясностью описывает системную диалектику нашего сознания, и вполне укладывается в разработанную нами модель (См. № 32, стр. 230-246)  гармонического развития сознания, имеющую четыре  уровневых состояния:

- мифологический уровень сознания  (МИФ);
- нормативный  уровень (НОРМА);

- фактологический уровень (ФАКТ);

- духовно-инновационный уровень (ИННОВАЦИЯ).

Наша модель возникла в процессе рассмотрения нами культуры как системы многоуровневой коммуникации, имеющей четырехчленную структуру на уровне своего состава:

- объекты (материальные вещи и процессы окружающего мира);

- метаобъекты (описания этих объектов на любом метаязыке (художественном или научном);

- авторы этих описаний – творческие субъекты;

-  метасубъекты (воспринимающее сознание   субъектов).

 В ходе развития  любая духовная система, включающая  все эти четыре элемента, проходит четыре стадии развития, для каждой из которых характерна  структура особого  взаимодействия  составляющих её  элементов 

- для МИФА: доминирующее  активное состояние объектов и пассивное состояние всех остальных элементов;

- для НОРМЫ – доминирующее активное состояние метаобъектов при пассивном состоянии остальных;

- для ФАКТА – доминирующее активное состояние субъектов при пробуждающейся активности метасубъектов, но пассивном состоянии объектов и метаобъектов;

- для ИННОВАЦИИ – доминирующее состояние метасубъектов при активном состоянии всех остальных элементов.

В процессе развития  сознание последовательно проходит все эти четыре этапа, но в  зарождающейся форме носители каждого из четырех типов сознания присутствуют на любом этапе общего развития.

              2. ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ):

Общее родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно Рода, которому он принадлежит по рождению. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности данный тип сознания.


Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии Станиславом Грофом.  ( 9, с.130-135).

В язычестве «Нижний мир» (мир людей) объединяется с «Верхним миром» (миром духов) с помощью этого «мы-сознания», главными носителями которого выступали шаманы и волхвы. Они обладали таким высоким духовным уровнем, что  первыми смогли оценить, как известно из Евангелия, явление Христа и пришли поклониться младенцу-Иисусу в Вифлееме.

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, исторически сначала был Матриархат, а потом Патриархат. Хотя неистинны оба: оба не за духовную эволюцию, а лишь -  за продолжение рода, чистейший материальный феномен. Материнство и Материя –  в русском языке от одного корня. 


Значение «Логоса», принимающего лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Слово» не получило письменной фиксации в тексте, оно не занимало такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому «другой» не осознается в этой культуре  «ты», это «соборное, деиндивидуализированное  сознание».


По главному закону культуры ее важнейшие смысловые моменты всегда требуют «двойного подтверждения»: Мужское должно быть подтверждено Женским и наоборот; аудиальная фиксация смысла (в звуке) должна быть подтверждена визуальной фиксацией (в рисунке или тексте); деятельность шаманов подтверждала существование «духов» и наоборот. Можно утверждать, что пока «Слово» не было письменно зафиксировано в великих религиозных книгах человечества, типа «Вед», «Авесты», «Библии», «Корана» и других, первичная духовная Культура   Логоса  не могла вступить в свои права.


В метаисторической динамике культуры именно МИФы, а не Информация,  играли на  первоначальном этапе существования человечества важнейшую роль. Однако считать язычника «диким человеком» не верно, ибо он обладал такой полнотой знаний о природе, которая нам и не снилась. Мы не спасемся от экологической опасности в наши дни, если не восстановим эту полноту понимания Природы, свойственную так называемой «Дикости».

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

а) стихийная целостность сознания и неотделимость себя от  Социума и Природы;

б) единство Рода и Природы;

в) целостность  родов во Времени (связь поколений через «культ предков»);

г) целостность в пространстве через связь Материи и Духа путем обожествления Природы.


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно,  в чем-то весьма  поверхностном понимании   мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом),  на неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личность, вступить в равноправный диалог с Богом.

                                         3.  СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»)

Рассмотренный в предыдущем параграфе тип «сознания  язычника» является типичным родовым сознанием. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, традиционно  обозначаемую культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

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

Этот тип сознания получил у нас название «Не-мы сознания» по причине первоначальной неспособности человека сделать это сознание своим внутренним содержанием. Оно строится поначалу лишь на страхе Божьем. По сути дела,  вплоть до настоящего времени остаются люди, которые так и не смогли сделать «божественные заповеди» (подлинно человеческую этику поведения) своей  осознанной  жизненной тактикой. Они подчиняются  моральным нормам жизни из-за страха перед наказанием Божьим.


Треугольник «Бытия» становится вертикалью в Небо, поскольку «Человечество», «Мир» и сам «Человек» располагаются на одной прямой, упирающейся в треугольник «Инобытия». Материальное воплощение этого стремления в Небо осуществляется Церковью как единственной социальной системой, способной реализовать его. Она берет на себя функцию презентации Абсолюта в мире «Бытия».


В классическом варианте нормативного «не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас прежде всего с «Я-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово,  и с «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь, после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) стал способен обратиться к Богу на «ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. У них такой испуг перед духами природы, что заменить отдельное от них «Он» на близкое и эмоциональное «Ты»,  психологически совершенно нереально. 

Доминанта Логоса поначалу  еще не означала  появления Иисуса Христа. Это было  лишь предожидание Мессии, каким  дышат все книги Ветхого Завета. Нормативное сознание свойственно, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

Обращение к Богу становится личным, но это всегда обращение  «на грани неверия»,  выраженного в  таких строчках Ф.И.Тютчева:

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


Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви. Образцом такого типа сознания является сам Христос и  люди, на руках которых появляются стигматы – следы от ран Христа. 

Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем оба первых типа сознания («мы-сознание» и «не-мы-сознание») носят рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» место «Я» и «Ты», Он наиболее духовно актуален.


Однако в социальном плане эти два типа сознания еще не личностные, скорее «соборные» («мы» и «не-мы»), ибо личностной этап развития еще нужно обрести. Именно поэтому в самой продвинутой религии – христианстве  «личностной план» так важен для духовного обращения христианина.

Как отмечалось в цитируемой книге «Экологические корни культуры», (№ 2, стр.) ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «преходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями  отдельной человеческой души.

Конечно в современном мире качество технической коммуникации с помощью Интернета и мобильных телефонов резко повысилось. Но это, как ни странно не привело к нравственному росту   человеческих качеств в мире.

Безличная сила ЗАКОНА может быть преодолена только БЛАГОДАТЬЮ, нравственным  механизмом социальных связей, построенном на Любви. Эту идею принес с собой Иисус Христос, совершивший великую жертву Слова, Логоса во имя Любви.

             Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

1.Одухотворение Природы и одушевление Человека происходит  через монотеистическое их понимание как  творений Единого Бога.

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

3.  Божественное понимание Единого Времени приходит  как понимание  Космического времени.
4.  Связь Человека и Бога осуществляется через духовную (а не материальную) жертву - Покаяние.
                                  
4.ВОЗМОЖНОСТИ «Я-СОЗНАНИЯ» («ФАКТ»)

Закон в этом типе сознания уступает место Благодати, а Варварство сменяется Цивилизацией. От Бога людям благовествованы отношения, основанные лишь на Любви. Но только малая часть людей сделала их своим внутренним содержанием.


Зато с помощью Науки личностное «фактологическое» познание смогло открыть энергетическую природу материи и мира. Эта природа была недоступна человеку вне научных способов познания. Однако Наука открывает  человеку только мир материальной энергетики. Духовные энергии пока остаются тайной «за семью печатями», хотя отдельные прорывы все-таки случаются (например, в «исихазме» Григория Паламы).


Если носителем «не-мы - сознания» является верующий человек, то носителем нового типа сознания выступает творец, исследователь (художник или ученый), а шире - любой человек, открытый к личностному пониманию  мира с помощью научно-творческих  механизмов познания. А.С. Пушкин писал, что «самостоянье человека - залог величия его!» 


Треугольник «Бытия» впервые выступает в этой системе отношений как настоящий треугольник, имеющий три вершины: Человек (индивид), Мир и Человечество разведены здесь по своим местам. Чтобы соединиться в единую систему, им необходима дополнительная энергия,  обретаемая человеком  в личностном познании мира и себя самого. Это творческая энергия, увеличенная контактами с Богом,  преображает мир по законам красоты, преобразовывает мир в научно-техническом прогрессе.


Получаемые в итоге этих преобразований «личностные знания» выше по статусу, чем «нормативная информация», хотя бы потому, что более энергоемкие. В особенности это ясно в чисто человеческом плане, ибо «фактологическая информация» более человечна, эмоциональна, «сердечно наполнена». Она теснее связана с Личностью, ее духовной сутью. Механизм «Страха Божьего» сменился  более эмоциональным «механизмом Любви». («Более активно работает «сердечная чакра», - сказал бы йог).

Для этого типа сознания всё то, что внизу, то и наверху», а «микрокосм глядится в Макрокосм». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Ты-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас.  С другой стороны в разделенности и принципиальной несовместимости мира Бытия с миром Небытия есть также глубинный духовный замысел Бога. Их объединение – залог порождения новой цивилизации, а старые остатки человечества будут сметены с лица планеты. Наше слишком глубокое проникновение в мир Инобытия чревато приближением глобальной Катастрофы, которая обновит сознание и Бытие человечества. Но многие ли при этом выживут? 


Вместе с тем, чисто атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими  лакунами между миром  Бытия и Инобытиём. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


Абсолют выступает здесь в форме «Ты-сознания» (Единство Сознания и Подсознания в Человеке), а Личность начинает осваивать свое собственное Подсознание, первоначально через более адекватное понимание значения снов в своем развитии. Попытка человечества  создать теорию своей Целостности на основе только «Ты (не Я) – сознания» объясняется только логическим безумием его духовного мира. Даже мало-мальски грамотному психологу понятно, что «Ты (не Я) - сознание» комплиментарно (дополнительно) к «Ты-сознанию», и эта дополнительность - залог уникальной устойчивости Человеческого Разума в Космосе.


В этой связи видна относительность  материалистического утверждения экзистенциалистов («Ад - это другие»), равно как и противоположной, чисто духовной иллюзии («Рай - это другие»), если они не вступают в комплиментарные отношения друг с другом,  когда Путь ученого - Познание, а Путь творца - Преобразование мира. Человек очень быстро начинает сознавать истинность утверждения:


«Вертится мир вкруг человека,  - ужель, недвижим будет он?» (А.С.Пушкин)


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

Подлинно духовное и материальное преображение ждет человека лишь в эпоху «Духовной инновации», но все основные ростки этого «величия»  Бог уже засадил в человека  в наше время.

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

2.  Бессилие перед Бесконечностью Пространства и вечностью Времени.
3.  Связь Человека и Бога через личностное Познание, за которое приходится платить «странностью», «забывчивостью», одиночеством  и другими «стереотипами» творческого поведения.
4.  Одушевление «однобокости»,  фрагментарности познания и  чисто духовная или чисто материальная его преувеличенность, отход от спасительного равновесия и гармоничности.
                           5.  «Ты-СОЗНАНИЕ» («Духовная инновация»)


В ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое знание» понемногу уступает место духовной мудрости, которая получила у нас название «Ты-сознания».

Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер.  Но это и свидетельство неотвратимо приближающейся Глобальной Экокатастрофы мира.   Человечество, правда, еще может встать на  путь медленной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.  Однако в ней главное – возврат к земле, уход от городской цивилизации, к которому многие еще совершенно не готовы.


Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности, в частности полевых  структур  Инобытия.


Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать бесовского  адского дыхания нами же загрязненной  Природы. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу, то есть примет в массовом порядке Его установления и переменит взгляд на Природу.  


Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, которые мы связываем с овладением человеком «полевого уровня» - инобытия  своей корпускулярной структуры. Во многом речь идет об овладении тем состоянием при Жизни, которое наступает только  после Смерти.


Механизмы входа в это состояние давно уже описаны в мистических учениях любых религий. Для православных - это «личное подвижничество»; воспитание «Великой Души» - у индусов; «суфизм » - у мусульман. 


В соответствии с нашей схемой «Бытия» - «Инобытия», треугольник «Человек» - Мир» - «Человечество» снова соединяется в одно целое (но не в точку); скорее,  это спираль постоянного духовного преобразования и  взаимного совершенствования всех составных частей глобальной духовной эволюции.


Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе,  и непостижимое единство Личности и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия». Об этой гармонии прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется, прежде всего,  через познание тайны Смерти. Человек начинает по существу осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны одного единого духовного Пути, приятие которого означает для него возложение на себя  новой ответственности перед собой,  своим миром и Инобытием. 


В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность, дополнительность и условие духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они»  как единство: «он+она+оно») и диалектическим Словом ( объединяющим «Мы-Ты-Я») даёт возможность  человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (как  Энергетики Всеобщности).


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять  единым  Пространством - Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». Поддержание устойчивой связи с Богом в форме постоянных вопросов и получаемых самим собой ответов, вроде того, как Адам мог общаться с Богом до Грехопадения, есть суть духовного «диалога», характерного для Духовной Инновации.  


Человеку станет, наконец,  доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова и  контакт с людьми в Иномире (См. №№ 4, 5 и 34)


Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями.


Вспоминается в связи с этим фраза героя  одного из романов братьев Стругацких: »Тушили мы тут давеча одну паршивую галактику, да так и отступились». (Передаю по памяти).


Рубеж тысячелетий открывает нам возможность колоссальной смены парадигм, картин Бытия-Инобытия, рисуя новую величественную возможность для прорыва человека в Космос. Научно-духовная парадигма Нового Времени (от Ренессанса до ХХ века) будет постепенно вытеснена парадигмой «Новой Жизни» (по «Откровению» Иоанна Богослова).


Земля останется при этом колыбелью цивилизации в полном смысле этого слова, ибо будет лишь вселенской «школой - детским садом» для разумного человечества, где не только социализируется юное поколение землян, но и происходит «цефализация» животных, приобретают зачатки разума «растения», пробуждаются эмоциональные эмбрионы в минералах, а, может быть, появятся и «разумные бактерии», кто знает?


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть новая эволюционная  Культура. Это - инновационная культура, которую мы обретаем в ходе духовной Трансформы.
                                6.   Голографическое сознание:

Для голографической концепции СОЗНАНИЯ имеет значение не просто общность с одним из фрагментов мира:

-  прислонение к Природе в концепции «Мы-сознания»;

-  понимание себя как божьего творения в духе «Не-мы-сознания»;

- открытие самого себя в понимании «Я - сознания»;

- «мой, личностной диалог с Господом» как основа «Ты - сознания», а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей.  (Ты-Сознание)

 Бог создал мир с помощью своей мысли «Логоса»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  БГ, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих мир. Это опредмечивание происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира, пока без осознания Целого. 

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

- использования единых для всего рода слов и создания общей для рода условной картины мира  в Мифе;

- опоры на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;
- создания личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;
-  понимания необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

 Можно признать справедливость буддистского утверждения об иллюзорности мира (мир как «майя»), но только до уровня, когда человек начинает понимать, что ощущения его органов чувств – лишь условная система воспроизведения им  самой БГ. Но сама  БГ не иллюзорна, она подлинная  реальность, добраться до которой можно только после большой духовной работы по адекватному пониманию  специфики  духовно-физической картины мира. 

Как мы уже показали,  Карл Прибрам (См. в Библ., №13) доказал, что   наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографической природы  сознания человечества происходит в тесной связи с возможностью глобальной Катастрофы. Речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных сущностей людей прорвется к высшему типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к загрязненной  научно-технической цивилизации, до конца  заполонившей мир своею экологической грязью. 

То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.
2.  Глава: «МИФОЛОГИЧЕСКАЯ ИНИЦИАЦИЯ ЧЕЛОВЕКА»:

                     2.1.  Механизмы сознания:

               1)  Осознание целей жизни  и Выживание:
Для чего нужно человеку в принципе  сознание?

- прежде всего, для выживания в этом материальном мире, которое начинается с его ИНИЦИАЦИИ в нем;
 - для осознания после этого основных целей его жизни;

-   для претворения в жизнь осознанных целей (как контроль качества);

-  для поддержки информационного канала с Сознанием более Высшего Порядка, управляющего Инициацией.
Всё крутится, прежде всего, вокруг проблемы Выживания Человека. Попадая на Землю из мира Инобытия, где он был чисто волновой сущностью, Человек  должен приспособиться к новой внешней среде, имеющей материальный характер, но остающейся тесно связанной с его  «райской способностью» воплощать голографические образы сознания в материальные объекты, в чем ему помогают органы чувств. 

Сначала ему кажется, что они им полностью руководят, он целиком  подчинен этим материальным объектам, поэтому он вырабатывает в себе мифологическое сознание, в котором сам   является только придатком Природы (Мира объектов).
Постепенно он откажется от этого представления, но это произойдет далеко не сразу. Чтобы выжить, ему нужно ставить перед собой какие-то цели. Природа диктует ему пока одну цель – Выживание. Ей-то он и полностью подчинен.

                               2)  Механизмы выживания:
Принципиальных механизмов выживания у человека с земным  сознанием три:

1)  Познание Природы, её законов, их территориальной специфики, где носители сознания   обитают;

2) Научное познание Природы;

3) Обращение за помощью на Небеса, где проживают Духи Природы, способные оказать Человеку помощь и поддержку в ходе Выживания в Природе.

  Познание Природы даётся человеку двумя путями:
- через контакт с духами Природы с помощью жрецов, волхвов или шаманов;

- через научное познание окружающей среды.

   Язычник, обладающий мифологическим сознанием, учится управлять Природой (термин «знать» здесь не совсем корректен) через помощь  низших духов Природы, которых он сумел умилостивить с помощью вышеозначенных посредников путем жертвы. Мифологическое познание природы не  является подлинным познанием, а  есть всего лишь своеобразный торг: «баш на баш»: мы вам воздаяние, а вы нам – благоприятный к нам настрой природы.
Между язычником и Природой находится,  по сути дела, не человек (шаман, волхв, жрец), а Магия, ибо именно она является инструментом  магического воздействия  на Природу через связь с её  духами.

 После Средневековья человечество обрело другой механизм Познания Природы – Науку, но также не адекватный в своей подлинной сути, как не адекватна и Магия.
В отличие от Магии, Наука старается «познать» Природу, а, когда ей кажется, что она  познала её, она пытается произвести соответствующие технологические  и практические изменения, опирающиеся на это познание.  

На различие между Магией и Технологий не так велико, ибо, как  в той, так  и  в этой не хватает  подлинной Любви к Природе, на основе которой её не нужно менять, а с ней надо договариваться, находить консенсус, устраивающий как Человека, так и Природу. 

Это обстоятельство стало особенно ясным в последнее время, когда доказано, что Земля – живой, чувствующий организм, просто живущий в другом масштабе времени, чем Человек.

Обращение за помощью на Небеса также представляет собой двойственный процесс, требующий, с одной стороны посредников (Шаманов, Жрецов, Волхвов, Священников), а с другой стороны предполагающий  поиски подлинного знания Духовной  Природы, такой, какой она сотворена Богом, а не   с помощью Науки. Наиболее правильным является Третий Путь – познание через самого себя, наладив «Диалог с Богом».
Познать  сотворенную Богом  природу можно только, обратившись к самому Творцу за разъяснением её секретов.  Получить их можно в диалоге с Богом, путем молитвы или медитации, в  «расширенном состоянии сознания» или при длительной аскезе и обращении напрямую, без посредников, прямо к  Богу.

Наука  открыла для себя «экологический императив», приближающийся к пониманию природы, но  познать природу можно только в Любви, обращаясь напрямую к Богу.  
                               3. Накопление духовного качества:
И, тем не менее, Наука познаёт Природу, ибо понимание планеты как «живого субъекта действий» также получено с помощью науки, в частности, методом гелиометрии. (См библиография, № 30.)
Процесс накопления духовного качества обеспечивает «трансперсональность» сознания,  включающую коммуникативную специфику  познания, как составную часть.
Главной особенностью «трансперсонального сознания» является его неспособность к самодостаточности, самолюбованию и самомнению, ибо оно хорошо понимает, что  Истина – не в головах у людей, а «между ними», то есть, может быть воспринята только в диалоге как «консенсус высоких договаривающихся сторон».Важной стороной этого типа сознания является «холистическая парадигма»,  целостный подход к миру, где четко определено место и самого исследователя..
В особенности это характерно для целостного  понимания Бога. Божественные Истины нам даны не напрямую, а приходят в форме сакральной интуиции, как  мгновенное ощущение, инсайт, чтобы потом  уйти, ожидая часа последующего духовного просветления.   

В промежутках между этими просветлениями растет наше духовное качество, чтобы встретить очередной инсайт с более глубокими результатами. Но окончательного просветления  никогда  не бывает полным, ибо подняться до уровня сознания Бога отдельной человеческой душе принципиально не дано.
Вместе с тем промежуточные, коммуникационные результаты налицо, о  чем свидетельствует хотя бы сам факт Бессмертия человечества, пускай прошедшего через многие бифуркационные потрясения на земле, но всё же продолжающего существовать дальше.
При этом совершенно не важно: происходит это за счет внутренней системы безопасности или через внешние влияния, - на всё Воля Божья. Скорей всего они работают, как дополняющие друг друга системы.
                                           4. Смерть как Переход в Инобытие:
По мере обретения духовной Мудрости, встроенной в постепенное накопление духовного качества личности, отдельный человек все ближе и ближе продвигается к Смерти – бифуркационному Переходу  из мира Бытия в Духовное Небытиё. 
Мир Небытия – мир ментальный, энергоинформационный и волновой, потому именно духовные накопления, а не физическая сила там будут обладать высокими ценностными качествами. 


 Христос призывает всех своих сторонников просто  «уверовать в Него», чтобы войти в Царствие Небесное с  поднятой или опущенной  головой, кому как уж будет дано.

  По представлениям некоторых сектантов, Ад находится  не на  Небе, а на Земле, ибо именно на ней, мы получаем запас прочности, необходимый для пребывания в ментальной теле на Небесах. Но здесь мы получаем этот запас в колоссальных муках, в зависимости от степени заработанной ранее Кармы, именуемой в Христианстве Судьбой.
   При этом возникает странная закономерность: высокий уровень успешности на Земле не гарантирует «успеха» на Небе, а напротив прохождение здесь тяжких испытаний,  земных мучений даёт гарантию высокого положения в Небесной Иерархии. Именно поэтому нас не стоит завидовать земному успеху, ведь подлинная жизнь души происходит на Небе, хотя бы  потому, что земной этап – это Временность, а небесный промежуток жизни – Вечность. 

   
 2.2.  Тринитарная целостность личности (Тело- Душа – Дух):
В системном плане Человек представляет собой единство Тела, Души и Духа. Мы делаем попытку уточнить  и  дополнить эти элементы Целого в Человеке расширяющими их сущность смысловыми эпитетами. Универсальная схема любой развивающейся антропоморфной системы:  Жизнь (Бытие) – Смерть (Небытие) и балансирующее их Инобытие (Бессмертие души), представляющее собой мир энергоинформационных полей всей  Вселенной, как  физической, так  и ментальной.   Именно поэтому мы уточняем состав системы Человек: Тело Жизни – Душа в Смерти – Инобытие Духа. Тело человека играет определяющую роль во время Жизни, Душа – после Смерти, а механизм баланса того и другого – это Бессмертие  Инобытия,  духовная сфера человека, зависящая напрямую от его постижения мира Бытия,  определяемая  Инобытием.  Посмотрим на этот процесс с разных сторон.

                                     2.2.1. Рождение как первый Переход:

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

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

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

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

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

    Переход от Мифологического сознания к сознанию Нормативному – это переход от детства к подростковому возрасту, когда  ребенок не под влиянием родителей, а самостоятельно  ходит в храм, начинает интересоваться Библией и осознанно воспринимать Бога как личность реального Иисуса Христа, пострадавшего за весь мир, чтобы спасти его. 

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

                   2.2.2  Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

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

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


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

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

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

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

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

                   2.2.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

       -  вера в Бога и Любовь к Нему;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями  личных путей к Богу;

       -  милосердие,  оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

                              2.2.5.   Духовная вселенная сознания:

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

Все они поддерживаются во Вселенной  соответствующими комплексами информационно-энергетических и полевых структур, обеспечивая им собственную устойчивость. В процессе развития благодаря бифуркациям происходят качественные сдвиги и порождаются новые типы ментально-физических образований. Илья Пригожин называет их "диссипативными структурами". (СМ. Библ., № 35).
Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня   универсальной сушности: ВЕЩЕСТВО, ЭНЕРГИЮ, ИНФОРМАЦИЮ И ДУХ.

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

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

         «Ведь если умирает человек, с ним умирает его первый снег

         И первый поцелуй, и первый бой - всё это забирает он с собой». 
Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
                                             2.2.6. Человек: Тело – Душа – Дух:

 Человек как целое состоит из следующих процессов: «жизнь Человека» + «смерть Человека» + состояние сознания, известное как «сон Человека», а  в троичной целостности составляющее  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 

Инобытие человека, вступительным пропуском в которое служит накопление определенных  духовных качеств, является балансирующим началом  всего Бытия, как в плотном мире, так и в тонком.  Этот баланс осуществляется через связь каждого человека, точнее его подсознания, активизирующегося во время сна, с Энергоинформационным полем всей Вселенной. 

    Традиционное для Православия рассмотрение Человека как тринитарного единства Тела, Души и Духа  вполне корреспондирует с нашим системным подходом к пониманию подлинной структуры духовно-физических систем в мире. Христианство одним из первых пришло к осознанию балансирующей роли Духа в понимании сущности Человека. Только осознание доминирующего значения Духа в бифуркационных стадиях  состояния системы «Человек» даёт нам возможность выбраться из неотвратимо  надвигающейся на нас  Экокатастрофы. 
Её следует осознать, прежде всего,  как катастрофу самого Человека. Излечим духовную патологию   Человека, спасем мир от Катастрофы. Тем более, что любая Бифуркация планетарного уровня не может совершиться в один день, например, 21 декабря 2012 года. 
Вопреки мнению большинства медиков залогом здоровых тела и души  является не свойственное всем им  правильное функционирование организма, а  именно его духовное   состояние. Только Дух даёт указания  всем органам тела и души болеть или быть здоровыми. Его и нужно лечить в первую очередь. Тогда отпадет необходимость дополнительного вмешательства в функционирование  самих  тела и души, остающихся пока ещё полной загадкой для медиков.

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

По мере приближения Глобальной Бифуркации все заметнее становятся отклонения в состоянии человечества на душевном и физическом уровне: увеличились пандемии, типа «свиного и птичьего гриппов», растет количество  суицидов, психических отклонений, наркоманов, алкоголиков и т.д.
    Страдает и Духовность, если судить по тому, как посещаются церкви любых конфессий на Западе: отток числа верующих заметен везде. Россия пока еще держится, как держится и Восток. Но и  у нас, и на Востоке есть свои духовные проблемы.

Однако  можно с уверенностью утверждать, что накал духовных проблем в России – самый маленький. Нам не свойственен, как  западный отток  людей от Веры, так и взлет исламского  фанатизма, как  на Востоке. Россия всегда держалась дружбой народов, населяющих её огромную территорию.

С одной стороны скрепой  Российского Духа было огромное пространство нашей  территории, а с другой – 

Духовная Преемственность Православия по отношению к древнеславянским верованиям. Раскол у нас был свой, но не такой острый, как Реформация на Западе, подорвавшая духовные устои католицизма.

 В итоге мы могли бы перефразировать известную пословицу о Теле и Духе: «Здоровый Дух гарантирует здоровое Тело».

 Думается, что Господь так заботится о духовном благополучии России, что она является посредником между Западом и Востоком. Роль посредника в наше время очень велика, ибо он берет на себя функции гармонизатора, хранителя гомеостазиса всей планетарной  системы.

          2.3.  Космический масштаб эволюции планеты и  личности:
Бессмысленность существования, как мы уже говорили, и потеря смысла жизни  - частная причина самоубийств и ухода людей, остро чувствующих невозвратимую потерю сущности своего существования.

Сегодня это ощущение касается почти каждого человека на земле. Да и знает ли смысл своего существования все человечество? Каков был Замысел Господа Бога по отношению к нам?

До определенного времени эта проблема занимала только философов да служителей культа. В святоотческих трудах христианской церкви накоплен огромный опыт смыслов человеческого существования, как практический, так и теоретический.

Коротко его можно свести к такой формулировке: «Смысл жизни в познании замысла Господа и в  приближении к Нему, чтобы в конечном итоге слиться». Отбросить этот огромный опыт по постижению Бога уже не удастся, ибо на пустом месте  можно создать только «пустое».
Опираясь на библейское предание и современную научную парадигму эволюции мира, мы пытаемся разработать комплиментарную  системную модель эволюции человека, включающую, как требования религии,  так и науки. Их противостояние носит чисто исторический характер, а в ХХ1 веке мы входим в такой виток существования человечества, когда в преддверии предстоящей глобальной катастрофы весьма обостряется проблема Баланса, Равновесия,  системной Гармонии  двух подходов: научного и религиозного.

Исходя из необходимости  такого баланса, наша модель включает:

                           2.3.1. МОДЕЛЬ ЭВОЛЮЦИИ ЧЕЛОВЕКА:

А. Большой взрыв и сотворение мира по Библии («Шестиднев»);

Б. Грехопадение человечества

В. Последовательная смена цивилизаций и рас через катаклизмы типа Потопа;

Г. Первое пришествие Христа на землю

Д. Переход к ноосферной цивилизации через глобальную Экокатастрофу.

Е. Апокалипсис

Ж. «Новое творение мира» и «новой жизни».

                           Рассмотрим их по отдельности:

А. Большой взрыв и сотворение мира по Библии:

Для понимания сущности  эволюции мира  важна последовательность смены этапов эволюции, понимание причин переходов и механизма их осуществления.

Противоречий между теорией Большого взрыва, построенной на концепции «разбегающейся Вселенной» и нашим пониманием её как «пульсирующей Вселенной», которое близко  к библейскому, не так уж  много. 

После начала творения (возможно, в форме Большого взрыва) и до Апокалипсиса Вселенная разбегалась и пульсировала в одном ритме ожиданий, а после Апокалипсиса начнет сжиматься, вплоть до точки Перехода к новому этапу Бытия, открывающему новый виток развития и  названному  в Библии «новой жизнью».

Причина сотворения мира Богом есть «великая тайна», нам не известная. Традиционно считается, что Бог сделал это по своей природной Благости и по Любви к человеку.

Но поскольку Бог все знает, пребывая не во времени, а в Вечности, предстоящее Грехопадение человека не было для Него секретом, что  означает только одно: оно было запланировано  как этап на пути  дальнейшей эволюции сознания человека.

Первый этап эволюции от Сотворения мира и до Грехопадения человека характеризуется особыми отношениями человека и Бога. Адам и Ева имели в Раю два важных качества - свободу воли и право на непосредственное Богообщение.

Но они внутренне противоречивы, ибо Богу важно, чтобы человек не стоял на месте, а духовно развивался. Противоречия - стимул развития.

Свобода воли в своем развитии молчаливо предполагает право на отступление от запретов Бога, а право на Богообщение в Раю  человеком вообще не ценилось, ибо получено было  задаром. Человеку казалось, что общаться с Богом он будет всегда, едва только захочет. Все это и сделало возможным сам факт Грехопадения.

                                             Б. Грехопадение человечества:


Первоначально Вселенная функционировала в своем не проявленном варианте, который связан с «Райской жизнью» человечества. После грехопадения Адама и Евы, мы имеем дело уже с «Падшим человечеством», которое пытается судорожно освободиться от состояния греха, но никак не может. Кроме того, в этом мире начинает доминировать не Дух, а Материя, ибо греховность возможна только в материальном мире. В мире Инобытия греха в нашем земном понимании нет.
Таким образом, человек в результате грехопадения   был перемещен из целостного мира Инобытия (Рая) в наш мир, который разлетается в соответствии с теорией «Большого взрыва» на отдельные кусочки. Человек также перестал быть целостным, а стал «кусочным», отдельным, частным человеком, потеряв свои райские качества Всеобщности  и ощущения Целого, обеспеченные постоянной связью с Богом.

Для познания сущности грехопадения важно  понять его  причины  и механизм  реализации. Причиной грехопадения, стала, на мой взгляд, переоценка Богом, наделившим человека «свободой воли» духовых качеств  юного ещё человека. Без внедрения в  его сознание   границ применимости этой свободы воли., вырабатываемых тяжким духовным опытом, человек не был на уровне  мощи своей «Свододы воли».

. Бог предупреждает перволюдей, чтобы они не ели плодов с «Древа познания Добра и Зла». Но Он не дал четко  им понять, что в результате нарушения этого требования, они потеряют именно то, что подвинуло их на сей подвиг, то есть, «ощущение бескрайней свободы воли». Полная «свобода воли» давалась человеку только в Райских условиях, в ситуации  постоянного непосредственного общения с Богом.

Как только Добро и Зло разделились, выделившись  из состояния своей «райской синкретичности», раскаяние за  Зло стало, по сути дела, «духовной границей», пониманием ограниченности человека  перед опасностью его бушующей «страсти-воли». Второй такой границей стала Смерть, ибо вместе с грехопадением человек потерял и своё райское Бессмертие.

Кончился «баланс Добра и Зла», сохранявшийся в Раю, ибо   в обычном проявленном мире сохраняться он  уже никак не мог. Зло стало понемногу перетягивать «одеяло на себя», охотно потворствуя  человеку проявлять неограниченную свободу воли  без духовных ограничений, свойственных человеку в Раю. Но по большому счету это стало предательством самой «свободы воли», ибо породило ситуацию, чреватую глобальным Экокризисом.

Духовная диалектика всегда такова, нарушение баланса во имя благих замыслов, приводит к противоположным результатам. Как известно, «благими порывами устлана дорога в Ад». Именно «Земное Бытие» и стало таким Адом для человеческой души. Библейские Ад и Рай, таким образом, переместились из мира Инобытия в мир Бытия, стали привычным местом обитания Человека.
                       
В. Последовательная смена цивилизаций и рас через катаклизмы типа Потопа:
Второй этап эволюции от грехопадения до Первого Пришествия Христа повествует нам уже о падшем человечестве, наделенном языческим сознанием.  Бог любит человека даже после падения, тем более Им Самим  запланированного  как «отрицание отрицания».

Право на Богообщение заменяется в результате грехопадения на языческую «целостность человека с Природой». Таков механизм равновесия в  грехопадении: тварная природа заменила в сознании человека Бога, ибо способность прямого Богообщения утеряна, а в принципе  вне  системы общения человек существовать не может, ибо имеет коммуникативную сущность. Но, как ни странно,  свободное Богообщение  может быть для некоторых душ восстановлено только ценой отказа от своей коммуникативной сущности, то есть, в полном  одиночестве, аскезе  и в молчании. Человек должен подняться над собой и заработать снова  право на Богообщение ценой мучительных усилий. Нужна жертва, наподобие той, которую принес для людей Христос. 

Но ранее через пророков человеку  был дан Ветхий завет и другие божественные книги, как Веды, Авеста, Трипитака, а позднее Коран, формирующие зачатки уже иного, не языческого сознания.

Однако, люди до конца так и не вняли  голосу Бога, проявленному в этих книгах, а стали еще дальше от Него отпадать.  Тогда они были  подвергнуты  «испытаниям водой», то есть Потопом.

Потоп - эти типичный бифуркационный  механизм ускорения эволюции, но о его сущности  такой подход  ничего не говорит. На наш взгляд, катаклизмы типа Потопа, выполняли двойную функцию: эволюция человека должна совершаться в связи с природой - окружающей человека внешней средой, которая формирует сама по себе основные аспекты  отражения  природы  в мозгу,  то есть,  само  человеческое сознание. Правда, по голографической парадигме: всё наоборот: сознание формирует материальные отражения мира в нашем мозгу с помощью органов чувств по Голограмме Бога. Правильнее было бы сказать, что это обоюдный процесс.

Причиной Потопов стала не столько необходимость «наказать падшее человечество». Бог о «справедливости и возмездии» в таком примитивном  варианте по своей природной Благости вообще не помышляет, важнее было  создать новую внешнюю среду  для человечества  путем  смены уходящего в небытие  языческого сознания.


Что мы знаем об этой последовательности? Весьма немного: Лемурия, Атлантида, Гиперборея.  Все знания взяты из оккультных источников, а, значит, весьма недостоверны. Не потому они  плохие, что оккультные, а потому что даны грешными людьми, которым свойственно ошибаться. Тем более, человеческая память вообще ограничена.

Если «сорок дней и сорок ночей идет дождь», то он зальет водой довольно большое пространство, которое потом возродится к новой совершенно жизни, ибо вода - лучший в мире носитель информации,  для «забеременевшей от нее земли». Люди после каждой бифуркации получают «новый мир и новую землю», к которой должны адаптироваться с помощью нового типа сознания. Ной уже не мог быть «язычником», потому что точно знал, что Бог есть!

Однако залиты водой были далеко не все пространства суши на планете. Никаких древних источников в Китае о Потопе не сохранилось. Не означает ли это, что менталитет китайского народа был вполне угоден Богу и никаких изменений ему  не требовалось? Вопрос остается открытым. То же самое с Японией, хотя залить её водой из-за географической близости моря ничего не стоило. Но, возможно,  что контуры материков были тогда иными.

Праведное сознание Ноя вносит в эволюцию человечества важное качество - после него природный, языческий человек становится человеком «религиозным», иначе говоря, имеющим уже зачатки веры в Бога. Урок, преподанный такого  рода катаклизмом,  даром человечеству  не прошел. Вера в Господа возникает и держится на «Страхе Господнем» Но видимо не долго, ибо после её потери  последовало пришествие Иисуса Христа, смыслом появления которого было не только «Спасение человечества», но и необходимость обретения нового личностного познания-сознания для самих людей. Человек должен был опираться уже не на внешние опоры: политеизм или монотеизм, а на Самого Себя. Но эта пора несла в себе и своё собственное проклятие, связанное с опасностью порождения промышленной цивилизации.
Потомки Ноя впали в очередную гордыню, почувствовав себя создателями новой, городской по преимуществу цивилизации, и спасителями природы, ибо сохранили для неё  «каждой твари по паре».


                                                 Г. Первое пришествие Христа на Землю.

Гордыню социального человека, доминанту в нем примитивных представлений об «общественном характере» должен был излечить Иисус Христос, который апеллировал к самости человека, его личностному «самостоянию».

Человеку было обещано не только личное спасение, но и  «спасение со всеми и во имя всех». Нормы социальной жизни, отраженные в «Заповедях Моисея», не уберегли человека от греха, ибо не оказались способными долго продержаться  на единственном тогдашнем  механизме Веры - «Страхе Господнем».

Страх быстро и легко вытесняется из сознания и не способен служить долговременным инструментом нравственной социализации личности. Именно поэтому Христос в своей Нагорной проповеди открывает народу совершенно иные заповеди морали, построенные на личностной активности и индивидуальном выборе души:

· любите врагов ваших и благословляйте ненавидящих вас;

· если ударят в правую щеку, подставьте левую (то есть, старайтесь окончить дело миром);
· делайте другим только то, что сами хотели бы получать от них;

· одалживайте, даже не надеясь на возврат;

· будьте милосердны, как Отец ваш Небесный;

· не судите, да не судимы будете;

· прощайте сами  и другие вас также простят.

                 Никакой актуальности в наше время эти заповеди не потеряли, а напротив стали только еще более значимыми для нашего собственного  выживания и спасения в условиях гибели промышленной цивилизации.  Однако по этой новой морали человечество начнет жить только после испытания Глобальным Катаклизмом, как это и было во времена Ноя.
Нам важно понять причины и механизм эволюционной смены сознания, имевшей место в данном случае. Причины понятны: человечество вновь пало, но почему его не уничтожили, как раньше с помощью глобального природного  катаклизма?

                 Ответа может быть два:

·  во-первых, речь идет о столь глобальном падении и необходимости столь глобальной перемены сознания, что это под силу только Сыну Божьему, а не природному катаклизму;

· во-вторых, необходимости менять природную среду не возникала, иначе бы это могло сильно нарушить создавшийся  к этому времени всепланетный баланс  природы.

Верны, скорей всего, обе причины. Перемена, произошедшая  в сознании человечества по причине явления Христа народу, была действительно фундаментальна.

По нашей концепции четырех типов сознания, присущих человечеству, произошла смена НОРМЫ на ФАКТ.  То, есть природное, нормативное  (уверенность в наличии Бога на Земле) сознание человечества сменилось в то время на фактологическое личностное сознание, принесенное проповедью Христа. Мы пока не говорим о нормах других религий, возникших до христианства, они остались в своём Прошлом. 

Механизмом этой смены явилось, кроме самого явления Христа, еще и сошествие Святого Духа на апостолов, которые пошли после этого с проповедью  христианства на всех языках…
Этого совершенно нет в других религиях, оставшихся в своих этнических границах, за некоторым исключением.

                  Д. Переход в ноосферную цивилизацию в ходе глобальной экологической катастрофы
Между Первым пришествием Христа и предстоящей Глобальной экологической  катастрофой важной точкой истории человечества  является эпоха  Ренессанса.

 После него доминирующим окончательно стало личностное сознание, названное в нашей классификации «фактологическим».  Но личностной духовный ресурс стал быстро исчерпываться, когда человечество с помощью научно-технической революции добилось состояния довольно высокого благосостояния, в особенности в западных странах.

 Излишнее «очеловечивание мира» для него также вредно, как и  наоборот, ибо благом является только «Баланс». «Антропный принцип» стал играть слишком большую роль и в науке, а эффективность «гуманизма», вытекающего из него,  как механизма социальной регуляции, сильно преувеличена.

    Голгофский подвиг Христа явно столкнул человечество с точки зрения «общинного обезличивания», но не знающее меры человечество в результате стало придавать слишком большое значение человеческой индивидуальности в ущерб собственной  коллективности – традиционному общежитию и социальному общению. 
Наиболее наглядно это видно в наше время на примере эволюции «принципа частной собственности». Частная собственность на все виды человеческой деятельности заводит человечество в тупик. Все типы хозяйственной инфраструктуры человека: энергетические сети, добыча полезных ископаемых, водные потоки, богатства природы не могут стать частными, ибо человек еще не обрел «трансперсонологического сознания». После Глобального катаклизма это, может быть, и станет возможным.

Людям всегда легче впасть в крайность «правого или левого толка», но не придерживаться Баланса и Равновесия, соблюдая элементарное чувство меры. Средневековое Возрождение  Духа оказалось чревато  потерей Гармонии и Веры.


Вообразив себя «Царем природы», Человек подрубил сук, на котором сидит, развязав необратимый процесс экологического загрязнения окружающей среды.  Не надо даже никакой специальной природной катастрофы: человечество уничтожит само себя из-за загрязнения природы и исчерпания ресурсов своего белкового пропитания и запаса чистой воды. 
Виновен, прежде всего, научно-технический прогресс, подтолкнувший человечество к выбору «природопокорительской стратегии» в экономике. Этим была уничтожена  фундаментальная преграда, созданная  Богом на   пути  Человека к собственной гибели.  Еще далеко не поздно перейти на природоохранную стратегию экономического развития, но, очевидно, без Глобального Катаклизма и мощного  бифуркационного толчка в сознании Переход уже не произойдет. И это не пессимизм, а констатация реальности…
Жадность  погубит человека, ибо упустить деньги, которые даёт частнособственническая эксплуатация природных ресурсов, он пока не спешит. А голос экологической общественности еще слишком слаб!

Жить вне колыбели природы человечество  не может. Циолковский был, конечно, прав, считая, что человечеству не вечно жить в «колыбели планеты», но это не основание превращать планету в «свалку для отходов», а  потом «бежать, куда глаза глядят»…

Ещё до того, как люди окончательно превратят планету  в мусорную яму,  Земля сама скинет их со своего тела, как надоевшего комара, через  климатические катаклизмы, ветра, пожары, наводнения, извержения вулканов, землетрясения, цунами  и ураганы.

Есть ли выход из создавшегося положения? Безусловно,  есть!

 Он включает в себя создание СИСТЕМЫ ПЕРЕХОДА, внутри которой функционируют, как необходимые  и обязательные части, следующие элементы:

· Сеть центров  экологической безопасности общества;

· Внедрение в жилое строительство  на селе проектов автономных экологических домов;

· Создание в сельских районах с чистой природой экопоселений - общин духовно продвинутых людей, живущих в экологически чистых автономных домах с хомобиотическим оборотом земель;

· Внедрение ноосферных технологий в сферах:

· ноосферные строительные системы;

· новые транспортные системы;

· систему ноосферной энергетики;

· хомобиотический оборот в земледелии;

· принципы ноосферного образования;

· ноосферную медицину;

· новые энерго-информационные технологии.

· разработка системы ЭКОЛОГИИ ДУХА, включающей:

· воспитание  в человеке  ноосферного  (духовно-инновационного) сознания;

· осознанное осуществление  диалога  с Всевышним;

·  постоянный баланс  духовных действий;

· самообучение, самонастройка и самостояние человека в диалоге с Высшим Разумом;

· воспитание альтруизма и милосердия;

· постоянное повышение собственного творческого потенциала;

· способность к самолечению и ведению здорового образа жизни;

· создание в городе и селе локальных экологических общин с духовной ориентацией.

Основная задача Перехода - гармонизировать процессы взаимоотношений Человека и Природы, Социума и Бога. Другой важнейшей задачей является воспитание ноосферного (духовно-инновационного и трансперсонологического) сознания Человека,  и подготовка его к процессу Перехода на новый тип хозяйствования  и жизни. Однако, именно сам Человек, а не просто  новые технологии,  являются главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Технологии и методы хозяйствования задают один и довольно узкий аспект Перехода. Ноосферное видение целостно и оно предполагает также осознанное духовное подкрепление процесса Перехода, которое заключается в духовном просветлении и преобразовании сознания человека на христианских и ноосферных  основах.

В рамках анализа сущности предстоящего Перехода нам представляется, что без духовного подкрепления, без осознания Человеком  своего посреднического места во Вселенной, где-то  между Богом и Природой, воспитать новое ноосферное сознание вряд ли  возможно. А, следовательно, проблематичной становится вся историческая Перспектива.

Почему планета  в духовном отношении выше человека? Дело в том, что она - остывшая звезда. Звезды несут в своем огне изначальный огонь Бога, который понемногу остывает, но сакральная духовность при этом окончательно  не испаряется.

Человеку только предстоит когда-то стать лучистой звездой, после тысяч лет духовного преобразования, поэтому пока он ниже планеты по своей духовности. Лишь после Смерти праведные души разлетаются по Космосу в поисках каждая своей звезды.

Сам процесс ноосферного Перехода не является линейным движением вперед и выше. Он будет тесно связан с трудностями предстоящей миру Глобальной Экологической Катастрофы, которая заставит всех всерьёз отнестись к себе,  в том числе и к пониманию всех  духовных аспектов Перехода.

На наш взгляд, наряду с Верой в Бога, в процессе Перехода активизируются творческие возможности человека, ибо ноосферное качество последующей Жизни может быть обеспечено только человеком-творцом, способным как на художественное, так и на научное творчество.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг важнейшей  темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом). Но более подробно об этом  скажем позднее.

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода, в нашем понимании. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин духовно продвинутых людей,  совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем , способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом  его реализации в Будущем.


Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь все более осознанным участником самого процесса  Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья. В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком и социумом.

В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...

    Одной из принципиально новых затей подобного  проекта, в котором мы  будем обязаны  принять участие, служит предложение о сознании сети « Центров  экологической безопасности общества» (ЦЭБО).

На наш взгляд Москва, являющаяся сейчас, на наш взгляд, духовной столицей мира могла бы создать опытный образец такого центра при поддержке Совета по безопасности при президенте России.

Проект   ЦЭБО  предусматривает: 

· включение в сеть подобных станций по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией;

· постоянное отслеживание с помощью новых ноосферных методов исследования экологической ситуации в мире;

· создание исследовательской научно-технологической лаборатории для проведения всех  научно-практических работ;

· создание ряда экспозиций для показа новых достижений в сфере нософерных технологий жизни и выживания в экстремальных условиях предстоящей глобальной экологической катастрофы;

· создание медиа-структуры для постоянного проведения пропагандистских мероприятий среди населения  по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы;

· создание образовательной структуры для подготовки специалистов нового типа, готовых  к выживанию в экстремальных условиях;

· создание собственной издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов.


Проект ПЕРЕХОДА на ноосферный путь развития предлагает много решений - и частных, и общих. На основе ноосферной философии синтеза  наук и нахождения  человеком своего места во Вселенной мы можем утверждать, что мы готовы представить целостное видение процесса ноосферного Перехода и открытую технологическую систему нового способа хозяйствования, жизни  и духовного существования человека  на земле.

                                  Е. Апокалипсис и Второе Пришествие Христа:
Вместе с тем Переход на ноосферный тип сознания не означает, что дальнейшая эволюция сознания человечества будет прекращена.

Через несколько эонов человеческого существования, еще весьма не скоро по историческим рамкам развития, грядет Второе Пришествие Христа. На наш взгляд, оно будет связано с известной исчерпанностью ноосферного сознания человечества и его отходом от христианских принципов жизни.

Кроме того, на краткое время на земле воцарится Антихрист, который внешнее возьмет на себя весьма благородную задачу объединения человечества перед лицом некой неизвестной  космической опасности, Нам трудно сказать, будет это падение гигантского метеорита, климатическая катастрофа или общепланетарный кризис.

В «Откровении Иоанна Богослова» в весьма  метафорической форме этот процесс уже описан. Сейчас появилось огромное количество толкований, из которых нам трудно даже выбрать одно. (См об этом в Библ., № 36) Благодаря исторической дистанции, которая отделяет нас от этих «последних времен», ничего определеннее того, что уже было высказано Иоанном Богословом, сказать просто нельзя.
                                 

Ж. Творение  «нового мира» и «новой жизни:


Жизнь постапокалиптического человечества может быть нами спрогнозирована только в самых общих контурах. Прежде всего, человечество получит назад забытую уже способность Адама в Раю видеть сущностей вещей и называть их имена.

Кроме того, человечество наряду с  телесным  овладеет еще и «волновым способом существования», так хорошо известным  духовным вестникам - ангелам.

Все сказочные способности, знакомые  нам только по фольклору и художественной фантастической литературе, будут реализованы как обычные привычки каждого дня.

Смыл существования человека будет реализован: человечество приблизится к Богу и войдет с ним в тот тип Богообщения, который был доступен Адаму и Еве в Раю.

Но каковы причины перехода человечества на этот новый тип общения?  Нам говорить о них из-за недостатка информации  крайне трудно. Единственно, о чем еще  можно сказать, так о некой космической перспективе существования человеческой расы.

Переход к новой жизни будет связан, прежде всего, с овладением нами новым типом связи Пространства и Времени, а также их сущностными проявлениями в космосе.

Космос, как и Бог, управляющий им, бесконечен. В Космосе много весьма продвинутых в духовном отношении цивилизаций, в частности, разумной цивилизация  с планеты Орион.

 Смысл нашей духовной эволюции вкратце можно свести к задаче подняться до их духовного уровня и войти с ними в непосредственное общение, которое не оскорбляло бы ни землян, ни орионцев.

Это просветление когда-нибудь наступит,  если  подобный контакт станет реальностью. 

Тип Богообщения, который человек должен получить в этой «новой жизни» будет принципиально отличаться от того, которое он имел в Раю. ДАРОМ ПОЛУЧЕННОЕ, ДАРОМ И ЦЕНИТСЯ. Выстрадав свое Богобщение после стольких лет эволюции, человек уже это свое качество даром, за какое-то «яблочко» не отдаст.

Тут важен не столько сам факт страданий, сколько возможность через страдания получить   прямое Богообщения, способность к состраданию другим, право на равноправный диалог с Богом.

Пусть про русских говорят, что они сами создают себе трудности, чтобы «потом их героически преодолевать». При такой иронии выпускается из виду главное: лишь в преодолениях мы закаляем свой характер, выковываем новые духовные качества.

Представить, что они будут даны сытому и всем довольному американцу, мы просто не в состоянии. 

Не следует, однако, преувеличивать и значение индивидуальной активности. Результат намечен Богом, дающим нам через «свободу воли» право трудного или легкого пути к цели. По православному канону человек всегда должен выбирать к Богу «узкий путь», а не «широкую дорогу».


Русские так и делают, заслужив у западных мыслителей прозвание «мазохистов». Но что те понимают в русском характере, в загадочной русской душе?  Сами признали, что почти ничего!


Как только человечество перестанет опираться на науку и технику, выйдет на уровень «духовного самостояния», обратится за спасением к Богу, оно приблизится к реализации Божественного замысла по превращению человека в решающий фактор развития Космоса!

«Антропный принцип» - лишь частный случай сакральной структуры мира, где человек играет огромную, но отнюдь не самостоятельную роль, а всего лишь как «руки Бога». 

Лишь только после Апокалипсиса «райское человечество»  получает   возможность по любому поводу советоваться с Богом, выбирать только нравственные пути в решении своих задач.


На этом витке своего развития оно вступит в «диалогическое Бытие», при котором человек, благодаря ясновидению, будет знать «подводные камни Будущего» и сумеет их обойти.

Человечество разовьёт в себе и другие  скрытые пока в его организме качества - телепатию, телекинез, ясновидение, энергобиоз (способность черпать энергию прямо из воздуха, минуя поступление её с пищей) и другие... Этим самым оно, наконец, откажется от автотрофности - необходимости убивать растения и животных, ради их поедания.

Наигравшись социальными иллюзиями, переоценив и свои собственные индивидуальные возможности, изолированные от Бога, человек приходит  к необходимости жить в постоянном диалоге в Богом, жить в любви к Природе, себе самому и себе подобным.

Время иллюзий уже завершено. «Времени у человечества просто нет, остались одни сроки!» - мудро сказала Индира Ганди. Многочисленные иллюзии привели к тому, что мы едва не уничтожили прекрасное изобретение Господа - планету Земля, великое человечество, которое она выпестовала, пусть частично затронутое раком сатанизма.

Работа в режиме постоянного «диалога с Богом» надежно предохранит нас и от научно-технических иллюзий, и от впадения в бесовские обольщения, прежде всего от гордыни собственного эгоистического самостояния», которое мудрый Пушкин назвал «залогом величия человека».

Осознав, сколь люди отравили природную среду нашего обитания, величаться нам уже нечем да не для чего! К каким последствиям привело это наше «самостояние!» Теперь мы навсегда останемся «в смирении», даже если станем любимым инструментом Бога по построению «новой жизни».

«Потушить паршивую галактику!» - как выразился один из героев братьев Стругацких, - не велика заслуга. Более трудная задача - познать самого себя, открыть «ЗАМЫСЕЛ ГОСПОДА» по отношению к человеку, начать переделывать мир, в соответствии с этим Замыслом.  Нам этот замысел удалось представить в форме вышеизложенного.

Теперь важно понять, какое отношение эта космическая картина общей эволюции имеет к конкретному человеку? Мы исходим из закономерности повторения  в этногенезе личности  структуры  общего космогенеза всего мироздания. То есть, практически, об их морфогенетической идентичности.
                         2.4. Специфика тотально-целостного сознания (ТЦС):


                    А. Методы укрепления эмоционального единства в рамках ТЦС:


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


- высокая эмоциональная общность с Природой на территории данного социума;


-  одушевление природных явлений и одухотворение Природы;


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


-  овладение и применение секретов природы в целительстве:


-  эстетизация природы сказочными и фольклорными средствами;


-  подражание природе в ведении хозяйственной жизни.

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

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

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


        Б. Повышение разумной общности связей внутри ТЦС:

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


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


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


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


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

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

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


В. ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНО-ХУДОЖЕСТВЕННАЯ ЦЕЛОСТНОСТЬ ТЦС

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


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


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


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


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

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


Г. ДУХОВНОЕ ЕДИНЕНИЕ ЧЕРЕЗ ОБЩЕЕ ПОНИМАНИЕ ДОБРА

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


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


- рациональное понимание “Добра” как противоположности Злу;


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

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

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

                              2.5. Экология и Природа:
                        Параграф первый: "Преодоление экологического кризиса"

    Наряду с  духовным  кризисом человечество вкушает сейчас все "прелести" загрязнения природной среды планеты. Образно говоря, погнавшись за благами  цивилизации,  люди  завалили дерьмом собственную колыбель. Как и духовный кризис, печальные последствия  техногенной  цивилизации нельзя немедленно остановить, ибо они обладают длинным шагом инерции.

     Вот что писала не так давно одна столичная газета: "Урбанизация, увеличение  техногенного воздействия на природную среду в Москве, как в других крупных городах, серьезно сказывается на экологической обстановке.  Отравлены и земля, и воздух, и особенно вода, которая год от года становится все более грязной.

     Самая плохая вода в Центральном и Восточном округах,  тут на территории в 50 квадратных километров суммарный показатель  загрязнения в несколько сотен раз (!) превышает санитарные нормы.  Несколько лучше обстоят дела в Северном и Южном округах.  Лишь в Западном округе отмечается сравнительно невысокая степень загрязнения. Пока.

     За последние десять лет значительно ухудшилось бактериологическое состояние Москворецкой системы водоснабжения. То же самое происходит и с Волжской системой,   где зафиксированы повышенные концентрации  нефтепродуктов, солей железа, хрома, никеля, меди. Бассейны рек перегружены вредными промышленными и  сельскохозяйственными  производствами,  а очистка сточных вод оставляет желать лучшего.  Водоемы зафториваются и не могут уже бороться с загрязнениями без вмешательства извне. А извне никто не  вмешивается,  хотя именно из этих двух бассейнов город берет большую часть питьевой воды.

     Всего в  Москве  насчитывается  более  100 000 источников вредных выбросов (2800 предприятий,  12 ТЭЦ,  четыре ГРЭС,  более 50 окружных котельных станций, 108 свалок и т.д.) Лишь 35% этих "отравителей" оборудованы очистными сооружениями". Все это было написано в 1994 году, а положение с тех пор только ухудшилось!

     Поскольку мы  не подозреваем подлинных масштабов загрязнения планеты, ведь  общественному  мнению они пока не стали известны,  вряд ли стоит надеяться, что мы с ними эффективно боремся. Возможно, нас пока еще бережет Божья Воля,  неслучайно же опасные каналы проникновения космической радиации - "озонные  дыры" раскрылись сейчас над наименее обжитыми участками Земли:  в северных районах Канады и в Антарктиде.

     Существуют две  принципиальных  стратегии  решения  экологических проблем:

     а) Внутренний путь.  Опора на собственные силы,  движение  "зеленых", деятельность общественных и правительственных комитетов по экологии, рекомендованные Римским клубом ограничения в производстве  экологически грязных  продуктов  (например, замена двигателей внутреннего сгорания на электродвигатели и  т.д.),  замкнутые  циклы  экологически чистых производств и другое;

     б) Внешний путь. Активизация диалога с Богом, познание высших законов Вселенной,  организация  жизни в соответствии с  законами и, прежде всего, на основе   Л ю б в и   к  Природе, к самим себе и своим потомкам.

     Возможно, опасность столь велика, что нас спасет только мудрое сочетание обеих стратегий.  Экологическая смерть планеты долго пряталась под покровом более страшной атомной смерти, но последнюю, судя по всему, человечеству удалось избежать,  поэтому сейчас на первый план выдвинулась именно опасность экологической гибели  планеты.

     Совершенно ясно,  что загрязнение  природы своими корнями уходит в бездуховность общества. Поскольку экологический кризис - лишь малая часть духовного, его не следует рассматривать  как самодовлеющий. Условием же духовного оздоровления в этом плане является признание планеты живым существом  со всеми вытекающими из этого ее гуманистическими правами.  Необходим возврат МИФологического мышления, только  на новой основе целостности с НОРМОЙ, ФАКТОМ и ИННОВАЦИЕЙ.

     Земля, подобно зверю, только огрызается на наши попытки сделать ей больно: отравление  атмосферы ядерными взрывами,  исчерпание природных ресурсов, дисбаланс экосистем природы,  но пока  еще  не наносит  более решительного удара. Если не произойдет решительных изменений, следует ожидать в ответ более  глобальных катаклизмов, типа потопа,  крупных землетрясений или чего-либо еще более неожиданного. Думается, что она вряд ли будет ожидать, когда изменения условий равновесного существования перейдут за грань  “необратимости”.

   Пока мы ведем эксперимент бездуховными средствами,  которые обречены, у нас нет больших шансов проникнуть в тайны природы. Для ее понимания следует взглянуть на земной шар со стороны, как это сделал Юрий Гагарин, когда поразился ее красоте и уязвимости. Неслучайно уверовали в Бога  и многие из американских космонавтов, побывавших на Луне.

    Реальную возможность  выхода за границу научного познания дает духовно-инновационное сознание,  ориентированное на диалог с Богом - Сущностью, превышающей человеческое сознание. "Лицом к лицу лица  не увидать:  большое видится на расстояньи!" - писал  С.Есенин.  Чтобы оценить подлинный уровень загрязнения, необходим диалог с "ноосферой", которую можно понимать в том числе и как  "биоинформационную  оболочку Земли". На этот диалог способны только личности обладающие духовно-инновационным сознанием:  "святые",  старцы, духовно-продвинутые творцы, верующие в Христа экстрасенсы и другие обладающие высокой духовностью люди.

     Если среди них будут ученые, такой диалог станет и научной реальностью. В трудах индийского философа Ауробиндо Гхоша разработана идея "перехода человечества на полевой уровень существования". Православные знают, что этот путь человечество совершит в ходе Страшного Суда.  Но не исключено, что отдельные духовные деятели способны осуществить такой  переход, не дожидаясь Апокалипсиса.

     А. Гхош разрабатывал чисто индивидуалистическую методику.  Ей противопоставлены концепции  "русских  космистов",  решающих эти проблемы соборно. Мы выделяем  духовный аспект  этого  перехода,  подчеркивая при этом  особую роль России. 

    Увлечение индивидуальным спасением по азиатскому образцу, как проповедуют в России многие восточные "гуру",  представляет сейчас большую духовную опасность для России,  поскольку сталкивает ее с того пути, на котором ожидается выполнение Божьего Завета. Все эти проблемы уже давно решены в русском Православии, и только отсутствие необходимой информированности заставляет русскую молодежь кидаться в объятья кришнаитов и йогов, забывая, что родились в России, у которой отмечены Господом свои пути.

        Но, если  все займутся личным спасением,  не попадет ли судьба мира в злые руки, способные только что-либо делать для себя. Не создаем ли мы с помощью подобных теософских и масонских идей благоприятные условия для прихода Антихриста? Окончательного ответа на этом вопрос нет,  но  не поставить его нельзя.  Размышляя логически,  надо оценить, в какой степени свободное духовное развитие каждого  является залогом свободного саморазвития всех? Надо искать  золотую середину...

      Матричная методология дает на это вопрошение лишь первоначальный ответ, связанный  с  логикой эволюции экологического сознания.  Пройдя через стадию "Мифа" в детстве, освоив с помощью "нормативного сознания"  социальные ценности в подростковом возрасте, молодой человек затем пытается проверить их на прочность,  подвергнув суровому испытанию. Он бунтует и  отвергает не сами социальные нормы,  а некий "фиксированный результат", статичную и выпавшую в осадок "сущность",  чтобы в результате этих  поисков обрести те же ценности,  но уже как свои,  а не как "национальные, культурные, классовые " и т.д.

     В процессе  их развития  оформляется его  фактологическое сознание, говоря словами А.С.Пушкина,  он обретает "точку самостояния", поэтом названную  "залогом величия его". Человек, как ему в тот момент представляется, получает свой собственный,  а не заимствованный взгляд на окружающий мир, начинает по своему оценивать его проблемы. Самостоянье выступает условием его духовного развития,  в процессе  которого он обретает понимание Добра,  Свободы, Справедливости, Красоты и Истины, являющейся в тот момент для него наиболее значимой ценностью.

    У общества, стремящегося к духовности, нет другого пути нравственного развития кроме накопления духовного богатства своих членов. Государственные органы должны не просто помогать культуре, или (как это сейчас делается) отдельным выбранным  деятелям культуры и коллективам, а создавать широкие возможности для приобщения к творчеству каждого человека, поощрять любой творческий поиск, личную духовную и экологическую интенцию.

     Акцент на выработку "самостояния",  формирование фактологического сознания очень  важен,  но нельзя терять при этом перспективу целого. Его дает только последний этап духовного развитие - обретение сознания 1У типа  -  "духовно-инновационного сознания".  Отдельные носители существовали во все времена,  но никогда оно не было в обществе доминирующим. Накануне Апокалипсиса перед человечеством встают такие проблемы, что без духовно-инновационного их осознания можно и  себя  погубить  и Завет Бога не выполнить.

     Наши упования  на его массовое обретение связаны только с "коммулятивным эффектом".  Как говорит сатирик,  "если в одном углу кастрюли закипело, жди общего кипенья".  Каков же путь превращения "критической массы" духовно-продвинутых творцов в эффект "цепной реакции"  экологического сознания духовного типа?

     Зададимся прежде вопросом: "До какой степени мы можем давить на природу?" Не  перешла  ли она свой "экологический рубеж",  после которого давить уже бессмысленно, а восстановление равновесия природы невозможно? Может быть наша "ноосфера" уже сыграла злую шутку с "биосферой?"     Сейчас мы склонны сказать "нет". Мировое сообщество именно сейчас отмечает увеличение ученых, особенно чувствительных к проблемам загрязнения окружающей среды. Среди них Тур Хейердал, Жан-Ив Кусто, руководители организации "Гринпис",  представители отечественного движения "зеленых" и другие экологические общества и организации. Все они бьют в набат, пытаются воздействовать на общественное мнение. Однако еще мало подключилась пресса,  мало появляется толковых статей не похоронного, а позитивного характера.  Редко говорят о связи духовного и экологического кризисов.

     В свое время об этом высказался тогдашний митрополит Таллинский и Эстонский, а  ныне Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий Второй : "Терпение любви Божией охраняет тварный мир и освобождает нас от  апокалиптических страхов  перед  угрозой ядерной,  экологической или иной какой катастрофы,  превращая эти грозные знамения времени в напоминание христианам о необходимости "бодрствовать и молиться,  чтобы Хозяин дома, пришед внезапно,  не застал нас спящими" (Мк.,13, 35-36). Следовательно, не пассивное  ожидание конца истории,  а христианская активность должны быть выражением нашей веры в грядущее преображение твари, поверившей суете,  то есть, тлению и смерти, не добровольно, а по воле покорившего ее человека.  Отсюда - наша обязанность  быть  нравственно активными в борьбе с разрушительными силами зла".

   Экстенсивное развитие промышленного производства нельзя в наше время осуществлять за счет ресурсов природы. Япония дала убедительный пример, как следует поступать в таком случае, не губя природу и не останавливая интенсивности  производства.  Мы  не считаем,  что это лучший путь, но  его необходимо знать.     Доктор экономических  наук  Л.Мельник выделила три четких правила, помощью которых японцам удалось в  конечном итоге улучшить окружающую среду:

      а) "Принцип - загрязнитель платит",  подразумевающий  компенсацию ущерба населению от конкретных загрязнителей;

     б) "Принцип повсеместного  внедрения  экологических  стандартов  и жесткого контроля за их соблюдением",  предполагающих наличие стандартов на озеленение в каждом  населенном  пункте,  предельно  допустимой концентрации вредных веществ, утилизация отходов и т.д.;

     в) "Экологическая экспертиза любого нового строительства" , учитывающая мнение не только экспертов- экологов,  но и окружающего населения и местной администрации.

     В завершении  статьи  она  вывела  формулу экологического спасения: "Японцы первыми поняли, что настоящая борьба за окружающую среду - это не  борьба  за  очистные  сооружения,  а  борьба  с  их  необходимостью".(№ 44, 116)

     В России нам нужно искать свои пути,  меняя одновременно и экономическую инфраструктуру с экологически-вредными производствами и ограничивая производство экологически-вредных продуктов,  также  и сами цели экономики.  Повышение духовного уровня общества является самым верным способом  решения  экологических  проблем, как и то, что для духовного просветления необходим пост. Может быть, даже сорокадневный пост, абсолютное голодание, как у Христа в пустыне.

     «Человеку с духовно-инновационным сознанием будет душно в природной среде без пения птиц,  шелест ветра по кронам  деревьев,  журчания чистого ручейка,  аромата цветов и трав. Он не проживет без дикой, не цивилизованной природы, единственно хранящей свою необъяснимую и бездонную красоту.   Ощущение  катастрофической  близости  «экологического фронтира» (т.е., конца природы) будет способствовать тому,  чтобы человек  не превращался на её лоне в "хама",  а вел себя как достойный сын или заботливый брат». 
    Параграф второй:  ЭКОДОМ как технология спасения в Чрезвычайной Ситуации:

Теоретический разговор о предстоящей катастрофе сегодня невозможно вести без практического подтверждения вопроса о том, возможно ли спасение в принципе? В качестве направлений спасения мы рассматриваем два важнейших:

· создание экологического (ноосферного)  автономного сельского дома  с хомобитическим оборотом земли;

· строительство этих домов в экологических поселениях, где воссоздается иной тип социальной жизни, построенный на духовных основах Бытия с использованием Закона Единства и Гармонии,

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» (Библиография № 28)

Наше последующее изложение во многом будет опираться на идеи, изложенные автором в этой книге. Как уже отмечалось, строительство экологически чистого жилья  является ответом на вопрос: «А как смягчить последствия приближающей глобальной катастрофы?»

В проект и последующее создание Экодома вносятся несколько принципиальных  новых идей, отличных от того, как сегодня  строится любая  высококачественная   «машина для жилья»:

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства (с учетом законов геопатологии земли) и обязательная  вписанность дома в окружающий пейзаж (по законам Фен-Шуй).

2.  Сбережение потребления энергии, опирающееся на использование автономных от городских сетей возобновляемых источников энергии: солнце, ветер, вода, аккумулирование этой энергии на будущее, и  специальную энергосберегающую конструкцию дома.

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды, мусора (сжигание без дыма) и других загрязняющих среду элементов функционирования дома во времени.

4.  Собственный экологический чистый участок земли  и свое сельхозпроизводство на нем, опирающееся на подготовку гумуса для почвы на основе очистки дома - биотуалетов, специальных технологических способов рекультивации окружающего участка земли (использование червей и т.д.).

5.  Сбережение денег на основе использование новых технологий строительства дома (опилкобетон, заливка дома, а не строительство и т.д.) и поддержания его экономного  функционирования в рабочем режиме, использование лечебных строительных материалов (типа «Геокамп»).

6.  Энергоинформационная сущность дома, делающая его независимым не только от коммунальных, но и от чисто  коммуникационных сетей, поскольку дом имеет все  самые современные средства связи с окружающим миром, опирающиеся, в том числе и на космические системы.

7.  Сбережение денег на транспорт, поскольку в доме можно жить и работать, никуда из него не выезжая.

8.  Сохранение здоровья, благодаря  направленным на это технологическим особенностям дома.

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

    Все эти вышеизложенные факторы должны быть рассмотрены отдельно, в связи с тем, что каждый из них представляет собой как огромное богатство, так и технологическую проработанность и возможность практически включаться в дело с нуля.

              1.Выбор экологически чистого окружающего пространства и вписанность дома в окружающий ландшафт:
Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

· отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

· наличие поблизости мощного естественного очистителя природы  в лице реки, леса, озера, моря, гор  и т.д.;

· возможность создать вокруг дома еще ряд подобных домов, чтобы можно было выживать «Экологической общиной»;

· наличие на участке автономного источника воды.

Все эти аспекты важны сами по себе, но они становятся крайне важными в условиях развернувшейся экологической катастрофы, если она не приобретает характера космического катаклизма, при котором нас уже ничего не спасет. Во многом эти проблемы решаются по рекомендациям китайской технологии «Фен-Шуй», ориентированной на создание гармонических взаимоотношений дома и окружающей среды, дома и его хозяев, жителей дома между собой. О ней мы поговорим особо. 

         2.Сбережение потребления энергии 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

· энергосберегающая специальная конструкция дома, ориентированная на характер окружающего дом климата, его разновременные особенности;

· создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, аккумуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

· ограничение потребления энергии до размеров, минимально необходимых для выживания;

· использование получаемого при обработке мусора и других отходов газа и тепла  для отопления дома и приготовления пищи;

· подключение к местным энергосетям в качестве исключения для использования их  в крайнем случае.

Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора:

                         3. Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

· биотуалетов для превращение «отходов в доходы», а именно для получения гумуса с целью  обогащение используемой вокруг дома земли и ее рекультивации;

· замкнутых циклов очистки воды, как  для целей потребления, так и для технических целей при использовании воды внутри дома и её постоянной рекультивации;

· постоянная очистка воздуха внутри помещений с помощью вентиляторов, люстр Чижевского и других способов поддержания воздуха в допустимых санитарных пределах;

· рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.

                                4. Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

· гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

· специальных мер рекультивации почвы, опирающихся на использование земляных  червей, новых сельскохозяйственных технологий, эффективных органических удобрений и т.д.;

· сельскохозяйственного оборота растений, правильного чередования растений для поддержания высокого уровня плодородия;

· создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

· устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

· хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

· использование только высоко плодородных культур для посевов;

                 5. Сбережение денег как в ходе строительства, так и в ходе эксплуатации дома  путем:

· использования дешевых ресурсов строительства, опирающихся на новые энергосберегающие технологии;

· максимальной ориентации на замкнутые циклы процессов, связанных с ходом проживания в доме, превращения «отходов в доходы» и т.д.

· использования только таких способов получения энергии, которые опираются на возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, вода, тепло самой земли т.д.;

· ограничение стихии материального потребления до аскетических размеров, достаточных для выживания;

· духовная поддержка друг друга как жителями дома, так и окружающей его общиной;

· активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

                 6.Энергоинформационная сущность экодома:

· использование всех современных технологий для поддержки коммуникации дома с окружающим пространством, включая другие страны;

· поддержка существующими медиа-технологиями творческих устремлений и коммуникативных усилий  хозяев дома;

· возможность творить не выходя из дома;

· включение в существующие духовные коммуникационные сети как способ поддержания  достойного  уровня  духовности  хозяев  дома;

· наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

· создание широких возможностей для творчески ориентированных хозяев дома для духовной  коммуникации  со всем миром.

         7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома 

· ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных сетей и  связей;

· возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

· гостеприимство хозяев с целью приглашать гостей в дом, а не ездить самим;

· поездки только в условиях крайней необходимости.

    8. Сохранение хозяевами здоровья, благодаря технологическим особенностям дома, включающего:

· использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

· использование в строительстве лекарственных компонентов стен, типа «Геокамп»;

· разведение на участке лекарственных трав;

· постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

· пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

· переход на вегетарианский образ жизни как более гуманный и более здоровый;

· использование всех современных новых технологий в плане сохранения здоровья и минимизации химических лекарств. 
                                    9.Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома:
            Высокий уровень духовности является, в том числе, и гарантом и вышеупомянутого здоровья, но не только. Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.

Свою книгу Юрий Лапин заканчивает так: «Маловероятно, что распространение экологического жилья за оставшееся время успеет предотвратить экологическую катастрофу, но оно, по крайней мер, может смягчить её последствия и помочь выиграть время для принятия более радикальных мер и по минимизации ущерба и выживанию.

Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (Цит.соч., стр. 151-152)

Мы с ним в нынешней ситуации абсолютно согласны. Жаль только, что с нами не согласны власть имущие, или хотя бы имущие деньги... Видимо, не так пока приперло. Как только припрет,  быстро согласятся...

Как показывает опыт создания экологических поселений в мире , многие из них успешно разваливались под действием социальных конфликтов в общине, которая не предпринимала специальных усилий для создания особой духовной атмосферы ЕДИНСТВА И ГАРМОНИИ в поселении.

Мы предпримем далее специальное исследование этого вопроса, а сейчас только подчеркнем, что духовное развитие жителей - важная составная часть выживания в экодоме. 

Параграф третий: ЭКООБЩИНА – РОССИЙСКИЕ ИСТОРИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ:

                  А. Личность в общине (русский человек и малая группа)

Соборное начало всегда было для русского менталитета основным резоном для понимания положения русского человека в малой группе, то есть,  в деревенской общине. Конечно, малые группы могут строиться не по общинному, а по профессиональному признаку: рабочие, крестьяне, интеллигенция и т.д. Но главная для россиян - их родовая специфика, а она тесными узами связана с общиной, местом  их сельского выживания на земле.

Современным методом выживания в экстремальных условиях глобальной катастрофы является создание экологических общин в поселениях, созданных из автономных экологических домов с хомобиотическим оборотом земли и с использованием в хозяйственной практике многих современных ноосферных технологий, способствующих выживанию.

Наряду с использованием ноосферных технологий, о которых разговор особый, нам бы хотелось привлечь внимание читателя к методам выживания (в условиях близких к глобальной катастрофе) наших предков в российских деревнях.

«Новое - это хорошо забытое старое». Все рецепты выживания уже не раз опробовались в русской истории, остаётся только их вспомнить и использовать в новых условиях.

Почему мы считаем, что древняя российская деревня моделирует экстремальные качества  выживания  в условиях глобальной катастрофы?

Прежде всего, потому, что деревенский дом автономен и не включен в никакие энергетические сети, кроме сетей «человеческих отношений».

Нам бы хотелось в дальнейшем  просмотреть важнейшие принципы выживания в сельском доме с позиции их полезности для опыта выживания в нынешних условиях.

Мы остановимся на:

· специфике соборного труда селян;

· особенностях домашнего быта россиян;

· типах и особенностях жилого  дома в городе и в деревне;

·  особенностях организации отдыха (праздники, песни, игрища и т.д.);

· специфике организации времени  ( календарь);

· приметах и погодных наблюдениях;

· способах организации важных сторон жизни (новосельях, свадьбах, похоронах, охоте и т.д.);

· народной медицине;

· о чем пели русские девушки.

 Опыт, накопленный россиянами в это связи, бесценен, и , с нашей точки зрения, будет весьма востребован в ближайшее время.

                                 Б.  «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

· «помочь» -  помощь односельчанам во время сева или уборки урожая;

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

Селяне в старину умели жить так, что с помощью театрализации жизни в праздниках и коллективных песнях, танцах, хороводах могли эффективно  снимать напряжение трудового дня.

Трудовой процесс всегда разбавлялся песней, имеющей и совместное организующее начало и психологический эффект снижения напряжений.

«Помочь» - это традиция в организации труда в деревне, когда народ собирался и коллективно помогал во время посевной или уборочной компании какой-то семье (например, вдове) сообща решать трудовые проблемы.

Кроме того, каждое село имело традиционный народный промысел, который исторически на этой территории сложился. Очень редкие из них носили индивидуальный творческий характер, а чаще всего совершались артельно, опираясь на соборный, общинный дух селян.


Смысл организации, как трудового процесса, так и рекреационной деятельности  в деревне носил соборный характер, ибо было  ясно, что сообща можно то же самое сделать быстрее и удачнее.

Сообща легче было бороться с врагами - разбойниками, к примеру, или противостоять нападкам хищных зверей - волков или медведей.

Поэтому и строились города (огороженное пространство) и  села, что соборный способ решения проблем был много более эффективен, чем индивидуальный.

Это не говорит о том, что индивидуальных дел не знала деревня. Ребенка коллективно не зачнешь, тут нужен индивидуальный подход, да и обед коллективно готовить не удобно.

                 В.  Особенности организации домашнего быта:

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

· хлебосольство;

· набожность, организация молельных комнат;

· определенное время для  сна и бдения;

· обязательное наличие в доме бань;

· раздельные спальни в особые благочестивые дни.

Хлебосольство - характерная черта русского менталитета, как в городе, так и в деревне. Эта особенность осталась в поговорках типа: «Хлеб да соль разбойника побеждает», «Что есть в печи, на стол мечи!» и других..

Со случайных прохожих, которым оказывался хлебосольный прием, денег никогда не брали. Хозяева традиционно обижались, если гости мало ели и пили, вплоть до того, что перед именитыми гостями вставали на колени и умоляли отведать еще чего-нибудь, хоть немножко.

Набожность - другая особенность русского семейного бытия. День начинался с коллективной молитвы, причем хозяин читал молитвы и акафисты, как правило, сам, также день и завершался. Перед любым принятием пищи были приняты обязательная молитва и её благословение старшим в доме, если нет священника.

Перед каким-то крупным делом, всегда ходили в церковь помолиться и получить на него  благословение священников.

В богатых домах создавались специальные комнаты - моленные или молельни, иногда во дворе строились часовни.

Перед опасными предприятиями, когда вопрос шел о жизни и смерти, обязательно исповедывались и причащались в храме.

Эти ритуалы укрепляли сам дух народа, его уверенность, что  година бедствий и несчастий пройдет без всяких потрясений. А таких годин в жизни русского человека было немало, как тогда, так и сегодня.


Определенное время для сна и бодрствования.

Наряду с организацией годичного круга времени по календарю, был расписан по времени и весь день. Обычно селяне вставали с восходом солнца летом, а зимой за несколько часов до него, то есть,   рано утром.

Время считалось от восхода - первый час дня и от захода - первый час ночи. Под этот график подгонялось время богослужений - вечерни и заутрени.

В этом графике четко определялось время обеда и ужина, а также время послеобеденного сна, который у русских раньше считался обязательным.

                                                  Обязательное наличие в доме бань:
Русские очень любили ходить в баню, потому каждый деревенский двор обязательно сопровождался постройкой бани. Бани были так распространены, ибо сама домашняя жизнь сопровождалась большим количеством возможностей для загрязнения. Калош не было, грязь со двора неслась в комнаты, поэтому была  обязательной каждодневная уборка.

Да и сам обычай париться, доставлявший  русскому человеку  особое удовольствие и наслаждение, обычно  сопровождается большим количеством разных хитростей и ухищрений, типа развешивания в парилке пряных растений, подливания в каменку ароматических масел, использования веников от различных  растений, чаще всего дуба и березы, а иногда и ели.

Парились русские подолгу, проводя в бане несколько часов. Потом было обязательное разговление.


     Раздельные спальни в благочестивые дни

В богатых домах было принято иметь наряду с обычными (общими)   раздельные для мужей и жен спальни. Установился обычай не спать вместе  накануне Великих Праздников, в дни постов и накануне сред и пятниц, когда по православным обычаям верующие постятся.

В такие дни было принято мужу отдельно от жены по ночам вставать и тайно молиться в своей спальне перед образами. Такая молитва считалась более предпочтительной у Бога, чем дневная. То же самое делала и жена.

  Г.  Особенности русского жилого дома.

Единицей жилого пространства был даже не «дом», а «двор». Дом строился не рядом с воротами, а посредине двора, а от ворот к нему вела мощеная дорога.  В городах дома строились не на «красной линии», как в Европе, а в глубине двора. Москва еще в чем-то сохранила эту структуру, а вот Петербург уже построен не по-русски, а на западный образец.

В подмосковных поселках, где полно коттеджей «новых русских» эта планировка, как правило, по сей день сохраняется.

Кроме жилого дома во дворе находились постройки другого назначения: служебные или кладовые, каретники и конюшни.

Жилые строения назывались: избами, горницами, повалушами или сенниками. Именно за избой сохранилось в дальнейшем название жилого дома.

Горницы - это строение верхнее или «горнее», надстроенное над нижним этажом и служившее для приёма гостей.

  «Повалуша» - чаще всего была холодной кладовой, но была и жилым помещением. «Сенник» - это холодная комната, надстроенная над конюшней или амбаром и служившая летней спальней.

В богатых домах было по несколько «горниц» и «повалуш».    При каждом отдельном здании обязательно были сени, а порою и двое: передние и задние, часто теплые. Сени начинались с крыльца. В городе он делался с кувшинообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

В богатых городских домах внутри двора был обязательно храм, или, на крайний случай, часовня.

У богатых людей были в домах печи с трудами, выводящими дым на улицу, БЕДНЫЕ ИЗБЫ БЫЛИ ЧАЩЕ ВСЕГО ЧЕРНЫЕ , ТО ЕСТЬ, КУРНЫЕ - БЕЗ ТРУБ.

Печи строились так, что они служили лежбищем для всего семейства, ибо зимой спали только на печи. На печью обычно строили еще «полати» для хранения разной утвари.

У избы мог существовать еще «пристенок», то есть, пристройка для разных хозяйственных нужд.

Крыльцо вело, как правило, в горницу, то есть, на второй этаж, а вход в нижний хозяйственный этаж делался под крыльцом или изнутри дома.

             Крыльцо вело в сени, а пространство под сенями называлось «подсеньем». Крылец было по двое: передние и задние. В подсеньях устраивали «чуланы и коморки», иногда с окнами - светлые, иногда «темные» - без окон.

Низ дома служил для погребов, называемых «медушами», ибо там, как правило, хранился мед. Дом делился на «клети», комнаты, в них вели двери из центральных сеней.

Спальни могли пристраивать и отдельно, чтобы не мешать послеобеденному сну, который был неизменным правилом у наших предков.

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба. В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

Окна обивались говяжьими пузырями или  слюдой, пока не научились готовить стекло.

Стены комнат были голыми и украшались только иконами. К стенам были приделаны лавки, служившие и кроватями. В этом случае к ним приставлялись другие лавки. У богатых стены покрывались шкурами или коврами. Лавки могли быть покрыты тканями или бархатом.

До ХУ века дома строили только деревянными, а затем стали делать каменными. Низ мог быть каменным, а верх деревянным, так было полезнее для спален, которые всегда были на втором этаже.

В богатых домах, особенно царских, стены расписывались или обивались позолоченною кожей. У зажиточных граждан стены обивались досками. Позднее так стали делать и крестьяне в сельских избах.

Если двор был большим, то в нем обязательно делался сад, а уж огород существовал при каждом дворе.

На юге России избы ставились редко, ибо было мало деревьев, а чаще существовали курени или мазанки. Последние строились из веток кустарников и обмазывались глиной - отсюда название. Курени - это обширные землянки, вырытые в земле и покрытые  крышей.

Параграф четвертый:  ЭКОПОЛИС города в условиях ЭК:

    Попытаемся проанализировать некоторые аспекты гармонического Социума на примере «русского города»:

· городской мир в России всегда был христианским миром; «двоеверие» сохранялось в основном в деревне;

· хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше, чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «черезвычайной ситуации»;

· деление классического западного города на Асгард (мир светлых сил, реализованный в храмах), Митгард (земной мир, реализованный в городской застройке) и Утгард (подземный мир кладбищ и  бесовских сил, реализованный  в темной, подвальной жизни) не приемлемо для русского города, ибо он внутренне  стремится к светлому граду Китежу,  земной мир только  сквозь зубы допускает, а с подземным миром успешно борется, включив кладбища в ограду приходских храмов;

· в отличие от западного города, русский город спроектирован так, чтобы из него, как можно скорей, можно было вырваться на Природу, или он включал природу в самого себя (парки и скверы), старинный западный город поражает лабиринтом узких улиц, на которых двум повозкам уже трудно разъехаться;

· в отличие от стесненного западного города русский имеет усадебную застройку со своим садом - огородом и домом, стоящим в глубине двора; только Петр Первый  изменил этой традиции, построив Петербург с домами, выходящими, в отличие от Москвы, на уличную черту;

· русский город не противостоит деревне,  а является её развитием, и тут и там  ядром застройки является односемейный двор-усадьба; эта традиция начала себя утрачивать только последние два века;

· в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, обращенная к небесам (См. библиография, п. №40, стр.19);

· в городе, в отличие от деревни, более высокий уровень социальной стратификации: сословные страты накладываются на церковно-приходскую пространственную организацию городской структуры; деревня более социально однородна;

· русский город был «городом-садом», поскольку привычной цивилизационной дистанции от Природы, в отличие от западного города, в нем вообще  не было.

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа», «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая матрица:

                                                                                                                                 Матрица № 2.                                                                           

	СТРУКТУРА
	      ТОЛПА
	ГРУППА 

ВЕРУЮЩИХ
	СООБЩЕСТВО

ИССЛЕДОВАТЕЛЕЙ
	ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

	Доминанта
	Стадность
	Обожествление

Абсолюта
	Вера в познаваемость

Мира
	Диалог с Богом

	Программа
	Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
	Соблюдение

 Обрядов, канонов
	Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
	Просветление, 

обретение святости

	Образ
	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        Приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

Пророки

	Психология
	Подростковый 

синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


Нам бы хотелось особо подчеркнуть, что каждый тип общности психологически  равноправен, поскольку функционально детерминирован. Нельзя сказать, что толпа - это плохо, а духовная община - хорошо. В определенной ситуации все мы вынуждены вести себя, как «толпа», а при попадании в «духовную общину» примем образцы поведения, именно  ей свойственные, если не хотим принципиально из неё выделяться.

Более того, в грядущем сообществе, которое, на наш взгляд, будет состоять большей частью из  экологических поселений, в коих будут обитать «экообщины», следует предполагать, что каждый тип социальной общности найдет себе там адекватное место и  применение. Естественно, ситуационно «адекватное».

Экообщина - это сельское поселение, в котором живут сельские жители, в основном занимающиеся сельским хозяйством. Зададимся вопросом, кто из городских  жителей поедет в нынешней ситуации жить в сельское поселение и ограничить свой тип выживания работой на земле? Это будут только потомки крестьян,  два-три поколения назад переселившиеся в город из-за невозможности в ту пору  выживать на земле.

Скорее всего, это будет старшее поколение, сохранившее еще связи с землей, готовое посвятить остатки дней своих земле и сельхозработам на ней. Вряд ли среди них будут представители молодого поколения, хотя не по причине невозможности получить образование, как раз  эта возможность будет им представлена и в деревне с помощью ИНТЕРНЕТА и дистанционного обучения.

Они не поедут скорей всего из-за ограниченных  в деревне возможностей  для получения досуга и культурного время провождения. Кто же будет работать на земле, готовя почву для выживания в случае попадания современного города в экстремальную ситуацию? Именно представители той общности, которую мы называем «Толпа». Пушкин пренебрежительно называл этот вид социальной общности «чернью». Мы не так решительны, как наш классик, ибо и в этой общности видим некий смысл, которого нет в других.

Другое дело, чтобы выжить экообщине придется пройти весь путь социального просветления от «Толпы» через «Группу верующих» и «Исследовательское сообщество», чтобы стать, в конце концов, «Духовной общиной». Иначе весь этот  проект смысла вообще не имеет. Прежде всего, потому что, не став «Духовной общиной, жители любого экопоселения  быстро перессорятся и разбегутся.

Только духовный и творческий рост этих жителей  создаст условия для вливания в экопоселение новых граждан  из города, когда их вынудит к этому ситуация, чтобы они смогли найти в сельской общине и свой круг собеседников и место для своей личной самореализации. Все смогли найти, вне зависимости от уровня своего духовного развития!

         2.6. Творчество и Природа в русской поэзии:
Наиболее гармоничные описания разнообразных ликов Природы России мы находим естественно в русской национальной поэзии. Обратимся к ней, что выявить несколько таких картин.

1. ВЕСНА - новый расцвет Природы, явление человеку новых сил, явление всех добрых и духовных сторон Природы, Боги обращаются к Человеку своей доброй стороной:

Я пришел к тебе с приветом рассказать, что солнце встало, 

Что оно горячим светом по листам затрепетало,

Рассказать, что лес проснулся , весь проснулся жилкой каждой,

Каждой веткой встрепенулся и весенней полон жаждой. (Афанасий Фет)
Весна, она о вас не знает, о вас, о горе и о зле, 

Бессмертьем взор её сияет и ни морщины на челе.

Своим законам лишь послушна, в условный час слетает к вам,

Светла, блаженно равнодушна, как подобает божествам.( Федор Тютчев)
Еще земли печален вид, а воздух  уж весною дышит,

И мертвый в поле стебль колышет, и елей ветви шевелит.

Еще природа не проснулась, но сквозь редеющего сна

Весну послышала она и ей невольно улыбнулась. (Федор Тютчев)
Федор Тютчев «Зима недаром злится»:

Зима недаром злится, прошла её пора, -весна в окно стучится и гонит со двора.

И все засуетилось, всё нудит зиму вон. И жаворонки в небе уж подняли трезвон.

Зима еще хлопочет и на весну ворчит. Та ей в глаза хохочет и пуще лишь шумит.

2. ЛЕТО - пора общего расцвета природы, пора радости и душевного подъема каждого человека.

Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»:

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

И шепчется в саду малиновая слива под сенью сладостной зеленого листка,

Когда росой обрызганный душистой румяным вечером иль в утра час златой

Из-под листа мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

Когда веселый ключ играет по оврагу и, погружая жизнь в какой-то дивный сон,

Лепечет мне таинственную сагу про дивный край , откуда мчится он,

Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе

И счастье я могу увидеть на земле, а в небесах я вижу Бога.

Федор Тютчев «В небе тают облака»:
В небе тают облака и, лучистая на зное, 

В искрах катится река, словно зеркало стальное .

Час от часу жар сильней, тень ушла к немым дубровам,

И с белеющих полей веет запахом медовым.

Чудный день! Пройдут века, так же будут в вечном строе

Течь и искриться река и поля дышать на зное.
3. ОСЕНЬ - начало увядания, но удивительно близкая каждому поэту пора времени:
.Александр Пушкин «Осень»: 

Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса, -

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

В их сенях ветра шум и свежее дыханье, и мглой волнистою покрыты небеса,

И редкий солнца луч, и первые морозы, и отдаленные седой зимы угрозы.

И с каждой осенью я расцветаю вновь...

Федор Тютчев «Есть в осени первоначальной»:

Есть в осени первоначальной короткая, но дивная пора, -

Когда весь день стоит, как бы хрустальный, и лучезарны вечера.

Где бодрый серп гулял и падал колос, теперь уж пусто все - простор везде,

Лишь паутины тонкий волос блестит на праздной борозде.

Пустеет воздух, птиц не слышно боле, но далеко еще до первых зимних бурь, -

И льётся чистая и теплая лазурь на отдыхающее поле.

Дмитрий Кедрин «Осенняя песня»:
«Улетают птицы за море, миновало время жатв,

На холодном сером мраморе листья желтые лежат.

Солнце спряталось за ситцевой  занавескою небес,

Черно-бурою лисицею за горой свернулся лес.

По воздушной легкой лесенке опустился и повис

За окном ненастья вестником - паучок парашютист. 

Борис Пастернак «Золотая осень»
Осень. Сказочный чертог, всем открытый для обзора,

Просеки лесных дорог, заглядевшихся в озера. 

Как на выставке картин: залы, залы, залы, залы

Вязов, ясеней, осин в позолоте небывалой.

Липы обруч золотой - как венец на новобрачной,

 Лик березы - под фатой, подвенечной и прозрачной.

Сергей Есенин «Не жалею, не зову, не плачу»
Не жалею, не зову, не плачу, все пройдет, как с яблонь белый дым.

Увяданья золотом охваченный я не буду больше молодым. 

Ты теперь не так уж будешь биться сердце, тронутое холодком,

И страна березового ситца не заманит шляться босиком.

.........................................................

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

Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть

Самуил Маршак «Возраст один у меня и у лета» (Осень):

Возраст один у меня и у лета - день ото дня понемножку мы стынем.

Небо могучего синего цвета стало за несколько дней бледно синим.

Все же и я и земля  мне родная дорого дни уходящие ценим,

Вот и природа, печали не зная, нежится, греясь под солнцем осенним. 

4.  ЗИМА - время ухода природы в холод, а  человека, в пандан  к ней,  -  к горестным делам:
Борис Пастернак: «Корыта и ушаты, нескладица с утра» -

Когда рыданье вдовье относит за бугор, я с нею всею кровью, я вижу смерть в упор.

Пути свои расчистив, на жизнь мою с холма, сквозь  желтый ужас листьев уставилась зима.

Николай Заболоцкий «Начало зимы»
Я наблюдал, как речка умирала, не день не два, но только в этот миг,

Когда она от боли застонала, в её сознанье, кажется, проник. 

В печальный час, когда исчезла сила, когда вокруг не стало никого,

Природа в речке нам изобразила скользящий мир сознанья своего.

5. МОРЕ - образ бессмертного величия природы, «которому не дано примелькаться»:
Борис Пастернак «Морской мятеж»

Приедается все. Лишь тебе не дано примелькаться.

Дни проходят, и годы проходят, и тысячи, тысячи лет.

В белой рьяности волн, прячась в белую пряность акаций,

Может, ты-то их море и сводишь и сводишь на нет.

Максимилиан Волошин «Коктебель»
Как в раковине малой,  - океана великое дыхание гудит,

Как плоть её мерцает и горит  отливами и серебром тумана,

А выгибы её повторены в движении и завитке волны, -

Так вся душа моя в твоих заливах , о Киммерии темная страна,

Заключена и преображена.

Федор Тютчев «Певучесть есть в морских волнах»
Певучесть есть в морских волнах, гармония в стихийных спорах,

И стройный мусикийский шорох струится  в зыбких камышах.

Невозмутимый строй во всем, созвучье полное в природе, -

Лишь в нашей призрачной свободе разлад мы с нею сознаем.

Откуда, как разлад возник? И отчего же в общем хоре

Душа не то поет, что море, и ропщет мыслящий тростник?

6.  ГРОЗА - «сумрак восторга и ночь вдохновенья» - 

. Николай Заболоцкий «Гроза» :

Содрогаясь от мук, пробежала над миром зарница,

Тень от тучи легла и слилась, и смешалась с травой.

Все труднее дышать, в небе облачный вал шевелится,

Низко стелется птица, пролетев над моей головой.

Я люблю этот сумрак восторга, эту краткую ночь вдохновенья,

Человеческий шорох травы, вечный холод на темной руке,

Эту молнию мысли и медлительное появленье

Первых дальних громов, первых слов на родном языке...

Павел Коган «Гроза»:                                                         

Косым стремительным углом и ветром, режущим глаза,

Переломившейся ветлой на землю падала гроза.

И, сразу объявив весну, она шумела словно  зверь,

С размаха открывая дверь в стремительность и крутизну.

Федор Тютчев «Весенняя гроза»:

Люблю грозу в начале мая, когда весенний первый гром,

Как бы резвяся и играя, грохочет в небе голубом.

Гремят раскаты молодые, вот дождик брызнул пыль летит,

Повисли перлы дождевые и солнце нити  золотит.

С горы бежит поток проворный, в лесу не молкнет птичий гам.

И гам лесной , и шум нагорный - все вторит весело громам.

7.  САД - «таинственный орган»
Николай Заболоцкий «Ночной сад»

О, сад ночной, таинственный орган, лес длинных труб, приют виолончелей.

О, сад ночной, печальный караван немых дубов и неподвижных елей.

Он целый день метался и шумел, был битвой дуб и тополь - потрясеньем.

Сто тысяч листьев, как сто тысяч тел, переплетались в воздухе осеннем

8. .РОДНИК  -  образ чистоты, «певучий источник величья» -
Николай Заболоцкий «Сагурамо»

Здесь птицы, как малые дети, смотрели в глаза человечьи,

И пели мне песню о лете на птичьем блаженном наречье.

И в нише из древнего камня, где ласточек плакала стая,

Звучала струя родника мне, дугою в бассейн упадая.

И мир превращался в огромный,  певучий источник величья,:

И песней его изумленный, хотел его тайну постичь я.

9. РАСТЕНИЯ -  друзья и братья, следующие за нами:

Сергей Есенин «Береза»

Белая береза под моим окном принакрылась снегом, словно серебром.

На пушистых ветках снежною каймой распустились кисти белой бахромой

И стоит береза в сонной тишине, и горят снежинки в золотом огне.

Сергей Есенин «Черемуха»
Черемуха душистая весною расцвела и ветки золотистые, что кудри завила.

Кругом роса медвяная сползает по коре, под нею зелень пряная сияет в серебре.

А рядом у проталинки в траве между корней бежит, струится маленький, серебряный ручей.

Самуил Маршак «Всё цветет по дороге» (Сосна)
Все цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

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

10.  ЖИВОТНЫЕ - братья наши меньшие
Николай Гумилев «На утре памяти неверной»

На утре памяти неверной я вспоминаю пестрый луг,

Где царствовал высокомерный мной обожаемый индюк.

Была в нем злоба и свобода, был клюв его, как пламя, ал,

И за мои четыре года меня он остро презирал.

...................................................

Но все проходит в жизни зыбкой - пройдет любовь, пройдет тоска.

И вспомню я тебя с улыбкой, как вспоминаю индюка.

Сергей Есенин «Снова выплыли годы из мрака»
Счастлив тем, что целовал я женщин, мял цветы, валялся на траве,

И зверьё, как братьев наших меньших, никогда не бил по голове.

Николай Гумилев «Жираф»
Послушай: далеко-далеко на озере Чад

Изысканный бродит жираф.

Ему грациозная стройность и нега дана 

И шкуру его украшает волшебный узор,

С которым равняться осмелится только луна,

Дробясь и качаясь на влаге широких озер.

Вдали он подобен цветным парусам корабля 

И бег его плавен, как радостный птичий полет. 

Я знаю, что много чудесного видит земля,

Когда на закате он прячется в мраморный грот.

11. ОЗЕРО -  Андрей Вознесенский «Озеро»
Когда ты болеешь, то все мы - больны, Байкал - ты хрустальная печень страны!

А кто-то добавил из глубины: «Байкал - заповедная совесть страны!»

Но неужели мы будем в истории: «Эти, Байкал загубили которые?»

Надо вывешивать бюллетень, как себя чувствует омуль, тюлень...

Это не только отстойников числа -совесть народа должна быть чистой!

Вот почему, показав показуху, борются наши прорабы духа,

Чтоб заповедником стало озеро, чтоб его воды не целлюлозило,

Чтобы никто никогда не сказал : «Мертвое море - священный Байкал!»

12.  ЛЕС - место отдохновения души
          Вероника Тушнова «Шагаю хвойною опушкой» :

Шагаю хвойною опушкой, и улыбаюсь, и пою, 

И жестяной помятой кружкой из родничка лесного пью. 

И слушаю, как славка свищет, как зяблик ссорится с женой,

И вижу гриб у корневища сквозь папоротник кружевной...

Но дело-то не в певчей птице, не в роднике, и не в грибе , -

Душа должна уединиться, чтобы прислушаться к себе!

13.  ВЕЧЕР - преддверие ночи;  

· Александр Пушкин «Зимний вечер»

Буря мглою небо кроет, вихри снежные крутя;

То, как зверь она завоет, то заплачет, как дитя.

То по кровле обветшалой вдруг соломой зашумит,

То, как путник запоздалый, к нам в окошко

14.  НОЧЬ -  начало времени тьмы;

Николай Гумилев «Сегодня ты придешь ко мне»:

Как он, и я хочу молчать, глядеть и изнемочь,

Храня торжественно печать - твою печать, о ночь!

И будет много бледных лун во мне и вкруг меня

И желтый  берег древних дюн откроется, маня.          

И занесет из темноты зеленый океан 

Кораллы, жемчуг и цветы - дары далеких стран.

И вздохи тысячи существ, исчезнувших давно,

И темный сон немых веществ и звездное вино

Федор Тютчев «Не остывшая от зною»
Не остывшая от зною ночь июльская блистала...

И над тусклою землею небо, полное грозою, все в зарницах трепетало.

Словно тяжкие ресницы поднимались над землёю,  

И сквозь беглые зарницы чьи-то грозные зеницы загоралися порою.

Федор Тютчев  «День и ночь»
Но меркнет день, - настала ночь; пришла и с мира рокового

Ткань благодатную покрова, сорвав, отбрасывает прочь.

И бездна нам обнажена, с своими страхами и мглами,

И нет преград меж ей и нами, - вот отчего нам ночь страшна!

15.  УТРО -  начало дня, новые надежды; 

Александр Пушкин «Зимнее утро»:

Под голубыми небесами великолепными коврами, блестя на солнце снег лежит.

Прозрачный лес один чернеет, и ель сквозь иней зеленеет,  и речка подо льдом блестит.     

Вся комната янтарным блеском озарена, веселым треском трещит затопленная печь...

Приятно думать на лежанке, а знаешь: «Не велеть ли в санки кобылку бурую запречь?»

Скользя по утреннему снегу, друг милый, предадимся бегу нетерпеливого коня...

И посетим поля пустые, леса,  недавно столь густые, и берег, милый для меня.

16.  ДЕНЬ - новые надежды, новый свет;

Федор Тютчев «ПОЛДЕНЬ»

Лениво дышит полдень мглистый, лениво катится река;

И в тверди пламенной и чистой лениво тают облака.

И всю природу, как туман дремота жаркая объемлет.

И сам теперь великий Пан в пещере нимф спокойно дремлет.

17.  ДОРОГА -  путь души; 

Александр Пушкин «Зимняя дорога»:

Сквозь волнистые туманы пробирается луна,

На печальные поляны льёт печальный свет она.

По дороге зимней скучно тройка борзая бежит,

Колокольчик однозвучный утомительно гремит.

Ни огня, ни темной хаты, грусть и снег навстречу мне,

Только версты полосаты попадаются одне...

18.   СТЕПЬ - широта и простор русской души; 

Степь широко на просторе поперек и вдоль лежит,

Словно огненное море зноем пышет и палит.

Цепенеет воздух сжатый, не пахнет на душный день

С неба ветерок крылатый, ни прохладой тучки тень.

      ...................

Степи голые, немые, все же вам и песнь и честь  !

Все  вы - матушка Россия, какова она ни есть. (Петр Вяземский «Степи»)

3. НОРМАТИВНОЕ ОБУЧЕНИЕ И ВОСПИТАНИЕ ЛИЧНОСТИ:

                                                            «Надо сеять очи, должен сеятель очей прийти»

                                                                                                                                                    В.Хлебников
3.1. Гармония в системе образования:
               3.1.1. НОВАЦИИ В  ОБРАЗОВАНИИ


Мы живем в переходное время. Мягкость и неконфликтность предстоящего Перехода, который мы заслужили, во многом будет зависеть от активности наших духовных потенциалов. Бездуховность в быту, науке, искусстве губит мир, ослабляет человека перед лицом многочисленных злокозненных влияний. Но выход есть! Спасение мира на рубеже тысячелетий во многом связано с выбором духовной дороги развития. реализуемой в том числе и посредством Новой образовательной технологии (НОТ) нашей эпохи.


То, что спасение мира - в активизации  духовного начала, ясно многим. Но ожидаемого духовного Ренессанса не происходит, даже в такой богоспасаемой стране, как Россия. Причины этого скрыты в особенностях переживаемого нами  времени. Все началось еще с 1914 года - с Первой мировой войны, которая ввергла мир в состояние перманентной нестабильности.


Окончание этого нестабильного этапа мы связываем только с 2013 годом, когда весь мир, благодаря России, сумеет преодолеть жесточайший Экокризис и выйдет на новые горизонты своего существования. Кое-кто считает именно этот год - годом Второго Пришествия Христа. (Громаковский и Байрамукова, цит. соч.), что, на наш взгляд,  есть не адекватное  самой сути  Мироздания   представление.


. В ХХ веке все социальные процессы неизмеримо убыстрились: народы постоянно пробовали и отвергали разные стратегии, чтобы не свалиться в хаос социальной и экологической катастрофы. Отодвигание сроков  неизбежного Апокалипсиса объяснялось тремя причинами: миролюбием высших сил, еще надеющихся на нас; неисчерпаемостью экологического потенциала планеты, а также сохранением значительного количества праведников, которыми  мир и был спасен от падения в пропасть... Чем мы можем оправдать  подобные надежды высших сил? На наш взгляд, следующим:


Первое: усилением диалога Церкви (духовное спасение), Государства (образование) и Культуры (духовное изменение) по образцу их “симфонии”, имевшей место в Московской Руси;


Второе: духовно-инновационным преобразованием структуры науки, искусства и всей системы порождения Знаний через новые образовательные технологи;.


Третье: изменением личной позиции каждого человека через преобразование эгоистически  познающего сознания  личности в соборно творческое сознание (“Спасение со всеми и для всех”);


Четвертое: соединением духовного и физического изменения облика человека, чтобы защитить себя от  негативных влияний надвигающегося кризиса или использовать его во благо собственного духовного усовершенствования (духовной трансформы).

                 3.1.1.1. ОСНОВЫ НОВОЙ ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ ТЕХНОЛОГИИ (НОТ):

Осознание НОТ должно быть системным и как процесс и как результат, одновременно с целостным осознанием целей и средств НОТ, потому лишь только, что целостен сам объект образования - личность. Кроме того, оно должно опираться на ГАРМОНИЮ и БАЛАНС  противоположных начал во всех аспектах организации и проведения образовательного процесса.



Основы НОТ включают понимание:

А. Целей и системных аспектов образования;

Б. Тематических блоков НОТ;

В. Основных механизмов функционирования;

Г. Инновационных средств НОТ. 


А. ЦЕЛИ И СУЩНОСТНЫЕ АСПЕКТЫ ОБРАЗОВАНИЯ:

1. Гармоничное информационное обеспечение самоорганизации социума - основная база современного (ноосферного) образования включает:


а)духовно-инновационный подход к самоорганизации (самоорганизация - высший тип управления социумом, основанный на “делегировании полномочий”; построение гражданского общества с кооперацией общественных структур и передаче им функций самоуправления; постепенное отмирание государственно-чиновнических функций во всех сферах жизни, приоритет “живых структур” в производстве, финансах, быту и общественной жизни);


б)обеспечение системности и полноты используемой информации (запреты на информационные ограничения (кроме государственных секретов), свобода слова, печати, коммуникаций и собраний; внедрение новых информационных парадигм и технологий);


в) перенос тяжести с получения информации (данных, фактов, сообщений) на механизмы их постоянного и системного порождения (важно не “что”, а “как”);


г) внедрение в личную практику творчества жизни ориентации на “здоровый образ жизни” (минимизация пьянства, наркомании, разумное ограничение материальных потребностей, чтобы дать простор духовным, отказ от химиотерапии в пользу фитотерапии и гомеопатии, борьба за чистоту “тела природы” , тела и духа человека).

          д) новые основы в сгармонизированном  питании человека, основанном на понимании специфики собственного тела и баланса Инь-Ян энергий в продуктах природы; 

2.Духовное обеспечение постоянного самосовершенствования личности является важнейшей частью ноосферного образования, включая:
а) обеспечение доступа  к  любой эзотерической информации, если человек готов к ее постижению;

б) обеспечение “массовой элитарности” духа каждого учащегося;

в) постоянное познание  и использование усложняющихся механизмов диалога личности с Богом;

г) вытеснение личного  фанатизма и расизма веротерпимостью и миротворчеством;

д) признание права каждой нации и каждого народа на свой собственный духовный путь развития;

е) личное участие в духовной жизни своей общины, своего прихода или локальной общности;

ж) духовная реализация не только в Вере, но и в самостоятельном творчестве;

3.Нравственное обеспечение физической и психологической устойчивости социума и личности путем:

а) соединения “здорового образа жизни” с постоянной психологической реабилитацией;

б) поддержки духовного усовершенствования личности за счет ее психологической заинтересованности в этом (“не за уши в рай”);

в) развития творческой ориентации личности за счет увеличения ее любви к Богу, самой себе, социуму и природе;

г) воспитания человека “облагороженного образа” путем развития  его духовно-инновационного сознания.

д) постоянного стремления к собственному духовному самоусовершенствованию.

4.Инновационное обеспечение активности саморазвития различными методами, включая:


а) широкую мотивацию творческой деятельности во всех сферах;


б) активизацию личного диалога с Космосом (Богом, Высшим и т.д.);


в) овладение в первую очередь механизмами  процессов. а потом -  их результатами;


г) ориентация на “парадоксальную логику” действий в ходе саморазвития.

            д) выбор гармонических целей и сгармонизированных механизмов их реализации;



Б. ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:

1. Духовно-экологические аспекты образования:

а) понимание  сущности экологии как “коэволюции” Человека и Природы, Космоса и Социума;

б) сохранение Природы не за счет технических средств и технологических ухищрений, а путем внедрения   приоритетов общемировой культуры перед любой национальной после высочайшего развития последней; 

в) воспитание любви к Природе и способности любоваться ею;

г) воспитание “Благоговения перед Жизнью” (А.Швейцер), уважения к деятельности Творца, неограниченной Любви к нему и Его замыслу по отношению к Человеку.

2.Культурологические аспекты образования:

а) осознание космического предназначения своей нации, постоянная ясность судьбы своей социальной группы, своего этноса и субэтноса;

б) уважение к культуре любой нации или народа как важной особенности выживания всего социума в целом;

в) замена сильных методов решения проблем (силовых) на “слабые”, но культурно-ориентированные;

г) осознание приоритета мировой культуры перед национальной лишь после представления последней всех условий для высочайшего развития.
3.Социально-активные и психологические аспекты образования:

а)  обеспечение личной соборности каждой личности;

б) обучение триалогической логике и гармоническому  инновационному познанию;

в) признание равноправия мужского и женского типов поведения с приоритетом достойнейшего из них в различных областях жизни;

г) обеспечение активности личности в “обретении свободы”, но без анархии и фанатизма.

4.Инновационно-духовные и творческие аспекты образования:

а) постоянное личное “творчество Жизни” как сотворчество с Богом;

б) плодотворный поиск личной ниши в разнообразных сферах  творчества;

в) выявление всех аспектов личного творчества как на уровне профессии, так и на уровне “хобби”;

г) активизация самого процесса творческой деятельности, а не голой нацеленности на результат.


В. ОСНОВНЫЕ МЕХАНИЗМЫ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1.СИСТЕМОЛОГИЯ: простота и системность в описании процесса или явления.

2.”ВЫВОРАЧИВАНИЕ” как механизм “овнутрения” внешней точки зрения на объект.
3.”ЛОГИКА ПАРАДОКСА” как отказ от бинарной логики в пользу “тринитарности” мышления (триалогическая логика).

4.ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ: соединение традиций и новаторства.
5. ПОИСК ГАРМОНИЧЕСКОГО (СРЕДИННОГО) ПУТИ  развития, образования и творчества;

Г. ИННОВАЦИОННЫЕ СРЕДСТВА РАЗВИТИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1.Своеобразие мировой культуры и культуры России (Запад и Восток, “Евразийство”, Единство Бытия и Инобытия, Преодоление Смерти  и другие).

2.Новые образовательные духовно-инновационные (ноосферные) технологии.

3.Научные основы духовности (на примере русской религиозной философии).

4.Миротворчество Личности и Социума, Мужчины и Женщины, Государства и Общества, Добра и Зла и т.д.

                                3.1.1.2.  МИФЫ   ОБРАЗОВАНИЯ



Мировая система образования, не исключая и российскую, держится  в настоящее время на нескольких мифах, подтачивающих саму суть ее существования.

                     Миф № 1: “НЕВЕЖЕСТВО-ВПОЛНЕ РАЗРЕШИМАЯ ПРОБЛЕМА”

Ученые по этому поводу давно испытывают здоровый скепсис. Рост знания, как правило, увеличивает лишь область незнания, ибо возрастание знаний в какой-либо сфере только порождает количество связей вновь обретенного знания с областью непознанного. Возникают лишь дополнительные вопросы.

Давно пора задуматься над предупреждением Экклезиаста: ”Во многих знаниях есть многие печали!” Почему он так считал? Безграничное увеличение  рационального знания чревато его отставанием от знания сердечного, духовного. Опасен не сам по себе рост знания в мире, опасна диспропорция между Духовностью и Рациональностью, отсутствие гармонии между ними. 

Как только Разум начинает перетягивать одеяло на себя, человек  обретает массу искушений, приносящих в конечном итоге только “многие печали”. Рациональное знание - это знание о материальном мире. Само по себе оно немного стоит, если не уравновесить его знанием духовным, сердечным, ведь мир держится лишь на их гармонии. Как только одно преобладает, гармония разрушается, равновесие взорвано и система “идет в развитие наперекосяк”. 

К примеру, ученые открыли существование так называемых “озонных дыр” в воздушной оболочке земли. Вроде обоснована причина их появления: чрезмерное использование фреонов, разрушающих озон. Но в связи с эти возникло много вопросов: почему наиболее велика “дыра” над Антарктидой, где никто фреоны не использует, ибо никто не живет? 

 Очевидно, фреоновая концепция не объясняет суть дела. Есть вторая система объяснений: извержения вулканов, естественные выбросы из недр земли газов и других испарений. Но их на Антарктиде то же нет! Как быть?

“Дыры” открыли, а обосновать их появление и сущность не можем, ибо её можно объяснить только исходя из глобальной системы защиты безопастности земли, поддерживаемой весьма неясными для нас космическими силами. Мы пытаемся обосновать внеземную по сути ситуацию земными параметрами, нарушая тем самым “Теорему неполноты” Геделя. А выйти за объяснением в Космос не можем, ибо его законы нам пока еще плохо понятны.

                           Миф № 2: “НАУЧНЫЕ ЗНАНИЯ ПОЗВОЛЯЮТ УПРАВЛЯТЬ ПРИРОДОЙ”

По-моему эта иллюзия в конце ХХ века уже развеяна как дым. Мы, конечно, много больше, чем раньше стали понимать в устройстве природы. Но до ее управления нам еще очень далеко.  Даже предсказывать погоду всерьез и надолго не можем. Что касается управления природой, наши усилия ограничиваются способностью разогнать на один раз дождь над городом в дни важного мероприятия.

Природу  колебаний климата, ураганов, цунами, землетрясений, наводнений, приносящих последнее время такой урон человечеству, мы не только не познали, даже не научились прогнозировать их, чтобы уменьшить человеческие потери.

Все вышесказанное не исключает, что есть отдельные индивиды, способные и предсказывать и даже самостоятельно разгонять дождь над городом, но к научному знанию их способности никакого отношения не имеют, ибо    сущности своих экстремальных способностей они и сами не знают. “Просто есть  - и всё!” 

В советские времена был популярен лозунг: ”Мы не можем ждать милостей от природы, взять их - наша задача!” А к чему это привело? - Только к тотальному загрязнению Природы и к медленному погружению человечества в пучину предстоящего экологического кризиса.

Едва безнравственный и бездуховный  человек взялся переделывать сотворенную Богом Природу, не преобразовав себя по образцу Бога, он получил в результате - безнравственное и бездуховное отравление окружающей среды. Надо было  вначале подняться да уровня замысла Бога относительно Природы, а лишь потом за  исправление браться.

Научные знания о Природе, не подкрепленные духовностью, пониманием Божественной гармонии Природы, никогда не смогут стать основой для ее управления, ибо Природа гармонична, а  одно рациональное знание - нет! 

Законом управления является изоморфизм управляющей системы объекту управления. Сейчас этот закон сплошь и рядом нарушается. Результат - медленное, но усиливающееся вырождение человечества от загрязнения Природы. Однако радетели «чистого естественно-научного познания» уразуметь до конца этот факт  никак не могут!



Миф № 3: “РОСТ ЗНАНИЯ ПОВЫШАЕТ КОЛИЧЕСТВО ДОБРА В МИРЕ”
Лавинообразное нарастание новых знаний не вносит гармонии в окружающий мир, а порождает только информационную неразбериху, в которой, как говорят в народе: “ без поллитры не разберешься”. 

В результате плодятся не дающие народу пользу знания, а бесполезные данные. В некоторых областях знаний, где информация о новых открытиях плохо поставлена, проще бывает что-либо открывать заново, чем искать “иголку в стоге сена”.

Только часть  информации, загруженной в Интернет,  предоставлена нам соответствующими поисковыми системами. Оставшейся части информации - грош цена, ибо она  остается для пользователя “невидимой”.

Добро, по существу,  плодится только от знаний, имеющих моральные основания, нравственную поддержку и духовное обоснование. Использование знания вне моральных регуляторов, безразличного к существующей системе нравственности, таит скрытую угрозу, чреватую явлениями, типа “экологического кризиса”.

Миф №4: “НАУКА УСЛОЖНЯЕТСЯ И ОТКРЫВАЕТ НОВЫЕ ЗНАНИЯ”

К чему ведет усложнение науки, не подкрепленное пониманием её духовной  системной сущности? - только к расчленению картины целостного мира на фрагментарные кусочки, в рамках которых различные специалисты - носители специальных знаний не могут понять другу друга, ибо наизобретали языков, понятных лишь внутри каждого из данных фрагментов.

 Целостное знание, холистическая парадигма сейчас существует только в рамках психологических наук, но какое отношение это имеет, например, к сопротивлению материалов? - Ровно никакого! Частично только к квантовой физике!
Ужасающие последствия деградации культуры через развитие ее раковой опухоли - “массовой культуры” мы наблюдаем сегодня по причине отрыва  Нравственности (и ее защитницы - Религии) от  Науки. Бездуховная массовая культуры, построенная на принципах голого прагматизма и выгоды, обречена на аморальность, ибо к Духовности индифферентна. А “свято место” пусто не бывает.

Беда современной науки в том, что она стала слишком дифференцированной и “локально-ориентированной, а в результате “глобальные проблемы” не замедлили явиться. Как их  решать ученые договориться пока не могут. Почему?

В действительности,  почему человечество, хорошо осознав опасность ядерной войны, гибельность последствий загрязнения природы несбалансированной экономикой, “заразу” девиантного поведения (алкоголизм, наркомания, преступность и т.д.) собственными силами не может справиться с этими проблемами?

Ответ однозначен: “научный идиотизм”, иллюзия решения глобальных проблем частными научными методами, отказ от привлечения Религии, Морали и Духовности  к их решению!

Загрязнение природы не кончится, пока экономика не станет системной, пока  экономисты не начнут считать, сколько стоит чистая вода, не отравленный воздух, не загрязненная ядерными и прочими отходами почва... Пока они не научатся включать в цену продукта и стоимость рекультивации загаженной в ходе производства природы.
Если дифференциация науки, ее усложнение будут продолжаться далее, не уравновесив этот  процесс экологической ориентацией, холистической парадигмой и целостным знанием,  крах всей цивилизации, а затем и всего человечества неминуем. Природа готовит нам в лице глобальной катастрофы хороший урок. Но кому он пойдет в прок, какому оставшемуся после катастрофы Ною?

Миф № 5: ”НАУКА - ЗАЛОГ ДВИЖЕНИЯ ВПЕРЕД  К ДОСТИЖЕНИЮ ВСЕОБЩЕГО  УСПЕХА”

Подобное утверждение на фоне современного кризиса самой Науки и Природы выглядит довольно нелепо. На самом деле  не Наука является доминирующей силой современного общества, а Культура.  Осип Мандельштам как-то бросил фразу, что именно “Культура явится Церковью будущего времени”.

Как это понимать? Образованный, современный человек, лишенный Культуры, находящийся вне Церкви, обречен только на девиантное поведение, ибо изнутри его жжет “адов огонь” страстей, уничтожающий его,  если он  постоянно не окропляется “святой водой” Культуры или не причащается в Церкви.

Планета, да и все человечество, нуждается в людях, способных на Любовь  друг к другу, к самим себе, к Природе и к Богу, а не в пронырливых дельцах, влекомых к выгоде  силой собственного эгоизма.

Наука не способна оказать содействие человеческим сердцам в принятии этой Любви,  а   Культура и Религия  могут это  сделать.

“Бог - это Любовь, другой в нем тайны нет!” Только Любовь может спасти мир в последней стадии его деградации.  Но “Науки о любви и счастье” ученые еще не выдумали, поэтому и нет в бездуховной науке нам спасения.


Миф № 6: “Западноевропейская культура - образец и вершина достижений  всего человечества”

Если это так, то пусть мне объяснят, почему интеллектуалы Европы и Северной Америки ныне поголовно увлечены восточным мистицизмом? Причем даже “отравлены” им, поскольку подлинные носители восточной духовности к ним на поклон не поехали, а поехали гуру, желающие славы, богатства и почета. Вряд ли такое стремление свидетельствует об их высокой духовности...

Признанной доминантой западной культуры на сегодняшний день является американская культура. Поскольку это культура  с прагматической, а не духовной, ориентаций, основные темы, ею эксплуатируемые, связаны с тремя китами:  Смерть, Секс и Культ насилия. Вряд ли против этого кто-то будет возражать...

Поможет ли такая тематика нам выжить в преддверии грядущей катастрофы планеты? На мой взгляд, только способствует ей! В чем же тогда “вершинность” этой культуры - овладеть вниманием большой массы людей, жаждущих “хлеба и зрелищ”?  Но мы это “проходили” еще в древнем Риме. Чем же ныне  мы отличаемся от его плебеев? Очевидно, ничем!
В какой-то степени сохранила духовные основы русская культура, на нее теперь и вся надежда. По своему географическому положению  Россия - страна между Востоком и Западом. Она и призвана объединить два мозговых полушария земли, создать целостную культуру, способную вытянуть человечество из болота бездуховности и кризиса. Если не мы, то кто?


                         3.1.1.3. ТРАДИЦИИ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ


1.  Важнейшей традицией, заложенной в русской системе образования еще Кириллом и Мефодием, была опора на духовность, на Православие. Для создания своей славянской азбуки они использовали частично национальную славянскую письменность - “глаголицу”,  преобразовав ее в соответствии с христианским сознанием в “кириллицу”,  имеющую чисто религиозную, православную ориентацию.


ЕСЛИ ПРОЧИТАТЬ ПО СТАРОСЛАВЯНСКИ НАЗВАНИЯ БУКВ КИРИЛЛИЦЫ, ТО ПОЛУЧИТСЯ ШИФРОВАННОЕ СООБЩЕНИЕ, НАПОЛНЕННОЕ ГЛУБОКИМ ДУХОВНЫМ СМЫСЛОМ.


2. Вторая особенность нашего образования - его демократичность. Грамотность была распространена не только среди княжеского двора, но и среди простого народа. Об этом свидетельствуют берестяные грамоты, обнаруженные в Новгороде, Пскове, Смоленске, а также бытовые надписи, нацарапанные на древних храмах, так называемые “граффити”.


3.  Первая школа на Руси была создана Ярославом Мудрым. Приют школе дала  под своими храмовыми сводами именно Церковь, поэтому российская школа в прямом смысле родная дочь Православной Церкви. Затем при монастырях возникали первые училища -  рассадники просвещения на Руси. Это было не только образование, но и духовное воспитание, то есть, “катехизация”. Православная вера становилась не столько предметом преподавания, сколь его духом, основной целью.


4. Школа цементировала общество, ибо именно в школе знакомились погодки-представители  разных слоев общества: и будущие пастыри, и будущие войны, и бояре, и служилые люди. Потом они несли это знакомство через всю жизнь.


Школа воспитывала в них христианский нравственный идеал, созидающий основу их поведения. Эта основа сдерживала юный русский народ, противодействовала силе его телесных страстей. Таким образом, и Церковь и Школа  в тесном контакте друг с другом добивались того, что народ глубоко впитывал в себя корни христианской нравственности, рос высоко моральным. 


5. Развитие ремесел, рост торговли предъявили новые требования к образованию, обучению письму, счету, пению, чтению. Естественно преподавался и Закон Божий (по Евангелию, Псалтырю и Часослову). Другим предметам обучались по букварям и азбуковникам, содержащим краткие сведения об античных и отечественных философах, писателях, поэтах, хранили они и сведения о географии и истории. Это были справочники-пособия, обеспечивающие уже в начальной школе  знакомство с широким кругом проблем. 


6. В более старших классах изучали семь свободных наук: диалектика, риторика, музыка, арифметика, геометрия, астрономия, основы стихосложения. Учителя были духовными лицами, а само образование носило чисто церковный характер. Благодаря этому русское общество поднялось в то время до высот нравственного совершенствования, сохраненных патриархальной деревней, вплоть до 1917 года.


7. Дворяне постепенно стали учить своих детей только дома, приглашая нанятых для этой цели учителей или гувернеров. Но домашнее воспитание стало тормозом в развитии общества и было подвергнуто резкой критике, в частности Пушкиным, который в своей записке царю “О народном воспитании” писал: ”В России домашнее воспитание есть самое недостаточное, самое безнравственное: ребенок окружен одними холопьями, видит одни гнусные примеры, своевольничает, не получает никаких понятий о справедливости, о взаимных отношениях людей, об истинной чести. Воспитание его ограничивается изучением двух или трех иностранных языков и начальным основанием всех наук, преподаваемых каким-нибудь нанятым учителем.  Воспитание в частных пансионах немногим лучше; здесь и там оно оканчивается на 16-нем возрасте воспитанника. Нечего колебаться; во чтобы то ни стало должно подавить воспитание частное”. 


8. По сути грехи домашнего воспитания были преодолены только реформой Александра Второго, разрешившего наряду с церковно-приходскими школами и народными училищами открывать земские школы и классические гимназии. 


Образование стало светским, ибо земства  сами организовывали подготовку учителей и оплату их труда. Это облегчало расходы сельской общины на образование, поэтому последние охотнее соглашались на земские школы нежели, чем на церковно-приходские.  В земскую школу шли учителя - подвижники, в общей струе движения интеллигенции в народ. “Народники” внесли новую жизнь в российское воспитание и образование, но подорвали религиозные его корни, поскольку были заражены общим неверием и атеизмом того времени. Возможно в этом одна из причин, что народ так безучастно смотрел, как большевики изничтожают Православие.


9. Несколько общих особенностей национального образования в России:


- надо воспитывать в духе традиционной религии и традиционного для данного народа климата, прививая любовь к родной природе, стране и национальной духовности;


- старшие должны быть примером для младших, ибо до какого-то возраста дети учатся только через подражание старшим или сверстникам;


- кто не уважает своей родины, не уважает себя и не имеет права на уважение со стороны других;


-  общество должно высоко держать авторитет учителя, в том числе и соответствующей оплатой его труда, иначе у педагогов не будет авторитета перед детьми, что губительно для воспитания;


-  образование охраняет социальные устои, выстраданные народом, поэтому народ вправе потребовать, чтобы к делу воспитания были допущены люди, имеющие право на это и воспринимающие работу как свой главный нравственный долг; иначе неминуем подрыв этих устоев и распад общества.


              
3.1.1.4. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ


 Если мы хотим повысить информационное разнообразие в социальной системе как условие ее выживания, необходимо преодолеть главный недостаток советской системы образования - ее методическое одноообразие, подчиненность единым методическим требованиям сверху донизу.


В ельцинскую эпоху кое-что было для этого сделано: разрешено вводить в школе авторские курсы. Педагоги-новаторы стали не белыми птицами в черной стае, а маяками, на которых равнялись другие. Вместе с тем это движение совсем не было поддержано  со стороны методических отделов органов образования, поскольку оно требовало от них  ломки традиционной методической парадигмы, формирования плюралистского сознания, столь чуждого им в прежние времена.


Однако, авторская система преподавания своего курса должна не просто выражать собой творческую индивидуальность учителя, как это удалось Шаталову - в математике и физике, или Ильину - в литературе.


Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:


- иметь свое неповторимое авторское лицо;


- соответствовать общей парадигме образования.



Есть одна трудность с реализацией двух этих вполне законных требованияй :  общей парадигмы пока нет, соответствовать-то  нечему.



Тогда остается ее придумать. Поделюсь опытом изобретения такой общей парадигмы в преподавании культурологии.


Традиционно это  предмет излагается чисто исторически, как набор  примеров: в такой стране в такое время были рождены такими-то авторами  такие-то шедевры. Единство и целостность развития культуры раскрываются в лучшем случае на примерах их общих стилевых характеристик, определенных, не зависимых от времени, места и личности автора, особенностей культурного развития.


Но такой подход  не дает ответа на простой вопрос: почему до определенного времени  личность автора в искусстве не имела значения, потом возросла, потом снова, как, например,  в наши времена,  оказалась приниженной?


Культурология есть маятниковое движение от социологии, часто вульгарной, к - искусствоведению, в котором роль зрителя почти полностью игнорируется. 


Меня такой подход не устраивал, поскольку казался мне голой эмпирией и дрейфом по общему течению. Мне всегда хотелось обладать  “лица необщим выраженьем”. 


В результате, опираясь на четырехчастную схему: Реальность-Произведение-Автор-Зритель, я изобрел способ и теоретического и эмпирического описания хода развития культуры, который не только фиксирует прошлое, но и предсказывает будущие тенденции в развитии.


Модель имеет четыре  системообразующих элемента: Объект – Метаобъект – Субъект - Метасубъект, и четыре слоя внутри самой системы их связей: Миф-Норма-Факт-Инновация.


а) Мифологическим сознанием  заполнено пространство вокруг находящего в доминирующем положении Объекта (Реальности) - языческое и фольклорное искусство;


б) Нормативным сознанием заполняется пространство вокруг доминирующего Метаобъекта - религиозное и партийное искусство;


в) Фактологическим сознанием  пронизано пространство вокруг авторской доминанты Субъекта - реалистическое, авторское искусство;


г) Инновационным сознанием покрывается пространство вокруг Метасубъекта, находящегося в доминантном положении, - искусство Будущего, которое условно можно назвать “фантастическим реализмом”.


Эта модель хорошо описывает закономерности истории искусства, смену стилей и авторских позиций в культуре, а, главное, дает возможность понять  возрастающую от эпохи к эпохе роль зрителя, доминирующего в финале развития любой культурной системы.


Кроме того, она дает возможность установить некую Иерархию и внутри каждого элемента, возьмем, к примеру, Метасубъект:


а) им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;


б) социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;


в) культурология изучает историю мировой культуры, следовательно, в качестве элемента выступает все человечество;


г) в глобальном плане им выступает духовный Космос, а шире - Господь Бог, вещающий нам свои истины устами художника. Это пространство Диалога.


Тонкость последнего этапа заключена в том, что Бог выступает как целостность Субъекта-Метасубъекта, ибо он и художник и зритель одновременно в рамках вселенского духовно-культурного процесса. Но уровень целостности инновационного искусства столь высок, что подобное единство внутри его вполне приемлемо.


Эта модель служит очень хорошим способом преподнесения слушателям разнопланового материала мировых культурных реалий, в частности, диаметрально противоположных ценностей западного и восточного искусств. Нельзя понять специфику восточного искусства, если исходить из модели, что западноевропейское искусство - вершина мировой культурной мысли. Кроме того, что сие фактически не верно, оно не позволяет оценить смысл восточного искусства и его огромный вклад в мировую культурную динамику. Обратная точка зрения также мало продуктивна.






3.1.1..5. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ


Исходя из вышеизложенной модели инновационной культуры, к исследованию и образованию которой приступает в ХХ1 веке весь мир, можно утверждать, что инновационый подход  повторяет в некоторых чертах подход мифологический, а потому МИФ помогает нам понять, что такое ИННОВАЦИЯ.


Как явствует из истории российского образования, на первом этапе светское и религиозное образование были слиты в некоем раннем синкретизме. Возврат к этой первоначальной целостности неминуем и в ХХ1 веке. 


Что же такое инновационное образование?

1.Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

2. Одно образование не является гарантией мудрости, необходимо гармоническое сочетание образования (передачи знаний) и воспитания (передачи ценностей, духовных идеалов и нравственных нормативов). Целостность научного образования и духовного воспитания - единственное что может гарантировать наше выживание в экстремальных условиях, к порогу которых приближается мир.

3. Инновация - это постоянное сотворение нового, но не ради чистого творчества, а во имя выживания. Инновация становится человеческим измерением и нашим ответом на вызов природной и космической среды, проявляющийся в нелинейном поведении планеты: потопах, цунами, землетрясениях, извержениях вулканов, наводнениях, возможном и весьма опасном сближении планеты с кометами, метеоритами и другими небесными телами.

  Неспособность к  инновационному творчеству в экстремальных условиях - это гарантия поражения Человека и онтологического краха Бытия.

4. Инновационное образование - это экологическое образование. По сути в будущем можно будет ограничиться преподаванием одной экологии, но во всех мыслимых разрезах:


- творческом;


- социальном;


- психологическом;


- биологическом;


- техническом;


- космическом;


- естественно-научном;


- гуманитарном и т.д.

 5. Изучение каждого предмета будет иметь смысл, если становится по мере обучения ясно, как этот предмет изменяет Человека или экстремальную ситуацию, в которой находится этот Человек. Иногда мы не в состоянии изменить ситуацию,  как минимум, тогда мы должны стремиться изменить нашу точку зрения на нее, ее оценку, иначе она возьмет над нами вверх. В экстремальных условиях это всегда чревато Смертью.

 6. Любое знание должно иметь четкие границы ответственности, за которыми таится опасность вредных его  последствий. Нам не нужны знания вне моральной оценки условий их применимости. Опыт безнравственного знания уже привел нас к экологическому кризису, Чернобылю и прочим экстремальным ситуациям, в которых вроде бы никто не виноват.  Такое не должно повториться.

 7. Надо решительно отказываться от принятия решений на основе одного принципа экономической целесообразности, не учитывающего нормы социальной и психологической ответственности людей за принимаемые решения. Марксизм - не инновационная наука, он должен быть решительно отставлен, ибо не помогает выживать.

8. Знания должны иметь прагматический уклон, но не должны  противоречить идеалам духовно совершенствующего человека. Нам нельзя впредь расширять разрыв между Реальностью, которой обучают в школах и вузах, и существующими как бы отдельно нравственными Идеалами. Этот разрыв и привел к доминирующей в данный момент технической цивилизации, поставившей человечество на грань выживания.


9. Поиск истины сам быть должен истинным, поэтому содержание курсов должно соответствовать методам обучения. Если мы хотим вложить в учеников творческое, инновационое содержание, то и методы обучения должны быть соответствующими: не монологическими, а диалогическими. Обучение должно быть взаимно интересно и преподавателям и ученикам. Не только ученики должны учиться в ходе преподавания, но и сами учителя.
3.2.   Целостность нормативных структур:
Схема нормативной структуры сознания такова:




p      p       a       p



          O -   S  -  Om - Sm;

Из неё таким образом явствует, что только «метаобъект» (правила  и действия) человека находится в активном состоянии, а все остальные  элементы системы – в пассивном.

а) прокомментитируем произошедшие изменения на переходе от мифологического к нормативному сознанию Активным элементом стала не действительность, а способ ее вторичного  отображения в сознании, то есть, сами формы  её отображения, “идеология”, так сказать... 


Человек, находящийся внутри “нормативного типа сознания” не видит ничего, кроме слов,  схем, правил, НОРМ интерпретации реальности, определенных идеологических клише, которые накладываются на реальность для её воспроизведения в сознании, не способен воспринимать реальность вне их.


Именно НОРМЫ становятся при этом способе интерпретации самоценными, ибо только им принадлежит активность в самом акте ментального отражения реальности. Все остальные элементы ментальной структуры находятся в пассивном состоянии.


Внутри нормативной структуры одним из основных регуляторов является ВЕРА. Чтобы целостность нормативных структур не распадалась, люди должны верить в святость используемых ими НОРМ. Таково типично религиозное сознание.


Другой разновидностью “нормативного сознания”, кроме религиозного, является “политическое сознание”. Легитимный тип власти, санкционированный свыше, гармонизирует выживание в городе  или деревне, ибо население не признает никакого  типа, кроме данного ему Богом, Сенатом или другой Высшей Сущностью, делающей данную ВЛАСТЬ легитимной. В демократической системе власти  способ придания легитимности осуществляют выборы. Таким образом, средство легитимизации - БОГ. Сенат, выборы или добровольное поочередное принятие на себя ответственности ВЛАСТИ, есть всего лишь инструмент, функция от системы НОРМ, идеалов и схем видения реальности.


Внутри экологического нормативного сознания действует принцип, что ПРИРОДА является созданием БОГа, а Человек не может приносить ей вред, ибо это вред самому себе. БОГ выступает как активный защитник окружающей Среды, ибо Он не просто её когда-то создал, но  повелел Человеку её любить, холить и лелеять. Таким образом, нормативное экологическое сознание тесно связано с религиозным!


б) Целостность нормативного сознания, как уже указывалось, поддерживается с помощью Идеологии - определенной системы Норм, Идеалов, Способов видения реальности, входящих в некое  гармонизируемое Целое.



В такой Идеологии важнейшие постулаты суть следующие:


- реальность представляет собой некую пирамиду, на вершине которой - БОГ;


- власть внутри этой Пирамиды даётся и легитимизируется БОГом, поэтому 
против неё нельзя бунтовать, ибо этот бунт против БОГа;


- Природу надо любить и лелеять, ибо она есть “творение Божье”, а всё, что от Б0Га никак не может быть нарушено Человеком;


- Законы БОГа святы и ненарушимы, ибо их нарушение - грех!


в) Гармония внутри идеалистического нормативного сознания осуществляется через, как уже говорилось, ВЕРУ, СОВЕСТЬ, ЛЮБОВЬ к Природе, другие инструменты гармонизации нормативного сознания.



  Община,  в которой доминирует нормативное сознание, обречена на долгую и счастливую жизнь. В противном случае дисквалификация сознания, его деструкция и разрушение приводит к краху и хаосу весь Социум. 


Чтобы России выжить, советская власть сразу же внедрила мощную Идеологию - марксизм-ленинизм, а как только она рухнула в результате Перестройки, Россия пошла по наклонной плоскости и будет продолжать катиться вниз, пока не появится новая Идеология - некая национальная идея, способная остановить соскальзывание страны  в Пропасть. Православию пробиться в «национальные идеи»  пока не удаётся. А без  него никакой  идеологии в России быть не может!


д) Мощь (активность) элемента Ом столь велика, что не требуется его подтверждения ни  со стороны Разума (S), ни со стороны  Самосознания - Sm, а, следовательно, не требуется их высокой активности!


Система  всегда осознает свою идентичность через формирование “образа Бога” в самой себе, что, по сути, и должно являться ОБРАЗованием! Отступление от такого подхода по сути дела и породили весь деструктивизм в человеческом Социуме на протяжении столетий, начиная с Возрождения.

               3.3. Нормативная миссия России в мире:
3.3.1. ”Россия как православный очаг духовности”
Уже указывалось, что народ нашей страны - третий “богоизбранный народ”, вслед за эллинами и иудеями. Но эти народы потеряли санкцию Бога на святость. Однако, России, перенимая от них миссию “спасения мира”, следовало бы у других кое-чему поучиться, а не гордиться своим “мессианством”. 


Один из мудрейших пастырей прошлого века - владыка  Антоний (Храповицкий) писал: “Так, неужели нам нужно греков, чтобы понять свое Православие? Да, непременно нужно! Православие многие из нас вмещают в своем сердце лучше греков, но вмещают его как молитву, как подвиг смирения и милосердия, как устроение благолепия церковного,  а не   п  р  а  в  о  с  л  а  в  н  о г о   с о з н а н и я , выраженного в ясных определениях в противовес заблуждениям Запада, - православной гражданственности, то есть, форм общественной и школьной жизни, согласованных с неповрежденным пониманием христианства, у нас  н е т  в русском обществе и почти нет в русских академиях.


Мы - хорошие христиане, но мы не философы, а чтобы противопоставить свое чужому, воровски вошедшему в нашу жизнь,  нужно не только тепло чувствовать, но и ясно мыслить и точно выражаться. Греки это умеют делать. Возьмите их даже современные толкования Святого Писания (преподобных Анфима Цацоса и Анфима Иерусалимского): вы здесь видите творчество религиозной мысли, как у древних отцов, а в толкованиях русских - либо средневековую схоластику, либо плагиаты с бездарных и безыдейных немецких диссертаций, где говорится о шрифте и разночтениях, но никогда  о религиозном смысле Божиих речений” (Библиография,  п. 5)

Это было сказано в 1916 году, но немногое с тех пор изменилось. Но, несмотря на это, задача нести Православие в мир возложена именно на русских. Сегодня большинство духовно продвинутых людей с надеждою смотрит на Россию, просто потому что никаких других кандидатов, способных обеспечить духовное обновление мира, просто не осталось. Никто пока не подавал заявки на то, чтобы стать Четвертым Римом, хотя и для нас самих  еще не все потеряно.


Москва пока еще стоит, пусть не с “сорока сороками” церквей, (на 2005 год их было около 600), но возвращаются на старые места храмы, как  храм Казанской Божьей Матери, как храм Христа Спасителя, как вернулось богослужение на Святой Холм Москвы - Кремль. Возвращаются ныне храмы и в старые деревни, ибо знают местные власти, что возрождение России придет из провинции, ибо  без Веры не добиться нам нравственного воскрешения нашего народа.

И среди поместных церквей нет другого кандидата на руководство восточным  христианством, кроме Русской Православной Церкви. Как бы не менялось взаимное положение церквей в мире, как бы ни ширились функции Всемирного Совета Церквей, не изменится суть духовного состояния мира:  именно христианство является залогом  духовного спасения человечества, а свято-отческую традицию христианства в мире наследует только Православие, оплот которого  именно РПЦ.

Как не попустил Господь нашей Церкви погибнуть в годы правления безбожной власти, так не попустит и пропасть в борьбе с  Антихристом. Это не означает, что наша Церковь не будет подвержена каким-то изменениям, что кончится борьба за постоянное утверждение ее права на руководство духовным строительством в мире. Но эта борьба - и есть часть программы духовных преобразований будущей России.

                  3.3.2.  Духовно-экологический социализм (ДЭС)

К идее ДЭС нас подтолкнули некоторые мысли академика Н.Н. Моисеева, изложенные им в  альманахе «Культура и экология»,  и некоторые наши собственные идеи, изложенные в этом же альманахе.(См нашу статью в нем).

Традиционное понимание социализма, идущее еще от идеологов Французской революции, включает обязательное наличие трех социальных ценностей Свободы, Равенства, Братства. Однако, уже неоднократно отмечалось, что это единство внутренне крайне  противоречиво.  Свобода личности в социальном плане приводит и  к неравенству и развитию индивидуализма. В духовном смысле требование свободы вообще абсурдно, ибо приводит к отрицанию любой идеологии, как «ограничения свободы», в том числе и веры в православного  Бога! Но вне  религиозной идеологии невозможно нравственное существования социума и  его культуры.

Равенство в социальном плане приводит к несвободе талантливых людей, которых нельзя уравнивать с массой, иначе вообще не возникает культура. Не может быть равенства Ислама и Христианства на арабском Востоке, равно как Буддизма и Православия в России. Можно говорить только об их взаимном диалоге.

Что касается Братства, то в социальном плане это несбыточная мечта. А в духовном - оно имеет какой-то смысл только перед лицом Бога.

Вместе с тем, именно в этой работе мы изложили культурные предпосылки образования «братства народов», хотя и показали, что оно возникнет как результат преодоления глобальной катастрофы, как очищение после страданий.

Попытаемся в связи с вышесказанным дать определение ДЭС - это  «Равновесие между братством людей перед лицом Бога и выбором ограничений по экологической, политической, духовной и экономическим линиям, способствующим процветанию общества даже в условиях глобальной экологической катастрофы».

3.4.Реализация нормативно- правового сознания:
                А. Развитие интуитивной морали и совестливого поведения:

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


- ведическая мораль;


- этика Моисея (“десять ветхозаветных заповедей”);


- христианская мораль (“Нагорная проповедь Христа”);


- “Живая этика” Агни-Йоги;


- инновационная мораль (находящаяся в оформлении).

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

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


              Б.Гуманитарно-религиозное образование - способ повышения качества НПС

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


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


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


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


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


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



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



Как правило, оно включает:


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


-  эмоциональное воплощение Идеала как главной цели творчества;


-  первоначальное самопознание себя самого в ходе собственного творчества;


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

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


Г. ВОСПИТАНИЕ СОВЕСТЛИВОСТИ - ЭТИЧЕСКОГО ИМПЕРАТИВА НПС


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


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


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


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

4. НАКОПЛЕНИЕ ДУХОВНОГО МАСТЕРСТВА ЛИЧНОСТИ:

      4.1.Этапы обретения духовного мастерства: 

   4.1.1. Механизмы творческих открытый:
                                                      «Тот, кто жизнью живет настоящей, кто к поэзии с детства привык,

                                                      Вечно верует в животворящий, полный разума,  русский язык».

                                                                                                                                Николай Заболоцкий
                                        А.  Выход за границу системы:
Творческая необходимость выхода за границу наблюдаемых явлений для открытия нового опирается  на Голографическую Парадигму  всеобщей связи всех явлений и наблюдаемых процессов,  подтвержденную квантовой механикой. Атом (на уровне кванта, электрона или молекулы)  как бы получает информацию о поведении всех соответствующих атомов вокруг, вне зависимости от расстояния, их разделяющего.

Действительно одна из творческих особенностей человека  – способность к метафорическому высказыванию лежит в нашей практике неограниченно  расширять соединение двух не соединяемых явлений в рамках поиска нового метафорического смысла. 

 Возьмите поэтический образ «духовной мудрости» как «Вечного детства». Традиционно «Мудрость» ассоциируется у нас со старостью, а тут «детство!» На деле это просто игра со временем, способность выйти за его привычные границы и попытка закольцевания времени, в которой старость соединяется с детством в неком вечном продолжении творческой  жизни. 

Детский взгляд  как «мудрость» также легко укладывается в призыв Христа постоянно приводить к Нему детей.

                    Б.  Дополнительность результата и процесса:

Мы не раз об этом говорили, как  о «адекватности  результата ведущему к нему процессу», как  о «единстве  целей и средств их достижения».  «Подобное реализуется подобным». Хорошо работает в этом плане уже использованный нами пример с нецензурной лексикой. Нельзя добиться духовных целей, используя при этом «мат», ибо в его основе  лежит ничто иное,  «как призывание  и заклятие бесов».

 В рамках голографической парадигмы сложность и разнообразие наблюдаемого нашими чувствами мира предполагает соответствующую сложность и многообразие (в том числе и чисто  творческих) способов его порождения. 

Частотная виртуальность имплицитного мира столь сложна именно потому,  что мы давно привыкли ассоциировать её со словом БОГ, который одновременно  вечен, бесконечен и  совершенно не  познаваем. 

В творчестве надо не просто высказать какой-то набор новых духовных идей, (в частности, сама «голографическая парадигма» - прекрасный этому пример),  но и найти для этого адекватные слова, понятные любому читателю. Боюсь, что мы также страдаем в этом плане неадекатностью. Зачем говорить «частотная виртуальность имплицитного мира», почему бы просто не сказать «Тот Свет», «Инобытие» или что-нибудь ещё попроще? - «Друг, Аркадий, не говори красиво!»

         Г.  Сочетание  традиций и новаторства по «золотой пропорции»:

Подойдем к этому вопросу еще с одной стороны. Важнейшим законом  устойчивого существования в мире   любых системных  комплексов является их соответствие  «Божественной пропорции», имеющей чисто духовное значение. 

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

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

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

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

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

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним Хаосом мира наукой фиксируется состояние  высшего  Порядка и Гармонии, основанное  на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? – Простая  «эволюция от простого к сложному»? Но на  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время больше существования всей Вселенной. У верующего человека нет сомнений - это  мог сделать только Бог!

Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. Благодаря  ему, от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения. Этот принцип убедительно подтверждает, что высокое творчество планируется на Небесах, а рукой художника-творца « водит именно Бог».

Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф». Почему  это оказывается возможным? Для нас ясно, что только по одной причине, «Божественное начало» («искра Божья») в самом человеке входит в гармонию с «божественной пропорцией» идеального художественного произведения, давая душе неизъяснимые наслаждения. 

«Духовная красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

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


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

         Д. Творческая эволюция: от Мифа через Норму и Факт к  Инновации:

            Частично мы уже попытались её нащупать в следующей схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

Развитие сознания  происходит подобно раскручивающейся спирали, которую, кстати, напоминает и молекула ДНК. По мере развития спираль втягивает в себя все новые и новые инновационные моменты, развиваясь и сама,  она  способна адекватно  реагировать на новые повороты Бытия. 

Внутри каждого типа сознания есть свои творческие аспекты реализующиеся в соответствующих типу сознания жанрах творчества:

    МИФ – мифы, легенды, сказки;

    НОРМА – религиозное искусство, классические  стили и формы;

    ФАКТ – авторское творчество, отражение личности автора в его произведениях;

ИННОВАЦИЯ – диалогическое искусство, включение активного участия зрителя в интерпретации произведения.
          4.1.2. Развитие и воспитание  Личного Творческого Потенциала (ЛТП):
                                    «Мы, люди, - хозяева этого мира, его мудрецы и его педагоги,

                                                                  Затем и поёт Оссианова лира над чащею леса у края берлоги».

                                                                                                                                 Н.Заболоцкий
    4.1.2.1. Индивидуальные способы воспитания ЛТП:

                                         А. Что такое ЛТП?

Это накопление личностью прочных духовных запасов и выдача их по требованию жизни, включая:

 запасы добра, честности, порядочности;

 справедливости и социального мужества;

 нежности, любви, признательности;

 истины, информированности, культуры;

 красоты, художественного чутья и такта;

 профессионального мастерства в каком-нибудь виде искусства.


Каждый человек обладает каким-то специфическим запасом ЛТП: в какой-то области дух его силен, в какой-то слаб. Но практически каждый, в особенности после небольшого обучения,  способен проявить себя и начать  преобразовать любую сферу бытия, которой бы он ни коснулся.

                                       Б. Главные направления развития ЛТП:

Во-первых, это развитие нравственного чутья, отзывчивости, способности любить. Как писал Ф.И.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

  Но нам сочувствие дается, как нам дается Благодать».

Во-вторых,  повышение социальной активности и гражданского мужества. В частности, бессмертные строки по этому поводу создал Н.А.  Некрасов: «Поэтом можешь ты не быть, но гражданином быть обязан!»

В третьих, это развитие информированности, интеллектуального потенциала, культурной памяти. Еще А.С.Пушкин поучал нас: «Уважение к памяти предков есть первая сторона культурного человека». 

В четвертых, развитие способности к самовыражению и творчеству, развитие красоты, художественного чутья и такта. Древняя мудрость гласит: «Творить - значит побеждать смерть!»

В пятых, развитие профессионального мастерства в каком-нибудь виде творческой деятельности. «Художник, воспитай ученика!» -  именно ему он должен передать азы профессионального мастерства, так необходимые для успешного творчества в этой сфере.

                                            В.
Средства развития ЛТП:

 самовоспитание (преодоление «самости» во всех формах: вместо самоуверенности - смирение, вместо самоутверждения - самоотдача, вместо самодовольства - скромность и т.д. );

 преодоление трудностей, жизненных отягощений, бед и неудач; «успех приходит только на излете сил»; а «удачников не бывает подъёмов»;

 воспитание ответственности и осмотрительности даже наедине с собой, ведь Бога обмануть невозможно;

 преодоление искушений властью, богатством и славой  (как в русской сказке, героям надо пройти сквозь «огонь, воду и медные трубы»);

 исправление недостатков, начиная  с самого себя, как сказал Марк Аврелий: «Человек возмущается злом, исходящим извне, - тем, чего устранить не может, и не борется с собственным злом, хотя это в его власти!»;

 «начните с определения худшего из своих качеств и каждый день изживайте его понемногу».

                                               Г.     Принципы социального воспитания ЛТП:

 видеть в людях только хорошее и развивать его в себе, не рассуждать, а действовать!

 быть скромным и пребывать в смирении, понимая, как тебе далеко до подлинных духовных горизонтов; недаром Б. Пастернак создал  уже цитированное нами  стихотворение: «Быть знаменитым не красиво!»

 развивать социальную активность и оптимизм; Ник. Заболоцкий эти правила сформулировал в  известном стихотворении «Не позволяй душе лениться!»

 чтобы открыть что-то принципиально новое, надо постоянно постигать традицию, знать историю культуры и обычаи своего народа.

                        Д.   Расширение сознания в процессе развития ЛТП:

 развитие пластического художественного сознания, творческой гибкости, открытости новому, любовь к полутонам и нюансам.  Мы уже цитировали  прекрасное стихотворение Поля Верлена на эту тему:      

             «За музыкою только дело! Итак, не разбирай пути, почти бесплотность предпочти…»

 преодоление штампов и стереотипов в процессе творческой работы; в особенности борьба за инновационность со стереотипами и  штампами развернулась в эпоху модернизма, когда было  сказано «Если тебе дадут линованную бумагу,  пиши поперек!» - эпиграф к роману Д.Селинджера «Над пропастью во ржи!»

 умение познавать, не отрицая, то есть не выбор «или-или», а всегда «и-и». Этот тезис напоминает восточную мудрость: «Мы закрыли дверь, чтобы не пришло ложное знание, но как теперь войдет истина? Нельзя отрицать даже противоположности, ибо их сочетаемость   - механизм для утверждения собственной значимости их системного единства.  Связующей нитью всех творческих процессов является только Любовь, не просто сопереживание и сочувствие, но, прежде всего, ЛЮБОВЬ  как «ощущение всеобщей связанности». Это ощущение поэзия и  постоянно стремится выразить в стихах. Поэтому она и так популярна в простом народе.

             Е.  Художественное восприятие и  развитие:


     Для постоянного роста ЛТП в плане роста профессионализма и творческого развития важнейшими становятся следующие аспекты:

1. Практическое освоение художественных традиций.
Мы попытаемся проиллюстрировать каждый тезис подходящим по смыслу стихотворением. В данном случае подходит стих Н.Заболоцкого: «Любите живопись, поэты»:  
              «Любите живопись, поэты, - лишь ей единственной дано

Души прекрасные приметы переносить на полотно.

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

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

.........

Едва потемки наступают и приближается гроза,

Со дна души моей сверкают её прекрасные глаза!»

   

2. Обретение профессионализма.

«Прекрасно в нас влюбленное вино и добрый хлеб, что в печь для нас садится,

И женщина, которою дано, сперва измучившись, нам насладиться.

А что нам делать с розовой зарей и холодеющими небесами, 

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

Поэт начинается как поэт и профессионал, если он сформулирует для себя ответ на этот вопрос Николая Гумилева.  Бессмертные стихи надо стараться сочинять, и тогда становится понятным значение всего - и хлеба,  и вина, и женщины, а тем более самих стихов и природы.

Однако, сочинение стихов требует профессионализма, творческого чутья, хорошего знания родного языка и Любви, Любви, Любви!



3. Развитие творческой фантазии, интуиции и воображения.
Творческая фантазия и воображение поэта питается из нескольких источников – ПРИРОДЫ, как явствует из стихотворения Н.Бараташвили, которое мы уже цитировали:

«Что странного, что я пишу стихи? - Ведь в них и чувства в необычном роде:

Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе приветствовать лучами гор верхи.

Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем вдалеке,

Чтоб ты была росой моя царица и падала на розы в цветнике.

               Кроме того, главными  поэтическими источниками являются и  личные творческие силы поэта, но и диктовка Бога, о которой уже было сказано вполне достаточно.  






       4. Активно-творческое отношение к реальности, способность к её преображенью

Наиболее ярко об этом когда-то высказался А.Пушкин:

«Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она -  звезда пленительного счастья,

Россия вспрянет ото сна и на обломках самовластья

Напишут наши имена...

   Не уверен, правда, что Пушкин так думал до последних своих дней, скорей всего это плоды юношеских размышлений.



5. Духовно-философское и религиозное отношение к жизни

  Вот такое отношение было свойственно Пушкину перед смертью:

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

Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

               Выработка духовно-философского и религиозного отношения к жизни - свидетельство высокого уровня полета  творца и одновременно  итога его духовных изысканий, к которым  обычно  приходят в последней четверти жизни.

        

6.  Любую реформу начинай с себя:

Мы уже показали, что подлинный духовный человек не умеет разрывать свои взгляды и собственный стиль поведения. Таковы наши Александр Пушкин и Серафим Саровский, утверждавший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»

Пушкин интересен нам не только своими тонкими философскими стихами,  великолепной прозой, но и прекрасными историческими исследованиями, пониманием судьбы и предназначения России. Но, кроме того, не меньшей глубиной обладает урок, вынесенный нами из его биографии, в частности  ситуации его смерти. Это не самоубийство, как традиционно считалось в православной России, а  голгофская жертва поэта именно за Россию, за её честь и достоинство.

Он счел, что иным путем, кроме собственной смерти, он не сумеет дезавуировать деятельность антироссийской группировки в главе с Геккереном, в которую входили виднейшие сановники Николая. Кстати, все гомосексуалисты. После его смерти до Николая кое-что дошло и он предпринял соответствующие усилия, неадекватные высоте их провинности, как считалось в ту пору в придворных кругах.

                                      7. Результаты развития ЛТП:

С точки зрения   определения результатов развития ЛТП полезно держать в памяти иерархию в творчестве её делателей: РЕМЕСЛЕННИК - ПРОФЕССИОНАЛ - ТАЛАНТ - ГЕНИЙ.

Любой  из вышестоящих уровней зиждется на плечах предыдущих, без них, неизвестно, какова бы была судьба  последующих.  Чисто  статистически количество творческих единиц уменьшается по мере их подъёма по иерархической лестнице  творчества, и это  вполне закономерно!

Каждый из нас интуитивно всегда может определить, на каком уровне иерархии он находится,  что надо сделать, чтобы  свои шансы повысить. Творцу всегда ясны его горизонты и видна даль, к которой надо стремится. Только надо стремиться! «Ибо идущий  всего добьётся...»

                                                4.1.2.2.   Общественные методы воспитания ЛТП:

 В качестве одного из общественных методов воспитания ЛТП мы возьмем работу литературной студии, которую можно создать при ДК, общественной организации или любом спонсоре, согласном финансировать её работу.

В студию приглашаются   все желающие научиться писать стихи, но, как правило, такие, которые уже имеют в этом какой-то практический опыт. Чаще всего это именно лирические стихи, хотя могут быть и другие жанры.

Занятия в студии распадаются на несколько граней:

 работа с конкретными произведениями авторов; обычно она особенно бывает удачной, если есть конкретная цель: издание сборника стихов студии или выступление перед зрителями;

 изучение литературной теории, прежде всего тайн стихосложения;

 подготовка литературных композиций из стихов классиков, где студийцы учатся не только сочинять и но правильно читать стихи;

 накопление литературного багажа, изучение литературной традиции, умение слушать и понимать стихи;

 встречи с другими поэтами.

Рассмотрим эти грани  работы литературной студии немного подробнее.

        А. Методы работы с собственными произведениями: 

 учет  творческих замечаний руководителя;

 обсуждение своих стихов с коллегами по студии;

 подготовка стихов к изданию в сборниках студии;

 подготовка стихов для изданий в другой печати: местных газетах, журналах и т.д.

Б. Изучение литературной теории, прежде всего стихосложения:

 выявление основных поэтических принципов стихосложения:

                     -  троичность (форма стиха, эмоциональный накал, духовная полнота);

                      - парность (повторы - рифма, смысловая парность: соединение несоединимого);

                      - соборность ( апелляция к общине, соборному духу россиян, песни хором и .т.д.);

 изучение важнейших аспектов поэтической формы:

  символ и метафора;

  ритм мира - размер стиха;

 композиционная архитектоника стиха;

 золотое сечение стиха;

 жанровое многообразие поэзии.

 метафоричность стиха - метафоричность мира;

            - тройственная целостность стиха (благозвучие - красота - смысл);

            - соединение не соединяемых ранее частей  в метафоре;

            -  социальный аспект метафор;

            - единство противоположностей в метафоре как новое целое;

 единство теории и практике в работе над своими стихами;

               - ритм мира - размеры стихов:

               - ямб и хорей;

               -  анапест, амфибрахий и дактиль;

               -  свободные стихи.

 рифма в стихе:

                   - перекрестная;

                   - попеременная;

                   -  глобальная;

                   - опоясывающая.

 золотое сечение стиха (в «золотое сечение стиха» попадают следующие строки:

     при 12 строчном стихотворении  - 8-я строка, при 16 строках - 10-я строка,  при 20 - 13-я    

     строка,   при 24 - 15 строка, при 28 - 17 строка, при 32 - 20-я строка и т.д.) – в них должен скрываться 

     метафорически выраженный основной смысл стиха. Иначе стих не будет гармоничным.

                      В. Подготовка литературных композиций:

Далее мы приводим примеры литературных композиций разной тематики для их подготовки в рамках работы Литературной студии:

                           Тема «Поэзия и духовность»:

Для того, чтобы показать, как в работе Литературной Студии  используется колоссальный потенциал отечественной духовной поэзии, мы хотим привести конкретные примеры возможностей такого использования.


Кроме комментария к этим стихам мы постараемся указать область их применения, тот самый контекст, в котором они могут особенно “заиграть” и украсить собой любое сообщение мастера.


Начнем с самых ранних стихов, в частности с оды Гавриила Державина “Бог”. Ее содержание достаточно ясно, чтобы понять в какой ситуации эта ода может быть использована, - для понимания общего смысла Божества в нашей жизни.


Идея единства “жизни и смерти” еще раз воспроизведена в стихотворении Петра Вяземского “Молитва ангелу-хранителю”. Само стихотворение может служить прекрасной иллюстрацией темы “Молитва в Православии”. В нем раскрыты важные стороны и  молитвы как обращения к Господу, и положение ангела-хранителя в нашей духовной жизни.


Перейдем к духовной поэзии Александра Пушкина. Наиболее важны в его творчестве для нас четыре стихотворения: “Пророк”, “Отцы-пустынники”, “Странник” и “Памятник”. Кроме того,  представляет духовный интерес и своеобразная “полемика” поэта с митрополитом Филаретом.


Начнем с “Пророка”. Этот стих, созданный с обильным использованием церковно-славянской лексики, раскрывает тайну духовного просветления художника, неожиданно обретающего подлинное “просветление”. Поэт обращает наше внимание на специфику подобного обретения:

- предварительная духовная жажда;

- просветление зрения;

- обретение нового слуха;

- замена “грешного языка” на “жало мудрыя змеи”;

- переживание своей эволюции как смерти;

- второе рождение в качестве творца, “исполненного Господней волей”;

- четкое понимание своего предназначения после этого - “глаголом жечь сердца людей”.


Говоря о специфике духовного творчества, трудно обойти стороной это стихотворение, где процесс духовной эволюции художника раскрыт с полной и впечатляющей силой.

 
Обратимся к “Отцам-пустынникам”. В предпасхальную неделю во всех храмах читается молитва  святого Ефрема Сирина, процитированная в этом стихотворении.  


Поэт сумел передать самый дух молитвы как обращения людей к Богу с доверием и надеждой. Известно также и поэтическое переложение поэтом Господней Молитвы - “Отче наш»


Еще одно стихотворение Пушкина - “Странник” может служить  яркой иллюстрацией к теме “Православная эсхатология”. Его герой начинает взывать к миру с пророчеством:



“Наш город пламени и ветрам обречен,

                             Он в угли и золу вдруг будет обращен,


                А мы погибнем все, коль не сумеем вскоре обресть убежище...”

Реакция всех окружающих  понятна: его считают сумасшедшим. Примерно так же,  реагируют сильные мира сего  на  наше предупреждение  о приближающейся глобальной  экокатастрофе. 

   В заключительном четверостишии “Памятника” поэт призывает всех к  необходимости борьбы с человеческой гордыней (жить, “не требуя венца”) и пребывать в смирении (“хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!”)


“Полемику” Пушкина с митрополитом Филаретом и “полемикой” назвать трудно, ибо Пушкин не спорил, а напротив с благодарностью откликнулся на критику владыкой его стиха “Дар напрасный, дар случайный”.


По сути дела,  этот стих представляет собой клевету на Бога (странно, что он написан через два года после “Пророка”), которому здесь инкриминируется:


 - “враждебная власть”;


-  “жизнь как случайный и напрасный подарок”;


 - невозможность человеку обрести цель жизни и т.д.

Естественно, что такой тонкий духовный наставник, как владыка Филарет, не мог ни откликнуться с критикой на этот стих. Пушкин высоко оценил поэтическую критику владыки, отметив, что


- “твоих речей благоуханных отраден чистый был елей”;


- способность “силой кроткой и любовной смирять любимые мечты”;


- “твоим огнем душа согрета, отвергла мрак земных сует»;


- “и внемлет арфе Филарета в священном ужасе поэт”.

Такое смиренное признание своих ошибок  в результате критики  Церкви характерно для религиозного поэта, но не для всей русской литературы. К примеру, Лев Толстой духовно не дорос до такой позиции  и в  конце жизни.

Возьмем стих Михаила Лермонтова “Когда волнуется желтеющая нива”. Оно посвящено восприятию Бога как “творца Природы”. Поэт удостаивается видения в небесах Бога, едва он сам приобщается к различным проявлениям русской природы.

Этот стих очень важен для разрушения стереотипа, что “православная культура” - это “творение только человеческих рук”. Наша российская природа  - часть православной культуры, ибо создает фон для ее адекватного понимания и правильного отношения к Богу.

Важно еще одно стихотворение М.Лермонтова “Я, Матерь Божия, ныне с молитвою”. Россия удостоилась Покрова Божьей Матери, не раз проявлявшей к нашей стране особое расположение. Поэтому и поэты русские с особой теплотой обращаются с молитвой к Богородице в надежде, что их обращение будет услышано. Вот и Лермонтов, идя православной дорогой к Божьей Матери, просит “не за свою душу пустынную”, а жаждет вручить Ей “деву невинную”, надеясь, что Богородица услышит его молитву. 

Перейдем к творчеству Федора Тютчева. Стих “Не плоть, а дух растлился в наши дни” удивительно актуален сегодня. Мы видим, что сегодня в России  плоть торжествует, а дух находится в полной запущенности. Стоит сделать это стихотворение известным всей нации. Оно о милости Божьей, изливающейся на того, кто готов припасть к ногам Бога и попросить о помощи. Автоматически Бог никому не помогает, надобно проявить “духовную жажду” с которой Пушкин начинал “Пророка”, тогда помощь будет оказана.

Другое стихотворение Тютчева “О, вещая душа моя!” В любом разговоре с учениками, касающемся “спасения души” целесообразно опереться на этот стих. Тут важны все акценты:


- душа - жилица двух миров;


- она - вещунья;


- в одном мире у нее болезненность и страстность;


- в другом мире - “пророческая ясность как откровение духов”;


-  везде она готова” как Мария, к ногам Христа навек прильнуть”.

Ведь, а если  душа  готова, то она спасена! -  Что это, как не постулаты голографической парадигмы?


Обратимся к  творчеству Афанасия Фета. Стих “Я потрясен, когда кругом”... В каком-то смысле он продолжает тему Божьего экстаза от творения природы, начатую Лермонтовым. Но взяты разные аспекты. Неустроенность природы у Фета противоположна  открытой божественной гармонии природы у Лермонтова. Однако, именно “неустроенность природы” помогает Фету услышать “неизреченные глаголы” светлых ангелов и воспарить в небеса.

У Фета Мир и Вечность в антитезе, у Лермонтова - в гармонии. Но эти взгляды скорей не противоречат друг другу, а дополняют. Все относительно, тем более в Небесах!
Говоря о божественном создании нашей природы правильным привести и точку зрения Лермонтова,  и точку зрения Фета.


Перейдем к Алексею К. Толстому и его стихотворению “Благословляю вас, леса”, служащему вступлением ко второй части  поэмы “Иоанн Дамаскин”. Позиция святого Иоанна Дамаскина, изложенная в этом стихе, позволяет нам понять отношение святых к миру:


- их благословение окружающей  природы;


- благословение духовной  свободе;


- благословение путешествиям по миру в бедности;


- благословение Света солнца и Тьмы ночи;


- каждой звезды в небе и каждой былинки в поле;


- желание слиться с ними духом и заключить их в свои объятья.

Такая позиция хорошо служит нашему пониманию “святости в мире”.

Вот стихотворение Дм. Мережковского “О, Боже мой, благодарю!”

В нем поэтом полно раскрыта тема: ”Я и Бог”, выражена благодарность Богу за то, что Он есть, показано  открытия Бога в мире и в душе поэта, а также путей этого открытия, достаточно противоречивых и сложных. Жаль, что сам поэт не всегда был верен этим взглядам!

У Сергея Есенина возьмем стихотворение “Шел Господь пытать людей любовью”. Это оригинальный взгляд на русскую душу, готовой в своей мизерабельности помочь еще более бедному, чем ты, который оказывается самим Господом. По теме оно относится к проблеме “Я и Бог”, где Господь выступает таким же нуждающимся, как и ты, заинтересованным в нас, как и мы в Боге.

Стихотворение “Слово” Николая Гумилева посвящено одной из самых актуальных сегодня проблем - вопросу о десакрализации, обмирщении слова. В былые времена божественным словом “останавливали Солнце, разрушали города”. Что же видим мы сегодня? Что случилось с нашим словом? - “Мы ему поставили пределом скудные пределы естества, и, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова!”

Познание Божьего мира словом, лишенным Божественного дара, раскрывает в результате “лишь скудные пределы естества”, а Божий мир уходит из под рук.

Гумилев утверждает, что, как только мы забываем, что “осиянно только Слово средь людских тревог”, мы теряем нить, связующую нас с Богом.

Николай Заболоцкий “Во многих знаниях есть многие печали”. Познание мира, отделенного от Мира Божьего, бессмысленно и безблагодатно. Поэт в этом стихотворении выступает врагом духовной ограниченности, певцом всеобщей связи людей, существующих в мире, где ощущается присутствие Бога.


“Я - разве только Я?  Я - только краткий миг чужих существований...


 Боже правый! Зачем ты создал мир и милый и кровавый,

    И дал мне ум, чтоб я его постиг?” - заключает свой стих поэт

“Зачем нам мир, лишенный Божьей Благодати?” В познании о таком мире, действительно, есть только “многая печаль!”

В заключение возьмем стихотворение Бориса Пастернака “Август”. В нем раскрыта тема “Смерти”. Герою снится собственная смерть в день «Преображения Господня на горе Фавор». Под ощущение “фаворского света” герой встречает “казенную землемершу - Смерть”, которая совсем не склонна способствовать его восхождению на гору Фавор, а напротив только желает “вырыть яму мне по росту”.


Герой прощается со своим окружением, с перспективой взлета вверх вместе с Фаворским светом:


“Прощай, лазурь Преображенская, и золото Второго Спаса!


Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.


Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездне унижений


Бросающая вызов женщина, я  -  поле твоего сраженья.”

Стихотворение из духовного плана перерастает в план лирический и творческий. Главным объектом прощания поэта становится “и творчество, и чудотворство”.

Высокий «фаворский план» поэт переносит в  план чисто личный, где он становится “полем сражения” женщины-смерти. В финале весь акцент переносится на чисто творческий подтекст, а духовный план незаметно исчезает, что достаточно  типично  для Б.Пастернака.


На наш взгляд, более духовным является стихотворение поэта “Быть знаменитым некрасиво” - гимн поэтического смирения, где “позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех”.


Но это смирение не в Вечности, ибо, по мнению поэта, надо так жить, “чтобы, в конце концов, привлечь к себе любовь пространства, услышать Будущего зов”. Однако, итог стиха вполне православный: “Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!” Надо уметь  быть самим собой, но при условии, что ты нашел собственную «узкую дорогу» к Богу и “тесные врата”.                                

                          4.1.2.3. М е т о д ы    р а з в и т и я   ЛТП: 

Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 4)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя такого сознания.

                                       А) «Верь, словно чудеса возможны»

         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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


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

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

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

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

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

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

                                    Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется:
В этом разделе главной особенностью творческого и инновационного  я считаю   взаимосвязь  Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

             
              В)  Учись, словно начинающий

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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                       Г)  Люби, словно впервые
 

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

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

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                Д) Отдавай, словно у тебя уже есть все, что тебе нужно.

 В основе этого принципа лежат христианские добродетели - милосердие и широта души. По мнению православных, «Что отдал - то твоё!»


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

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

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

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

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

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

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


                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения

  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

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

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»

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


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

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

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

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

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

                              И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать

Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах творческого сознания.

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

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

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

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

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

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

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

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

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

   4.1.3. Понимание космической сущности своего характера
                                           «Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

                                                      В  работе, в поисках пути, в сердечной смуте.

                                                      До сущности протекших дней, до их причины, 

                                                      До оснований , до корней, до сердцевины…

                                                      Все время схватывая нить судеб событий, 

                                                      Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья…

                                                                                                                            Б.Пастернак
Обезьяна смогла стать Человеком только потому, что подняла свой взор от питавшей ее Земли к Небу, поскольку именно оттуда пришла ей духовная помощь, запустившая в действие духовный космогенез.  Благодаря постоянно истекающей из Центра Космоса духовной струе, стал формироваться наш менталитет, высшей фазой которого является “творческо-инновационное сознание”.

Тело обезьяны, принявшая духовные сущности (Адама и Еву) в себя, было совсем другой обезьяной, нежели те, которые мы видим сейчас. Эти, скорее всего, продукт падения  самих “человеков”, уже на Земле забывших о своей духовной сущности. 
                                            М А Т Р И Ц А ДУХОВНОГО Ч Е Л О В Е К А:

                                                                                                                                          Матрица № 3
	Человечес-

ческие      

 факторы
	ЧИСТОТА ДУШИ
	МИЛОСЕРДИЕ ДУХА
	СМИРЕНИЕ

СЕРДЦА
	САМОУКОРЕНИЕ РАЗУМА

	                 Физические


	Тотальная целостность и чистота души на физическом уровне (яко младенец)
	Неприятие милосердия 

из-за тотальной чистоты 

и целостности
	Смирение из-за страха

 перед наказанием Божьим 
	Неприятие самоукорения

 из-за 

 на эмоциональном уровне скованности страстями

	                Социальные
	Законопослушность и душевная простота
	Отдача излишков

 из-за смирения и аскетизма
	Смирение как результат

 соборности и единства с коллективом
	Героизм самоукорения –

 “На миру и смерть красна!”

	                Культурные
	Душевная чистота в творчестве
	Творческая самоотдача,

 милосердие как часть 

творчества
	“Быть знаменитым некрасиво”
	Творческое горение и 

неудовлетворенность 

автора своим творчеством

	                  Духовные
	 Борьба за ясность духа и чистоту окружающей природной среды
	Милосердие к миру из-за

 Любви  к нему
	Обожение  без гордыни и 

Авторского самомнения
	    Понимание собственной

 Неадекватности

 происходящим изменениям


Эта матрица  проясняет некоторые аспекты духа  инновационного человека. В поэзии кое-что о подобном менталитете сказал Иван Бунин:


За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали


Даруешь мне вечернюю зарю, простор полей,  и кротость синей дали.


Я одинок и ныне - как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,


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


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


Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд и говорю - с Тобой.



                       М А Т Р И Ц А   “С Т И Х И И - Д У Х О В Н О С Т Ь”
                                                                                                                                                         Матрица № 4
	ФУНКЦИИ   
	ВОДА
	МЕТАЛЛ
	ДЕРЕВО
	ОГОНЬ
	ЗЕМЛЯ

	Глобальные
	Хранение Информации
	Разум, воля 
	Мораль
	Чувственный  потенциал
	Мера, устойчивость
Равновесие

	Локальные
	Информиро-ванность людей
	Жесткость, сила 
	Душевная энергия
	Сексуальная  энергия
	Жизненная сила 

	Их носители
	Знания
	 Менталитет 
	Душа
	Телесность 
	Устойчивость
Баланса  

	Свойства
	Информационная основа жизни
	Анализ и
 Синтез
	Нравственный  аспект Бытия
	Чувства 
и эмоции
	Равновесие, духовный гомеостазис

	Структуры
	Информационно-матричные 
	Интеллектуально-ментальные
	Нравственно-этические
	Духовно-религиозные
	Системно-целостные, хранящие равновесие


Эта матрица проясняет взаимоотношения между уже известными читателю энергетическими стихиями планеты, условно названными восточными мудрецами: “Металл”, “Вода”, “Дерево”, “Огонь” и “Земля”, и соответствующими им качествами человеческой Личности как связующего звена между Небом и Землей. Последующая матрица их еще больше углубляет.

                                               Матрица “Человек-Земля-Небо” в разрезе стихий” :№ 5.
	     СТИХИИ 
	             ЗЕМЛЯ
	            НЕБО
	      ЧЕЛОВЕК

	    Огонь 
	    Тепло, горение, 

  физический огонь
	           Дух
	    Эмоции, чувства, духовность,
Воспроизводство себе подобных

	    Вода
	   Холод, изменчивость: лед -      жидкость- пар.
	      Информация
	    Творчество, активность сознания, ясность, знания 

	     Земля
	     Устойчивость, твердые тела, минералы
	     Колыбель жизни, Память
	Мера, консерватизм, равновесие 
во всех делах, устойчивость

	   Металл
	    Прочность, гибкость
	  Мамона - бог 
стяжательства
	    Сила воли, жесткость,
Настойчивость

	     Дерево
	   Сезонные колебания
       Природы 
	     Изменчивость,
Духовный рост, Любовь 
	  Мораль и нравственные основы,
Сердечность 


Все эти матрицы дают возможность нам обнаружить истоки некоторых специфических черт характера человека и их взаимосвязь с земными и космическими (Небесными) закономерностями.
4.1.4.ЭВОЛЮЦИЯ СОЗНАНИЯ ОТДЕЛЬНОГО ЧЕЛОВЕКА:
                  «И если я от Книги оторву глаза и за окно уставлюсь взглядом,

                   Как будет близко всё! Как станет рядом, сродни и впору в сердцу моему!

                   И только надо вдуматься во мглу и глаз приноровить к ночным громадам». 
                                                                                                      Э.М.Рильке
   Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, любое  подлинное открытие. Хочется вспомнить, как вообще автор пришел к пониманию духовной эволюции человеческого сознания. Будучи работником искусства, я шел от анализа специфики восприятия искусства (в данном случае - кино, ибо я был киноведом). Идеи  Духовного мира таким странным образом ворвалась в мое тогдашнее разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию этой идеи и поиску неоспоримых доказательств «за» или «против»…
Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации.  Я  как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник - Произведение - Зритель.

Написав первый вариант текста,  я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло, мой коллега по институту доцент Юрий М., ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.

“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.

Обдумывая  это замечание, я сделал миниоткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, творец, автор, а Метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, сам Зритель..

С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире – механизм  его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “творческое сознание”  Художника? Тут концы с концами явно  не сходились...

Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные... Не о социальной прослойке художников  в данной ситуации идёт речь и не о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание- 1) и воспринимающем сознании (Сознание- 2).

«Сознание-1» творит из “материала действительности” (объекта) произведение как метаобъект для  его восприятия «Сознанием-2». Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить «Сознание-1», знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.

Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь, видит, прежде всего, ее доминанту - самую активную в этот момент часть коммуникации, способную подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?

Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи внешним, а что внутренним? 

В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в систему коммуникации извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.

 Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть этих событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин”. Прошло, таким образом,  8 лет. 

О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли”, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 

Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, весьма активен. Какие при этом возникают обстоятельства в процессе восприятия?
Прежде всего,  ясно, что активный материал действительности так важен для «Сознания-2», что он подчинит его себе, а последнее будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя частью Реальности (Природы)  только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. 

Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, а полагает себя  лишь составной его частью. Тотем племени, например, “Ворон”, - это всегда знак природы, но одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  Вороном. Так и русские всегда считали себя «медведями», теперь так нас считают иностранцы.
При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из трудной ситуации, стрелять из рогатки “во врага” и т.д.  Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.

Такой  носитель художественного сознания лишен понимания жанровой специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается с большого экрана фильм-сказка.

Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.

Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни”,  “выдумки”,  «враньё», но в момент просмотра кинематографистам удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн.

Мне представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А-тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...

Внимание подростка не так концентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им, нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” к элементу “Произведение”. Последнее как “Метаобъект” является ближайшим соседом Реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?

Прежде всего, совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой этой сказочной  жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни, не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.

Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй, той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, отнюдь не главная фигура  в кинопроцессе. За исключением кинозвезд,  которые смогли завоевать себе и в киномире исключительное положение

Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.

Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку именно  её  им   не хватает в реальной жизни!

Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность захватить сознание, зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей.

Жанр - это по существу программа управления  восприятием, способ  получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.

“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим волшебством”, - писал великий А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.

Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон,   с помощью умело организованной программы восприятия. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.

Однако сознание Зрителя (“Сознание-2”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить её документально-фактологический пласт.

Романтическая (нормативная) модель коммуникации  хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.

Может быть,  сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться в произведении от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 

Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью  творца - Василия Макаровича Шукшина  человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна,  и, добавим,  близка как сущность русского характера.

Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку, то есть, произведение… Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру.

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания.  При этом «Метасубъект» (Зритель) также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация невозможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.

Специфику этого типа коммуникации можно назвать “Познающей” или “Фактологической”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной формы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.

Большинство носителей авторского  “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.

Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинного Сотворчества. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать  подлинным   Сотворцом,  Соавтором,  Сооткрывателем Жизни.

С подобной задачей может справиться только четвертый тип художественной коммуникации, названный  нами  “Инновационной”. Он воспитывает   у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  Здесь все элементы активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию. Как это можно понимать?

Рассуждая логично, осознать, что главная фигура в художественной коммуникации именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.

Зритель будет художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени он будет посвящать Непрофессиональному  Творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу-Творцу. Как только в Искусстве мы поймем, что высший пилотаж – сотворчество с Автором, Творцом, Художником, мы осознаем и в жизни, что перед нами стоит главная задача (смысл нашей жизни) понять, что от нас требуется Сотворчество с Творцом Мира – Богом.
В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это  литературовед М.М.Бахтин. Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. (Библиография, № 20) Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего.


Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслилось Автором, то  толкователь способен и над Автором подняться.


Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского.


Авторы специально переусложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели избери они другую, более простенькую структуру.


Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает, что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках.


Хотя пути к Зрителю всегда  трудны, но если дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.


 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.


 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и  безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства. При соблюдении каких же условий,  это становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать.


1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали,  из какого сора растут стихи, не ведая стыда”.


2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, содержательный результат превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры.


3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы  испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества.  Зрителю необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного вида коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный!


В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики. Чудо оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. 


В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы советской реальности.


Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.


Искусствоведы никогда не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме.


И то и другое -  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла.


Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым, обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!


Пора бы уже и вернуться к заброшенной нами идее “Духовного мира” отдельного человека. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы земли в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле. Это противоречило бы “Теореме о неполноте”. Тогда я не был еще верующим христианином и не понимал, что предлагаемый “выход за пределы” - это приход к Богу, толкование мира в соответствии с христианскими идеями креацианизма.


Так Духовный мир постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!

 Таким образом, я пришел к пониманию логики развития творческого сознания отдельного человека: От Мифологического – через Нормативное, а затем Фактологическое – к Духовно-инновационному.

                                       4.1.5. Духовность и чувство греха:
            Человек, которого мы могли считать «духовным» остро переживает чувство своей неполноценности, называемое в любой религии «грехом». Переживание «греховности» системно, в нем присутствует два начала:

                    -   стыд и боль за свою неполноценность;

                    -   ответственность перед Богом в покаянии, когда грех человеку прощается.

            Глядя со стороны, кажется, что в христианстве проблема преодоления греха очень легко решается: «греши и кайся, и снова греши...» На самом деле, все далеко не так.  Критерием духовности современного человека является его способность, после отрицания своего греха в покаянии, уже не допускать его никогда впредь, а если сорвался и допустил, принимать на себя тяжелые епитимьи - обеты по исправлению своего падения.

            Например, Серафим Саровский три года стол на коленях на камне и постоянно молился перед иконой Богоматери, чтобы изжить свою греховную природу. Другие святые и праведники, борясь с грехом, брали на себя не менее сложные, а порой мучительные для души и тела обязательства.

            Как и любая духовная система, состояние «греховности» внутренне противоречиво. На это обратил внимание русский религиозный философ Николай Бердяев: «Если сознание греховности есть неизбежный момент духовного пути, который мне очень свойственен, то исключительная отдача себя этому сознанию и бесконечное углубление в него приводит к подавленности и к ослаблению жизненной силы. Переживание греховности может предшествовать просветлению и возрождению, а может превратиться в бесконечное сгущение тьмы». ( №43, 194)

             Если «переживание греховности», по мнению Бердяева, понимается, как единственное всеобъемлющее начало духовной жизни, оно может и не стать основой творческого подъёма, необходимого для совершенствования духовности, ибо ослабляется творческий экстаз, целостное переживание, ощущение творчества как «обоюдного диалога с Богом». В тоске о собственном грехе они вряд ли должным образом проявятся. Хотя у каждого это может прорываться  по-своему.

             Оценивая составные элементы духовности, мы и в дальнейшем будем исходить из системного подхода и уже изложенных  «Правил Гармонии», ибо, на наш взгляд, никакой элемент духовности не носит самодовлеющего начала, а имеет рамки, за которыми превращается в свою противоположность.

            Духовность - это «Свет», но чрезмерное сгущение сознания   собственной   греховности может привести ко «Тьме». И так происходит, как мы в дальнейшем покажем, почти с каждой специфической характеристикой   духовности. Такова её внутренняя амбивалентность с вытекающей из этого обстоятельства трудностью духовного анализа вообще. 
В особенности трудно это понять в приложении не к личности, а, например, к целой стране – России. Понять важность Православия для России невозможно, если не иметь в виду специфику характера русского народа. Россия живет страстями: от русского бунта, «бессмысленного и беспощадного», как говорил Пушкин, до долгого и исступленного замаливания своих грехов на коленях перед иконой.
Иногда мы перенимаем точку зрения Запада на самих себя и воспринимаем себя как абсолютно греховные сущности. Такой была Перестройка, когда мы начали каяться за советский этап своей жизни и обратили всю жизнь там  во Тьму. НО в советский период в России было много положительного: был свой «Свет» - и в бесплатной медицине, и в системе образования, в  более нравственных отношениях между людьми, когда не было такой разнице в материальном уровне разных сословий.

Как только Россия выходит за пределы морального баланса (62% на 38%), она впадает в крайности, превращая Свет во Тьму, а Тьму сочтя Светом, - так,  как мы сейчас обожествляем всё, исходящее с Запала.
Но квазирелигиозность Запада для нас не подходит,  и мы ещё не раз в этом убедимся! В России уже давно известно, что «земля у нас богата, Порядка только нет!» - Такая верность Беспорядку обеспечила   место приоритету в России «Благодати», а не «Закону». Западные народы воспринимают религию, как верность нравственному Закону, с которым они сроднились, ценой сотен лет насаждения этого Закона со стороны власти.  Народу там кажется, что моральная жесткость религии  уже потеряла смысл, потому что Закон  находится  уже в душах самого народа. Именно поэтому наблюдается такой колоссальный отток населения из храмов. 
Религия – это не  только верность нравственному  Закону, это верность Любви, каковой между народами на Западе давно нет. Россия простояла столько лет, благодаря тому, что восприняла Слово Христа не как верность Закону, а как верность Благодати, таящейся в Любви.
Для менталитета россиян свойственен «Благодатный Хаос», стремление раздвинуть рамки Любви, подчинив ей жесткость Порядка нравственных законов.   Об этом впервые написал в России еще тысячу лет назад митрополит Илларион в книге «О Законе и Благодати».
Верность Благодати в конечном итоге обеспечивается, как ни странно, близость менталитета народа самой  греховности, а точнее – балансирование в рамках Золотой Пропорции меж Грехом и Благодатью.
     4.2.Понятие о духовном потенциале человека и квантовом потенциале Вселенной;

Как мы уже говорили,  понятие о «квантовом потенциале» Вселенной ввел Дэвид Бом, имея в виду под ним  «состояние поля на субквантовом уровне».  Фактически это уровень Бога, ибо, что еще может находиться на уровне выше материи? – только Дух.

Поскольку поле – это всегда определенная система коммуникации между двумя источниками информации, мы рассматриваем Бога как доминанту коммуникации Бога и  оставшейся Вселенной, а  сущность Человека – как поле между Богом и человеком.

Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

 Мы уже указали  три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а)  Единство высокого уровня энергетической наполненности и  Порядка в мире;

б) Наличие глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в)  Бесконечную иерархию скрытых  (и неведомых нам пока) Порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с квантовым  потенциалом, мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, если имеешь частичку веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной, (его демонстрируют святые и экстрасенсы);

 в) возможностью постоянного диалога с божественной Иерархией Вселенной. 

                       4.3.Человек как сотворец исторического процесса
           Логика Истории – это логика Бога, хотя складывается она из совершенно разных влияний, в которых по отдельности, казалось бы, никаких Божьих проявлений и  нет. Эта логика очень часто не совпадает с нашими представлениями о том, что в ней хорошо, что плохо. 

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

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

Сегодня именно  страны тихоокеанского региона во главе с Японией создали противовес американской мощи, ставшей удивительно сильной, но и удивительно несбалансированной для последующих судеб мира. Однополярный мир во главе с Америкой крайне не стабилен, а после того, как был разрушен СССР, такая нестабильность мира стала его самым уязвимым фактором.

Понимание Божественной логики Истории дано человеку, ведь он, как мы знаем из Библии, создан «по образцу и подобию Божьему». Жалко, что жизнь свою он строит не по небесным образцам. Хотя бывают и исключения. 

Как явствует из книги «Мистерия Ориона» (Библ., № 37),  три египетские пирамиды в районе Гизе были построены в полном соответствии с положением трех звезд в созвездии Ориона, то есть, по «небесному образцу». С учетом звездной прецессии были вычислены сроки, когда положение этих трех звезд соответствовало положению трех пирамид. И это оказалось  11 тысяч лет до нашей эры, что совершенно меняет традиционно сложившуюся  историографию Египта, да и многие другие представления официальных историков.

По край
ней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация».  (Библиография , № 40)

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

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

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

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

Думается, что такое пониманием может быть построено на нескольких основаниях:

1)  Хорошее знание древней истории;

2) Способность гениев войти в диалог с Богом;

3) Опора на интуитивную духовность, сердечное, а не  «рациональное познание».

  По поводу «знания древней истории» пример с египетскими пирамидами весьма впечатляющий. Возможно, в будущем нам откроются и другие тайны Атлантиды и Гипербореи (цивилизации, существовавшей на месте Северного полюса до того, как стал «полюс холода»).

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

Логика рациональности, на которую так  мощно оперлась современная наука, не работает, когда речь идет о духовных процессах. Божественная корреляция исторических катаклизмов относится именно к духовным аспектам Истории.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

8.   Человечество после Экокатастрофы - «Ноосферная раса» ;

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

В   каниге Г.Бокарева (См., Библ., № 21, стр. 60.)есть временной расчет периодов развития Арийской Расы, который определяется временем пребывания Солнца в одном знаке Зодиака - 2160 годов:

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

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

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

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

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

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

·  американский - 5733- 7893 гг. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

·  религиозные изменения - переход от Матриархата к Патриархату;

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

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

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

Как с нашей точки зрения двигалась история, если проигнорировать рационально полученные  сведения об Атлантиде, отражает                                                                                                              матрица № 6.
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Г. Четвертая бифуркация - Кризис сельской цивилизации и развитие ремесленничества, промышленности и науки;

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

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

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

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

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

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

Однако, наука имела одну весьма важную для ее будущего особенность - она  имела инструменты для анализа только Посюстороннего мира, а Потусторонний мир оставался толь неё «терра инкогнита». Именно   поэтому она стала отрицать наличие Бога и  метафизику  мира за пределами видимой реальности. В результате произошло резкое падение нравственности социума, повлекшее за собой ухудшение экологической обстановки в мире.

Человечество в результате неконтролируемого развития промышленности отравило большинство ареалов  своего существования и поставило себя тем самым на грань исчезновения.

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

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

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

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

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

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили. (См., Библ., № 39, стр. 134).
Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы   поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

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

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

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

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

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

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

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

По крайней мере, Бог надеется на подобный инсайд, ибо терять Ему «Свои руки», то есть,  - человечество совершенно не выгодно. Возможно, Он - самое заинтересованное лицо в нашем последнем духовном выборе! Почему именно на Человека так уповает Бог? Дело в том, что именно Человек обладает неким качеством, которым не обладают другие небесные иерархии - способностью творить, как сам Вседержитель.

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

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

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

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

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

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

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

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

· истончается “озоновый слой”;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

5.  В результате все постепенно приходит в норму.

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

Конечно, реальный Переход развернется по своему  божественному плану, но элементы  и первого и второго сценария в нем, безусловно, будут присутствовать.

                        4.4.«Антропный принцип мироздания»: ширь и границы
Что такое “антропный принцип?” Это утверждение физиков, что все основные константы Вселенной подобраны так, что они в конечном итоге провоцируют появление в ней самого Человека.


Думается, что человечеству было очень важно в свое время получить такое физическое подкрепление своим “гуманистическим иллюзиям”.  Очевидно, “антропный принцип” действует во Вселенной, но он прикрывает собой другие глубинные закономерности, в которых Человек - не царь Вселенной, а всего лишь некая закономерно функционирующая её часть, способ выражения Голограммы Бога. 


О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей. вниз” (См. Лок библ. , № 2) В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, выяснено, что они считают наиболее актуальными:

1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    


Итак, почти половина населения считает, что “падение нравственности” - сегодня самая актуальная проблема. Но, если бы социологи спросили у них, свое собственное падение нравственности они учитывают или нет, думаю, что ситуация выглядела намного круче. 


“В чужом глазу соломинку мы видим, в своем глазу не видим и бревна!”. А начинать-то необходимо именно с себя, ибо “падение нравственности” - вещь совершенно реальная, но если не начинать с себя, остановки этому никогда падению не будет!


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую матрицу № 10, анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:                                                                                                 Матрица  № 7
	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирующая черта

 характера
	  Вера

 и Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное

 Зрение
	Одномерность

и Многомерность
	 Функциональность 

полифункциональ-

ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и

 отсутствие связей                                   

	    Вера в Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность и

 Безнравственность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  Настрой
	  Чернота

 и Благость
	   Молитвенный

 Настрой и 

нежелание молиться
	 Светлый Разум

  и Черный разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

и Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудительность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	Духовная  сила
	 Смирение

    и Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила Любви
	        Добро и

 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и

Злопамятность                       


Полный анализ этой “Российской гуманистической матрицы” - дело последующих размышлений,  сейчас -  только некоторые предварительные выводы:

1. Для доминирующей черты характера российского человека характерна не Вера или Безверие в плане Духа, а некий баланс между ними. Причем баланс ситуационно уместный: в Х1Х веке доминировала Вера , а в ХХ - Безверие.

2. Про телесный аспект можно сказать, что Жизнелюбие было, напротив характерно для советского периода России, а сейчас доминирует “Страх перед Жизнью”.

3. Разумность - характерное свойство россиян, но для некоторых социальных слоёв Неразумность является доминирующей характеристикой (например, для “юродивых”). Но подобная Неразумность вполне оправданна ситуационно.

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном, в пессимизм погружены  те части населения,  которым не хватает средств на выживание.

5. Что “русский мужик” упрям,  на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством  у мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они, к сожалению, неминуемы.

Нельзя так пережимать россиянина, ибо он, как пружина, сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”


Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации. 


В какой степени Человеку дан этот “механизм адекватной адаптации к изменениям»”, в такой степени он счастлив, успешен и здоров.  Если это не так, дело  обстоит много хуже, в особенности в кризисные, как наше, времена.


Таким образом, одной из важнейших проблем становится ныне “Потенциал изменчивости”  современного российского  Человека. Можем ли мы его оценить, в сравнении, к примеру, с западным Человеком?


Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?

Во-первых, от неустойчивости равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

Во-вторых, от разнообразия самих типов балансов, чем их больше, тем сильнее возрастают шансы на адекватную адаптацию к непредсказуемым  изменениям;

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен.


Давайте посмотрим по параметру “Духовная сила”. Да характерны ли вообще для Запада “Смирение”, “Бескорыстие”, “Нерасчетливость”,  другие подобные этим черты? На первый взгляд, если они там есть, то весьма  немного. Российский Человек по этому параметру даст фору любому иностранцу!


“Разнообразие типов балансов” свидетельствует в нашу пользу! Неустойчивость равновесия, пожалуй,  тоже, хотя это и не лучшая наша характеристика. А что касается, “частоты и глубины происходящих перемен”, то тут и говорить не приходится. Ничего подобного нашей социальной нестабильности на Западе просто нет! Для экономики - это ужасно, а для выживания в кризисных условиях - хорошо!


Таким образом, у нас больше шансов выжить в предстоящей глобальной бифуркации, чем у Западного преуспевающего мира. Это обстоятельство даёт возможность нам проявить еще одну характерную для России черту - взаимопомощь, поддержка слабых и нуждающихся. Очень скоро ситуация переменится кардинальным образом, и у нас будет блестящая возможность продемонстрировать все свои лучшие качества.


Ну а что же “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в этой глобальной системе.


Однако, может быть, они и правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с нами, как можно скорее.


Итак, мы убедились, что лишь вместе с Богом мы - сила!  Справиться с наступающими Переменами нам суждено не только, объединившись с Богом, но и объединившись внутри самого Мира, по крайней мере россиянин, западный Человек и Человек Востока должны выработать некие правила взаимодействия, отличные от тех, что уже есть, ибо те не работают!


В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

2) Борьба с пароксизмами Безнравственности путем укрепления Веры в Бога, а также укрепление самой Веры через повышение уровня своих моральных поступков;

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог;

4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс, Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями.


Важнейшее направление нашей деятельности: осознание Триединого Закона Выживания в Любви, Истине и Жизни, через обеспечение их Полноты в Действии!


Если мы сохраним государственную власть в старых формах, то при ней борьба с Коррупцией, Взяточничеством и Кумовством становится бессмысленной, ибо они  лежит в Природе этой власти!


Поэтому бороться надо не с Властью, а с её неистинной Природой. Тогда шансов на успех много больше. 


Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.

                                                   ЛОКАЛЬНАЯ БИБЛИОГРАФИЯ :

1. А.И.Осипов «Путь Разума в поисках Истины» - М., Издательство Сретенского монастыря  2002

2. Э.Нечаев «Вверх по лестнице, ведущей вниз». – журнал «Свет» , №9, 2000 г.
4.5. Механизмы личностной трансформации
                                            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

                                            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

                                            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык – 

                                            И празднословный, и лукавый; и жало мудрыя змеи

                                            В уста, замершие мои,  вложил десницею кровавой.

                                                                                                      А.С. Пушкин

                  А. Смерть  и выживание как духовные  проблемы:


Смерть не страшна. Она – только переход в Инобытиё.  Бог создал  мироздание из двух половинок: Мир физический (мир выживания)  и Иномир (Посмертие, Тонкий мир, Инобытие, Тот свет, Мир Небес  и т.д.).   На Небе нам дано преодолеть многие проблемы, которые не удалось решить на Земле. Смерть  - всего лишь трансформа, помогающая совершить скачок из Жизни  в новое состояние, в соответствии со своими самыми сокровенными и высшими желаниями. Там они все исполнятся и даже более того…


Изучение разных эзотерических систем, дающих описание смерти, может  наполнить нас неописуемым  оптимизмом, если суметь по-другому увидеть всё нам давно известное ранее, обрести подлинно Новое видение. Не надо полностью отвергать старое, надо дать ему новую интерпретацию, открыть его новым ключом. Это мы и попытаемся сделать, правда,  в «русском духе».

Мы живем в переходное время, поэтому должны быть широко открыты для новых знаний и новых веяний в науке. Одним из таких новых  научных направлений является  предложенная современными  физиками и нейрофизиологами  «голографическая парадигма Вселенной», рассматривающая реальность как проекцию некоего голографического изображения, схватывающего в  единое Целое все проявления Вселенной. В этой метафоре (а это, без сомнения, метафора) есть своя известная ограниченность, ибо Вселенная безгранична, а любая голограмма ограничена определенными размерами. Мы выскальзываем из неё таким образом: речь идет о ментальной голограмме, задуманной Богом для проявления Вселенной как места жительства Человека Разумного.

Для квантовой физики в понятии Голограмма важно проявление двух порядков мира: Скрытого (имплицитного) Порядка, по сути, -  самой Голограммы Бога,  и проявленного с помощью наших мозгов -  Открытого (эксплицитного) Порядка, по  сути дела,  – Порядка Жизни. Он лежит в основе нашего выживания в этом  голографическом мире. 

Скрытый Порядок Вселенной  человек воспринимает только в двух случаях: при наличии магической подготовки (как Дон Хуан у Кастанеды – см. Библиография, № 8) или в «измененном состоянии сознания», в которое погружаются  маги для своих магических экспериментов. 

В  раскрытии  этой Божественной Голограммы Мира   Человек выполняет важную роль: он поддерживает её существование и развитие, чем служит Господу, когда  делает это по Его программе и с Божественными намерениями. Когда-то  Христос сказал в Евангелии, что  все люди Боги, только они не догадываются об этом. Мир не существует без Человека, ибо  научно установленный «Антропный принцип» показывает нам эту взаимопричастность Человека ко всему  миру, а мира – к  нему, благодаря ориентированному на  человека единству постоянных констант Вселенной.

Однако мы живем в такое время, когда уже стало невозможным   опираться только на  традиционное естественнонаучное знание. С  помощью новых  квантовых идей удаётся открыть  и в сферах Духа нечто, не замеченное другими. В частности, проблема «реинкарнации» (метемпсихоза)  поворачивается совсем в новом свете (см. книги  С.Гроффа, Р.Моуди, М. Роулингса, Е.Кюблер-Росс, Х. Шефер и  других ( №9).

 Сегодня мы начинаем понимать, что человеческая жизнь -  не просто  тупая «череда  новых воплощений». Мировая культура подсказывает, что у души в Инобытии существует возможность выбора. Духовный путь Человека  включает не только этот образ Выживания, но и некую альтернативу духовного  существования в Посмертии,  детерминированную  правильным выбором своего  Пути при Жизни, праведным образом Выживания. 


В соответствии с эзотерическими «книгами мертвых» (Тибетской и Египетской) обычная душа, преодолев 49-дневный посмертный ступор, устремляется к новому рождению в лоне земной матери. Сейчас есть информация, что это не совсем так. Многочисленные эзотерические учения  по-разному оценивают критерии выбора душой дороги в Вечности. При неадекватном жизненном Пути  только множится боль частых реинкарнаций, неосознаваемого следования Карме без пользы для духовного продвижения Человека. По сути дела,  человек в этом случае  не идет по духовному Пути (ибо сам выбор остаётся неосознанным), а его по нему «тащат».

Отношение к реинкарнации в Буддизме и Христианстве имеет противоположный по знаку характер. И это не случайно, ибо Христианство предлагает человеку возможность очиститься (спастись) не умирая: через покаяние и  принятие таинства причастия.  В буддизме верующий человек  спасается  только через смерть, ибо исходит из   кармической концепции Бога: «Око за око, зуб за зуб». Нам, православным,  привычней всё-таки верить в неисчерпаемость Милосердия Божьего.

                            Б. Спасение в условиях  следования духовной голографии Мира:

Во многих  кармических религиях священнослужители советуют прихожанам  сократить число реинкарнаций или увеличить срок  праведной земной длительности. Наряду с христианским  неприятием идеи «реинкарнации», в мире  имеет место и   характерный для буддизма  полный уход от  этой идеи. Из 4-х вероятностного посмертного выбора душе предлагается только возможность воплощения в  Лоне Божественной Матери, а лоно земной матери отвержено. Но если человек духовно не  совершенен, в Духовное  Лоно он не пройдет. Тогда ему остается возвращаться к своим земным  «богам-родителям», то есть, в исходное реинкарнационное   состояние. Для чего же тогда была   предложена  буддистскими  богами  сама  идея  духовной  эволюции? Тут есть некий нонсенс.

Наша задача разобраться в разных возможностях посмертного пути человека, во всех их вероятностных исходах,  связав их с характерными (тремя: параноик, депрессант, шизофреник)   стандартными  психотипами человека, а также с четвертым - «синтетическим»,  гармонизирующим  все остальные,  психотипом.

 Христос сказал: «Я есть Путь, Истина и Жизнь». И на земном пути своего  Выживания  человек выбирает или «Путь  реализации в  духе свободы  или «Вечный поиск Истины» или «Путь постоянного компромисса в   Выживании». Гармонический путь  Любви прошел пока только сам Христос, но он показал  этот, наиболее правильный,  Путь  для всех нас. Именно на  принятии христианского  Пути человечество ожидают наиболее благоприятные перспективы. Но  именно от него мы пока  далеки, как никогда. Свидетельство этому – рукотворная глобальная Катастрофа, в которую мы сейчас вступаем. А также ряд подобных прошлых катастроф.


Как «избавилось» Христианство от проблемы навязанного человеку постоянного земного воплощения души, многие религиозные учения жаждут  того же. Избавиться от воплощений навсегда или, хотя бы путем ожидания Второго Пришествия Мессии, который поведет праведное человечество к «Новой земле», где уже не будет никаких реинкарнаций. Христианская наука  считает, что человек должен прожить земную жизнь (сферу своего Выживания)  так, чтобы добиться мощного посмертного воплощения рядом с Христом в сонме окружающих его праведников. Понятно, что такой Путь  для каждого нашего современника  пока вряд ли   достижим...

 И что же тогда делать неспособным?  - гореть в Аду!  Нет,  Христианский мир устроен более милосердно. У человека  там всегда  есть несколько альтернатив.  Русская религиозная идея обычно  исходила из  «Спасения со всеми и для всех», а не только для избранных праведников. К тому же «избранными» всегда считали себя и Люцифер и ему подобные  «сатанисты»... На самом деле, более милосердным   было бы  говорить именно о «спасении для всех».

Более того, вопрос сейчас только в сроках, ибо само коллективное спасение, метафорически зашифрованное в  тексте «Откровения» Иоанна Богослова, уже созрело. И  не важно при  том, каким путем каждый спасется лично во Всеобщем Едином Пути. Например,  уже сегодня существуют отдельные представители рода человеческого, которые могут функционировать без традиционного обмена энергией со средой посредством одного  желудка. Они получают энергию непосредственно, всем организмом, а желудок (еще существующий) начинает понемногу атрофироваться. Такой Путь спасения завязан на постоянном духовном совершенствовании и только на таком пути  может быть достигнут.


До конца нам  весь механизм «массового воскресения после смерти в физическом (но, естественно,  несколько трансформированном) теле», пока не ясен; важно лишь личное участие каждого в подготовке к его осуществлению во имя всеобщего блага. Важно  понимание, что личное, индивидуальное  счастье невозможно без  счастья всеобщего. Интуитивно  эти идеи всегда жили в русском народе,  сейчас они в спешном порядке актуализируются. Именно поэтому так велик в народе интерес к проблемам эзотерической  духовности, причем не только православной. И в Православии  есть свои собственные  духовные  заморочки, отдающие приоритет Обрядоверию, а не личному духовному Самосовершенствованию.  


Читая «Жития святых», узнаешь, что большая часть праведников и не стремилась к земному «воплощению в теле» с какой-либо особой миссией среди людей, а думала, прежде всего, о небесном воплощении рядом с Христом. Они мечтали о «райских землях», а, следовательно, о неполном «бестелесном воплощении», либо о воплощении в теле,  преображенном фаворским светом.  На наш взгляд, это немного  ослабляет идею христианского служения Человека. Точнее,  делает ее чуточку  однобокой.

          Такие же точно  цели ставили праведники и в других религиях, например, в буддизме, предрекающем  посмертный путь воплощения на «райских землях» или  на  других планетах. Большинство верующих в других религиях жаждут именно такого воплощения и уж совсем далеки от намерения воплотиться в теле на Земле. В том числе и для создания здесь Царства Божьего. Таковы намерения иудаистов, а также Церкви освобождения корейского проповедника Муна и некоторых других.


Но в «Откровении Иоанна Богослова»   говорится  о «тысячелетнем Царстве Божьем» на Земле,  наступающем  после Второго Пришествия Христа. Об этом мечтали «хилиасты», смутно грезили многие пророки, желавшие сделать лучше жизнь человека именно здесь - на Земле. Учение Христа допускает различные интерпретации, хотя Церковь монополизировала только свою трактовку, запретив в частности все Апокрифы, где допускается большая свобода отступлений от библейского канона.  Понятно, что,  будучи по происхождению евреем, Христос не мог и не собирался отрицать основные ветхозаветные догматы иудеев, а пошел дальше там, где они просто  остановились. Поэтому в основном корпусе Библии мы имеем одновременно два Завета: Ветхий и Новый. 


Нам  представляется очень важным  для Выживания человечества осознать роль Смерти и Посмертия  для каждого из нас в деле подготовки к воплощению в полной и бессмертной Жизни в истинной Любви здесь на Земле. Надо осознать, что, хотя Человек уже не раз умирал на Земле и вновь рождался,  при определенных духовных усилиях он может прекратить эту пустую цепь бездуховных реинкарнаций и устремиться к  поставленной Богом  цели   духовно продвинутыми способами собственных  существований.

 Какое же осознание может помочь разорвать цепь обычных кармических («око за око, зуб за зуб») воплощений, чтобы ускорить личное Духовное Созревание как залог Спасения? - Только понимание, что Человек  должен  включить Посмертие,  как важнейшую составную часть своего Пути, расширить  горизонты духовных задач в ходе Жизни и после ее. Это возможно, если мы найдем Системную  Парадигму  Знания,  органично связывающего  духовный Мир Посмертия с нашим физическим Миром.

Осознав это, человек приобретет громадные возможности в управлении своим биологическим развитием, преодолеет страх Перехода на другой этап своего существования, постепенно подготовит себя к подлинному Бессмертию, что возможно только вдвоем со своей «второй половинкой» -  в единстве Мужского и Женского начал, по образцу и подобию Бога. Отсюда Христианство придаёт такое большое значение  браку и семье,  не допускает развода  венчанных супругов.


Итак, конец жизненного Пути, связанный с осознанием специфики Смерти,  - это важнейшая часть Пути, обладающая четырьмя основными векторами Грядущего, то есть наиболее вероятными выборами:

1) Ч а с т ы е   р е и н к а р н а ц и и, самая ранняя из которых возможна  примерно, через 49 дней после окончания жизненного пути. Это так называемое воплощение в «лоне земной матери»;

2) Воплощение в лоне «Небесной Матери и Отца» - н е б е с н о е   воплощение-превращение; 

3)Космическое превращение на небесных планетах до воскресения на «Новой Земле» и в «Новой Жизни»;

4) Путь прямой и непосредственной м а т е р и а л и з а ц и и  в  просветленном  т е л е (по образцу Христа) в связи с насущными задачами, которые должен выполнить на Земле Человек ради Общего Пути «спасения всех и со всеми».

 
Совершенно по-другому при этом поворачивается роль сил Зла. Сейчас все более очевидно, что любая активность в преддверии Апокалипсиса работает на Благо: а любое  Добро относительно, точно так же, как  и относительно (с точки зрения  справедливости на  Общем Пути)  - само  Зло. Опасно только равнодушие, болото бездействия и лени, отказ от гармонии Божественной «Золотой Пропорции».


Каждый из четырех намеченных путей в Посмертии равноправен, ибо их реализация в рамках Божьего Промысла имеет свое, не перекрываемое другими, самостоятельное значение в Единой Задаче полного духовного преобразования Вселенной, глобальной победы Добра над злом.


Что представляет собой процесс пребывания души на Том свете, хотя бы,  в первые 40 дней? Сравнительный анализ взглядов «Тибетской книги мертвых»  (Библ., №41) и православных воззрений о «Загробной жизни» показывает, что все конфессии оценивают важность сроков  после смерти в  3, 9, 40 дней, хотя по-разному определяют их суть.


Если с первыми двумя вариантами Небесного Пути все более или менее ясно (первый - путь так называемых «атеистов», второй - путь тех, кто называет себя «христианами»), то о «прямом воплощении в теле» стоит сказать особо. Это  воплощение возникает в ситуации, когда человек в процессе земного Пути сумел прислониться только к одному аспекту Духовного Бытия, одному из лиц Троичного Единого: Свободе Духа, Истине или Жизни. Если он  во всем стремился  следовать этому Божественному аспекту, мужественно решал Его задачи, но ему еще нужно кое-что сделать на Земле, он может получить такую возможность.


С другой стороны, всегда существует  возможность «отменить свою Смерть». По крайней мере, продлить почти до Бессмертия существование, если ты отрабатываешь на земле новое решение Общей духовной задачи, какой-то её аспект,  реализация которого поддержана  общим духовным движением  Вселенной, разумеется, если кроме тебя,  её никто решить не может. Бог милосерден и  пока оставляет нам такую возможность.

Не об этом ли писал А.С.Пушкин:

«Здесь есть избранные судьбами людей священные друзья;

  А их бессмертная семья неотразимыми лучами

  Когда-нибудь нас озарит и мир блаженством одарит!»

 В астрологической литературе есть указание на то, что Смерть можно временно обмануть, резко сменив перед ее приходом место и время своего земного обитания. Но эти хитрости и игрушки не меняют нашего пути. Мы умираем, чтобы заново решить нечто нерешенное в  прошлой, земной жизни. Так милосердно завещал нам Господь, но не Иисус Христос, прошедший свою человеческую  часть Пути, а – сам  Всевышний.


Когда человек в ходе земной жизни прорывается к решению новой духовной задачи, которую он не просто описывает, а пытается воплотить посредством своей жизни, так чтобы она стала примером для других, он может получить новый импульс Жизни. Важно, что и  душа  другого человека может нам помочь изменить течение нашего посмертного выбора после Смерти.


Когда в «Тибетской книге мертвых» описывается небесное путешествие души, она встречается там  с Троичной божественной сущностью, разделенной в трех лицах. В сравнении  с тибетской религией Иудейство и затем  Православие сделали шаг вперед, поскольку в них  Бог понимается как:

а) Единство, Целостность, Живой Абсолют;

б) Трехипостасное существо, где Отец, Сын и Дух Святой - все три лица Троицы равночестны и едины в самой своей целостной  сути.


Важно, что, например, в Иудействе Дух понимается как женская ипостась  (Мать), а Сын - телесная, словесная (Логос) сторона Единого, а  сам Бог-отец   как  доминирующий элемент Троичности. 


Это дает возможность говорить нам о четырех духовных аспектах Спасения:

а) путь Отца - путь Божественного Творчества, путь Свободы;

б) путь Сына (Слова) - путь обретения  и реализации Божественной Жизни во Вселенной;

в) путь  Святого Духа - путь следования божественным  Истине и Закону;

г) гармонизирующий путь - одновременное движение во всех трех аспектах  целостного и единого  Божества.  


Последний путь реализуется осознанием  противоречия между дорогой Единства в Троице и путями разделенных, неполных Богов (аспектов Единого),  с попыткой   снять противоречие  в ходе своего духовного развития. Как люди, мы можем «высшие проблемы» воспринимать только через их подобия, ощущения и предощущения божественных отдельных  сущностей в своей душе, но не  разом, напрямую и целостно. Мы не можем  жить по формуле  Бога: «нераздельно и неслиянно» с Абсолютом.  

Именно это и порождает в нашем сознании  четыре лика Божества (по отдельности и в Троице).  Нарушение Целостности, конечно, духовно  не адекватно, но по-другому Человеку пока  существовать на Земле  не дано. Его  проклятие в том, что он фрагментарен, как и слова, которыми он пока еще пользуется и для понимания Мира и для общения с  подобными себе.  Голографическая Парадигма помогает нам понять, что человеческий мир не полон, локален и фрагментарен  в сравнении с Миром Целого, несущим все многообразие Божественной Голограммы.  

Наша культура поэтому и имеет духовный импульс преодоления этой Неполноты,  постоянного стремления к Целому, к возможности построить Жизнь и Выживание на земле так, чтобы наши слова максимально приблизились к Божественному Логосу, что означает полное слияние Скрытого и Открытого Порядков Божественной Голограммы.  

 В созданных по «образу и подобию Бога» людях есть свои психологические «уклоны» в «энергетику» (с доминантой выживания) или в «информатику» (стремление к Слову, Логосу,  Истине) или в «духовность» (увлечение Свободой). Гармонизирующий  же тип, едва лишь ловит себя на каком-то одном уклонении, он немедленно хочет другого. Но и он ничем не лучше и не хуже других. У каждого своя задача, свой Путь в реализации Общей вселенской задачи.. Перед Всевышним, в конечном итоге, мы  все равны. Более того, даже наша жуть,  привычное всем  живущим на Земле  зло Социума  играет в духовной трансформации человечества необходимую роль, провоцируя всплеск Добра, или разоблачая его Неполноту и Дисгармоничность. 

«Полюбите нас «черненькими», а беленькими- то нас всякий полюбит!» - Федор Михайлович  Достоевский первым обратил на этот аспект Выживания  наше духовное внимание. Не является исключением и четвертый, казалось бы,  самый духовный  Путь. И  у него есть конец, и он  не обладает, как и другие,  всей полнотой Выживания, Истины, Свободы, то есть, не становится  «Путем, Истиной и Жизнью».  И он  не обладает полнотой воплощения  Любви, а, следовательно,  будет требовать иллюзий и самообмана, будет в каком-то аспекте также ущербным. Ущербным, как все другие отдельные части во Вселенной. Не ущербно только Целое – полнота Всеобщей Гармонии, к которой тянется любая душа, вне зависимости от уровня своего духовного совершенствования. 

Сама иллюзия четырех типов Пути к Богу (на деле Путь, безусловно, один) есть следствие нашей неполноты и ущербности. Нам проще прислониться к одному из ликов Бога, нежели вобрать в себя всю его Целостность и Полноту. Нас ведет при этом наш психотип, который мы пока не в состоянии в этой жизни  преодолеть. Нам  невозможно соединить  Свободу, Правду и Выживание. Обязательно мы чем-то жертвуем, в каждый момент жизни по-разному. Но все наши выборы в соответствии с собственным  психотипом  вполне равночестны.

                               В. Роль творчества в спасении и Выживании:

   Все четыре исхода в предполагаемом Посмертии также надо признать равноправными. Не стоит устрашать людей ужасами, которые могут встретиться душе на том пути, а этим грешат большинство религий, имеющих в арсенале идеи Ада и Рая. «Изгнание из Рая» является скорей всего лишь метафорой рождения человека в мир, когда он оставляет беззаботные моменты полутаинственной жизни  в Инобытии  под опекой Бога-родителя (Отца-Матери) и должен встретиться с ужасами и радостями социального Познания физического мира.. Но как по-другому человек мог бы стать Человеком, то есть, - равным Богу-Отцу, стать Богочеловеком, как, не переступив через запреты Родителя и Творца, не ощутив свободу самостоятельного творчества?


Если мы будем продолжать пугать человека или очаровывать его одним, единственным путем (то есть, оставаться на чисто конфессиональном (одноаспектном) уровне рассмотрения проблемы), если мы не разрешим ему творчески решать свои проблемы, мы еще очень долго не сможем в конечном итоге реализовать великий Промысел Божий -  осуществить  миссию  Человека  быть на Земле и в Инобытии  «Творцом по образу и подобию Бога». 

Человек  будет вынужден подчиняться не своему творческому, а, следовательно,  свободному и желанному выбору, а только  конфессиональным  страхам и обещаниям. При этом кроме нас, проигрывает также Бог, который надеется на нас. Правда, всего лишь на время. Потому что исход все равно будет для нас милосердным, если мы его только захотим. Относиться к нам по-другому Бог просто не в состоянии. 


Для Него важнее  наше понимание Смерти не как тяжкого и страшного испытания, а как  творческой возможности реализации в Инобытии  своего важнейшего и наиболее сильного желания, выполнения важнейшей личной  и жизненной задачи.  Карлос Кастанеда в своих книгах говорит о важности человеческого намерения для выживания, как на Земле, так и на Небе. Но одновременно это и  закрытость духовного познания мира, познание его под углом какой-то одной цели и одного  намерения.   Творчество в этом плане даёт более широкие возможности. 

Весь ритуал посмертных наставлений (по образцу «Египетской книги мертвых»,  «Тибетской книги мертвых», христианских и других конфессиональных представлений о Загробной Жизни) сегодня не может помочь людям, ибо он не привязан к равноправию  человеческих психотипов, а зовет снова и снова на религиозную войну. Ничто уже не сможет лишить человека свободы творческого  выбора - основного фактора творческого деяния. Именно  насилие и губит все религии (включая и «атеизм») по причине их неполноты и фрагментарности по сравнению с Целостной и Единой Духовной Истиной.


Теперь мы самостоятельно способны  решать творческие  альтернативы, чтобы  совершить выбор  в  соответствии со своим личным и индивидуальным осознанием жизненных проблем,  ограниченным лишь нашим психотипом.



В мировой истории первыми сторонниками монотеизма (если не считать Эхнатона с его Богом – Солнцем) были евреи - первый «избранный народ». Однако  у них  так и не  проявилось на практике понимание Троицы,  свойственное развитому христианству. Во всех религиях, лишенных  понимания Троицы, поневоле начинается расслоение единого конфессионального тела на три-четыре течения. Этому неизбежно были подвержены и Иудаизм, и Ислам, и Буддизм, и даже само современное  Христианство, за исключением самого древнего.

Впервые движение к Троице заметно уже  в Ветхом Завете: явление Бога в трех лицах Аврааму. Эта идея просматривается и в структуре «Древа Сефирот» в Каббале. Глубинное понимание во всем мире  Троицы возникло позднее. Осознания диалектической и мистической глубины Троицы в древности  и быть не могло, хотя донесено до нас в «Слове Христа», пока не осознанного  нами во всей своей  Полноте и Бесконечности. Но для его осознания нам необходимо преодолеть свой творческий ступор. 


Идея Единой Троицы оказалась  близка русскому творческому  сознанию. Во-первых, она накладывается на славянское языческое Троебожие, признающее также и Единого Бога в качестве главного. Во-вторых, именно Православие со времен Сергия Радонежского стало решительно продвигать эту идею в массы, опираясь на «исихазм», «монашеское молчание» и «умное делание» исихастов, «Христову молитву» странников (см. об этом известную книгу «Откровенные рассказы одинокого странника духовному отцу своему»).


Следует отметить в религиозном развитии человечества такую закономерность:

а) Политеизм (как правило, Трехбожие или Четырехбожие);

б) Монотеизм (Единый Бог, в то же время конфессионально у всех разный с первичностью одного какого-нибудь аспекта Целого);

в) Стремление к Триединству (наиболее ярко проявляемое в идее «Православной Троицы» и в русской религиозной философии «всеединства» - предвестнице единого человечества).


Духовное становление человечества имеет свои этапы развития. На том этапе, на котором мы находимся в данный момент, идею «всеединства» мы ни полностью осознать, ни полностью принять духовно  не способны. Поэтому мы ориентируемся на четырехаспектный подход, в котором Троица (духовное Триединство) сосуществует на равных правах с гармонизирующим типом - целостным и совершенным Единобожием.


Человеческое  понимание Божества всегда ущербно, ибо мы только движемся к Его пониманию и постижению. Исчерпывающее  понимание Троичности и Единого до конца невозможно, но мы можем попытаться устремить себя к нему. Иллюстрацией данной ситуации может быть русская пословица, когда «человек за деревьями не видит леса». С одной стороны, наше притяжение к одному типу из многообразия деревьев скрывает это многообразие, а с другой - «лес» воспринимается не как целое, а как группа деревьев. Но лес - еще  уникальная и целостная по-своему экосистема... Но это понятно  только    взгляду ученых экологов. 


Возьмем пример из другой области знаний, где нечто подобное также происходило, - в  астрологии. Астрологические знания с древности были построены на связи людей и семи планет. Только в последние века были открыты Уран, Нептун и Плутон. Уран - символ Просвещения, управляет постижением Божественной Мудрости, Нептун связан с постижением Христианства (Христос - «рыба», «пророки»  были  рыбаками).   Плутон, (открытый в эпоху ядерных испытаний),  управляет самыми глубинными слоями подсознания, а,  следовательно,  всей диалектикой Бытия - Инобытия. Неслучайно,  Нептун -  греческий бог Аида (Ада).


В начале своего развития астрология была предсказательной, потом стала личностно-психоаналитической, сейчас возникает астрология семейных пар - «санстрическая астрология».

Только в ХХ веке человечество подошло к более широкому, синтетическому  пониманию тайны своего посмертного существования. Наиболее глубоко разобрался в ней, на наш взгляд, Карлос Кастанеда в своем «Учении Дона Хуана». Это учение дает завершение магического познания одиночек, направленное на добывание «личной силы», в чем бы она ни  проявлялась: Магии, Святости,  Познании или в  Творчестве.


Личная сила мага - все же не совсем «личная», ибо за ее использование человек обязан заплатить Космосу свою цену, то есть, должен чем-то пожертвовать. Жертва каждый раз будет разной, в зависимости от силы  своей личности и  собственной кармы, то есть, наследственной тяжести грехов. Магическое знание древних построено на традиции - некой «магической цепочке», завершение которой всегда находится на земле. Это очень важно: «цепи» держатся на земных магах, в руки которых из Космоса передается огромная сила: черная или светлая в зависимости от того, кто в них  включен, каковы намерения и  духовность  самих держателей «Истины».


Учение Дона Хуана показало, что главным в нем, как уже было сказано,  является «намерение» - цель, которую ты хочешь получить от познания  магической Силы. Сам Дон Хуан восстает против целей своих учителей, называя путь развития черной магии - «тупиковым». Когда обладавшие огромным магическим знанием старые маги встретились во времена Конкисты с испанцами,  они не смогли помочь ни своему народу, ни самим себе. Испанцы их просто вырезали.


Мезамериканская магия накопила огромную мощь. Целые народы (тольтеки, майя) уходили в магический мир и не возвращались на землю. Маги  и жрецы других религий играли в древнем  социуме огромную социальную руководящую роль. Но жизнь в социуме (испанское завоевание, в частности) могла поставить перед ними проблемы, которые они оказались не в состоянии разрешить. Тогда она их отбросила. Тем самым испанцы, на взгляд Дона Хуана, сыграли положительную роль в развитии мезамериканской магии, ибо подтолкнули ее к освоению новых дорог.


Религия и магия  помогают нам  понять Жизнь и Посмертие   (Бытиё и Инобытиё) как единый Путь в разных формах бытия. Дон Хуан дает пример другого типа магов  - «анонимных». Он ищет свободы, стремится избежать «ловушки мира», не потерять психической устойчивости личности. Он - пример «творческого мага». 

    Центральным понятием учения К. Кастанеды  является творческое понятие «Пути». На первый взгляд, Пути в Посмертии или Духовного Пути. Но это не совсем точно.  Магический путь включает  у него три вектора:

 
а) «земной» - решение важнейших проблем в осознании материально-бездуховного воплощения;


б) «космический» - астральное воплощение на всех возможных уровнях энергетики;


в) «духовный» - путь, пронизывающий Бытие и Инобытие как две стороны единого процесса, единого Пути Человека.


Сам К. Кастанеда не пользуется понятиями Ад и Рай. Главное его понятие, как мы позднее покажем,  «точка сборки» - активатор энергетических связей человека с миром (земным и горним). По сути  дела, это способ духовной поддержки материальной жизни, раскрывающийся  как материализация намерений всего Социума. И «Здравый Смысл», на основе которого складывается наша бытовая Жизнь, и  взаимодействие её с миром Посмертия  являются на деле  ничем иным, как системой взаимной договоренности. Вопрос только в том, кто включен в эту систему. В одном случае – только локальный нынешний социум, разделяющий условность повседневных  договорных убеждений, а в другом – нынешние, прошлые и будущие поколения, существовавшие в нашем мире на их основе. Сегодня подобная концепция, вызывающая только ужас в глазах материалистов,  нашла подтверждение в квантовой теории «Голографической Вселенной», предложенной английским физиком Дэвидом Бомом. (См. в библиографии,    № 42).
У Кастанеды  путешествие «точки сборки»  вниз по энергетическому кокону человека  приводит его  в Ад  (Миры возмездия всех религий), а путешествие «вверх» - даёт впечатление о Мирах блаженства (например, о христианском Рае).

Дон Хуан предупреждает К. Кастанеду, чтобы в Ад он вообще не совался, ибо там надо обладать слишком большой «безупречностью», чтобы сохранить в целостности структуру своего «энергетического кокона». Вместе с тем,  он показывает, что «Ад» и «Рай» - это, возможно, лишь ловушки для Свободы личности, лишь система обоюдных договоренностей с Всевышним (проще говоря, условностей).


Для подлинного мага у Кастанеды  не существует запретов. Путь - для него и есть освоение возможности смещать «точку сборки» и по «горизонтали» и по «вертикали». Но  свой личный опыт автор  из скромности не описал.


Опыт человечества показывает,  что даже самые великие представители человечества, как Христос или Будда, обретали этот опыт в «кровавом поту» («Моление о чаше» в Гефсиманском саду, история тяжкой смерти Будды и т.д.) Конечно, это не физического плана мучения, а сомнения в правильности выбора Пути. Христос, в конце концов,  делает, обращаясь к Отцу в Гефсиманском саду,   свой окончательный выбор: «Впрочем, не как я, а как Ты»! Вместе с тем, когда силы покидают его после Распятия, он  опять обращается к Нему: «Зачем Ты меня оставил?»

Насколько такая точка зрения отличается от железобетонной веры некоторых религий в карму Судьбы!
Кастанеда предлагает еще одну возможность Спасения: рядом с ним воплощается в теле ушедшая уже десять лет назад «туда» его подруга Кэрол Тикс, пребывающая сама в полном неведении. Она вытолкнута для подготовки к  совместному двоичному выбору мужской и женской половинки, которого еще среди магов  не было, но который может еще всех спасти, - «парному, двойному и двуединому  воплощению». Но именно это и будет тем главным, что мы должны сделать за оставшийся на земле промежуток времени, свершая свой  Путь, как указал Христос, бывший, как и всякий Бог, существом двуединым, как говорили в древности, - «андрогином». 

Почему этот аспект так важен сегодня? Мы убеждены, что Спасение возможно только вдвоём, кА кна этом настаивает христианство: в брачном союзе 


Одной из важнейших особенностей умирания является «равноправие всех исходов в Посмертии». Их четыре возможных исхода,  взаимосвязанных с психотипами человека, о которых уже говорили.  Сейчас новым аспектом рассмотрения является «равноправие всех исходов». Этого нет пока ни в одной религии. Полные смирения адепты готовы были сравнять себя с убогими, сирыми и нищими, но никак не с убийцами, садистами и самоубийцами. Про таких на Руси  говорили: «бес вселился», от них дистанцировалась любая религиозная система.

Стоит напомнить читателю, что депрессивный психотип – это нытик, склонный предаваться  пессимизму  и  во всякой ситуации видеть только негатив. Параноидальный психотип – это характер, привыкший за всеми негативными проявления жизни видеть козни конкретного человека или группы людей,  ощущающий постоянную «манию преследования». Шизофреник – человек с разорванным сознанием, не способный сосредоточиться, рыскающий по жизни, реагирующий на одно и тоже событие двумя совершенно противоположными способами. 

Естественно, что все эти люди будут иметь и боль и страхи - разные. Потому им тяжко понимать других людей, в особенности в экстренных ситуациях, как бы они ни  приспосабливались друг к другу. Свободолюбец более склонен к анархии и шизофрении, разделенности внутри себя; правдист-законник - к паранойе, к поискам "врага" вне себя;  выживальщик, напротив, - к застою, депрессии, бессильному забытью. Естественно, что каждый хотел бы полноты для себя, и в каждом порою разное бывает намешано. Но им не дано главного – Целостности сознания. 


Подобное разделение Добра и зла приводит к тому, что грядущее Царствие Божие на земле отодвигается и отодвигается вплоть до полного духовного созревания «всех и вместе со всеми», до соответствующей подготовки «новых кристаллов», «новых растений», «новых животных» и новой человеческой формы бытия... Абсолютных сатанистов на Земле просто не было и нет;  сколь   падшим  человек бы  ни был, он выполняет важную духовную роль, даже пребывая во зле. Столь мудро устроен мир, что нельзя судить, кто из нас для выживания  всех  важнее. Все важны! «Не судите, да не судимы будете», «Благословляйте врагов ваших!» - убеждает нас Иисус Христос.


Если даже на примитивном уровне понимания   разобраться в структуре мира, то и судить никого не представляется возможным. Всем даны и ум,  и духовные возможности, просто у всех имеется разный уровень блокировки этих возможностей. Блокировка зависит от неизжитой кармы рода, от количества реинкарнаций, накопленного духовного опыта, личностной задачи и многих других особенностей духовного Пути человека, которым движет  желание и  осознанное духовное намерение. Поэтому для Посмертия важно одно - «намерение», с которым человек входит в свое Инобытие.   Не менее важным,  является и  сам земной Путь, где  по христианским воззрениям нам надо  очиститься и спастись путем покаяния и причастия к крови и телу Христовым.


Они являются ключевыми в православном  осознании Пути, они есть критерий, с помощью которого человек становится ясен себе (в духовном плане)  и всем окружающим. Возможности любого человека безграничны, в том числе и  в быстром овладении:

-  свободой творчества в связи с духовностью;

- способностью любить и быть любимым;

- способностью познавать и быть познанным умом, интеллектом;

- выбором из многообразия путей в Посмертии  (четыре указанных альтернативы).


Механизм блокировки прост: невозможность для  человека в данный момент «расширить намерение», отождествиться сейчас с более полной духовной структурой (например, с Богом). Несмотря на то, что Духовный Путь к истинному блаженству  для всех открыт, а иногда проявляется даже  у духовно не подготовленного человека,  он вызывает жуткий страх из-за непонимания, из-за блокировки ума и духа или из-за ослепления великолепием. Например, в первый момент после Смерти, как об этом свидетельствуют рассказы людей, побывавших в клинической смерти. 


Выбор Духовного Пути всегда связан с преодолением сопровождающей человеческое становление дуальности: ощущение блаженства в Духе или   страха и ужаса перед Непознанным или Опасным для Жизни. Поэтому любое духовное развитие  есть  преодоление страха и  принятие  Бесстрашия. 

Нет смысла человеку судить друг друга за  выбор. Как бы кто-то не деградировал, сколь мертвым ни было б его духовное существо, какое бы зло он не сотворил на земле, за всем этим стоит непознанный нами план индивидуального  Личного пути в Общей  Конфессиональной Цели.  Нельзя судить то, что не понимаешь, надо постараться «возвысить и духовно расширить намерение».

В широком социально-духовном смысле в массовой блокировке (зомбировании) людей  есть мощный стимул развития. Зло провоцирует Добро на расширение или разоблачает его, другой дороги нет! Зло играет мощную обучающую роль, на его примере люди осознают, как «не надо». Иногда оно разоблачает «относительность Добра» (например, в жалости или в жертве).


С пониманием «равноправия всех выборов» тесно связана проблема избавления от избранности, преодоление гордыни. Это наиболее близко русскому менталитету, для которого «удача» - отрицательный признак. Неслучайно, у нас голосуют не за «удачников», а за «страдальцев». Да и помогают только последним. 


Конечно, каждый из нас хочет личного счастья, жаждет Бессмертия и готов все сделать для него. Но надо понять, что же нам в действительности надо, преодолеть все свои иллюзии, в частности,  иллюзию «одиночного спасения». Только  во имя блага всех мы имеем возможность что-то получить лично для себя. Но это благо еще нужно осознать. Самое трудное понять, что «твое лишь то, что отдал».


При этом вышедший на глобальную идею «спасения для всех» человек может даже отодвинуть личный Переход в Посмертие, ибо человеку всегда дается шанс уйти от него на духовном Пути. Более того, как считает К.  Кастанеда, само приближение смертного финала можно даже превратить в друга-советчика. Поэтому важно лишь твое намерение, а сам  Переход - всего лишь один из инструментов на огромном Пути  человечества по преобразованию Вселенной. 


Если начинать углубляться в разнообразные  способы посмертного воплощения, то видно, что  человек находится  в Бытии-Инобытии в зависимости от Женского начала, ибо, так или иначе,  воплощается в Женском Лоне:

- в лоне земной Матери после ее совокупления с Отцом;

- в Лоне Небесной Матери после духовного совокупления  с Богом-Отцом как  приобщение к  Высшему, Единому.


Многие религии стращают  людей (или вообще отвергают)  последующим воплощением в земном лоне и тянут нас к «небесному» воплощению. Так поступает Христианство, полностью отрицая реинкарнацию.  Но, если исходить только из отказа от неё, то над человеком,  духовно еще не готовым к  Небесному Посмертию, совершается насилие, ограничивается его свобода, его развитие, наиболее ценный духовный  План существования. В чем мы более грешны в результате: в утрате свободы - важнейшего качества Творца или в уклонении от присоединения к Богу  в присущей нам на данный момент  ущербности?

Но в этом отношении есть один важный нюанс:   о какой свободе идет речь? О свободе грешить или о свободе  как осознанной необходимости спастись и просветить сознание  через постоянное покаяние и причастие? 

В любом случае мы реализуемся через Женское начало, «Софийность» - в теологических терминах. Мужчина не может выполнить свой духовный долг перед Всевышним, если не связан с Женским началом, если не находит свою пару, свою «вторую половинку». Если он выбирает  небесное космическое воплощение - в Лоне космической Матери, он должен, как минимум, понимать,  в чем он уклоняется от Полноты, отчего в результате отказывается (или что предпочитает): от Свободы, Истины, Выживания или от Гармонии и Любви?

Христианский Путь также в чем-то дезориентировал человека, как и все другие духовные пути: благодаря фанатизму, благодаря жертвенности или преданности Церкви только как Церковной  Организации, а не как к «Невесте Христовой». Это не просто «узкий путь», а путь выбора только одного аспекта духовного воплощения человека, безразличный, в частности, к его личному психотипу. Но это только иллюзия Полноты, ибо прислонение к Единому в каком-то  одном единственном  аспекте - это еще  далеко не вся   Полнота!

Сейчас человечество стоит перед пониманием «общности духовного Пути», перед необходимостью подать друг другу руки на этом пути, отказаться от взаимного «суда», войн и т.д.,  ибо «правы все вместе и не прав каждый в отдельности». Никакая религия не обеспечивает абсолютной  Полноты! Всевышний создал  все четыре наших психотипа, создал четыре типа «энергетики» человека. Мы должны научиться уважать Божественное решение и действовать в соответствии с ним.

Миры (земной и посмертный - космический, небесный) пронизаны божественными энергиями, они объединяют в целое и мир людей, и мир минералов, и мир растений, и мир животных. Для управления новым миром воплощение в разумном кристалле ничем не лучше и не хуже воплощения в «ангельском» теле, к примеру.

 Человек должен знать  все варианты,  иметь полную картину сотворенного мира, а не ограничиваться только  своей национальной духовной традицией.  Заложенное в нас Богом многообразие способно вместить Целое много более реально, чем это делается ныне в  материальной Вселенной. Узкая конфессиональная традиция  скоро  перестанет эффективно работать, ибо скорость духовного движения Мира чрезвычайно возросла, информационные горизонты человека расширились, поэтому он может совершать более ответственный выбор  при  большей полноте информации. Поэтому сейчас много важнее духовное  творчество, которое, не отрицая многообразия  психологического выбора, усиливает человека, если он стремится к  осознанному выбору Добра, Любви и Милосердия – выбору Бога!

 Естественно, что национальная традиция в процессе духовной подготовки не может нам ни помочь!

 Мы вступили в такое время, когда воспитание  в одном страхе  уже не работает, ибо нарушает равноправие выбора. НЕЛЬЗЯ УНИЖАТЬ СВОБОДУ ВОЛИ ЧЕЛОВЕКА, УБЕЖДАЯ ЕГО, ЧТО ОН НЕ ДОСТОИН ПО ГРЕХАМ СВОИМ, НЕ ДОРОС ДО ПРАВИЛЬНОГО ВЫБОРА, ВООБЩЕ НЕ СОВЕРШЕНЕН.


Не выбрал правильный путь, значит, у тебя есть какие-то личные причины. Но у каждого всегда  есть и другие (пока неосознанные) варианты, не стоит забывать о них; может быть, ты  именно чего-то другого и  хочешь? Но того ли ты хочешь, что выбираешь?  Важно формировать «намерение» - жажду выбора Пути, желание измениться и немедленно!» (См. библ. №1)


Но наше личное «намерение» всегда зависит от «намерений других». Экзистенциализм был не прав, когда убеждал мир: «Ад - это другие!» Не правы мы, когда утверждаем: «Мой Рай - в других», отвергая себя. Нельзя построить личный островок счастья в океане ненависти и насилия.  Нельзя одолеть этот океан без нашего личного (парой или индивидуально) изменения. Надо попытаться  сначала себя преодолеть, потом помочь другим, начав со своей половины, затем - с самых близких. И только тогда всем в мире будет дано уважать выбор человека, даже, если он  при Смерти.


Только характер Смерти проясняет до конца тайну Личности. Русская история Х1Х века продемонстрировала четыре различных варианта ухода с этого плана Бытия  наших царей из династии Романовых:

 а)  инсценировал свой конец и ушел  как старец в монастырь (Александр Первый);

б)  кончил жизнь самоубийством после проигранной Крымской войны (Николай Первый );

в)  был убит народовольцами в день, когда хотел подписать Конституцию (Александр Второй);

г) умер сам,  но от алкоголизма перешедшего в неизлечимую болезнь печени (Александр Третий).


Очевидно,  это не случайно, ибо каков финал Пути человека, таков он и сам. Поэтому из всех наших властителей прошлого века уважение вызывают все; выбор личного Посмертия поворачивает каждого из них разными гранями, которые были бы непонятны, не знай мы характера их Ухода. Поэтому сопровождение умирания по-тибетски  или по-египетски нам не подходит. И в нем есть «навязывание пути». Но насильственно направлять человека не честно, можно только помогать ему информационно.


 В этой работе мы нацелены на изучение информатики Посмертия и понимания  голографической технологии его поддержания в Целостном,  Едином  мире Бытия-Инобытия.  Каждый человек имеет право знать, что необходимо именно ему, чтобы добиться Полноты в соответствии со своим «намерением», своим выбором. Проблема - за ним! Но, чтобы познать всё это, ему необходимо  иметь Знания о структуре духовно-физической  Вселенной, понимать, как вкладывается он сам в эту структуру и что должен в ней выполнить, чтобы соответствовать своему Истинному и Высшему предназначению. 

Технологически новое духовное знание стало возможным после открытия квантовой механикой механизмов  «Голографической парадигмы Мира». Суть этой концепции будет подробно  изложена нами позднее. Но главное в том, что материалисты были не правы – материя существует как следствие раскрытия духовной голограммы Бога, разворачиваемой нашими мозгами (и мозгами ушедших и приходящих на смену нам поколений)   на глазах у всех в некоторую иллюзию материального мира. Первичен дух, породивший Голограмму,   Материя, доступная нашим органам чувств, - всегда  вторична.

Вторичность материи объясняется условностью наших социальных договоренностей, изменчивостью традиций по нюансам открытия Голограммы мира, быстрым устареванием прошлого житейского опыта, заложенного  в наш механизм поддержания голографической развертки мира. Но она – вечна и бесконечна, ибо простирается в Вечности и Бесконечности Вселенной, благодаря тому, что её поддерживаем не только мы, но и важнейшая (но не единственная) ипостась  Бога – Глобальное энергоинформационное поле Вселенной. 

Бог приказал нашим органам чувств воспринимать грешный физический мир таким, каким он  открывается с помощью наших органов чувств (далеко, кстати, несовершенных)  в понятиях и  фрагментах некогда для нас Целостного  Слова Бога. Но после Грехопадения мы эту Целостность потеряли и  теперь исправно опредмечиваем мир, не таким, «каков он есть на деле», а таким как он представляется нашим понятиям, подчинившим себе восприятие  наших органов чувств. Давайте перейдём к деталям… 

                                               Г. Творчество как Инобытие Личности:

 Творческое Инобытие Личности – главное событие на полюсе взаимоотношений Объектов и Субъектов в этом мире. Именно оно замыкает систему в Целое, увязывая единство Метаобъектов и Метасубъектов, то есть, творческих произведений и  соответствующих им уровней сознания. 

 Оно представляет собой творческое воплощение и воспроизведение себя художником  в объектах мира, изменение мира без изменения творческой индивидуальности художника.  Конечно, творческие  Метаобъекты меняют саму  специфику творческого сознания, но не в этом цель художника.  Эти изменения происходят,  как бы  помимо его самого. 

Но очень важно понимать, что  каждое творческое воплощение – это воспроизведение себя в измененном состоянии. Художник не способен стоять на месте. Это только у ремесленника творчество есть постоянное повторение традиции без внутренних  глубинных  изменений. Творец творит, меняя  мир и, тем самым самого себя.

Творческое Инобытие Личности – это воспроизведение себя в двух состояниях:

- волны, когда наши  творческие вибрации через фактор известности доходят до всего мира;

- частицы, когда  наше сознание материализуется в творческое произведение.

Но для подлинной реализации последнего необходимо наличие наблюдателя, точно также,  как  квант  любого вещества проявляет свои корпускулярные свойства только при наличии заинтересованного  наблюдателя.

Инобытие Мира во мне – это творческое произведение,  и я в мире Инобытия – это состояние творческого (измененного) сознания.

Мир Инобытия мы носим в себе разными путями:

-  через общение с предками;

-  через общение с умершими, близкими нам по духу и образу мыслей;

-  личное творчество;

-  через духовные просветления (инсайты);

- через иные проявления Инобытия.

    Пусть мир Инобытия будет для нас совершенно неожиданным после нашего попадания туда, но там будет для нас много знакомого: умершие родственники, души людей, служившие  для нас духовными образцами  и т.д.

Мы еще до Смерти знаем, что нам ждать от мира Инобытия: каковы божественные требования к нам, какова наработанная нами карма (хотя никогда не знаем до конца, какова она); каков уровень нашей Веры.

Вопрос о статусе нашего бытия там тесно связан с режимом предыдущих  воплощений, если они были, и детерминирован нашей способностью  к духовно-творческой трансформации.

Небесная альтернатива: «повторное воплощение или духовное преобразование?» полностью обоснована нашей способностью к духовным накоплениям при жизни. Одно дело, если благодаря творческому сознанию, мы были способны на духовное устремление к Высшему, а  совсем другое – мы не извлекли из своей жизни должных духовных уроков.

Но Бог милостив, каждому из нас уготован свой Путь Творчества, связанный с обстоятельствами нашего первичного духовного рождения, внешняя среда и ситуация прохождения этого Пути играют второстепенную роль. 

Ада как особого месторасположения на Том свете нет, Ад – это муки нашей собственной Совести, и чем раньше они у нас начнутся при жизни, тем лучше нам будет на Том свете
                      4.6. Эволюционное развитие  человека
                        4.6.1. Рождение как первый Переход:

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

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

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

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

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

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

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

                         4.6.2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

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

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


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

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

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

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

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

                         4.6.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:
Точно также идея самосовершенствования, в отличие от требований физической адаптации к миру, далеко не всем приходит в голову. В чем тут дело? 

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

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

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

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

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

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

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

                         4.6.4. Смерть как второй Переход:

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

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

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

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

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

       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

                             4.6.6. Духовная вселенная сознания:


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



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



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



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



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

                                              Ведь если умирает человек,

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
4.7. Западный идеал духовности на примере «Заповеди» Р.Киплинга
Стихотворение английского поэта Редьярда Киплинга «Заповедь», (строго говоря, у самого поэта стих называется «Если», но переводчики каждый раз давали своё название по-русски) обращенное к сыну, как  никогда характерно для концентрированного выражения основных требований духовности по западному  образцу. Поэтому подвергнем его анализу, как яркий пример западного варианта духовности. Начнем с перевода М.Лозинского:

     «Заповедь» (пер. М.Лозинского)

Владей собой среди толпы смятенной,

Тебя клянущей за смятенье всех,

Верь сам в себя, наперекор вселенной,

И маловерным отпусти их грех;

Пусть час не пробил, жди, не уставая,

Пусть лгут лжецы, не снисходи до них;

Умей прощать и не кажись, прощая,

Великодушней и мудрей других.

Умей мечтать, не став рабом мечтанья,

И мыслить, мысли не обожествив;

Равно встречай успех и поруганье,

Не забывая, что их голос лжив;

Останься тих, когда твое же слово

Калечит плут, чтоб уловлять глупцов,

Когда вся жизнь разрушена, и снова

Ты должен все воссоздавать с основ.

Умей поставить, в радостной надежде,

На карту все, что накопил с трудом,

Все проиграть и нищим стать, как прежде,

И никогда не пожалеть о том;

Умей принудить сердце, нервы, тело

Тебе служить, когда в твоей груди

Уже давно все пусто, все сгорело.

И только Воля говорит: "Иди!"

Останься прост, беседуя с царями,

Останься честен, говоря с толпой;

Будь прям и тверд с врагами и с друзьями,

Пусть все, в свой час, считаются с тобой;

Наполни смыслом каждое мгновенье,

Часов и дней неумолимый бег,-

Тогда весь мир ты примешь, как владенье,

Тогда, мой сын, ты будешь Человек!

Когда (Перевод ВЛ. КОРНИЛОВА)

Когда ты тверд, а все вокруг в смятеньи, 

Тебя в своем смятенье обвинив,

Когда уверен ты, а все в сомненье,

А ты к таким сомненьям терпелив;

Когда ты ждешь, не злясь на ожиданье,

И клеветой за клевету не мстишь,

За ненависть не платишь той же данью,

Но праведным отнюдь себя не мнишь;

Когда в мечте не ищешь утешенья,

Когда не ставишь самоцелью мысль,

Когда к победе или к пораженью

Ты можешь равнодушно отнестись;

Когда готов терпеть, что станет подлость

Твой выстраданный идеал чернить,

Ловушкой делать, приводить в негодность,

А ты еще готов его чинить;

Когда согласен на орла и решку

Поставить все и тотчас проиграть,

И тотчас же, мгновенья не помешкав,

Ни слова не сказав, сыграть опять;

Когда способен сердце, нервы, жилы

Служить себе заставить, хоть они

Не тянут - вся их сила отслужила,

Но только Воля требует: "Тяни!"

Когда, - хоть для тебя толпа не идол, -

При короле ты помнишь о толпе;

Когда людей ты понял и обиды

Не нанесут ни враг, ни друг тебе;

Когда трудом ты каждый миг заполнил

И беспощадность Леты опроверг,

Тогда, мой сын. Земля твоя - запомни! -

И - более того - ты Человек!

Если сможешь (Перевод А. ГРИБАНОВА)

Сумей, не дрогнув среди общей смуты,

Людскую ненависть перенести,

И не судить, но в страшные минуты

Остаться верным своему пути.

Умей не раздражаться ожиданьем,

Не мстить за зло, не лгать в ответ на ложь,

Не утешаясь явным или тайным

Сознаньем, до чего же ты хорош.

Умей держать мечту в повиновенье,

Чти разум, но не замыкайся в нем,

Запомни, что успех и пораженье -

Две лживых маски на лице одном.

Пусть правда, выстраданная тобою,

Окажется в объятьях подлеца,

Пусть рухнет мир, умей собраться к бою,

Поднять свой меч и биться до конца.

Сумей, когда игра того достойна,

Связать судьбу с одним броском костей,

А проиграв, снести удар спокойно

И без ненужных слов начать с нулей.

Сумей заставить сношенное тело

Служить сверх срока, не сбавляя ход.

Пусть нервы, сердце - все окаменело,

Рванутся, если Воля подстегнет.

Идя с толпой, умей не слиться с нею,

Останься прям, служа при королях.

Ничьим речам не дай звучать слышнее,

Чем голос истины в твоих ушах.

Свой каждый миг сумей прожить во славу

Далекой цели, блещущей с вершин.

Сумеешь - и Земля твоя по праву,

И, что важней, ты Человек, мой сын!

Из тех ли ты...(Перевод АЛЛЫ ШАРАПОВОЙ)

Из тех ли ты, кто не дрожал в сраженье,

     Но страх других себе в вину вменил,

Кто недоверие и осужденье

     Сумел признать, но доблесть сохранил?

Кто бодро ждал и помнил, что негоже

     Неправдою отплачивать лжецу

И злом злодею (но и этим тоже

Гордиться чересчур нам не к лицу).

Ты - друг Мечты, но средь ее туманов

    Не заблудиться смог? И не считал,

Что Мысль есть Бог? И жалких шарлатанов

    Триумф и Крах-- с улыбкой отметал?

И ты сумеешь не придать значенья,

    Когда рабы твой труд испепелят

И смысл высокий твоего ученья

    Толпа на свой перетолкует лад?

Рискнешь в игре поставить состоянье,

     А если проиграешь все, что есть,-

Почувствуешь в душе одно желанье:

     Встать от игры и за труды засесть?

Послушна ли тебе и в боли дикой

     Вся армия артерий, нервов, жил?

Воспитана ли Воля столь великой,

    Чтоб телу зов ее законом был?

Ты прям и прост на королевской службе?

    С простолюдином кроток? Справедлив

К достойному назло вражде и дружбе?

    Властителен порой, но не кичлив?

И правда ли, что даже малой доли

   Своих часов, минут ты господин?

Ну что ж! Земля твоя - и даже боле

    Тебе скажу: ты Человек, мой сын!

ЕСЛИ...(Перевод С.МАРШАКА)

О, если ты спокоен, не растерян,

Когда теряют головы вокруг,

И если ты себе остался верен,

Когда в тебя не верит лучший друг,

И если ждать умеешь без волненья,

Не станешь ложью отвечать на ложь,

Не будешь злобен, став для всех мишенью,

Но и святым себя не назовешь,

И если ты своей владеешь страстью,

А не тобою властвует она,

И будешь тверд в удаче и в несчастье,

Которым, в сущности, цена одна,

И если ты готов к тому, что слово

Твое в ловушку превращает плут,

И, потерпев крушенье, можешь снова -

Без прежних сил - возобновить свой труд,

И если ты способен все, что стало

Тебе привычным, выложить на стол,

Все проиграть и вновь начать сначала,

Не пожалев того, что приобрел,

И если можешь сердце, нервы, жилы

Так завести, чтобы вперед нестись,

Когда с годами изменяют силы

И только воля говорит: "Держись!" -

И если можешь быть в толпе собою,

При короле с народом связь хранить

И, уважая мнение любое,

Главы перед молвою не клонить,

И если будешь мерить расстоянье

Секундами, пускаясь в дальний бег, -

Земля - твое, мой мальчик, достоянье!

И более того, ты - человек!

Для перевода М.Лозинского характерно своеобразное качание между  христианским и языческим подходом к жизни, буквально с самых первых строчек:

1. «Владение собой среди толпы смятенной», - безусловно,   православная добродетель.

2.  « А верить только самому себе наперекор Вселенной» – это язычество, ибо  православный  может беззаветно доверять только Богу.

3.  Отказ от лжи и способность переносить тяготы – ближе к христианству, равно как и смиренное  прощение других.

4. А вот упование на мечты и на  свои мысли, которые «не обожествляются», то есть, не стремятся к Богу, - вряд ли можно назвать  православным.

5. Ко лжи не надо снисходить, с ней надо бороться, ибо ложь – зло.

6. Отказ от борьбы со злом, когда «плут твое калечит слово», – также не в числе христианских добродетелей, им ближе сопротивление злу силою, но не злом, а справедливостью.

7. Пребывание в смирении перед жизненным успехом или напротив поруганием в жизни – в духе Православия.

8. Риск («поставить в радостной надежде на карту все, что накопил») -  не в духе православия, ибо он и смирение не совместимы.

9. Гимн собственной воле также весьма сомнителен, ибо стальная воля хороша только на пути к Богу, а по контексту стихотворения можно пронять, что речь идет о победе над земными проблемами.

10. Простота и честность – христианские ценности, которые любой православный разделит с католиком и протестантом. 

11. Осмысленность жизни  - важная и для православного вещь, а вот «приятие всего мира как владения» очень сомнительно, ибо явно выпадет из  рекомендации смирения перед миром...

12. В итоге, «человеком» (в духовном смысле)  на основе призывов Киплинга можно стать только   наполовину.

Перевод  Владимира Корнилова несет на себе печать тех  героических дней, когда «коммунизм был также близок, как в 19 году!» Киплинг, конечно, романтик, но не до такой же степени. Элементы жесткости, ригоризма и твердости, присутствующие в стихе фифти-фифти, здесь  возводятся переводчиком  в абсолют:

- «когда ты тверд»;

- «когда уверен ты, а все в сомненьи»;

-  «праведным себя, отнюдь, не мнишь»;

- « равнодушен к победе и пораженьям»;

- «готов терпеть за свой выстраданный идеал»;

-  «согласен всё проиграть и все начать с нуля»;

- «когда способен сердце, нервы, жилы служить себе заставить»;

-  «Воля требует» и т.д.

          Киплинговское умение найти  гармоническую середину,  как бы специально тушуется  переводчиком и отходит в сторону, а на первый план выступает героический образ одиночки, способного на противостояние любым врагам и в любой ситуации.   Православием тут почти не пахнет, а  разоблачение западного идеала духовности, которое нас волновало в связи с этим стихотворением, выходит на самый первый план. К сожалению, не к нашей радости, ибо сам Киплинг много тоньше. Кроме того, он очень тяжело пережил вызванный Первой мировой войной распад героических идеалов покорения англичанами Индии, рупором которых он был, а в особенности  последующую смерть сына. 

         Перевод А. Грибанова страдает  теми же недостатками, хотя ближе к подстрочнику. На первом месте у него противостояние героя миру, включающая и христианские черты («не судить, но быть верным своему пути»). Путь война – это путь преодоления самого себя: воспитание терпеливости, честности, отказа от мщения, преодоления собственных самообольщений. 

           Для переводчика важно было подчеркнуть такие особенности оригинала, как преодоление самообольщения Разумом, увлечения, как  своими успехами, так и поражениями.


Призыв к борьбе с миром и  собственную правду  духовно сомнителен, ибо  ни  в мире, ни в тебе самом Правды нет, она – только в Боге. 


Увлечение героя игрой, важность соединения судьбы с «броском костей» - трижды сомнительна для христианина.   Поэт акцентирует    разум юных читателей на важность силы, владение телом, ну а где владение Духом? – Его нет  и в помине… Мне возразят: но есть призыв к  силе Воли. Но Воля и Дух – две большие разницы, Дух – универсален, а Воля – всегда локальна, если она не воля толпы.  В последнем случае  она по определению   объектом для поэзии служить не может.


 «Останься прям, служа при королях»… Очевидно переводчик при королях никогда не служил, ибо  прямым и честным там долго не прослужишь, как только  разберутся,  быстро  выгонят.  У Грибанова честность и целеустремленность героя выступает гарантией его человечности. Но это очень неопределенно, ибо важно знать целеустремленность во имя чего?
  Что будет в этой «далекой цели, блещущей с вершин?» Перевод страдает некой долей духовной аморфности, идущее, скорей всего, от переводчика,  а не от оригинала. 

              Перевод Аллы Шараповой, которому дано название «Из тех ли ты?»  с точки зрения чисто поэтический  наиболее слабый из всех представленных. По-русски он  звучит очень коряво:

1. «С улыбкой отметать крах жалких шарлатанов»;

2. «Назло дружбе будь властителен»;

3. « Господин малой доли своих часов, минут».

Скрытая тема стиха Киплинга: «Герой и Мир». Каких ориентаций в этом  переводе  больше: внешних (на мир) или внутренних (на себя)? Вопреки оригиналу именно на мир, хотя у Киплинга  герой – типичный индивидуалист, как и все носители западного сознания.  Герой легко проигрывает «всё состояние» (ценность мира, а отнюдь не самого героя), он  готов подчинить все тело силе воли, но отнюдь не  силе Духа.

 Сам призыв быть господином малой доли своих часов, не только плохо выражен по-русски, он по смыслу непонятен: управление временем нам не дано, это всегда иллюзия, ибо время – это интенсивность наших переживаний, которую мало кому дано подчинить себе. 

  А у Шараповой, если герой подчиняет себе время, он становится и владельцем «земли» и «человеком» одновременно. Это весьма сомнительно,  ибо он может стать в лучшем случае «сыном этой земли», но никак не «владельцем».

          Перевод Маршака  поэтически почти  безупречен и верен оригиналу, ибо поэт прекрасно знает английский язык. Полное владение этим   языком  у остальных переводчиков сомнительно.  Как и в оригинале, акценты в обрисовке героя смещены  у Маршака на  индивидуальность  героя, а не на мир:

- ты покоен, не растерян;

-  ты себе остался верен;

-  умеешь ждать;

-  не станешь ложью отвечать на ложь;

-  не будешь злобен;

-  не назовешь себя святым;

-  своей владеешь страстью;

-  тверд в удаче и в несчастьях;

-  потерпев крушенье, возобновишь свой труд;

-  не будешь жалеть проигранное;

-  можешь завести сердце, нервы, жилы, чтобы вперед нестись (тут поэт дал маху: «завести жилы» нельзя);

- быть собой в толпе и т.д.

  Такой акцент на индивидуализм героя вполне в  протестантском духе Киплинга, но он не характерен  для отечественного сознания, представителем которого является переводчик.  Нельзя, однако, забывать, для какого читателя ты работаешь. 

Киплинг зовет нас «быть войнами», не оглядываясь  на нравственную специфику дела, за которое ты борешься. Это не в нашей православной традиции. В России верность государству оправдывалась только тогда, когда оно заставляло война  бороться  за правое дело, например, за  освобождение  страны от врага. Строчки Киплинга, в отличие от шедшего с ним в одной традиции Гумилева, в духовном смысле черно-белые. У российских поэтов  в подобных стихах спрятана масса духовных нюансов, не различимых у Киплинга.

Душа война-Гумилева напоена другой, много более духовною мечтой:

«И счастием душа обожжена с тех самых пор; веселием полна,

  И ясностью и мудростью; о Боге со звездами беседует она,

  Глас Бога слышит в воинской тревоге и Божьими зовет свои дороги.

Стихотворение Р.Киплинга   называется в оригинале «Если», но, по сути дела,  является  завещанием сыну, который  через несколько лет умер в бою 1915 года  с немцами во Франции, следуя за призывами своего отца. Для Киплинга это было жуткой драмой, от которой он не смог оправиться, ибо чувствовал и свою вину  за  эту смерть.

4.8. Духовно-экологический социализм иди «Цивилизация Спасения».

                                           «На Рождество - введение во Храм народа Русского, я верю, состоится....»

                                                                                                                     Валентин Рысков 

                             А.  Духовно-экологический социализм (ДЭС)

К идее ДЭС нас подтолкнули некоторые мысли академика Н.Н. Моисеева, изложенные им в  альманахе «Культура и экология»,  и некоторые наши собственные идеи, изложенные в этом же альманахе. (См нашу статью в нем – Библ. № 32).

Традиционное понимание социализма, идущее еще от идеологов Французской революции, включает обязательное наличие трех социальных ценностей Свободы, Равенства, Братства. Однако, уже неоднократно отмечалось, что это единство внутренне крайне  противоречиво.  Свобода личности в социальном плане приводит и  к неравенству и развитию индивидуализма. В духовном смысле требование свободы вообще абсурдно, ибо приводит к отрицанию любой идеологии, как «ограничения свободы», в том числе и веры в православного  Бога! Но вне  религиозной идеологии невозможно нравственное существования социума и  его культуры.

Равенство в социальном плане приводит к несвободе талантливых людей, которых нельзя уравнивать с массой, иначе вообще не возникает культура. Не может быть равенства Ислама и Христианства на арабском Востоке, равно как Буддизма и Православия в России. Можно говорить только об их взаимном диалоге.

Что касается Братства, то в социальном плане это несбыточная мечта. А в духовном - оно имеет какой-то смысл только перед лицом Бога.

Вместе с тем, именно в этой работе мы изложили культурные предпосылки образования «братства народов», хотя и показали что оно возникнет как результат преодоления глобальной катастрофы, как очищение после страданий.

Попытаемся в связи с вышесказанным дать определение ДЭС - это  «Равновесие между братством людей перед лицом Бога и выбором ограничений по экологической, политической, духовной и экономическим линиям, способствующим процветанию общества даже в условиях глобальной экологической катастрофы».

                 Б.   Особенности глобального экологического кризиса:

Возможность бытия социализма в условиях глобальной бифуркации, конечно, необходимо предварительно обосновать. Для этого надо представить характерные черты самого кризиса и способы выживания в нем.                       

	Характеристики кризиса
	Возможности выживания в нем

	Исчерпание природных ресурсов
	Ограничение материальных потребностей

	Расцвет эвдемонической 

культуры
	Равновесие с культурой сотериологической



	Неопределенность Будущего, 

ожидание скорого Конца Света
	Повышение духовного уровня населения 

с помощью религии и культуры

	Климатическая катастрофа                           
	 Автономные экодома и экопоселения

	Деморализация социума
	Вера в Бога, его Доброту и Любовь,

«Спасение со всеми и для всех»

	Нравственное падение массовой культуры
	Перенос акцентов на народную и элитарную 

культуры, поддержка их государством

	Невыносимые условия жизни 

в больших городах, крах 

централизованных сетей снабжения 
	Переезд населения в сельские экопоселения

в дома с замкнутыми энергетическими  и

биологическими  циклами

	«Война всех против всех»
	Усиление духовности в Церкви и Социуме.


Существованию экопоселений с преимущественно духовными  ориентациями населения может помочь только политическая система ДЭС. Это потребует многих социальных и политических перемен в обществе, но ход катастрофы заставит, чтобы выжить, вернуться ко всем положительным особенностям отвергнутой когда-то советской системы.

                                  В. Аспекты экокризиса и их преодоление:

       1). Бездуховность:

· эволюция Православия через Католицизм и Протестантизм свидетельствует о  накоплении бездуховности  внутри самой массовой христианской религии; поэтому нужно укрепление позиций Православия и диалог конфессий;

· преобладание в экономической логике развития общества приоритета только частной прибыли в ущерб для общественных интересов свидетельствует о том, что государство не имеет права уклоняться от поддержания баланса внутри экономической системы, необходим баланс РЫНКА и ПЛАНА;

· укрепление в социуме идей типа «Кто богат, тот угоден Богу», хотя в Евангелии четко сказано:»Удобнее верблюду пройти через игольное ушко, чем богатому попасть в Рай» (Лк., 18.25) Баланс богатых и бедных, их взаимопомощь и милосердие. Необходимо равновесие РЫНКА и ДУХОВНОСТИ.
      2). Интенсификация промышленного развития в ущерб природе:

· промышленное развитие, осуществляемое не за счет новых технологий, а за счет эксплуатации природы, делает кризис неизбежным, поэтому надо сориентироваться на продвижение новых ноосферных технологий ведения хозяйства, действующих не в ущерб природе;

· достигнутый уровень технического производства примел к ситуации, когда в нем занято 10-15 % населения, да плюс 4% в сельском хозяйстве, а что делать остальным? Если не переориентировать население на исполнение духовной миссии, то кризис начнется прежде всего в психологической сфере;

· высокий уровень компьютеризации создает иллюзию всесильности человека перед Природой, но это совсем не так; освобождение свободного времени должно способствовать творчеству, но компьютеры в этом направлении развиваются слабо, что надо повсеместно изживать;

      3). Рост глобализации экономики из-за поощрения ТНК (олигархов):

· ТНК владеет в настоящее время 33% промышленных фондов в мире, 45% выпускаемой продукции и 80%  капиталов;

· ТНК контролирует большинство политических систем в мире, так война в Ираке, развязанная под предлогом наличия там «Оружия массового уничтожения», на деле была лишь прикрытием необходимости американским ТНК иракской нефти;

· ТНК создают благоприятную среду для существования всего лишь стран  «золотого миллиарда» в мире, куда идет отток всех капиталов и интеллектуального потенциала;

· обратно перемещаются лишь «грязные технологии» да отходы производства с соответствующими последствиями для жизни народов;

· финансовый рынок делающий деньги из ничего, ничего им не создает, это обесценило доллар, по свидетельству Геращенко, уже на 30-35 %, что чревато глобальным обвалом американской экономики, выживающей только  на золотых запасах Форта Нокс;

· причиной  «обвала» могут быть внешние причины, типа «потепления климата», падения гигантского метеорита, пожары и наводнения, социальные взрывы в опасных регионах и т.д.

Что можно противопоставить этим явлениям? Лишь переход на ДЭС, где возможности балансирования экономикой выше, чем в традиционных режимах.

Просто укрепление  возможностей  структур, вроде ООН, положение, как показывает опыт иракской войны, совершенно не спасает.

                                   4). Способы преодоления возникающих проблем:

	 ПРОБЛЕМЫ
	СПОСОБЫ ИХ ПРЕОДОЛЕНИЯ

	Большинство людей надеются не на Бога, а на появление каких-то чудес, которые их спасут
	Спасение возможно лишь при аскетизации жизни, обладания ДИС и кардинальным изменением технического прогресса

	Большинство людей живет не по средствам, а в долг, или на ворованные деньги
	Правовое ограничение бизнеса, получающего прибыль ценой махинаций

	Повсеместно нарушается экологическая безопасность природы и государства
	Охрана окружающей природной среды – главная в данный момент задача государства

	«Устойчивое развитие» - опасная иллюзия, ибо не реальна для 6 миллардов населения
	Модель «Устойчивого развития» должна быть заменена на модель духовно-экологического развития мира

	Оппозиция  глобальному кризису, якобы для поисков путей выживания человечества 
	Глобальный кризис – единственный реальный инструмент создания новой цивилизации

	Стагнация творчества и общественной жизни во всем мире
	Создание условий для массового творчества и свободы, выборы власти, допускающей творческую свободу для населения при сохранении контроля

	Деградация духовности в христианских странах
	Возврат христианства к древним нормам, усиление влияния Православия в мире 


                       Д. Специфические черты новой цивилизации спасения -  ноосферной :

Естественный процесс перехода из биосферы в ноосферу связан с ростом численности человечества. Сейчас достаточно достоверно доказано, что численность человечества стабилизируется на 16-20 миллиардах. Это является условием сохранения и развития человеческой цивилизации.


Но из этого вытекают совершенно объективные обстоятельства и проблемы:

1.  Росту человечества противоречит ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

2.  Возникает проблема  сохранение биоразнообразия, достойной для проживания человека окружающей природной среды, разнообразия культур, духовного мира, усложняющихся в связи с этим взаимоотношения людей, этносов, государств, преодоления терроризма.

          Все эти проблемы и ряд глобальных других, возникающих в связи с первыми, требует  решения, но возможен лишь в связи с кардинальным изменением  как способа хозяйствования, так и всей системы духовного целеполагания как отдельных людей, так и всего социума в целом.

            Основополагающие принципы решения этих проблем были  заложены в конце Х1Х - начале ХХ века российскими учеными Докучаевым, Вернадским, Федоровым, Циолковским, Чижевским и французским ученым и священником Т. де Шарденом.


Весь ХХ век прошел в технической, научной и духовной подготовке к этому великому переходу, в которой осознанно или  неосознанно принимал участие каждый человек.


К концу ХХ века человечество было  потенциально (в научном и технологическом плане), но пока  не духовно,  уже готово  к Переходу на новый способ хозяйствования.

В связи с усиливающимися проявления Глобальной экологической катастрофы, группа ученых и практиков, существующая при секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН (председатель - профессор - А.Г. Маленков) занята разработкой практических мероприятий, обозначающих  пути Перехода на ноосферный  этап развития человечества.

 Она объединила ученых, занимающихся фундаментальными проблемами, технологов, конструкторов, специалистов по внедрению новых технологий, исходя из единства целей, а не по профессии.

Они должны и могут сыграть роль центра кристаллизации сил, как в пределах нашей академии - РАЕН, так в стране, а, может быть, даже и в мире.

Перед ними была поставлена задача - разработать технологическую систему Перехода на ноосферный способ хозяйствования и жизни, ориентированную на осознанный способ участия человека в этом процессе.

Такую систему удалось разработать.

Она включает в себя создание СИСТЕМЫ ПЕРЕХОДА, внутри которой функционируют как необходимые  и обязательные части следующие элементы:

· Сеть станций  экологической безопасности;

· Внедрение в жилое строительство проектов автономных экологических домов;

· Создание в сельских районах с чистой природой экопоселений - общин людей, живущих в экологически чистых автономных домах с хомобиотическим оборотом земель; людей, единых по духу;

· Внедрение ноосферных технологий в сферах:

· ноосферные строительные системы;

· новые транспортные системы;

· систему ноосферной энергетики;

· хомобиотический оборот в земледелии;

· принципы ноосферного образования;

· ноосферную медицину;

· новые энергоинформационные технологии.

· разработка системы ЭКОЛОГИИ ДУХА, включающей:

· воспитание  в человеке  ноосферного сознания;

· осознанное осуществление связи с Всевышним;

· равновесие в доминантах духовных действий;

· самообучение, самонастройка и самостояние человека;

· воспитание альтруизма и милосердия;

· постоянное повышение собственного творческого потенциала;

· способность к самолечению и ведению здорового образа жизни.

· создание в городе и селе локальных общин с духовной ориентацией:

Основная задача Перехода - гармонизировать процессы взаимоотношения Человека, Природы и Социума. Другой важнейшей задачей является  как воспитание нового ноосферного сознания Человека, так и подготовка его к процессу Перехода но новый тип хозяйствования  и жизни, ибо именно человек, а не технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Технологии и методы хозяйствования задают один и довольно узкий аспект Перехода. Ноосферное видение целостно и оно предполагает также осознанное духовное подкрепление процесса Перехода, которое заключается в духовном просветлении и преобразовании сознания человека на христианских и ноосферных  основах.

В рамках анализа сущности предстоящего Перехода нам представляется, что без духовного подкрепления, без осознания человеком  своего места во Вселенной между Богом и Природой, воспитать нового ноосферного человека вряд ли  возможно.

Сам процесс Перехода не является линейным движением вперед и выше. Он будет тесно связан с трудностями предстоящей миру глобальной экологической катастрофы, которая заставит всех всерьёз отнестись к в том числе и духовным аспектам Перехода.

На наш взгляд, наряду с Верой в Бога, интенсифицируются в процессе Перехода творческие возможности человека, ибо ноосферное качество может быть обеспечено только человеком-творцом, способным как на художественное, так и на научное творчество.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг главной темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом на приусадебном участке).

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего. Люди  почувствуют преимущества такого проекта и будут строить подобные дома в сельской местности.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем, способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом   реализации Перехода  в Будущем.

Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь осознанным или неосознанным участником самого Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья . В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком и социумом.

В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...

    Разработан проект такого дома, и планируется строительство и оборудование научно-технологической лаборатории «Ноосферный Дом»  в рамках работы секции «Ноосферные знания и технологии» РАЕН.

Одной из принципиально новых затей этого проекта является предложение о сознании сети центров экологической безопасности общества. (ЦЭБО).

На наш взгляд Москва, являющаяся сейчас, на наш взгляд, духовной столицей мира могла бы создать опытный образец такого Центра при поддержке Совета по безопасности при президенте России.

Проект ЦЭБО  включает:

· включение в сеть подобных центров  по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией;

· постоянное отслеживание с помощью новых ноосферных методов исследования экологической ситуации в мире;

· создание в Центре  исследовательской научно-технологической лаборатории для проведения всех  научно-практических работ;

· создание ряда экспозиций для показа новых достижений в сфере ноосферных технологий жизни и выживания в экстремальных условиях предстоящей глобальной экологической катастрофы;

· создание медиа-структуры для постоянного проведения пропагандистских мероприятий по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы;

· создание образовательной структуры для подготовки специалистов нового типа, готовых  к выживанию в экстремальных условиях;

· создание собственной издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов.

Лучшим местом, на наш взгляд, для размещения ЦЭБО является территория нынешней ВВЦ, как с точки зрения экспозиционных возможностей ВВЦ, транспортных сетей и экологической ситуации.

Проект ПЕРЕХОДА на ноосферный путь развития предлагает много решений - и частных , и общих. На основе ноосферной философии синтеза  наук и нахождения  человеком своего места во Вселенной мы можем утверждать, что имеем  целостное видение процесса ноосферного Перехода и открытую технологическую систему нового способа хозяйствования и жизни человека  на земле. Они-то и явятся основными условиями смягчения тяжести предстоящего Перехода.

5. ИННОВАЦИОННАЯ БИФУРКАЦИЯ ДУШИ:

5.1.Духовно-инновационное сознание как предвестие бифуркации;

               
5.1.1. Индивидуальное или “соборное” спасение?

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


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


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


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


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


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


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

5.1.2. Специфика духовно-инновационного сознания:

         5.1.2.1. Механизмы целостности «трансперсонального  (инновационного) сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                     
Матрица № 8.
	Элементы

Синтеза
	На этапе 

МИФа
	На этапе 

НОРМЫ
	На этапе 

Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Постоянное духовное

усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


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

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


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

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

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


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

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

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, можно убедиться, ознакомившись со  следующим списком стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

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

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

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


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

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

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



5.1.2.3.  Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


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


Отметим некоторые из них:

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

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


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


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


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


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

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

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

· пусть речь идет о  «Всеобщем воскресении», можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда  перед Вторым Пришествием Христа непонятно, откуда возникла бы такая бешенная  популярность у   Антихриста; 
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них далеко не все способны, просто не все знают, что надо делать и – самое печальное - не  очень торопятся и  узнать;
· Появление Антихриста объясняется  ещё и тем, что единство и диалог религий не ограничится  в мире только  тесными   формами их  сотрудничества, а будет проходить на фоне  некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда грешный Человек   всё больше будет  перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «Всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, то есть, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено отпавшее от Бога человечество; но постепенно человек поймет, что  правда -  только в Царствии Божьем на Земле;
· со «Вторым пришествием» Христа связан и другой -  космический катаклизм: «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства перед Страшным  Судом; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство приобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в достижимую для человека Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

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

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

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


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять «Второе Пришествие» и «Страшный суд». Не исключено, что после «Второго Пришествия» человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе. А может быть произойдет темпорально-пространственная трансформация самой Земли, и ни в какой Космос бежать не будет нужды.
  5.1.2.5. «Холодинамика» сознания и парадоксы инновационной стадии развития:

Парадоксы холодинамики (то есть, целостного развития сознания) приводят нас на последнем этапе развития  к интересным результатам, ибо дают возможность  объяснить многие прежде непонятные явления среди ментальных  возможностей отдельных людей в нашем странном мире.

              1. Видение с закрытыми глазами;

1. Проскопия (феномен предвидения Будущего):

2. Телепатия;

3. Психокинез;

4. Радиостезия;

5. Ясновидение;

6. Психометрия;

7. Левитация.

      Рассмотрим их сущность сквозь призму целостного подхода к трансперсональному сознанию.

1.        Видение с закрытыми глазами:      

 Способность видеть с закрытыми глазами, используя для этого кончики пальцев, была свойственна известному советскому экстрасенсу   Розе Кулешовой. Такая  способность людей использовать для видения другие части тела ( не глаза) называется «параоптическим видением» (Общ. библ. № 6, стр. 28)

Роза Кулешова могла читать тексты, даже не ощущая выпуклостей букв, ибо они были закрыты в эксперименте  стеклом. Однако её способности оказались ограниченными во времени.

На наш взгляд ей помогало не столько хорошо развитое осязание, сколько возможность обратиться к  банку энергоинформационной памяти планеты, служащему посредником в нашем восприятии реальности.  

Конечно, мы воспринимаем реальность своими органами чувств, но в ней есть достаточно много аспектов, которые нами вообще не читаются: полевые феномены общения, к примеру. Однако, человек – царь Природы, и  это положение заставляет его использовать дополнительные возможности (Банк планетарной памяти), чтобы правильно интерпретировать все  сложные  явления  Природы и самому  продолжать занимать в ней  исключительное место.

Органы чувств человека – ненадежные датчики информации. Чтобы адекватно  приспособиться к Природе в случае их выхода из строя, человек научился обращаться к Банку планетарной информации (АКАШЕ) и получать недополученную органами чувств  информацию оттуда. 

2. Проскопия (феномен предвидения Будущего):
Феномен предвидения Будущего сопровождает человека на всей истории его существования. Будущее занимает особое место в самом процессе выживания человека на матушке Земле.  Есть предположение, что мы живем не просто  в настоящем времени, а в трехвекторном временном мире, где Прошлое, Настоящее и Будущее тесно связаны между собой и открываются духовно продвинутому человеку целиком. Такие люди носят названия «пророков».

Судьбы пророков в мире дают возможность сделать интересное наблюдение не только о специфике самого процесса пророчеств, но и духовных ограничениях, наложенных Богом на весь этот мир.

Способность видеть Будущее и доверять открывшейся из Будущего информации  дана только духовно продвинутым людям.  Остальным это знание вредно, ибо приводит к смерти. Представьте себе, что вы получаете надежную для вас  информацию о дате своей смерти. Сколько людей будут продолжать при этом спокойно жить? – Единицы…

  О судьбе пророка в бездуховном мире говорит, к примеру, жизнь  монаха Авеля, сделавшего правдивый прогноз о судьбе династии Романовых, за что от них же он и потерпел, проведя  две трети жизни в тюрьме.

Хорошее представление о судьбе пророка  среди людей даёт стихотворение Лермонтова «Пророк»:

«С тех пор, как вечный судия мне дал всеведенье пророка,

В очах людей читаю я страницы злобы и порока.

Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

В  меня все ближние мои кидали бешено камень.

Посыпал  пеплом я главу, из городов бежал я нищий,

И вот в пустыне я живу, как птицы, даром божьей пищи.

Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

 Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:

«Смотрите: вот пример для вас! Он горд был, не ужился с нами:

Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

Смотрите ж дети на него: как он угрюм и худ, и бледен!

Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

             Лермонтов имел все основания так описать судьбу пророка, ибо сам был им, к примеру,  его собственное предвидение судьбы России в стихотворении «Предсказание» абсолютно верно. Но поэт видит  только психологические корни  тяжкой судьбы пророков: злобу и зависть толпы. Есть и сакральные ограничения на глубину не во время сообщаемой  прогнозной   информации. Иногда она даётся с противоположной целью, чтобы люди смогли, объединившись, предотвратить её. 

Вместе с тем, есть люди,  на пророчества которых имеется «разрешение с Небес»:  это, как правило, святые, старцы или получившие дар прока ценой каких-то колоссальных жертв: типа Бабы Ванги.

Жертвуя в чем-то одном, человек получает как дар другое! Жизнь справедлива: «Не судите, да не судимы будете».

Единственно, что совершенно точно должно быть использовано при любых пророчествах: нельзя получать за видение Будущего деньги, иначе судьба пророка будет ужасной. Такова судьба, к примеру, Григория Распутина,  извлекавшего из своих  пророческих видений  все блага при дворе Николая Второго.
  Способность войти в Трехвекторное Время, чтобы получить дар предвидения мы также объясняем возможностью контактировать с энергоинформационным банком планеты - Акашей, в которой время  имеет именно такую природу.  

3. Телепатия:

Телепатией называют общение помимо слов прямой передачей мысли от одного человека другому на большие  расстояния. Чтение мыслей другого человека  на расстоянии также называется телепатическим общением.  В зачаточном состоянии телепатию испытывали все,  особенно близкие родственники, когда мать чувствует смерть сына, случившуюся на полях сражений, или отец ощущает беды, сваливщиеся на своих детей.

Женщины более часто обладают способностью телепатического общения, чем мужчины.   Очевидно,  это связано со спецификой женского менталитета, более чуткого к эмоциональной стороне жизни.

Начиная с 80-х годов Х1Х века ученые проводили эксперименты по изучению способностей отдельных медиумов к телепатии, то есть, к передаче мыслей на большие расстояния. Для этой цели подбирались отдельные  одаренные медиумы, способные на первоначальном этапе передать образы на расстояния, а затем даже  куски мыслей.  В особенности большого успеха добился в этом английский ученый Фредерик Майерс, придумавший сам термин «телепатия». 

Нам представляется, что и этот феномен нельзя правильно истолковать, если не принимать во внимание роль посредника - Акаши. Если мысли передаются напрямую от человека к человеку, то их уловить очень сложно из-за их экранизации другими мыслями людей или различного рода электромагнитными излучениями, которых огромное количество действует на планете.

Передача мысли через Акашу, усиливающую одиночный сигнал одаренного медиума, и посылающего его по указанному в намерении медиума адресу, имеет большие шансы  на реализацию.

Вместе с тем прямое чтение мыслей человека человеком ограничено божественными силами из-за способности использовать такой феномен во вред людям. Только духовно продвинутые люди, типа святых и старцев, способны, если не на  прямое чтение мыслей другого человека, так на понимание его состояния  и глубинных причин эмоциональной  подавленности.  Такое право дано им, потому что в подобной ситуации они будут всегда стараться помочь человеку и вылечить его от  беды.

4. Психокинез;
        Психокинезом называется  способность человека воздействовать на объект или  на какой-либо  реальный процесс исключительно силой мысли. Этот феномен с наглядностью свидетельствует о наличии у мысли энергии, которая и воздействует на объекты. Одни медиумы обладают большой энергией мысли, другие поменьше. В зависимости от этого и происходят те или иные эффекты. 


Опыты показывают, что есть три разного вида объектов, различающихся по способности реагировать на подобное воздействие. Легче всего повлиять на расклад выпадающих при игре в кости кубиков. Этим славились на старых русских ярмарках многие, в особенности цыгане, обладавшие парапсихологическими способностями.


Много труднее оказать воздействие на живого человека, заставив его делать то, чего он не  хочет. Мы исключаем при этом гипноз, поскольку он к психокинезу не имеет отношения.


Но самое трудное мысленно повлиять на лежащий в неподвижности объект: камень, дерево или что-то другое. Тут нужно обладать высоким запасом энергии, или обращаться к Акаше (или другим энергоинформационными каналам), чтобы  получить поддержку извне.


Сегодня в мире есть определенное количество фокусников, осуществляющих на сцене  такие подвиги, особенно среди них прославился американский еврей Ури Геллер, способный силою мысли гнуть ложки. В СССР были поставлены опыты с Нинель Кулагиной, которая  мысленно передвигала  разные предметы на расстояние более одного метра или заставляла стрелку компаса вращаться с непостижимой быстротой. 


Ложки, очевидно, можно гнуть и без участия Акаши, передвинуть легкий кубик на небольшое расстояние могут многие, только надо обладать способностью к сосредоточенью. Повлиять на более энергоёмкие процессы  без внешней энергоинформационной помощи уже труднее.  


 Неслучайно в средние века сожгли огромное количество ведьм, способных на такие подвиги, обвинив их в привлечении к своим  делам бесовских сил. Силы-то  они привлекали, но совершенно  не обязательно бесовские, но в ту пору отличить одно от другого было трудно. Хотя критерий  очень простой, и он - только один: с какой целью (доброй или злой) дело  делается?

5. Радиоэстезия:

     Радиоэстезией называется  способность человека находить с помощью лозы или маятника залежи металлов или воды, а проще – любые скрытые под покровом земли предметы, учитывая негативные или позитивные в энергетическом отношении участки земли. В России этот метод называют «биолокацией». 


Кроме термина «радиоэстезия» в этом же смысле у нас  используется понятие «лозоходство».  Вместо лозы (ивовой ветки  с у-образным окончанием) можно использовать металлическую рамку или просто металлический  прут в середине которого имеются кольца. Рамки берутся в руки и человек с ними проходят искомый участок территории. В случае положительного варианта (наличия в земле искомого)  рамки расходятся, а в  отрицательном варианте -  сходятся. Если речь идет об использовании лозы, она в таких случаях начинает вибрировать или вращаться. В положительном плане – по  часовой стрелке, в отрицательном – против часовой стрелки.


Лоза при этом служит не столько инструментом поиска, ибо им является весь человек, а – лишь только индикатором наличия под землей искомого предмета. Мы продолжаем настаивать, что в этом случае обращение к Акаше также играет свою роль. Об этом свидетельствуют  факты: у одних лоза открывает тайны, у других – нет. Одним дан контакт с Акашей, а другим – нет. Сейчас все совершенно упростилось, когда появились металлоискатели, но при этом исчезает самый главный для нас эффект - изменение сознания с помощью всех этих феноменов. Металлоискатель вам новый тип сознания никогда не подарит!


Лоза или «рамка»  реагируют  прежде всего на выбросы аномальной отрицательной энергии тех участков земли, которые называются «геопатогенными зонами». Давно подмечено, что дома стоящие в подобных зонах, способствуют появлению в жильцов неизлечимых болезней.



Интересно, что лоза (чаще маятник) могут эффективно   работать не только на реальной местности, но и над картой. Это говорит о том, что влияет не столько сама  земля, сколько человек  как  носитель всеобщей планетной информации, связанный каналами связи с Акашей.  Карта – это просто модель территории, но и она работает!


Сегодня научились использовать маятник уже и в медицинских целях, выявляя с его помощью патологические  участки  организма. Вот в этом случае совершенно необходимо изменение сознания лозоходца, потому что человеческий организм – слишком сложная система, чтобы судить о ней на основании  показаний простой рамки.

6. Ясновидение:

 Ясновидением называется  способность человека воспринимать вещи, недоступные обычному взору.  Не надо, правда, путать этот качество с работой воображения. Последнее создает любые явления как бы « в размытых контурах», а ясновидение работает как документальное кино. События как бы  возникают   во всей красе перед взором человека без участия органов зрения. Близко к ясновидению – яснослышание, то есть, способность слышать звуки без участия слуха.

 Механизм ясновидения тот же, что и в случае телепатии, человек посылает сигнал (например, своё астральное тело) прямо к «Хроникам Акаши» и получает оттуда соответствующую информацию, которую ему остаётся  только озвучить.

   Принципиальное отличие ясновидения от телепатии  в том, что последней подсудна только связь между людьми, иногда животными, а ясновидение настаивает не возможности связи человека с неживыми объектами. Но пообщаться с лежащим камнем много труднее, чем с живым человеком, хотя в информационном плане камень – более сложный объект, хотя бы потому что копил информацию тысячи и даже миллионы лет.

Ясновидение уже подтверждено в тысячах опытов специалистов по парапсихологии. ( Библ. № 6, стр. 70-74).  Особым примером ясновидения является гипнотическое ясновидение, когда гипнотизер во сне направляет астральное тело подопытного человека по конкретному адресу  и заставляет пересказать, что там происходит.     

7. Психометрия:

     Психометрией называется способность человека считывать информацию о прошлом, прикасаясь к какому-нибудь раритету прошлого.  Традиционное объяснение способностью прочитывать информационно закрепленные в предмете вкрапления прошлого в виде световых или энергетических полей на наш взгляд недостаточно. Без Акаши здесь дело также не обойдется. Как уже говорилось, в особенности трудны для этого неживые объекты, которые-то и наиболее интересны.


За тысячи лет своего существования предмет прошлого мог впитать в себя массу излишней информации, затуманивающей суть дела. Обращение к исходному источнику информации (хроникам Акаши) фиксирующим информацию в первозданном виде, даёт более точное представление о сути данного предмета. 

                             8.  Левитация.

        Левитацией называется  парение человека в воздухе, его способность преодолевать силу тяжести. Левитацию демонстрировал Иисус Христос, идя по Генисаретскому озеру, «яко по суху».

Мы довольно часто левитируем во сне, демонстрируя этим самым воспоминания о прошлом, когда люди действительно умели летать. Об этом же свидетельствует древнегреческий миф о Дедале и Икаре,  летавших, когда  сделали  себе крылья.


Многие святые и продвинутые йоги обрели способность летать, только старались не демонстрировать эту способность всенародно.


Как можно объяснить такой  феномен с энергоинформационных позиций? На наш взгляд, всё объясняется тем, что человек способен аккумулировать в себе огромные запасы  биологической энергии,  найдя возможность подпитки  энергией Акаши, или из других источников.


 Получив количество энергии, способное  нейтрализовать силу тяжести, он может запросто полететь.    Выходы на все эти экстрасенсорные возможности организма человека ему может дать только духовно-инновационное (трансперсональное ) сознание.     
Верно и обратное:  овладение экстрасенсорикой не пройдет для человека бесследно, она потащит его на самопознание и продвижение по ментальному стержню сознания вверх.

       5.2.Духовный потенциал личности как способность к диалогу с Богом;

       А. Понятие о духовном потенциале Человека и квантовом потенциале Вселенной

Как мы уже говорили понятие о «квантовом потенциале» Вселенной ввел Дэвид Бом, имея в виду под ним  «состояние поля на субквантовом уровне».  Фактически это уровень Бога, ибо, что еще может находиться на уровне выше материи? – только Дух.

Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

 Мы уже указали в предыдущем параграфе на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого порядка;

б) Наличие  глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в) Бесконечную иерархию скрытых порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с квантовым  потенциалом , мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, если имеешь веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной;

в) возможностью постоянного диалога с божественной иерархией Вселенной. 


Б. «Механизмы социальной коммуникации»:

Из всего многообразия механизмов и форм социальной коммуникации  мы выделим несколько, наиболее нас интересующих:

1.  Ритуал;

2.  Молитва (обрядность);

3.  Эксперимент;

4.  Диалог двух сторон;

5.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                                         1. Ритуал:

     Ритуал - синтетический механизм социальной коммуникации, средство  познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности народа в данном племени.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего некое социальное пространство. 

Коммуникативная сторона ритуала  функционально направлена на повышение социальной общности в данной группе, служит для духовного и физического объединения людей в ходе своего проведения. 

Ритуал имеет не только управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как организационный процесс, но всегда подразумевает  связь с Высшими Силами.  

Ритуал  всегда многофункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. В этом смысле в рамках ритуала всегда осуществляется обмен практической эффективности действия на его  духовную универсальность. Последняя скрывается в многофункциональной специфике ритуала. 

                                        2.Молитва:

Молитва (шире, - вообще обрядность) есть  коммуникация с Богом, форма ментальной апелляции к Нему верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к мудрости духовных классических текстов Библии, Вед, Авесты, Корана и других богоданных книг. Ходит чаще всего  в храмах и других культовых зданиях, но может иметь место, где угодно.  В широком смысле слова молитва – это форма первоначального диалога души  с Богом, включающего, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

Анна Ахматова писала:

«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть, одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых, и дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...

          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «Владыко дней моих! Дух праздности унылой

Любоначалия , змеи сокрытой сей и празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не терпит осужденья,

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

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 

Если она даётся на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, по мере совпадения этих требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век..

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

                                         3.Эксперимент:

Эксперимент - научный метод  коммуникации с миром и познания  его реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.

Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:

       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект. Эксперимент не адекватен для сферы духовной практики человека, хотя мистически настроенный ученый может себе позволить и такое. 

Обычно всякий ученый (шире, вообще - познающий мир человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика, которая нам пока что  не по плечу исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима. 

                                          4. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог – метод коммуникации,  познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к  условиям Небес.

Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины. Абсолютную Истину мы познь не можем, но можем познать ЛЮБОВЬ, которой она прикрывается, приходя в мир.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,
И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Именно ЛЮБОВЬ посылает нам  Бог в этом  духовном диалоге! Любовь и Благодать! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Диалог как эффективный  метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

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

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

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

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то  случится там и в 2009, и в 2013 годах. Прогнозисты уже обещали ей катаклизмы на всех уровнях – и погодные, и – расовые и финансовые ( крах доллара). 

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

                                       5.Ясновидение, телепатия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямой коммуникации  с Истиной духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом  и на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах коммуникации с  миром  – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, грозящие превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему во Вселенной. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без интериоризации нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная - Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, тринитарной сети человек способен получать Истину,  как тайну, да ещё  и таинственным путем.

            В. Особенности современного понимания творческой духовности

Уже упоминалось, что важнейший механизм функционирования  духовно-инновационного сознания – «ДИАЛОГ». Именно на нем строится современное понимание творческой духовности. В отличие монолога личности в фактологическом сознании, воспроизведения «закона» -  в НОРМЕ и следования традиции – в МИФЕ, именно  д и а л о г   с Б о г о м   провоцирует духовную  личность на творческое изменение в духовном направлении.  

Каждый вид творчества обладает своей доминантой. Языческий бард хранит традицию, причем он оказывается единственным инструментом этого хранения, ибо в дописьменные времена информация  сохраняется только в его памяти.

Поэт в средневековые времена воспроизводит «религиозную норму», ибо человеческое сознание в то время не могло себе представить своего существования вне опоры на канонический «священный текст».

Творцы в новое время спешит высказаться в своем монологе. Им представлена такая возможность,  они и  поют, как «птичка Божия».

Творец с духовно-инновационной ориентацией лишен гордыни и  уверен, что он один не может быть носителем истины, поэтому он ищет собеседника в лице читателя, вовлекая его в интерактивное восприятие своего текста. В особенности ярко это видно в театре и на эстраде,  де диалогические возможности произведений легко реализуются в прямом контакте со зрителем.

Но, по сути, любой вид искусства имеет собственный потенциал установления подобных диалогических отношений: к пример сложную художественную форму, которую нужно разгадывать, а для этого преодолеть ленивую тенденцию сервисной стойки: «чего изволите?» Зрителю надо думать, на него возлагается определенная ответственность, когда  он  уже  втянут в этот диалог и пытается разгадать текстовые загадки, задаваемые автором. 

Инновационное сознание меняет отношения человека к Небу  в условиях ноосферного Перехода. Человек не может удовольствоваться верностью одному обрядоверию, он должен внести свой собственный вклад в своё  личное духовное совершенствование.

Механизмом такого вклада является включение в ДИАЛОГ С БОГОМ. Этот механизм не так просто понять и в него внедриться. Бог не будет разговаривать с нами только по нашему желанию, Его надо таким диалогом еще и заинтересовать, а самое сложное – получить свидетельства, что диалог состоялся.

Мы уже упоминали различные формы диалога с Богом: 

- МОЛИТВА;

- МЕДИТАЦИЯ;

- ЛИЧНОЕ ДУХОВНОЕ ТВОРЧЕСТВО;

- ВИДЕНИЯ СВЯТЫХ;

- ДРУГИЕ ФОРМЫ БОЖЕСТВЕННОГО КОНТАКТА.

Самым распространенным способов личного диалога с Богом является молитва, хотя внешне она порою выглядит как монолог. Однако, судя по эффективному результату большинства  молитв,  мы получаем надежное свидетельство, что наши молитвы на Небесах услышаны.

Таким образом, молитву можно назвать «скрытым диалогом».

  Более явным диалогом является медитация, не совсем принятая в православии, но являющаяся широкой формой диалога с Богом в большинстве восточных религий. Способов медитаций очень много, здесь не место их описывать, но практический их результат -  надежный критерий эффективности большинства из них.

Православие отвергает медитации, поскольку нет однозначного критерия, входим мы в диалог с Богом или с  бесовскими духами.  Православие склонно больше доверять свидетельствам святых людей, неоднократно писавших о своих контактах с Христом или с Божьей Матерью. Например, Серафиму Саровскому Божья Матерь являлась не менее 18 раз.

В католической традиции широкое описание получили встречи детей  с  Божьей Матерью в поселках Фатима и Гарандаль, где она передала им существенную информацию о будущем человечества. Однако папский престол не признал их за видения святых, поскольку дети, по мнению папы, таковыми не являлись.

В последнее время  проявилось много книг типа «Истинная жизнь в Боге (Вассула – беседы с Иисусом) , автором которой является Вассула Райден. Она издана в 2001 г. и на русском языке в Москве ассоциацией «Истинная жизнь в Боге». Официальной поддержки церкви она также не получила, хотя уровень любви, изливаемой из этой книги,   не поддается описанию. Её надо читать.

Однако, самой эффективной формой современного диалога с Богом, на наш взгляд, является личное духовное творчество, например, поэтическое. Но, может быть, и любое другое.

Многие поэты проследили  Переход в своем сознании от бездуховности к духовности, например Афанасий Фет:

Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром,

И в блеск огней гляжу я снизу.

Когда испугом обуян, на скалы мечет океан

Свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, 

Стою не в этот миг тяжелый,

А в час, когда как бы во сне, 

Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья

И верю сердцем, что растут,  и тотчас в небо унесут

Меня раскинутые крылья!

Инновационное сознание предполагает огромную радость и бескрайний полет в небо, как будто  у человека появляются «раскинутые крылья!»

Только «духовно-инновационное сознание» дает нам высочайший уровень Целостности, Гармонии и Полноты Природы, Культуры, Человека и Высших сил Вселенной.

Что лежит в основе этой Полноты и Целостности? На вопрос отвечает Алексей К.Толстой:

Меня, во мраке и пыли досель влачившего оковы,

Любови крылья вознесли в отчизну пламени и слова.

И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,                                                                      

И слышит ухо  с этих пор,  что для других неуловимо.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,                                                                                                         

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И  слышу я, как  разговор везде немолчный раздаётся

Как  сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся,

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой весною, свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей. 

О потрясающем единстве поэта с окружающей его природой говорит и отрывок из поэмы А.К.Толстого «Иоанн Дамаскин»:

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

Благословляю я свободу и голубые небеса.

И посох мой благословляю и эту бедную суму,

И степь  от края и до края, и солнца свет, и ночи тьму.

И одинокую тропинку, по коей нищий я иду,

И в поле каждую былинку, и в небе каждую звезду!

О, если б мог всю жизнь смешать я, 

Всю душу вместе с вами слить.

О, если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья

И всю природу заключить!”

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

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

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

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

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

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

                «Золотое сечение стиха»:

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

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

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

· для 8 строк - 5-я строка;

· для 12 -      8-я -;

· для 16 -      10-я -;

· для 20 -      13-я -;

· для 24 -      15-я -;

· для 28 -     17-я -;  и т.д.

                              Вторую колонку и представляют собой уже упоминавшиеся «Числа Фаббиначчи»

Поэты, как правило, стараются следовать этим цифрам, соблюдая закон «золотого сечения», чтобы добиться гармоничного звучания своих стихотворений не только с точки зрения формы, но и с точки зрения смысла, отдавая должное гармонии восприятия стиха слушателем или читателем в этих двух аспектах:

· формальном (гармония звучание стиха);

· смысловом (глубина содержательной стороны).

          Гениальные поэты всегда добиваются в своих произведениях подобного единства смысла и формальной стороны стиха. Понятно, что энергетическая сила стиха дополняется при этом  влиянием  его смысла на форму.
                                    5.3.Психология духовной инновации;

       Часть ПЕРВАЯ: ”Психологическая подготовка России к Инновационному  Переходу”:


Инновационное сознание, как мы неоднократно отмечали, порождает своего рода «гениев». Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.


1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и логику при принятии решений.


2. Правополушарный тип.  Творец, ориентированый на творчество, единство с природой, сердечный и эмоциональный подход в решении  своих проблем.


3. Результирующий тип. Духовидец, принимающий решения в бодрствующем состоянии сознания, но  с учетом синтеза всех своих сердечных и рациональных движений.


4. Инновационный тип. Ясновидец, способный принимать решения в измененных состояниях сознания,  опирающийся на гармонию левополушарных и правополушарных способов решения проблем.


Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:


а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;


б) широта души, свобода, неприятие никаких узд, кроме идущих от Бога и своей семьи;


в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;


г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;


д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 


е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;


ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;


к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”


л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода.     К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго»

                                   Часть вторая:  «ДЕТИ ИНДИГО»:

В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая.

По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях.

Я не склонен  так   думать, ибо люди должны спасти себя сами, а надеяться на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может.

Прежде всего, эти люди интересны некоей своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться.

Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

                                        А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 

Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту. На самом деле речь идет о другом названии «инновационности», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает, управляя ими,  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «гиперактивности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняется умственной отсталостью, а «дети Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.

                      Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, - «компьютеризованными детьми».

Я лично не вижу в этом ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго» (Библиография, №38)  

Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

-  концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире, который из за своей традиционности сопротивляется любому новому, как только может. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

     В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия» 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой.  Самое печальное, что у них нет нравственных ограничений, их высшие, как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);

- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

                      Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что гашение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают подпитку из Космоса, следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и более глубокое понимание своей  нравственной сущности. 

Это означает, что в борении им также определен высокий путь духовного самосовершенствования, что они  пока – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться. Их высокая энергетика связана с еще одним обстоятельством: наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу  интерпретации мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. 

                 Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК активно функционируют  около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК),  то у них – от 24 до 32.  

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.

                    Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства своих прежних реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

          Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, в котором то, что мы способны чувствовать и воображать, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный инновационной  цивилизацией  вперед, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих принципах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу, будет отвергнут новой цивилизацией как мусор.

   З. Ориентация на творческое мышление и испуг перед консервативным сознанием:

Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения.

Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию психологов: подавить ей с помощью нейролептиков.

Они стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда.


Поэтому защита ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера.

Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений.

                          Часть третья:  Объединение телесного  усовершенствования с духовным:

 Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа невозможна, да и бессмысленна без духовного подкрепления, равно, как   и наоборот!  Без подготовки духа нельзя обрести психологическую  мотивацию для  телесного  изменения,  также  и  без телесного преображения всё духовное "уходит в песок", ибо не находит в человеке соответствующей опоры.


     Многие маффиози ходят в церковь и замаливают грехи,  не меняя при этом сущности своей аморальной работы.  В таком случае трансформа не  возможна,  ибо  тело и дух разорваны,  а должны быть едины. В конечном итоге человечество будет вынуждено устремиться к “Этапу Духоматерии!” В известном смысле, “планета прижмёт людей к стенке”, заставив меняться, чтобы выжить. Причем выжить не только человечеству, но и самой планете. 


 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему переходу в следующем:

   а) очищение организма через посты и систему лечебного голодания;

  б) постепенный переход на "здоровое питание":  отказ  от употребления  в пищу животного белка (мяса, птицы, рыбы) и замена его растительным;

 в) постепенная замена животных масел на растительные, сахара - на мед и сухофрукты,  молока - на фруктовые и  овощные соки, чая, кофе, шоколада - на травяные отвары;

  г)  переход на низкотемпературные режимы в обработке пищевых продуктов;

  д ) подготовка к трансформе (бифуркации) тела  с постепенным переходом (в течение многих лет) на иной тип питания - энергобиоз (воздухом и космической энергией).

     Одновременно происходят изменения в образе жизни (обретение душевного покоя),  в способах лечения (натуропатия), в выборе работы  (творческая  деятельность),  в   понимании своего  места в мире (диалог с Богом-Творцом-Вседержителем, минуя всяких посредников).

             Часть четвертая: Преодоление физических недугов - новый  подход:

     В ходе духовно-инновационной трансформы человеку придется кардинальным образом менять свое  понимание сущности  болезни. Необходимо принять точку зрения,  что болезнь - это не поломка биологической машины тела,  а напротив его вполне адекватная  реакция на внешний раздражитель. В качестве последних раздражителей  выступают:

     а) неправильная пища (трупы животных, птиц, рыб, и т.д.);

     б) химические лекарства;

     в) Загрязненный химией воздух;

     г) плохая вода и воздух;

     д) алкоголь, табак, наркотики, включая чай и кофе;

     е) психологическая атмосфера вокруг человека и внутри него (злоба, раздражение и т.д.), другие подобные типы реагирования на внешнюю среду или  на агрессивные  действия.

     Человек систематически  отравляет  себя, получая яды с пищей, лекарствами,  водой и воздухом, наркотическими препаратами, потребляя отравленные в психологическом и духовном отношении продукты культуры. Поэтому он и болеет, ведь "человек есть лишь то, чем  он питается". Конечно, у него есть и генетические задатки, но они, могут быть подавлены окружающей средой.

     Не только одно закаливание и физическое очищение тела дает возможность избавиться от самых страшных болезней почек, печени, кожи, обмена веществ  и т.д.  Духовное очищение организма и обретение душевного  покоя более эффективно приводит к избавлению от рака, СПИДа, других проявлений иммунодефицита. Физкультура и восстановление психического равновесия с внешней  средой способны  вылечить все  нервные заболевания  и  душевные расстройства.

      Неизлечимых болезней нет, но надо лечить не  симптомы заболевания, а их причины, видеть не одну  только верхушку айсберга (отклоняющиеся реакции организма), но весь его целиком как единое функциональное целое.  Народными целителями выяснено, что натуропатические средства и  мощное  влияние  на духовные истоки  болезней  способны  творить чудеса именно там, где обычно  бессильно химическое лекарство или  нож хирурга.


 Болезнь есть ничто иное,  как попытка организма избавиться от накопившихся в нем вредных веществ,  когда они достигли некого порога,  за которым нормальное  равновесие  организма уже не возможно. Добавлять  в  этой ситуации дополнительные токсины в виде лекарств - это не решение проблемы, а попытка загнать болезнь в глубину организма.


     Новый подход  к пониманию роли болезни в системной организации бытия - это не профилактика и  излечение  болезней,  а ПРОФИЛАКТИКА ЗДОРОВЬЯ.  Лишь на ее основе мы сможем,  начав с духовной подготовки,  обеспечить себе не только здоровье, но и даже Бессмертие собственного тела.

                           5.4.Выработка космического сознания перед прыжком в Космос
    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием" души);

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

   Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...

Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 

Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).

Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.

Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

                             5.5.Пространство Духа и «Места силы» планеты:
                                            5.5.1. Духовность и «места силы»
Приближающаяся глобальная катастрофа – ещё одно доказательство, что наша духовность не зависит только от нас самих, она крепко  привязана к колыбели нашего рождения – планете Земля. Земля представляет собой живой организм, обладающий собственным уровнем духовности. (см. об этом в Библ., № 29)
По своей структуре планета является не шаром, а сложным кристаллом, на гранях которого возникают «места силы» - точки выхода духовной энергии планеты в Космос. (СМ. об этом: Библ., № 34). Некоторые из них служат только на приём космической духовной энергии, а другие и на выдачу её избытка.

Можно предположить, что потеря  духовных сил земли происходит тогда, когда духовные приёмники человечества не способны впитать её в себя для превращения в действие. 

Очень важно видеть различие в качестве приёма землёй  духовной энергии. Оно  может иметь, как позитивную, так и негативную направленность.   Неслучайно, в народе «места негативной силы» прозваны «гиблыми» или «чертовыми местами», а места позитивной силы служат для выявления лекарственных зон планеты, где излечение от болезней наступает только от самого факта пребывания там.
На таких местах бьют святые источники, ставятся церкви и часовни, народ собирается для коллективной молитвы. Ранее именно на таких местах ставились капища язычников, совершались языческие обряды, не всегда несущие позитивный духовный характер.

          Надо иметь в виду, что планета обладает собственной системой духовной безопасности, ибо сквозь «гиблые места силы» могут прорваться негативные духовные сущности  Космоса, которым  частично  поклонялись древние народы.

          Они отмечены на планете такими знаками
 как пирамиды, круговоротами  камней, типа Стоунхенджа, или просто горами – скопищем минеральных кристаллов, несущих всегда духовную силу, неважно позитивную или негативную. Неслучайно подобные «места силы» связывают с такими святилищами  как Кайласа, Монсегюр, Белуха и другие. Порой это могут быть нее только горы, но и острова, типа Валаама.
          Народная мудрость давно нашла возможность находить такие места с помощью лозоходства или природного экстрасенсорного дара, данного духовно продвинутым  людям.  Но чаще всего информация о подобных местах передается изустным образом и хранится в памяти местного населения.

          Обращение с «негативными места силы»
 требует знания некоторой техники безопасности, ибо при  определенных условиях такие места могут служить «каналом», «окном», проходом  для проникновения на землю «духовной бесовщины», в особенности если её представители на Земле занимаются их призывом сюда.

                          5.5.2. Планета как живая экосистема
    Планета  как живая духовная  Экосистема – это   единый  саморегулирующийся  системный комплекс антропоморфных и природных систем при общей духовной направленности этого единства.   Но что такое Жизнь? Старое определение Жизни «как способа существования белковых тел» уже не работает.

 Жизнь – это,  прежде всего, самоорганизующаяся система, поэтому она является  в рамках нашего системного подхода: «многофункциональным единством полярных начал». Исходя из этого определения,  «Жизнь как система  представляет   собой  единство  смертоносного и жизнеутверждающего начала, обладающее некоей общей  функцией». Но функцией относительно чего? Очевидно, относительно среды, в которой эта система функционирует. В отношении Земли – это Солнечная система. 

Локальная живая система не бывает  универсально бессмертной, она всегда имеет начало и конец, а внешняя среда универсальна и  может быть бессмертной (как, например, Космос по отношению к Солнечной Системе).  Но и это  спорное утверждение.  Одинаково справедливы и  библейская концепция одноразового  сотворения Вселенной, и современная научная картина  «пульсирующей Вселенной», которая постоянно умирает и возрождается в новом облике. Мы сегодня можем что-либо утверждать, только четко фиксируя границы, в которых это утверждение имеет какой-либо «живой смысл», иначе мы будем заниматься «бессмысленным словопрением». 

Относительно неживых  систем  живая система все-таки  бессмертна, ибо, раз зародившись, она находит возможность длить себя бесконечно долго, существуя в разнообразии  эстафеты живых систем Вселенной, передающих друг   другу  послание  Жизни. Системы умирают, а  Жизнь существует вечно. Что  же является залогом такого  Бессмертия? 

На мой взгляд, этим  залогом служат своеобразные отношения,  возникающие между живыми системами, носительницами жизни,  и окружающей их внешней средой.  Какая-то её часть  так заинтересована в продлении Жизни, что делает все, чтобы живые системы могли умирать  в частности, но  вечно длили эстафету Жизни  в принципе. 

На наш взгляд, работает специфический   «Закон обмена универсальности  на эффективность».  Именно этот обмен, приноравливаясь к обстоятельствам,  позволяет живой системе быть попеременно то универсальной, то  эффективной, а в результате  вечно хранить саму эстафету Жизни, несмотря на любые изменения окружающей среды. «Универсальность» её проявляется в адаптации к самым неожиданным изменениям внешней среды, а «эффективность» - в способности жить в данный момент и обмениваться с окружающей средой веществом, энергией  и информацией. Эффективность – это «здесь и в данный момент», а  Универсальность – это «везде и всегда».
Но  что такое «окружающая среда»? Только ли это  наше природное окружение? На наш взгляд, это понятие необходимо расширить и включить туда весь Космос с его энергоинформационными и энергетическими полями, оказывающими своё влияние, как на планету, так и на каждого человека.

Секрет  механизма  постоянного «обмена эффективности на универсальность»  заложен в специфике внешней среды, точнее, в механизме  постоянного обмена веществом информацией  между средой и системой.  Энтропийная, по своей сути, внешняя среда, наполнена импульсами смерти, но  она так воздействует на систему, что способствует победе  позитива над  негативом  в ней, обеспечивая  торжество   Порядка  над  Хаосом, Жизни над  Смертью, практически бесконечно регулируя «Бессмертие Системы».

       Наша планета – типичный пример живой, развивающейся системы, прошедшей долгий путь от каменного космического тела к носительнице не только  Разума, но  и других, весьма  разнообразных форм Разумной Жизни на планете (например, дельфины).
Хорошей иллюстрации этой идеи является сама неизбежность Глобальной Экокатастрофы. Не будь планета живой системой, она не смогла бы так реагировать на неразумное отношение к себе человека. В конечном итоге,  именно потому, что она  является живым существом более высокого интеллектуального уровня, чем человек, в форме климатических катаклизмов она начинает «бунтовать» и понемногу сбрасывать с себя неразумное с её точки зрения существо, каким  является человек, отравивший промышленными отходами  собственную  природную среду существования. Мы надеемся, что он возьмется за оставшийся у него ум.
                                     6.ЗАКЛЮЧЕНИЕ
Мы попытались проанализировать этапы духовного пути Человека, не только под углом развития его Разума, но, прежде всего, понимая, что центром любой антропоморфной системы является Сердце. Человек - тройственная система, где две противоположности: РАЗУМ – ЧУВСТВО уравновешиваются третьим элементом – СЕРДЦЕМ, являющимся  носителем Баланса, Гармонии и Равновесия всей системы и  адаптирующим Человека к изменяющимся обстоятельствам его пребывания на Земле.
Человек пластично пробегает во Времени  такие ментальные  этапы своего духовно-физического развития:

- Детство (Инобытие в Природе);
- Юность (Время получения образования);

- Зрелость (Обретение личностного Мастерства);
- Старость (Время обретения Мудрости);

- Переход в  небесное Инобытие.

На первом этапе,  во время Детства он получает на Земле мифологическую Инициацию, становясь  троичным Человеком, имеющим Тело, Душу и  Дух. Суть этой Инициации в том, что человек при этом  теряет память об Инобытии, откуда он приходит на Землю, а получает пропуск (Инициацию) в земное и материальное бытие, где главным вроде бы выступает Тело.

Характерной особенностью  его менталитета в это время является мифологическое сознание, в котором  он вынужден сою прежнюю связь с Богом (до рождения)  сменить  на связь с земной Природой, инициируя в ней свою телесность. Душа и Дух в это время работают на интуитивном уровне, не выходя на уровень осознания.

 Чисто метафорически можно считать  время счастливого детства своеобразным Инобытием Человека в Природе, если он получает возможность интегрироваться с ней, а не живет в большом мегаполисе.

Едва кончается Детство, наступает Юность – время окончательной Инициации человека на Земле, когда он получает образование, привязывающее его  к социальным  штампам, стереотипам  и нормам  его Бытия на Земле, задающим  ему рамки его свободы.
Доминирующим типом  сознания в это время является Нормативное сознание, сущностью которого является познание нравственных норм, предаваемое местными религиозными конфессиями. Приобщение в это время к Религии является важнейшим обстоятельством удачи его судьбы на всю оставшуюся жизнь.   

Счастье человека на Земле зависит  не столько от того,  какую он получит в это время Профессию, а насколько крепки будут его нравственные устои, как крепко интегрируются в его сознании нормы Морали.
Главное в периоде Зрелости – не столько хорошая профессия, сколько индивидуальное Мастерство, делающее его на этой Земле Личностью, «имеющей лица необщее выражение».  

Доминирующее сознание в период Зрелости – фактологическое, то есть, ориентированное на знание жизни, «такой, какая она есть».
Решающим моментом следующего этапа жизни является подготовка (обретение Мудрости) к Инновационной Бифуркации  - Смерти, наступающей как финал его жизни на Земле и Переход в Небесное Инобытие. 

Для чего нужна Человеку Мудрость? Не прав будет тот, кто считает, что для земной жизни! Нет, мудрость нужна Человеку для получения качеств, способствующих его нормальной адаптации к Небесному Бытию, Переходу в Царствие Небесное.

Религия даёт первоначальную подготовку к жизни на Небесах, Совсем не обязательно, что это будет Рай. Но совершенно точно, что это будет Инобытие.  Подлинная подготовка к этой Небесной  жизни – это не обеспечение Рая или Ада в потустороннем Бытии, а Самопознание, обеспечивающее Человеку место в Небесной Иерархии.
Самопознание мало помогает человеку на Земле, но является основным богатством его на Небе, ибо только оно и переходит вместе с душой в Загробную жизнь.
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