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1.    Введение: духовность как система

             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «что это такое?» Подобное непонимание вполне  объяснимо, но мы  сразу  попытаемся ввести такое определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, остающийся с ним, даже после смерти, и одновременно это сама способность к диалогу с Богом».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти ничего не остается, «только  прах и тлен!» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»"  о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному слову этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творческого процесса.

            «Духовной жаждою томим, в пустыне мрачной я влачился, -

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

            Моих ушей коснулся он, - и их наполнил шум и звон:

            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.

            И он мне грудь рассек мечом и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

            Как труп, в пустыне я лежал, и Бога глас ко мне воззвал;

            «Восстань, пророк, и виждь и внемли, исполнись волею моей,

            И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей».

            Все главные элементы духовного творчества здесь в наброске  даны:

          - первоначальная духовная жажда;

          - обретение духовного слуха и зрения;

          - замена празднословного и лукавого языка на «жало мудрыя змеи»;

          - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

          - голос Бога, призывающий поэта, исполнясь волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей»;

             Однако, основные содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божие, святые и возлюбленные, в милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долготерпение, снисходя друг к другу, прощая взаимно, если кто на кого имеет жалобу, как Христос простил вас, так и вы» (Посл. к колос., 3, 12-13)

            Духовные качества человека здесь перечислены, их легко назвать, но как им следовать? Духовный человек имеет неограниченный запас любви к людям, дающий ему возможность прощать, снисходить к другим, проявлять смирение и кротость. Следовать духовности можно, лишь обретя этот запас любви.

             «Духовность» - не столько характеристика носителя духовности, она   имеет скорей коммуникативный характер,   то есть,   являет собой некий вектор, направленный   в Небо, характеризующий нашу способность к общению с Богом и другим носителями духовности, при условии, что они захотели с нами общаться.

             Духовность никогда не бывает статичной; наша   способность к общению с любым духовным носителем всегда относительна, ибо подвержена динамике, зависящей от:

            - специфики нашего сознания на данный момент, а оно не постоянно;

            - активности партнера в момент коммуникации, его желания принять наше сообщение и поддержать диалог;

            - состояния внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смыл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.
                       О системности мало толку говорить даже системным языком, необходимо понимание её «голографической специфики».  В соответствии с нею духовность пронизывает наш трехмерный пространственный и временной мир, как некий сгусток энергоинформационного поля, являющегося по отношению к миру – четвертой координатой. Это понятие «голографичности» включает:

              -   коммуникационный характер;


-  напряженность, продиктованную близостью к Богу;


-  обмен универсальной системности на локальную эффективность воздействия;


-  отсутствие « внешней гордыни», полное  смирение перед миром;


- способность в каждой точке системы хранить  и открывать всё Целое. 
 
 
             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из- за отрицания  людьми главного признака, открытого  Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

       «Не плоть, а дух растлился в наши дни и человек отчаянно тоскует.

       Он к свету рвется из ночной тени, а, свет обретши, ропщет и бунтует.

       Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

       И сознает свою погибель он и жаждет веры... но о ней не просит.

       Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

      «Впусти меня! - Я верю, Боже мой! Приди на помощь моему неверью!»

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом духовного Света,  и не  просят о спасении.


        2. ЕДИНСТВО СУЩНОСТИ И МЕТОДОВ ЕЁ ПОЗНАНИЯ В ДУХОВНЫХ ПРОЦЕССАХ:
             Современная ситуация в России определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Духовный анализ помогает увидеть все  закономерности этого кризиса, понять его истоки и пути преодоления. Этому способствует системная методология, используемая нами как при анализе существующей духовной ситуации, так и всей предшествующей духовной традиции.

            Многие трудности в различных сферах существования, могут быть успешно преодолены после выработки общей системы их понимания, на современном научном языке называемой "парадигмой". Духовная парадигма способна увидеть Прошлое, Настоящее и Будущее в их неразрывной целостности. Новая парадигма интегрирует  современный научный подход, направленный  как на поиск фактов, дистанцированных от позиции исследователя,  так и  на религиозное видение, основанное на Вере, "а не Знании.

          Их взаимное проникновения осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия и наука имеют общее основание лишь с позиции культуры, объединяются  лишь на основе духовности. Современная ситуация с полной наглядностью подтверждает, что чем больше мы в России погружаемся в поиск "хлеба насущного", тем актуальнее становятся проблемы Души и Духа. Тяжесть российского "смутного времени" всегда имела двойной гнет: материальному кризису в нем постоянно  сопутствует кризис  духовный. И это закономерно, ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода.

            'Но мы еще не на тризне, а сточки зрения духовности, констатация факта есть только самое начало разговора. Скорость исторических изменений прямо зависит от интенсивности осознания их подлинной сути. Чем меньше мы чувствуем подлинный нерв истории, тем сильнее она "бьет нас по голове" своими нежданными изменениями. Для всех, кто к этим изменениям не готов и не понимает их смысла, они имеют весьма мучительный характер. Ведь всё  понять,  и значит: всё  «простить».
               Возьмем  другой   аспект  анализа  духовности:   политический.   Ограниченное самодержавие, будь то "конституционная монархия" или "президентское правление'^, имеет в России более глубокие корни, чем где-либо. В сущности, политическая система Киевской Руси вплоть до Московского Царства являла собой этот тип  "ограниченной монархии",  где дружина заменяла парламент, а присяга князя и его крестоцелование - конституцию. Многие "ретивые головы" сейчас думают о монархии как об единственно возможной для Руси политической системе, но забывают при этом, что "вече" старше монархии, а было оно не только в древнем Новгороде или Пскове, но и в том же древнем  Киеве.

            Духовный аспект истории именно сейчас важен как предпосылка культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы отношения к миру, часть мифологического сознания, о включении которого в христианскую культуру будет еще много сказано. Помня о своих культурных корнях, нам следовало бы выбрать политическую систему, которая будет иметь дальнюю перспективу, а не  просто сиюминутные политические выгоды.

             Чисто политический императив без духовного осмысления   ситуации, на наш взгляд, абсолютно не адекватен и должен быть заменен системным императивом. Однако, это еще требуется доказать!     Нынешняя напряженность ситуации в России свидетельствует о том, что у нас на  первый план вышли духовные аспекты, требующие правильного понимания, как сегодняшних акцентов, так и базовых законов духовного развития.

             Если верховный правитель России не будет иметь "сакральной легитимности", как царь во  времена Московского Царства, шансы на его долговечность весьма относительны. Кроме доверия  народа он должен получить поддержку Церкви, а через нее и "небесное покровительство". Демократия в  этом отношении вторична и важна лишь как "двойное подтверждение" права на власть. В России все  начинается с "небесной санкции": царь (президент) должен быть Помазанником Божьим, как это было  раньше.

                  Только выбор Православия в качестве государственной религии обеспечил России  и великую историю, и великую культуру. Возможно, в том числе и по причине великой терпимости  Православия к остальным конфессиям. В России до революции национальность особой роли не играла,  важна была конфессиональная принадлежность гражданина. Религиозная терпимость государства  обеспечивала всем равные права и в культурном и в политическом смысле. Исключения были, но  лишь подтверждающие правило.

             Тысячелетний духовный опыт истории России политически опирался на Православие. Как  только режим стал атеистическим, он смог просуществовать всего лишь 72 года. Правда, атеистический  выбор, органичной частью которого был марксизм, человечество сделало много раньше - в эпоху  Возрождения. Однако, гибельные последствия этого выбора оно ощутило только в конце XX века, столкнувшись с явными признаками духовного и физического вырождения. В России просто все переживается острее, чем где-либо, по той простой причине ей дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

               Нас сгубила "научная" самоуверенность, что российский человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как грозное последствие ренессансных иллюзий человечества только сейчас.

            Оказавшись без Любви, Земля ударила в колокол Чернобыля, который, как известно, "звонит по тебе". Но" остановить колоссальную инерцию гордыни атеистического человека еще очень трудно. Должен последовать новый удар, ведь мы не спешим меняться. Зачем нам Церковь, если есть уверенность, что можно построить Царствие Божие (коммунизм) прямо здесь - на грешной Земле и без Бога? Зачем духовность, если с помощью технического прогресса можно обеспечить себе, или хотя бы части населения, весьма сносное материальное благополучие?

            Если за это благополучие кто-то (например, потомки) горько поплатится генетическим вырождением, свершится ведь уже только в Будущем! Но нельзя забывать о тревожных знаках нашего времени: именно с нами уже "случился" СПИД, идет гибель природных экосистем, растут наркомания и алкоголизм, насилие и самоубийства.

            Где же выход, да и есть ли он вообще? Наша методология решения духовных проблем утверждает, что он есть! Только необходима новая духовная парадигма видения реальности на смену старой, так называемой, "научной парадигме". Мы делаем попытку, объединив Веру и Знание, заложить основы инновационного сознания с духовной доминантой во главе.

             Это сознание должно прийти на смену мифологическому, нормативно-религиозному и научному сознанию. Его можно было бы назвать одновременно и творческо-религиозным и духовно-преобразующим или просто духовно-инновационным, построенным на постоянном диалоге человека с Богом, творцом Вселенной, Высшим Разумом, находящейся одновременно вне и внутри человека. Он (человек) сможет выжить, если обретет в себе духовную сущность, сумеет правильно построить диалог на началах Добра, Любви, Справедливости и Красоты.

               Но примирить, к примеру, свято-отческое наследие христианства с "безбожной" наукой бесконечно трудно. Как ни странно, находит подступы к решению этой проблемы квантовая физика, в частности в области, методологии анализа, где впервые осознан конец господства познающего  субъекта, инструментально отделившего себя от познаваемого объекта. Этому способствовало открытие  известного "парадокса Эйнштейна-Подольского - Розена." (ЭПР), теории "дальнодействия" ( необъяснимое влияние рядом находящихся факторов на дальние объекты)  и другие  физические открытия. Мы их охотно используем в своей методологии голографического анализа духовности. 
               Известный христианский теолог Радим Палоуш, выступая в октябре 1991 года на  Ватиканском симпозиуме по диалогу религий, сказал: "Илья Пригожий, знаменитый физик второй  половины XX века, нобелевский лауреат, писал, что квантовая механика должна отказаться от иллюзии  описания мира с внешней точки зрения , иллюзии чистого интеллекта, который видит систему такой,  "какая она есть сама по себе", оставаясь вне ее. Ученые должны признать, что уже невозможно  описывать объективную реальность без учета человеческого фактора. Это означает конец иллюзии  разрыва между Субъектом и Объектом, иллюзии господства Субъекта во Вселенной. Субъект должен  отказаться от своего "богоподобного положения" и вернуться на Землю к единству человечества и  остальной Вселенной".(1,60)

             Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции "креацианизма", осознав «эволюцию» как её  частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека с Вселенной и  Иномиром окажется для больного человечества не только лекарством, но и способом выхода из  экологического тупика и тупика бездуховности,     В нашем обращении к Вере на рубеже второго и  третьего тысячелетий есть не просто возврат к старому, но и новое качество. Имеется в виду  осуществление такого синтеза Веры и Знания, при котором невозможным становится всякий  фундаментализм, будь то исламский или христианский. Экуменизм при этом не перекрывает всей  новизны постановки проблемы, так речь не идет о создании единой религии. Более того, мы  предостерегаем от такого обольщения, увидев целостность на другом, не конфессиональном уровне. То,  что религий у человечества много, имеет в частности культурный резон. Новый синтез предполагает конфессиональный диалог, расширение сознания и приобщение к новой системе мировосприятия как можно большего числа людей. При этом нами подчеркивается особая роль Православия.

               В современной политической науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства на каком-то высшем уровне задач и проблем отдельных народов. Мы также исповедуем эту точку зрения при отчетливом понимании, что в современной "политглобалистике"   отсутствует   духовная доминанта, являющаяся решительным звеном спасения мира. Но спасения не столько на материальном, сколь на духовном уровне, ибо только он и является подлинной сущностью человечества, его специфическим отличием от всего остального мира.

                Важнейшим аспектом новой духовной парадигмы служит ее культурная значимость. По меткому наблюдению О.Мандельштама, культура в XX веке начинает выполнять для государства функцию,   сходную в прошлые века   с ролью церкви: "Намечается органический тип новых взаимоотношений, связывающих государство с культурой. Наподобие того, как удельные князья были связаны с монастырями. Князья держали монастыри для совета. Этим все сказано. Внешнеположность государства культурным ценностям ставит его в полную зависимость от культуры". (2, 40)

              Надо по новому понимать и духовную логику культурной динамики. В частности, модернизм имеет малые шансы остаться культурной доминантой ХХ1 века, как это было в XX. Он всего лишь расчищал пути к той новой культуре, которую мы называем "духовно-инновационной." Вместе с тем культурная целостность новой парадигмы включает в себя метод анализа как способ познания будущего ХХ1 века, его постоянное открытие духовным оком автора-творца.

             Однако нам нет резона полностью отвергать и технический прогресс. К примеру, без телекоммуникационных и компьютерных сетей культурная парадигма ХХ1 века была бы весьма ущербной. Только при этом надо понимать, что без подтверждения ее духовными возможностями человека техника не является самодостаточной.

               В ХХ1 веке человечество вступает в новый этап своего развития, сравнимый лишь с Архаикой язычества или Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения". Астрологи называют его «Эрой Водолея». Осознание путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание,   возможно наиболее сложная проблема рубежа тысячелетий и всего предстоящего периода развития человечества. Не дерзая осмыслить всю ее  целиком, наша  духовная парадигма стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению.

             Понять духовность сложно, путь с помощью познания теории духовной культуры - не  самый плохой. Однако, без подтверждения его выводов традиционным Православием,   он будет также  односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, духовный взгляд. Результаты оценивать читателю.

               Но, прежде всего, необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа  выполнена в русле христианской традиции, она не является по сути своей теологической (богословской).  Именно поэтому, там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы апеллируем чаще  всего к художественной литературе, в частности, к наследию «Золотого и Серебряного веков" русской  культуры»
             1. Исходя из этих же соображений, используемая автором  системная модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), хотя богословская традиция (обозначим её как НОРМУ)  чаще всего отталкивается от него. Культурологическая модель не может быть построена только на основе монотеизма, она  включает политеизм как его (монотеизма) подготовку и составную часть. Выбор методологии системного  подхода заставляет нас ориентироваться на Полноту,  Гармонию и Целостность, а в ней не может быть  места для торжества одних локальных методик, а лишь стремление к торжеству гармонии «локальности» и «универсализма».

                Внимание автора привлечено к кризисным моментам в развитии общества; к трудам  представителей отечественной   поэтической культуры. Как предстоящий  миру экокризис отразится на  развитии культуры?   В каких-то случаях он будет благоприятен, когда власть теряет возможность  осуществлять прежний жесткий контроль за развитием культуры; в других обстоятельствах кризис  системен и охватывает всю культуру целиком, как, например, в наши времена, что весьма печально.  Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,   "бессмысленного и  беспощадного", по мнению А.С.Пушкина.

              2.  Вместе с тем основное содержание нашего подхода к анализу духовности связано не с  народной (низовой) культурой, а с культурой высокой и в силу этого "элитарной". Следует сразу оговорить, что противоречие между ними - основная движущая сила развития культуры, поэтому автор не использует (или почти не использует) оценочных критериев, какая из них лучше. Каждая хороша в свое время и в своем месте.

           «Метод» с греческого языка переводится как некий «путь познания и постижения истины». Он есть - способ изучения сущности предметов и явлений. Надо только отчетливо видеть его связь с изучаемой сущностью. Не случайно среди ученых все чаще раздаются голоса, что метод исследования творит и сам объект исследования, что верно, по крайней мере, в модельном плане науки.

            3.   Главное качество духовности - острое чувство собственного 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.

            Внешне 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 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». (3, 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 «Правила 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   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. 
              4. Основные элементы духовности:

                -  творческий дар как начало диалога с Богом;

                -  способность к просветлению и предсказаниям;

                -  «голографическое видение» мира;

                - невозможность оправдания собственного безнравственного поведения;

                - культурное начало и соборность духовности;

                - духовная свобода как сочетание «универсального и локального оптимумов исторической эффективности»;

                -      любовь к Природе;

                -      уникальность духовной миссии, неразрывная связь сущности духовных Истин с их носителями;
                -       трансцендентная ориентация творческой духовности ;

                -      творческая активность;

                -       смирение, отсутствие гордыни;

   а) творческий дар как начало диалога с Богом;

            Уже упоминалось, что наряду с ощущением собственной греховности, творческое начало является важнейшей особенностью духовной составляющей личности. Духовный человек начинается со способности к  реализации  творческого потенциала, лучшим способом которого является творчество, научное, художественное, прикладное. Творчество при этом воспринимается духовным человеком не как свое личное качество, а как передача ему некоторых возможностей Бога. Он как бы не сам творит, а слышит то что ему диктует Бог, и это воспроизводит в собственном творчестве,    выступая как «руки Бога» Любящему Богу необходим «объект» для излияния своей любви. Таким «объектом», естественно, может быть только духовный человек. Духовность, таким образом, выступает инструментом «спасения на Небесах». И «грех» духовности не страшен. Пока человек творит, созидание (в том числе и исправление) мира не завершено. Поскольку человек - «руки Бога», не завершился еще_и «Восьмой день Творения».  Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по его совершенствованию и  его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку « творческому и духовному», не грешнику. Полный   безверия человек, по сути дела, присягает Сатане и работает не на «устроение» мира, а на его конечное разрушение. В духовном процессе не может быть нейтральности, в этом  смысле верна советская присказка: «Сердца не занятые нами, сейчас же занимает враг».
             Процесс пробуждения в человеке поэтического дара хорошо описан у Пушкина в отрывке «Осень»:
             «И забываю мир - и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем,

             И просыпается поэзия во мне: душа стесняется лирическим волненьем,

             Трепещет и звучит и ищет, как во сне, излиться, наконец, свободным проявленьем, -

             И тут ко мне идет незримый рой гостей, знакомцы давние, плоды мечты моей.

             И мысли в голове волнуются в отваге, и рифмы легкие навстречу им бегут,

             И пальцы просятся к перу, перо к бумаге, минута - и стихи свободно потекут.

             Так дремлет недвижим корабль в недвижной влаге,

             Но,  чу! - матросы вдруг кидаются, ползут вверх, вниз - и паруса надулись, ветра полны,

             Громада двинулась и рассекает волны. Плывет. Куда ж нам плыть?»

              Поэт на наш взгляд уловил в финале стиха важнейшую особенность духовности - наличие  сомнений «Куда ж нам плыть?» - важнейший вопрос, который задает себе каждый творец в любой  момент своего творчества.. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно ведет свой корабль, подчиняясь только творческому дару, который поэт называет «шестым чувством», как  Николай Гумилев в одноименном стихотворении «Шестое чувство»:
              Так некогда в разросшихся хвощах хрипела от сознания бессилья

              Тварь скользкая, почуяв на плечах еще не развернувшиеся крылья...

              «Так век за веком. Скоро ли, Господь? Под скальпелем природы и искусства

              Хрипит наш дух, изнемогает плоть, рождая орган для «шестого чувства».

              Поэт сравнивает обретение этого дара с принципиальной революции в жизни животного: от 
  ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия  с подобным отношением,
  является аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика

  реалий только Духа!        Высокая духовность ориентирует творца на «служение». Но реалии жизни толкают  его не в   объятия Бога, в руки Сатаны, к Мамоне или под крылышко другого временного правителя. «Служить бы

рад, прислуживаться тошно!» - восклицает Чацкий в комедии «Горе от ума». Божественное начало требует от человека «службы», а не «прислужничества». Любых мелких идолов устроит и последнее. В особенности в сфере «массовой культуры».

                                      б) способность к просветлению и предсказаниям:
            Высшая планка духовности - это просветление и обретение пророческого дара. Именно этими качествами обладали все русские святые и преподобные. Последнее слово образовано от «подобности Богу»; "«преподобный», просветляясь,  становится пророком и провидцем, способным действенно помогать людям.

                     Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

            «Меня, во мраке и в 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».

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказании многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков».

            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья -своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой,

             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

            Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

             И всюду звук, и всюду свет, и всем мирам одно начало,

             И ничего в природе нет, что бы Любовью не дышало».

             В высшей степени это относится именно к духовным процессам. Помочь людям духовный  человек может только, опираясь на свою ничем неограниченную любовь к ним. Он действует в струе, уже  данной нам от Иисуса Христа.

                      в) голографическое видение мира;

             Ярким качеством современной духовности является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания даже не в трехмерном, а, скорей всего, в четырехмерном   пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.

             Голографическое видение всегда носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами в Солнечной Системе и с  ходом её движения вокруг центрального ядра нашей Галактики, увидеть все связи с Богом. Голографический взгляд  объединяет нас со всей Вселенной.
             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не  срабатывает, а более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь на  интуицию, а зачастую и на предвидение. Идея «всеобщей связи всего со всем» не  ложится в простой научный  подход современного человека, но близка сердечности его творческой амплитуде деятельности. 
             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным». Об этом мы еще будем говорить подробнее.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайтом», работает художественный талант, материализующий диктовку Бога. Но работают они  только на фоне «веры», безверие не приводит к духовным результатам!

            Характерен в этом отношении отрывок из раннего стихотворения Пушкина с одноименным названием – «Безверие»:

             И потому отпадший веры сын уж видит с ужасом, что в свете он один,

            И мощная рука к нему с дарами мира не простирается из-за пределов мира...

            Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

            Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».

            «Ум» по причине своей рациональной ущербности способен искать, но находит (или не находит) только «сердце»,  ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности и только ему дано находить  Эту способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной». 

Сама идея голографического восприятия сознания возникла в результате поисков современной квантовой физики, в частности, работ американского физика Дэвида Бома о «Холодинамике Вселенной». (См об этом № 15).

Д.Бом воспринимает мир как непрерывную цепь  скрытых голографических паттернов, разворачивающихся  в материальной Вселенной, благодаря работе нашего сознания. Скрытые (имплицитные)  образы невидимой  Вселенной, материализующиеся в видимом (эксплицитном) мире, дают возможность каждому из нас ощутить свою неразрывную целостность со всем миром, когда пылинка в нашем кармане с помощью нашей памяти  может показать нам   целую вселенную. Причем именно наше сознание выступает таким «проявителем» имплицитного в эксплицитное.

                                       «Случайно на ноже карманном найдешь пылинку дальних стран,

                                        И мир опять предстанет странным, закутанным в цветной туман». (Гумилев Н.С.)
Конечно, сознание работает не автономно, ибо в этой концепции всякая локальность теряет смысл,  и мы и мир вокруг – пространство «нелокальностей», связанное друг с другом прочными нитями голографической целостности. 


Наша концепция  Духовной инновации хорошо укладывается в эту голографическую парадигму. Речь в ней идет не просто о связях, а об их качестве:

- мифологическом, основанном на доминанте Природы в сознании человека;

- нормативном,  содержащем внутри  религиозную  парадигму божественных законов;

- фактологическом, опирающемся на научный способ экспликации мира;

- духовно-инновационном, воссоздающем именно голографический способ взаимосвязи человека и мира.

             г) возможность оправдания собственного безнравственного поведения:
            Подобная возможность - постоянный спутник современного человека. Любое свое падение  - мелкое или крупное мы сначала стремимся оправдать в своих ли глазах или в глазах других людей.  Такое желание как первобытный инстинкт,   совершенно не свойственно   духовному человеку,  ощущающему себя, прежде всего, «великим грешником»,    жертвой бытовой неустроенности жизни.
            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая. Носителем этой составляющей в человеке выступает Совесть. 
            Речь идет не о самом факте падения, для многих он может быть вообще не характерец  речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей. Именно про их  отсутствие в случае духовности ведется речь. К сожалению,  грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые,  стремятся  выйти  из подобной  ситуации, мы уже говорили на примере Серафима Саровского.  Но одно дело грех, а совсем другое – покаяние за него.   Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для  современного человека -  вполне  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

                             д) культурное начало и «соборность» духовности:
                С чем чаще всего путают наивные люди духовность, так именно с «культурностью».  Конечно, это пересекающиеся понятия, но культурный уровень - отнюдь не гарантия духовности,  иначе зачем было Христу призывать нас «быть, как дети!»  Они  образцом «высокой культуры» бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в полной мере.  Возможно,  слабы они на уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и  её собственных табу.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных природных, а возможно даже «генетических данных». О духовном  обучении Христа мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков о его пребывании в  школах Индии и даже Египта.

                  Нам придется отвергнуть подобную информацию, по причине её неадекватности или   необоснованности. Что вернее из двух   противоположных  утверждений: Культура - часть  ДУХОВНОСТИ  или Духовность - часть КУЛЬТУРЫ? Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого сечения» регулируемого функциональной необходимостью, если  речь идет о спокойном течении  истории:  культурная доминанта  в жизни преобладает, в бифуркационные периоды  «одеяло, "перетягивыает на себя» духовность В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. К этому вопросу мы еще не раз  вернемся, когда на примере предстоящей глобальной экокатастрофы постараемся более подробно  объяснить  феномен обмена в дальнейшем,
              Важным аспектом духовности является также «соборность».  В трактовке специфики отечественной духовности «Соборность»  всегда была объектом   критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на так называемую  «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо понимать, что в Православии «соборность» органично включает и автономность духовной личности, и её право на свободу и духовное творчество. Причем не только право, но и обязанность. К этому мы ещё вернемся.

             В России широкими воротами в духовность всегда было постоянное посещение храмов, так называемое, «оцерковление». Оно включает крещение, приобщение к церковной обрядности, исполнение всех заповедей Церкви, постоянные исповеди и причащения, соборование после смерти и следование другим' необходимым обрядам.

             Приобщение к духовности, минуя Церковь, в России совершенно невозможно. Православие  в России - приходское, «соборное явление». Однако, Церковь всегда намекала о существовании, наряду с широким, «узкого пути» в Богу. Этим узким путем является индивидуальное самосовершенствование, постоянное стремление к внутреннему диалогу с Богом, диалогу, по определению не способному стать  коллективным. Именно этот, казалось бы «узкий путь» монахов, святых и праведников, имеет все шансы стать в будущем «широким путем» в православную духовность.

            Таким образом, духовность - бинарная система, где широкий церковный путь с необходимостью сочетается с «узким путем» - собственным совершенствованием на пути к Богу. Выбор их сочетаемости функционально определен, но должен строиться по правилу золотого сечения, где на раннем пути приобщения к духовности доминирует «широкий путь», а на поздних этапах духовного становления - «путь узкий», но в любом случае речь идет об их целостности в единстве.

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай -духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (12, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

     е) духовная свобода:  обмен универсальных    и локальных оптимумов  человеческой эффективности;

             Важнейшей составной частью индивидуальной духовности является для человека чувство  свободы. Но какое? Какая свобода может быть у иноков в монастыре? - Весьма ограниченная, но вряд  ли кто-то будет возражать, что духовных людей среди них немало.

             На наш взгляд, составной частью духовности является свобода  в гегелевском понимании, как «духовно осознанная  необходимость». Поступая в соответствии со своими убеждениями, я действую для себя наиболее  свободно. Духовную свободу надо понимать как правильное сочетание «универсального и локального  оптимумов человеческой эффективности».

             Универсальный оптимум эффективности - это развитие в соответствии с божественными  законами Бытия, это способность находиться в диалоге с Богом и прислушиваться к его ограничениям и  запретам. «Локальный оптимум - это развитие в соответствии с государственной необходимостью и  ситуационно возможными для тебя в данный момент ресурсами для развития».

             Ясно, что верующий человек стремится развиваться, ориентируясь на универсальный  оптимум эффективности, а реальная социальная система, в том числе и любая корпоративная  духовность, - в соответствии со вторым.

             Однако системный подход учит нас, что никакая система не может быть устойчивой, если  она оптимизируется по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых для данной ситуации.

             Точно также дело обстоит и со свободой. Идеальная абсолютная свобода (анархия)  функционально неустойчива, и не имеет шансов на длительное существование во времени. «Подлинная  свобода», которая и является, по сути, краеугольным камнем духовности, может выжить лишь в условиях  сочетания обоих оптимумов человеческой эффективности. Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

             « Иная, лучшая потребна мне свобода: зависеть от царя, зависеть от народа -

             Не все ли нам равно? Бог с ними. Никому отчета не давать, себе лишь самому

             Служить и угождать; для власти, для ливреи не гнуть ни совести, ни помыслов, ни шеи:

             По прихоти своей скитаться здесь и там, дивясь божественной природы красотам,

             И пред созданьями искусств и вдохновенья трепеща радостно в восторгах умиленья.

             Вот счастье! Вот права...

                   Единство локального критерия («зависеть от царя») с универсальным («зависеть от народа») не устраивают поэта, принимающего для себя лишь третий вариант их единства («зависеть от самого себя»). И тут нет противоречия, ибо реальная жизнь ставила поэта перед необходимостью в каких-то вопросах зависеть от царя, в каких - то от народа, но доминантой служили его личные интересы, когда их можно было допустить, не противореча первым двум критериям. В жизни так всегда и бывает.

                        ж) любовь к природе как часть духовности:
             Часто именно природа является условием открытия в душе Бога, именно её гармония и совершенство.

                          Прекрасно эту мысль выразил Михаил Лермонтов:

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

             И прячется в саду малиновая слива под тенью сладостной зеленого листка; 
             Когда росой обрызганный душистой, румяным вечером иль в утра час златой,  
             Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой;

             Когда студеный ключ играет по оврагу и, погружая мысль в какой-то смутный сон,

             Лепечет мне таинственную сагу про мирный край, откуда мчится он, -

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

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

             Российская пейзажная поэзия на две трети является иллюстрацией этого тезиса. Гармония  и совершенство природы говорят поэтам о гармонии и совершенстве её Создателя, убеждают в его  наличии и красоте. Удивительное совершенство природы, её баланс и равновесие вступают в пандан с  гармонией и совершенством духовности человека, основанной на вере в Бога. Напротив загрязнение  природы опирается на безверии, на неспособности любить и защищать природу от нас же самих.

             Природа - сфинкс. И тем она верней своим искусом губит человека,

             Что, может статься, никакой от века загадки нет и не было у ней.

             Эти философские строчки Ф. Тютчева сейчас в преддверии глобальной экокатастрофы  получают новую, вряд ли предусмотренную поэтом интерпретацию: природа ныне тем верней губит нас,  чем слабее мы осознали её доминирующую сущность - божественное присутствие в ней, что для  Тютчева никакой загадкой никогда и не являлось.
             Духовность необходима нам сейчас не для выживания природы: она-то выживет, даже  стряхнув нас со своего тела, как надоевшую вошь; духовность необходима нам самим, чтобы понять  сущность происходящих в последнее время на этой планете процессов.

             Пока мы этого не поймем и не сумеем разгадать загадку «сфинкса природы» - механизм  гармонической взаимосвязи всех процессов на планете, шансов на наше выживание в предстоящей  катастрофе у нас просто нет!                                                             
             О взаимосвязи экологии и духовности точно высказалась богослов и философ Т.М.  Горичева: «Экологическая проблема - это общая проблема духовности, иерархии ценностей, которую  мы забыли. Проблема экологии вписывается в круг проблемы духовной иерархии и проблемы личности.  Православие, православная догматика и православный духовный опыт полностью решают  «экологическую проблему» (10, 16-168)

              Это не значит, что Православие способно остановить загрязнение окружающей среды, но  это значит, что человек, обладающий православным сознанием, способен противопоставить этому  загрязнению собственную любовь к природе и органическую неспособность нанести ей какой-то вред.

       з) уникальность духовной миссии, неразрывная связь духовных Истин с их носителями:
             В свете предыдущей истины встаёт еще одна важнейшая особенность духовности -уникальность духовной миссии каждого носителя духовности, тесная связь изрекаемых им истин с личностью самого носителя.

            Судьба пророка в России всегда - страдание, немногим святым повезло с прижизненным признанием их особой духовной миссии на земле, чаще было так, как писал об этом Михаил Лермонтов:

             « 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 близкие мои бросали бешено каменья.

             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!»

             Поэт написал это стихотворение «Пророк» на основе своего личного опыта, но какое огромное количество великих художников слова, кисти или музыки прошло через прижизненное непризнание их заслуг и последующее безмерное восхваление творческих достоинств после смерти!

             В этом процессе есть своя тайна. Зачастую духовный творец, для которого характерно смирение и отсутствие гордыни, и сам не стремится к славе. Далеко не все способны «Истину царям с улыбкой говорить», чаще за такую правду лишают головы. О смирении мы еще поговорим.

             Непонимание и издёвка толпы - это еще не самое страшное, страшнее, когда ты, будучи великим писателем или поэтом, гибнешь на костре, как Аввакум, или в застенке, как Мандельштам, или,  когда твоё убийство выдают за самоубийство, как в случае с Есениным.

             «Беда стране, где раб и льстец одни приближены к престолу,

             А небом избранный певец молчит, потупя очи долу», - писал мудрец Пушкин.

             В любом случае, духовная миссия великого творца сопряжена с одиночеством, уже  намеченном Лермонтовым в своем «Пророке». Эту же мысль выразил и Борис Пастернак в  стихотворении «Гамлет»:

             «Гул затих. Я вышел на подмостки, прислонясь к дверному косяку,

             Я ловлю в далеком отголоске, что случится на моем веку?

             На меня наставлен сумрак ночи тысячью биноклей на оси...

             Если только можно, авва отче, чашу эту мимо пронеси!

             Я люблю твой замысел упрямый и играть согласен эту роль,

             А сейчас идет другая драма, и на этот раз, - меня уволь!

             Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути.

             Я один, все тонет в фарисействе... Жизнь прожить - не поле перейти».

             Даже понимая, что духовный стиль поведения ведет его владельца на эшафот, он не  может предать свою духовность, не способен прекратить действовать в подобном духе. «Я не  отрекаюсь ни от живых, ни от мертвых!» - сказал Мандельштам в ситуации, когда за такие слова сажали  за решетку. И он это прекрасно знал.

                       и) трансцендентная ориентация творческой духовности;

              В полном соответствии со своей сущностью духовность направлена одним  основополагающим вектором в Космос, на связь и диалог с Богом, другим - на помощь окружающим людям. В её основе всегда находится некая тайна, творчество - это всегда «чудотворство». Сущность этой тайны - помощь духовным творцам со стороны Высших сил. Интуитивно эту помощь каждый творец прекрасно ощущает, пусть она не выражается в материальных благах и в счастье внешней жизни.

             «О, вещая душа моя, о, сердце, полное тревоги,

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

             Так, ты_- жилица двух миров, ивой день - болезненный и страстный.

             Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

             Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

             Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть.

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

             « И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

             Всё, всё услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды и камня мертвый крик.

             И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,

             И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес».»

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

             «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

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

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

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

                                     (Из стихотворения «Читайте, деревья, стихи Гесиода»)

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

             «О, я недаром в этом мире жил! И сладко мне стремиться из потемок,

             Чтоб взяв меня в ладонь, ты, дальний мой потомок, доделал то, что я не довершил»...

                                              (Из стихотворения « Завещание»)

                   Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

             «Когда вдали угаснет свет дневной, и в черной мгле, склоняющейся к хатам,

             Все небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом, -

             В который раз томит меня мечта, что где-то там, в другом углу Вселенной,

             Такой же сад , и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной.

             И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,

             Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земно»)

             Трансцендентная ориентация духовности - то самое, в чем наиболее трудно разобраться современному  рационалистическому  сознанию,  зачастую  лишенному  системного  подхода, гармонизирующего противоположности в единой системе, зависящей от функции самой системы. Но для русского творческого сознания она наиболее привычна. Вот, например, у Ивана Бунина есть такой стих:

             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.

                                                    (И.Бунин "За все Тебя...")

             В ориентации духовности на трансцендентность, которую в определенном смысле можно свести к традиционной религиозности есть своё противоречие, в особенности характерное для российского народа.

             Об этом пишет Н.О.Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской религиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания»(9, 17-18)

            Её же анализировал С.Н.Булгаков, показавший, что страстная жажда осуществления Царства Божия на земле без Бога и следовательно без абсолютного добра ведет к замене идеи Богочеловека (Христа) человекобожием, а вслед за этим и к бестиализации человека, или, точнее, я сказал бы, к осатанению человека, встречающемуся в СССР ( 9, 18)

            Русские купились на марксизм именно по той причине, что построение коммунизма казалось им созданием Царства Божия на земле, к которому они по причине своей исконной религиозности всегда стремились. Но Булгаков прав, строительство Царства Божия без Бога всегда оборачивается созданием того или иного вида тоталитарного режима, ведущего к осатанению народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России?

             Но это, так сказать, социальный план русской религиозности, ориентированной на трансцендентность, у нее есть и свой асоциальный - мистический план, о котором также стоит поговорить.

            Наиболее ясно о нем выразился профессор МДА А.И.Осипов, рассуждая, правда, о соотношении мистицизма и науки, но «мистицизм и духовность» соотносятся в том же ряду: «Не менее опасно обращение науки к мистицизму, поскольку это не только не расширит границ её познания, но и неминуемо приведет к тяжелейшим последствиям для человечества. Мистика, увлекая человека на путь незаконного (Ин. 10,1) проникновения в мир духовный и утверждая так называемую «свободу» (фактически произвол) в духовной жизни, тем самым разрушает самые основы человеческой жизни. Этим она принципиально отлична от положительной религии, от Православия с его строгими законами аскетики.

            Мистик познает не Бога,   потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом» (14, 198).

                              к) творческая активность духовности:
            Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:

             «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.

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

              Поэт прекрасно формулирует суть творческой активности: «Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья». Ему вторит и Николай Заболоцкий:

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

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

                     Гони её от дома к дому, тащи с этапа на этап,

                     По пустырю, по бурелому, через сугроб, через ухаб!

                     Не разрешай ей спать в постели при свете утренней звезды,

                     Держи лентяйку в черном теле и не спускай с неё узды!

                     Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

                     Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

                     А ты хватай её за плечи, учи и мучай дотемна,

                     Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

                     Она - рабыня и царица, она - работница и дочь,

                     Она обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

            Активность - суть нашего творческого потенциала, что стоит он без постоянных накоплений, без переживания боли мира и осмысления путей её ослабления? Творческая активность -характеристика духовного человека, помноженная на постоянное стремление к собственному духовному самосовершенствованию.

           Однако и в активности есть своя хитрость. «Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет истина?» - гласит пословица. Если мы непрерывно работаем, когда мы размышляем? Духовность - это не только «выдача на гора» результатов творческого труда, это «выдача качественных результатов», кои без отдыха и долгих размышлений физически невозможны.

                                       л) смирение, отсутствие гордыни:
             Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности - смирении и отсутствии у духовного человека гордыни.

             Смирение - характерная черта всех русских святых и праведников. Особенно оно было присуще двум самым знаменитым русским святым - Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

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

             Позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех.

             Нет,  надо жить без самозванства, так жить, чтобы в конце концов

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

             И надо оставлять пробелы в судьбе, а не среди бумаг,

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

             И окунаться в неизвестность, и прятать в ней свои шаги,

             Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.
             Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

             Но пораженье от победы ты сам не должен отличать,

             А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

             И быть живым, живым и только, живым и только, - до конца!»

               Конечно, строгое следование указанному правилу, наверно, не возможно, ибо «правило  смирения» трудно реализовать при требовании: «не отступаться от лица», а жизнь без гордыни - с  желанием «в конце концов, привлечь к себе любовь пространства»...

             Но духовность - диалектический процесс: смирение вполне сочетается с «сопротивлением  злу силою». Смирение, как и все на свете, должно быть ситуационно уместно, а твое духовное начало  подскажет тебе границы его употребления. Главное, - не употреблять его во зло.

             Гордыня - камень преткновения современных деятелей культуры. Весь «институт звезд» - это ужасное и бездуховное нарушение требований об отказе от гордыни.

             Современная массовая культура - антидуховна по самой своей сути, в особенности это  проявляется в повсеместном   игнорировании деятелями массовой культуры такого качества, как  «смирение». Примеров «смиренных деятелей массовой культуры», может быть, не существует вообще.  Однако основная «печаль массовой культуры» не столько в её гордыне, сколько в безнравственности и  полном игнорировании её звездами  духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствии для  самой .культуры и человечества в целом, ибо весь ход нашего витка культуры постоянно приближает  нас к полному нравственному распаду и глобальной катастрофе планеты.

             Спасти массовую культуру может какое-то грандиозное потрясение, ибо «клин выбивается  только клином».

                   5. ДУХОВНОСТЬ И ГЛОБАЛЬНАЯ ПЛАНЕТАРНАЯ КАТАСТРОФА

             В предыдущем разделе мы подняли тему взаимосвязи духовности  с предстоящей  глобальной катастрофой. Возможно, вопрос о кризисе духовности - ключевая проблема грядущей  катастрофы, а высокая духовность - единственное условие её смягчения.

             Вместе с тем сама катастрофа - механизм общего просветления, ибо «пока гром не грянет,  наш мужик не перекрестится». Печальный, конечно, факт, свидетельствующий о невысоком духовном  уровне нашего развития.

              Молодость сознания, в конце концов, не самое страшное, страшнее, что эти игрушки с  балансированием на грани пропасти опасны и могут плохо для человечества кончиться. Нельзя не  отметить, что нас об этом не предупреждали. Даже у Пушкина есть соответствующее предупреждение в  стихотворении «Странник»:

            «О горе, горе нам! Вы, дети, ты, жена! - сказал я, - ведайте: моя душа полна

            Тоской и ужасом; мучительное бремя тягчит меня. Идет! Уж близко время:

            Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу вдруг будет обращен,

            И мы погибнем все, коль не успеем вскоре обресть убежище; а где? - о горе, горе!»

            Естественно, что все близкие героя никак не реагируют на подобное предупреждение, сочтя предсказателя за сумасшедшего. Не так ли поступает весь современный мир? Недавно мне попался на глаза сборник западных фантастических рассказов о грозящей катастрофе, выпущенный издательством «МИР» еще в 1983, созданных авторами, естественно, много ранее. (4,1)

            Мир всё давно знает о своей кончине, но внять предупреждениям не торопится, такова наша бездуховная психология: «авось пронесет!» На сей раз не пронесет, ибо все параметры катастрофы только усугубляются временем. Насколько у природы хватит ресурсов для  реадаптации к проходящим изменениям? - большой вопрос! Во всяком случае, счет времени ведется уже не на столетия, а на годы. 
         На глубинную связь нашей духовной  мизерабельности с экологическим состоянием природы указал Игорь Николаевич Яницкий. С его точки зрения, «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (5, 67)

               Человек вовсе не «венец природы», он занимает определенную только ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни , как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, высокая степень адаптация к наступающим  изменениям, предельно высокая энергетическая насыщенность и многое другое».
            Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы: «Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения большого метеорита» многократного    повышения температуры, сопровождающееся Потопами, глобальными пожарами разного рода цунами и т.д. Способность планеты к реадаптации очень велика, но, естественно, не безгранична. Безграничны ресурсы только Господа  Бога!
            Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с нами, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

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

             Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания. Кстати, это еще один повод выпасть нам из нашей антропоцентристской гордыни. Из подобной смены духовных установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

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

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

             3. Человек должен понять, что он не может себе в условиях подготовки к глобальной  экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, гордыню, отказ от диалога с Природой .

             4. Он должен понять компромиссы, которые ему в течении миллионов лет навязывает  Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в  чем-то были много мудрее нас. По крайней мере, в духовном плане, так уж точно!

            5. В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков», знание своего родословного дерева.

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

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

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

            Правила при этом будут такие:

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

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

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

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

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

            6. Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают скрытой энергетикой. Таких высокоэнергетических мест довольно много на земле, храмы или скиты стоят, чаще всего, именно в таких местах.

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

             8. Надо приучать себя избегать «мата», ибо матерные слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни  или какой других неприятностей,    мат – это открытая «бесовщина», которую  верующий  человек должен всеми силами избегать!                                          
             Под запретом также  находятся неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода безумств и  прочих неразумных вещей, типа «наркотиков».

                         6. НЕВЫРАЗИМОСТЬ ДУХОВНОСТИ В СЛОВАХ:

             Еще одним фактором непонимания наукой феномена духовности является «невыразимость  духовности в словах», В средневековом Православии сильные позиции имело течение «исихазм»,  представители которого общались с Богом только посредством молчания и длительной аскезы.  Православные требования к духовному становлению изложены в учении, которое так и именуется  «аскетика».

             На невозможность описать духовную ситуацию словами обратил внимание профессор Б.И.  Искаков, комментируя факты временного пребывания человека в состоянии «комы», близкое к смерти:  «При изложении обстоятельств «околосмертного опыта», прежде всего, возникает серьёзный языковой  барьер, так как свидетели не могут опереться на привычные для нас понятия и образы. События,  происходившие с людьми в околосмертном состоянии, находятся вне досягаемости нашего опыта.  Поэтому следует ожидать и языковых трудностей в попытке описания этих событий. Люди, о которых  идет речь, говоря о пережитом, не могут выразить его словами: «Нет слов, которыми можно выразить,  то, что я хотела бы рассказать» или «нет прилагательных, превосходных степеней, которыми можно  было бы описать пережитое» (13, 7)

             Хотя в религиозной литературе время от времени появляются сюжеты о «голосах,  вещающих нам с Неба», на деле  Бог общается  с нами помимо слов. Являясь «волновой структурой», Он и  общение переносит на энергоинформационный уровень, который мы   воспринимаем  целостно,  целокупно и эмоционально, а только потом переводим обретенные духовно  смыслы в привычный для себя  вербальный план.

            Механизмом общения с   Богом (в том числе и с   ангелами) выступает энергоинформационный резонанс нашего сознания с энергоинформационными структурами Небесного уровня. К различным сторонам существования невербального общения, доказанного наукой, относятся:

                        Инсайт;

                        Просветление;

                        Измененные состояния сознания;

                        Ясновидение;

                        Прозорливость и т.д.

              Значения слов, которые мы используем в быту, не стоят на месте, а постепенно их прежние Божественные смыслы девальвируются, десакрализируются, и мы получаем то, что отмечено у Николая Гумилева в стихотворении «Слово»:

                     «Но забыли мы, что осиянно только Слово средь людских тревог,

                      И в «Евангелии от Иоанна» сказано, что это Слово - Бог.

                      Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

                      И, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова.

             Вместе с тем, следует рассмотреть «вербальность - невербальность» как духовную систему, которая, в соответствии с нашей методикой, приводит нас к пониманию функциональной многозначности духовного общения. С Богом мы общаемся на Божественном языке (в России - на церковно-славянском) а в быту - на бытовом языке, давно потерявшем всякий сакральный смысл.

             Истина, однако, не на полюсах, а в «золотой середине». Наиболее семиотически богатый язык, обладающий многозначной символикой, позволяющей изрекать глубинные по смыслу истины, - это язык поэтический, вибрирующий между молчанием « святых гениев» и многословием профанов.

             Эта мысль уже была изречено в поэзии тем же Ник. Ст. Гумилевым:

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

             Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

             Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

             Высокое косноязычье тебе даруется, поэт».

              Идеалом поэзии выступает у Гумилева именно «высокое косноязычье» - метафорический  образ поэтического языка, умеющего включить и невразумительные речи ребенка, и космологические  доктрины современной физики. «Высокое косноязычье» свойственно и тем и другим.

             Поэзии оно тоже в высшей степени свойственно, если обратиться к Велемиру Хлебникову,  или к тому же Н.С. Гумилеву, например, к его стиху «Заблудившийся трамвай». Полная интерпретация  высочайшей метафорической концентрации образов этого стиха вряд ли вообще возможна, учитывая,  что и сам «трамвай»  у Гумилева «путешествует по загробному миру».

             Поэзия ныне все чаще обращается к инновационному сознанию, получившему в статьях  разных авторов различные названия: «космического», «ноосферного», или «сознания эпохи Водолея» и  т.д. Мы склонны называть его «духовно-инновационным».

             Только поэзия способна выразить духовную космичность мироощущения современного  человека. Проиллюстрируем эту мысль стихотворением Э.М.Рильке «За книгой» в переводе  Б.Л.Пастернака:

              Я зачитался. Я читал давно, с тех пор, как дождь пошел хлестать в окно.

             Весь с головою в чтение уйдя, не слышал я дождя.

             Я вглядывался в строки, как в морщины задумчивости, и часы подряд

             Стояло время или шло назад. Как вдруг я вижу - краскою карминной

             В них набрано: закат, закат, закат.

             Как нитки ожерелья строки рвутся и буквы катятся, куда хотят.

             Я знаю, солнце, покидая сад, должно еще раз было оглянуться

             Из-за охваченных огнем оград. А вот, как будто, ночь, по всем приметам, 
              Деревья жмутся по краям дорог, а люди собираются в кружок 
              И  тихо рассуждают, каждый слог дороже золота, ценя при этом.

             И если я от книги подыму глаза и за окно уставлюсь взглядом,

             Как будет близко все, как станет рядом, сродни и впору сердцу моему!

             Но надо глубже вжиться в полутьму и глаз приноровить к ночным громадам.

             И я увижу, что земле мала околица, она переросла себя и стала шире небосвода,

             А крайняя звезда в конце села - как свет в последнем домике прихода.

         Мир этого стихотворения - особый космический мир, в котором происходит глубокая концентрация поэтических событий:

     - рассказчик так сосредоточился   на чтении, что не замечает за окном проливного дождя,

     -  закат в тексте вдруг неожиданно соединяется с «покидающим сад солнцем из-за охваченных огнем оград»;

     -  с наступлением ночи люди собираются в кружок и тихо рассуждают, ценя каждый слог «дороже золота»;

     -  мир, воспетый в читаемой книге, становится для рассказчика также близок, как и тот мир, который открывается его глазам за окном, если только вжиться в его полутьму и приноровить глаз к ночным громадам;

     - при этом все миры - и тот, и этот, приобретают космический масштаб, в котором крайняя звезда равнозначна свету в последнем домике прихода.

            Этот пересказ отнюдь не компенсирует самого поэтического текста, особая мелодичность которого близка необыкновенной красоте и совершенству мира, описанного в стихах.

             «Космическое дыхание» этого мира проявляется не с помощью слов, а как бы между ними в метафорической концентрации оттенков и нюансов глубинного смысла строк, возникающего из пересечений огромного количества метафор, в нем заложенных.

             В заключении этого раздела хотелось бы привести великолепное стихотворение

             Ф. Тютчева « Cilantium», что означает «Молчание»:

                        Молчи, скрывайся и таи и чувства, и мечты свои, -

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

                        Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими и молчи!

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

                        Поймет ли он, чем ты живешь? Мысль изреченная есть ложь.

                        Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими - и молчи!

                        Лишь жить в самом себе умей, - есть целый мир в душе твоей

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

                        Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      ^

             7    ЗАПАДНЫЙ ИДЕАЛ ДУХОВНОСТИ  НА ПРИМЕРЕ «Заповеди « Р.Киплинга

             Стихотворение английского поэта Редиарда 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 покоен, 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 сонительна 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, разберутся и выгонят.  У Грибанова 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 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 считаясь  с нравственной спецификой 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 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 является  завещанием сыну, который  через несколько лет умер в бою 1915 года  с немцами во Франции, следуя по призывам своего отца. Для Киплинга это было жуткой драмой, от которой он не смог оправиться, ибо чувствовал и свою вину  за  эту смерть.

                       8.   ЗАКОНЫ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ:

             Законы духовного развития носят системный характер, их действие не зависит от границ  использования, будь то индивидуум или некая духовная общность: группа верующих, к примеру.

             1. «Закон «Соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды»;

             2. «Закон Целостности духовного развития»

             3. «Закон Обмена универсальности на эффективность»;

             4. «Закон Двойного подтверждения общего развития»;

             5. «Закон Дополнительности в развитии»;

             6. «Закон Доминантности развития»;

             7. «Закон Направленности развития».

     А. ЗАКОН  СООТВЕТСТВИЯ ВНУТРЕННИХ ИМПУЛЬСОВ СИСТЕМЫ ВЫЗОВАМ ВНЕШНЕЙ СРЕДЫ

             «Духовная система всегда старается развиваться так, чтобы вызовы внешней среды уравновешивались внутренними импульсами самой системы». По сути дела, это закон адаптации и реадаптации системы к внешним раздражителям. Вместе с тем, речь идет не только о равновесии внутренних импульсов внешним вызовам, важнее, что в процессе этой адаптации духовная система накапливает опыт. Так давно замечено, что страдания, которые выпадают на долю личности, её умудряют. На этот случай у русских есть ряд пословиц:

                     -   «во всяком худе не без добра; все на свете к лучшему»;

                     -  «одна беда не надокучит, а надокучит, так проучит»;

                     -  « не узнав горя, не узнаешь и радости»;

                     -  «перестань о том тужить, чему не можешь пособить»;

                     -  «что мучит, то и учит».
Важно отметить тот факт, что действие этого закона  обеспечивает продолжительность жизни системы, вследствие её необычайной устойчивости. Пока она следует этому Порядку, она живет.

                         Б. ЗАКОН ЦЕЛОСТНОСТИ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ

            «Целое всегда больше его составных частей» Это качество системы в науке имеет название «эмерджентности». Вместе с тем целостность духовного развития не противоречит и определенному порядку, направленности этого  развития. Для духовных систем мы вывели закономерность развития, которая предполагает четыре этапа:

                       - мифологический этап;

                       -  нормативный этап;

                       -  фактологический этап;

                       -  духовно-инновационный этап.

             На первом этапе развития импульсы внешней среды доминируют в системе, поскольку из-за молодости ресурсов пока не хватает для уравновешивания всех природных вызовов. Это ситуация характерна для политеистического сознания, обожествляющего различные образы природы.

             На втором этапе система опирается на некие сформулированные извне нормы, принципы и догматы, которые позволяют ей стряхнуть диктат внешней среды и противопоставить ему четкую догматическую основу для развития собственных внутренних импульсов

             Как правило, это догматическая система связана с религией и её канонами. Вместе с тем,  духовно сильный человек может выработать систему охранных мер и на базе оригинальной культуры, имеющей сильное нравственной начало. Правда, исторически такие случаи очень редки, почти во всех известных нам человеческих культурах этические нормативы строились лишь на базе монотеистических религий.

             На третьем этапе духовая личность делает своими («овнутряет») данные религией нравственные нормативы, настолько, что они становятся неотъемлемой её частью. При этом человек может позабыть об их религиозном происхождении, начиная думать, что они - его собственные открытия. В этой ситуации он опирается на другую базовую систему поддержки, представленные культурой или её важнейшей составной частью - наукой.

             Во всех случаях на этом этапе доминирует сама личность её собственные познавательные возможности для открытия механизмов адаптации к вызовам внешней среды. Эти импульсы человек порождает, как ему кажется, только «изнутри себя». Но это иллюзия.

             На четвертом этапе человек убеждается, что его одиночество - иллюзорно и неустойчиво и начинает искать контактов с Высшим Разумом, называемом по привычке Богом. Только в «диалоге с Богом» он обретает подлинное могущество, которое дает ему возможность уравновесить порою самые экстремальные вызовы внешней среды. В особенности наглядно видно это на примере адаптации человека к экстремальным вызовам природы во время катастроф и бифуркаций.

Но почему Целое больше частей? Это напоминает нам квантовую теорию Вселенной Д.Бома, утверждающего, что за каждой отдельной локальностью Вселенной стоит её голографическое Целое, которое поддерживает  устойчивость всех частных локальностей. Сумма  всех частей лишена этого поддерживающего свойства, поэтому она меньше Целого. Возможно,  в Целом скрыты и некоторые другие системные качества, которых нет в сумме частей.

                      В ЗАКОН ОБМЕНА УНИВЕРСАЛЬНОСТИ НА ЭФФЕКТИВНОСТЬ

            Уже говорилось, что «эффективность» - это высокая степень адаптированности системы к конкретным проявлениям внешней среды, а универсальность - способность реагировать на любые проявления, обладая возможностями универсального к ним приспособления.

            В устойчивой, мало меняющейся, ситуации системой востребована именно эффективность, а в бифуркационные моменты, в ситуации экстремумов и революции, возникает нужда в универсальных методах адаптации, ибо обстановка слишком быстро меняется. Бывшие ранее эффективными методы перестают работать; а на открытие новых нужно время, тогда и проявляется  острая нужда  в универсализме.

            Формулировка закона такова: «Духовная система может быть или универсальной или эффективной, быть одновременно той и другой она не может, а вынуждена постоянно обменивать свою универсальность на эффективность»

             В науке   подтверждением этого закона является открытый Гёделем «Принцип неопределенности»: «Любая материальная система может быть или частицей или волной, а той и другой быть не может».

             Не называя ни универсальность, ни эффективность, как раз об этом говорит Давид Самойлов в стихотворении «Другу - стихотворцу», размышляя о смене поэтических поколений:

             «Их надобно признать. И надо потесниться. Пора умерить пыл и прикусить язык.

              Пускай лукавый лавр примерит ученица и, дурней веселя, гарцует ученик.

             Забудь, что знаешь все! Иному поколенью дано себя познать и тратить свои запал.

             А мы уже прошли сквозь белое каленье, теперь пора остыть и обрести закал.

             Теперь пора узнать о тучах и озерах, о рощах, где полно тяжеловесных крон,

             А также о душе, что чует вещий шорох, и ветер для нее - дыхание времен.

             Зато, когда в садах слетает лист кленовый, чей светлый силуэт похож на древний храм,

             В тумане различим волненье жизни новой, движенье кораблей, перемещенье хмар.

             И ночью, обратясь лицом к звездам вселенной, без страха пустоту увидим над собой,

             Где, заполняя слух бессонницы блаженной, шумит, шумит, шумит, шумит морской прибой.

              Поэт называет основные характеристики духовно-инновационного сознания:

                       -  новое открытие природы, похожей на храм;

                       -  вещий шорох души, скрытый  в «дыхании времен»;

                       -  волненье новой жизни;

                       -   отсутствие страха перед смертью;

                       -  контакт с Космосом;

                       - ощущение себя чем-то большим, чем ты сам, частичкой постоянно шумящего морского прибоя.
             Вместе с тем духовно-инновационное сознание - это еще не «мудрость универсальности».  Считать так было бы нарушением «Закона целостности духовного развития». Универсальность - это то  самое единство МИФА, НОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ, которое «больше суммы составных частей».

             Ощущение этой целостности возникает в нас только в особых - экстремальных случаях,  когда необходимо принимать не типичные решения в принципиально новой ситуации. Нас все это еще  только ждет!

             Хотя любая духовная система в ходе развития может находиться или в «универсальном»  или «эффективном» состоянии единственным исключением является развитие системы перед ее  финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход  системы в новое качество.

             Очевидно, этот тезис перед началом Апокалипсиса даст еще нам знать о себе!

             Хотя социально-политическая система в России является лишь частично духовной, она  всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо  чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, оно всегда локально «эффективно».

             Это  говорит лишь о нашей молодости, ибо подросток всегда эффективен, но не  универсален, старик же обычно универсален, но мало эффективен.

             Можно было бы привести множество примеров действия этого закона в культурной практике, но мы приведем один неожиданный пример, связанный с «матом». Мат - это «эффективная лексика», используемая для произведения сильного психологического эффекта, но ни в какой степени «универсальной» она не является

             Человек, обладающий хотя бы зачатками духовного сознания, ругаться матом себе никогда не позволит, в какой бы трудной ситуации он ни оказался. С одной стороны, ему не позволит уровень культуры, а с другой стороны, духовное сознание предполагает наличие веры в Бога, являющейся лучшим противоядием от мата.

             Как показывают исследования американского биофизика Софьи Каплан, мат деформирует «энергетическую ауру» человека, ибо матерные слова есть ни что иное, как другие названия «демонов», в большом количестве вокруг нас обитающих.

             Как только человек произносит эти имена вслух, он призывает демонов в своё энергетическое поле, откуда они охотно качают энергию. Поэтому матерящийся человек так часто и так легко болеет. Демоны по своей сущности всегда являются вампирами,  иначе контактировать с человеком они не приучены.

            Демонические структуры весьма эффективны, но далеки от «универсализма», предполагающего наличие веры в Бога. Не важно, что «и бесы веруют, да трепещут»!» «Закон постоянного обмена «эффективности» на «универсальность» косвенно свидетельствует прежде всего о нашем духовном выборе: ориентируемся мы на Бога или Сатану.

            Постоянное нарушение демоническими структурами наших энергетических полей приводит к вечным болезням и ранней смерти, в конечном итоге. Печально, что мат подрывает энергетические устои и того, кто матерится, и того, кого матерят, кто этот мат слышит. Поэтому почаще призывайте имя Бога и креститесь в такой ситуации.

            Мат - это такая «игрушка», от которой страдают практически все, поэтому так важно искоренять его из русской культуры.

                      Г. ЗАКОН ДВОЙНОГО ПОДТВЕРЖДЕНИЯ РАЗВИТИЯ:

             «При целостном развитии духовной системы последующий этап, как правило, подтверждает предыдущий».

            Характерным примером духовной  преемственности  в рамках индивидуального поэтического развития является стихотворение Н.С. Гумилева: «ПАМЯТЬ»:

           Только змеи сбрасывают кожи, чтоб душа старела и росла

            Мы, увы, со змеями не схожи, мы меняем души, не тела.

            Память, ты рукою великанши жизнь ведешь, как по уздцы коня,

           Ты расскажешь мне о тех, что раньше в этом теле жили до меня.

           Самый первый: некрасив и тонок, полюбивший только сумрак рощ,

           Лист опавший, колдовской ребенок, словом останавливавший дождь.

           Дерево да рыжая собака, - вот кого он взял себе в друзья.

           Память, Память, ты не сыщешь знака, не уверишь мир, что  то был я.

           А второй... любил он ветер с юга, в каждом шуме слышал звоны лир,

           Говорил, что жизнь - его подруга, коврик под его ногами - мир.

           Он совсем не нравится мне, это он хотел стать богом и царем.

           Он повесил вывеску поэта над дверьми в мой молчаливый дом.

           Я люблю избранника свободы, мореплавателя и стрелка.

            Ах, ему так звонко пели воды и завидовали облака.

           Высока была его палатка, мулы были резвы и сильны.

           Как вино, впивал он воздух сладкий белому неведомой страны.

           Память, ты слабее год от году, тот ли это, или кто другой

           Променял веселую свободу на священный, долгожданный бой.

           Знал он муки голода и жажды, сон тревожный, бесконечный путь,

           Но святой Георгий тронул дважды пулею нетронутую грудь.

           Я - угрюмый и упрямый зодчий храма, восстающего во мгле.

           Я возревновал о славе Отчей как на небесах, и на земле.

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

           Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

           И тогда повеет ветер странный и прольется с неба страшный свет,

           Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных планет.

           Предо мной предстанет, мне неведом, путник, скрыв лицо; но все пойму,

           Видя льва, стремящегося следом, и орла, летящего к нему.

           Крикну я, но разве кто поможет, чтоб моя душа не умерла?

           Только змеи сбрасывают кожи. мы меняем души, не тела.

             В этом стихотворении в метафорической форме дан мир, представляющий в преемственной форме все четыре типа духовного сознания. Для большей ясности они напечатаны в этом наборе разными шрифтами:

             - МИФ - полужирным шрифтом;

             - НОРМА - обычным курсивом;

             - ФАКТ - шрифтом с подчеркиванием;

             - ИННОВАЦИЯ - шрифтом, который называется "полужирный курсив".

             Представления поэта о духовно-инновационном сознании довольно четки:

             - сам поэт участник строительства храма, восстающего во мгле;

            - он стремится стать сотворцом Богу, возревновав о Его славе;

             - его сердце будем палимо, пока не будет построен на территории   нашей страны "Новый Иерусалим" - город торжества Православия;

             - тогда прольется с неба "страшный свет";

             - Млечный Путь расцветет "садом ослепительных планет";

            - в заключении перед ними предстанет Иисус Христос.

             Великая поэзия обычно бывает прозорлива и многосмысленна. Мне ничего не мешает проинтерпретировать этот стих Гумилева в прямой перекличке с нашей концепцией динамики духовного сознания. Видение Христа у поэта завершает картину Бытия. Но это не конец, ибо за этим только перемена души, то есть новая трансформация сознания. Гумилев именно в это свято верит. Мы то же.

             В ходе развития духовных систем, которое имеет, как правило, спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс». Закон «двойного подтверждения» действует и тут.

            Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» -в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева. Я уже не говорю о четырех глобальных бифуркациях: татаро-монголах, петровских реформах, советском периоде и предстоящей экокататастрофе.

            События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей.

             Закон «двойного подтверждения» реализуется в ходе развития культуры:

               устный язык подтверждается письменностью;

               устные мифы - письменными памятниками;

               театр подтверждается кинематографом;

               кинематограф - телевидением и видео;

               музыка подтверждается словом (например, в песне и в опере);

               слово подтверждается визуальным образом в том же кино или на телевидении.

              Подобные подтверждения можно найти в биографии любого артиста, когда ему удаётся подтверждать последующими своими работами ожидания, возникшие у людей в удачном начале его творческой карьеры. Однако, это удается только самым талантливым.

            Закон «двойного подтверждения» является универсальным законом духовной культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью устойчивости духовных процессов, которая обеспечивается, в том числе, и с помощью этого закона.

           Исторические события очень часто подтверждаются для усиления своей прочности последующими духовными процессами, играющими стабилизационную для истории роль. Так "(Крещение Руси» Владимиром Святым в дальнейшем нашло духовное подтверждение в факторе  двоеверия» народа, принявшего Православие, но не отвергнувшего и славянское язычество. «Двоеверию» русской нации после Куликовской битвы помогла так  называемая «монастырская колонизация» Руси, осуществленная под руководством Сергия Радонежского. "Бездуховность петровских реформ» компенсировал  «Золотой век русской культуры» в России, - высочайший взлет русского классического искусства в Х1Х веке. 
          Ослаблению бездуховности советского периода помогала культура «Серебряного века». На эти цели была направлена деятельность всей русской эмиграции, адаптировавшей Запад к российской духовности,          Ослаблению последствий предстоящей зкокатастрофы, на наш взгляд,  кроме  Православия,  будет способствовать  стройная концепция Перехода на новое ноосферное состояние общества, изложенная в  трудах Вернадского,  Моисеева и  других отечественных экологов. 
        Ноосфера – это не ветка культуры,  а новое состояние   духовности. Главенствующее Качение Жизни от Духа к Матери демонстрирует вес двойного духовного подтверждения  событий (предварительного или последующего) во всей своей красоте и величии.   В Культуре это качание проявлено в обмене Слова на Смысл. Смысл духовного мира, открытый  поэтическому гению, переведен в слово. Слово подтверждается Жизнью, а Жизнь – Словом.

 То, что ранее  пыталось и не  смогло вполне сказаться в цвете   запахе и других красках своего времени, обретало в стихах  поэтическую вечность, было «вословлено».  Оно наполнялось духом, обретало   необычайно яркое для современников (поскольку было уже понято)  содержание.
            Но и слову  тут был нужен язык вещей. Слово должно исполниться вещью, наполниться ею. Происходит  своеобразное взаимопроникновение: слово идет к вещи, вещь тянется к слову. Имеет место то самое двойное подверждение. Поэт именно «устрояет  встречу вещи и слова». (Не вещь подтверждается  словом,  а слово  вещью). Физическое, как и духовное начала, таким образом, играют фундаментальную роль в  стабильном строе  жизни, они  остановятся  фундаментальным условием выживания человека в кризисной  ситуации. Деятелям культуры  остаётся найти правильные слова, исполненные глубокого нравственного  содержания,  чтобы окончательно понять, что же с нами происходит и чего нам  надо ожидать в будущем.

                                      Д. ЗАКОН ДУХОВНОЙ ДОПОЛНИТЕЛЬНОСТИ:

            Любая духовная система внутри себя никогда не бывает исчерпывающе полна, ибо  не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры.  Для полного описания  системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике («Принцип  дополнительности») Такая универсальная система, как специфика страны может возникнуть только в дополнительности описания из разных наполнений: «географического», «исторического», «социального», «психологического», «политического» , «этнографического» и т.д.

            Но  вклад каждого из._них даёт новое качество системе  описание  системы с новой точки зрения, , новый взгляд на неё, ранее до этого  подхода совершенно не  замечаемый.
              Только полное описание системы с различных точек зрения извне ее дает нам ощущение  полноты и законченности  понимания системы. Но оно не  возможно, ибо полного сбора всех возможных контекстов описания не существует. «Духовная Инновация» противоположна «Мифу», но на выходе развития она дополняет его, ибо крайности сходятся. «Миф»  и «Инновация», к примеру, во многом совершенно противоположны, а главное – разделены временем. Но инновационный этап развития культуры как бы, заново открывает для себя МИФ и видит в нем  множество  адекватных своей  истинной сущности моментов.

             По сути дела маятниковое развитие, системы создает целостность через два хода: один  мах - целостность МИФа и ИННОВАЦИИ, другой - целостность Нормы и Факта.

             На деле целостность духовной системы создается дополнительностью всех четырех  элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации: единство - два маха маятника.

             По сути, то, что мы писали о двойном подтверждении слова и вещи, работает и в принципе дополнительности: слово содержится в вещи, но должно вырваться наружу, выйти за её границы, чтобы автономностью своего существования придать существованию вещи устойчивый статус.

                                               Е. ЗАКОН ДОМИНАНТЫ РАЗВИТИЯ:

            Можно предложить такой вариант формулировки этого закона: «Целостность каждого этапа развития духовной системы определяется доминированием на этом этапе какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных».

            Духовная система стремится к целостности путем выбора на каждом этапе развития доминирующего элемента, всех остальных подчиняющего себе. Почему целое больше его частей? С одной стороны, система включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в  контакты с окружающей средой: Природой, Космосом, другими культурными системами. В них система  глядится, как в зеркало, для познания самой себя.

            С другой стороны все элементы системы существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей увязано с многообразием внешних контактов духовной системы, одно определяет другое.

            Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она предопределена функционально. На каждом этапе развития элементы системы вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента - доминанты.

            Таким образом, этот закон говорит о том, что система не только отвечает за внутренние и внешние импульсы развития, но и вынуждена их постоянно согласовывать между собой для поддержания общей целостности.

Важнейшим следствием доминантности одного элемента в структуре системы  является отклик системы на доминантность – повышение её устойчивости и возможности структуры существовать в различных контекстах внешней среды.
                                       Ж. ЗАКОН НАПРАВЛЕННОСТИ РАЗВИТИЯ:

            Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов - к внутренним. Однако, в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

            Внутреннее воспринимающее духовное сознание в моменты экстремальных событий вдруг выползает на первый план и становится единственной темой для творчества авторов: все об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д.

            Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, о другом и слышать никто ничего не хочет.

            «Выворачивание» в процессе развития системы может сопровождаться нормальной эволюцией. Они способны дополнять друг друга.

            Примером может служить развитие поэзии. На первоначальных стадиях развития поэзия полностью поглощена религией, у человека не возникает желания в другом поэтическом проявлении, кроме как в литургической поэзии, к примеру.

            Однако в какой-то момент внешние контуры поэзии меняются, расширение материала действительности заставляет её изменить религиозному содержанию, поскольку требует подтверждения уже вне религиозных рамок.

            Возникает романтическая поэзия, лирические стихи и другие жанры, хотя религиозная поэзия продолжает существовать параллельно.

            Как правило, такие повороты связаны с моментами «обмирщения», то есть, десакрализации жизни. Возникает необходимость в профессиональных поэтах, способных выразить нечто, не выражаемое на языке традиционных религиозных гимнов.

            Стимулом развития служит сама необходимость выразить в стихах и другие, а не только религиозные, аспекты жизни.

            В начале поэты еще действуют в привычных для себя рамках анонимности, потому что религиозная поэзия, как правило, анонимна, авторы гимнов на своем авторстве не настаивали, постепенно активность перемещается к разнообразию жанровых и стилистических особенностей произведений, а позднее - актуальной становится и сама личность автора.

            Наступает подлинный расцвет поэзии, когда нас не просто интересуют стихи, а стихи именно того автора, без творчества которого мы уже жить не можем.

            Духовное поэтическое сознание, воздействующее на сознание читателя, - это самая внутренняя часть системы, которая активизируется в последний момент. Такая активизация связана с появлением особого рода «потребителей поэзии», которые становятся как соучастниками творческого процесса стихотворца, для чего он подбирает и соответствующие поэтические средства и материал. В частности, он переходит на прямой диалог с читателем, в котором ему нет необходимости говорить все, можно оставлять «значащие пустоты», ибо читатель теперь у поэтов «понимающий».

                              9.    Краткая история отечественной духовности

            Начало  было в 1Х веке, когда славянские племена, населявшие территорию будущей России, призвали к управлению "варягов". Существуют и "норманнская теория" происхождения Рюрика и "славянская теория", по которой он является выходцем из племени "варяго-руссов" славянского происхождения. По последним данным Рюрик, хотя и варяг, был зятем одного из первых славянских князей Гостомысла, правящего в Новгороде, благодаря чему и получил права на княжение в Новгороде, а затем и в Киеве. Вместе с тем, вполне правдоподобной выглядит версия, что славяне призвали варягов не для управления, а для сопровождения своих кораблей по пути «Из варяг в греки», так по рекам они плавали хорошо, а перехода по морю боялись.

             "Земля у нас богата, порядка только нет", - сказал А.К.Толстой, процитировав соответствующее место из "Повести временных лет", где говорится об отсутствии "наряда" (порядка) на русской земле. Тогда свое "нестроительство" русские ощущали как военный, то есть, прежде всего, политический кризис.

               Спустя столетие у Владимира Святого, великого князя Киевской Руси, возникла необходимость разрешить и кризис духовный, ибо идеология язычества его совершенно не удовлетворяла. Вместо политеизма он ввел в качестве государственной религии восточный вариант христианства, выбрав его из множества возможных альтернатив. Провиденциальную силу этого выбора Россия ощутила много позднее.

            Духовная культура Киевской Руси полна такими взлетами, как «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона, где он обосновал, почему для Руси не подходит законопослушничество Моисея из Ветхого Завета, а она должна ориентироваться на изливаемую в Любви Благодать Христову.

            Крупнейшим за всю историю Руси было анонимное сочинение «Слово о полку Игореве», воспевающее единение русских князей перед лицом новой опасности. Но князья не послушались, и беда не заставила себя ждать: на Русь обрушили свой удар монголы. А разрозненное воинство враждовавших князей ничего не смогло им противопоставить.

            Компенсировать бифуркационное значение введения Православия для нормального развития русской духовности смогло «двоеверие», народная потребность сочетать православный канон со старыми еще языческими обрядами и праздниками. Надо иметь в виду, что сам факт возможности двоеверия, сохранившегося в нашем сознании до сих пор, предполагает конфессиональную терпимость Православия, которое в отличие от католицизма не устраивало «охоту на ведьм» и массовое уничтожение людей Инквизицией.

            Если у нас гибли «раскольники», так они сжигали себя сами в качестве протеста против церковных реформ. Официально подвергнуто казни было небольшое число лишь их руководителей, таких, как протопоп Аввакум или боярыня Морозова.

            Однако, принятие Христианства еще не сделало русский народ (как тогда говорили «русскую землю») единой нацией. Этому способствовал только духовный подъем, связанный с первой значительной победой над татаро-монголами в Куликовской битве. Русским надо было убедиться, что идеал «соборности» работает на практике.

             Это политическое деяние Дмитрия Донского не многого бы стоило, не будь у него  духовной поддержки со стороны Сергия Радонежского и затеянной им «монастырской колонизации»  Руси. За короткое время вся северная часть Руси, не затронутая монгольской оккупацией, покрылась  монастырями и скитами, в которых жили монахи, творились молитвы, создавались церковно-приходские  школы, где народ впервые по большому счету прикоснулся к православной культуре, осознавая себя  единым этносом со своей оригинальной культурой.

             Идеи Сергия Радонежского оказали огромное влияние на Русь. Когда в конце ХУ1 века  патриарх Никон решился на религиозную реформу, она настолько не отвечала сложившимся  православным стереотипам, что подняла волну протеста в лице движения раскольников и их духовного  предводителя - протопопа Аввакума. «Житие» неистового протопопа также является величайшим духовным памятником Руси, имевшим хождение среди раскольников вплоть до начала XX века, когда они были, наконец, прощены Николаем Вторым.

            А так они уходили в леса, сжигали себя коллективно на глазах своих мучителей, эмигрировали из России в другие страны. Протопоп Аввакум также был сожжен по приказу царя в срубе. Тогда еще власти думали о том, что зрелище на глазах горящего человека может быть противно православным людям, и сжигали в срубе. Позднее с этой деталью уже не считались и казни стали  «принародными».

            Протопоп Аввакум был выдающимся писателем земли русской, но живущим в Смутное время и испытавшим все его прелести. Выживать ему помогало то, что основной вектор его духовности был устремлен в будущее: «Не дорожи мне сим веком: не имам здесь града, но грядущего взыскуем!» (8,64).

            Начатая Расколом эпоха "Великой смуты" завершилась избранием на царство одного из бояр Романовых, а его потомок Петр 1 вверг Россию в социально-промышленное переустройство с материальным искусом в основе, построенном, скорей, на протестантских, нежели, чем на православных основах. Петр боролся не столько за просвещение Россией западной культуры, сколько, как он считал, с её православной косностью.

            Для этого он   уничтожил патриаршество, сделал Русскую Православную Церковь подчиненной Духовной коллегии - по сути одному из своих 12 министерств и сам встал в её главе.

            Русская культура смогла компенсировать петровский искус, только породив "Золотой век" культуры: от гармонической поэзии Пушкина и Лермонтова до гениальной прозы Гоголя, Толстого и Достоевского. Церкви, подчиненной государству, никакой компенсации своего униженного положения осуществить тогда не удалось. Первые попытки были сделаны только после духовного послабления, связанного с фигурой Николая Второго.

             Особняком стоит в нашей культуре следующий переворот - "Серебряный век", имевший место на рубеже Х1Х и XX веков. На первый взгляд, он не связан ни с какими социальными или политическими катаклизмами. Однако, именно во время его апогея на "царство" в России была призвана "демократия", когда последний из Романовых , и, возможно, самый мудрый из них - Николай Второй ввел конституционное правление и дал власть первому русскому парламенту - Государственной Думе. Так впервые в России духовная и культурная подготовка предшествовали политическим изменениям. Уже одно это свидетельствовало о серьезности перемен, должных последовать.

              Духовному преображению Руси помешала Октябрьская революция. Страна надолго погрузилась во мрак бездуховности. И только в начале ХХ1 века мы начинаем осознавать, какую грандиозную подготовку к предстоящим апокалиптическим временам осуществила русская культура в те годы: и по философско-религиозной, и по культурной, и по духовно-практической линиям.  И насколько многое пошло прахом при большевиках. Однако, так ли это? Есть и другая точка зрения, что "рукописи не горят"...

               Единая методология закономерностей духовного анализа, предложенная в данной работе, позволяет дать точный ответ на этот вопрос. На рубеже прошлого и нынешнего веков Россия втянула весь мир в грандиозный духовно-творческий переворот, сравнимый по своей значимости только со временами Античности или Возрождения.   Его огромность не случайна: мир вступает с началом XX века в «Эпоху Откровения» (по Библии), более известную как время Апокалипсиса. Прямо по Библии пала на нас "звезда Полынь", открылись гонения на христианство в советской России. Впервые с конца века в стране наблюдается отрицательная рождаемость, именно у нас самое большое в мире количество абортов, велика интенсивность убийств и  самоубийств.  Импульс  самоуничтожения оказывается сильнее импульса жизни - это несомненное апокалиптическое свидетельство.

                         На наш взгляд, предстоящая глобальная экологическая катастрофа стала уже неизбежной!  И тому есть объективные причины:

            - Политическое столкновение между миром Ислама и западным миром, как показывает история международного терроризма, стало практически неизбежным;

            - Планетарный Переход на безотходные технологии требует затрат, которые в настоящее время мировая экономика не может себе позволить;

             - Начавшийся планетарный процесс экстремальных ситуаций и ЧП уже невозможно остановить, ибо в его основе процесс адаптации биосферы планеты к загрязнению окружающей среды, уменьшению озонового слоя, повышению среднегодовой температуры; планета пытается выбросами из раскаленного ядра компенсировать внешнее повышение температуры, а эти выбросы    -землетрясения, потопы, цунами и другие аналогичные бедствия;

             - Периодически Солнечная Система пролетает через такие участки Галактики, которые провоцируют глобальные изменения на планете; последнее было связано с Всемирным Потопом, а сейчас мы вновь находимся в соответствующем районе Галактики; какой-то катаклизм, так или иначе, будет;

             - Катастрофа стала неизбежной и в духовном плане, ибо «пока гром не грянет мужик не перекрестится»; только сильное бедствие может встряхнуть человечество и заставить его изменить в сторону духовного совершенствования свое мировоззрение.

                            Российская духовность должна сыграть в этой ситуации решающую роль, ибо она концептуально подготовлена и знает, что надо делать; только в России сохранились еще земельные ресурсы для переселения народов, когда климат начнет холодать, а в Сибири, напротив, наступит потепление. Наш народ духовно подготовлен к перенесению всевозможных испытаний всей предшествующей своей историей. В нем еще осталась вера в Бога, уже почти полностью потерянная на Западе. Не фанатизм, а именно тихая и крепкая, святая вера, которая интенсифицирует лучшие его силы, когда придет его время. Что он на такое способен, он доказал победив татаро-монгол, Наполеона, Гитлера и изжив на своей шкуре антисистему марксизма.

     ЧАСТЬ ВТОРАЯ: «СПЕЦИФИКА ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ»:
                                            « А ДАЛЬНЯЯ ЗВЕЗДА В КОНЦЕ СЕЛА КАК СВЕТ В ПОСЛЕДНЕМ ДОМИКЕ ПРИХОДА»
                                                                                                               Эрих Мария Рильке
                         1. Вступление

Проблема выхода страны из кризиса – наиболее актуальный вопрос для сегодняшнего российского самосознания. Проанализировать его с позиции духовно-инновационного сознания (ДИС), как наиболее эффективного  механизма решения кризисных ситуаций, представляется мне весьма  актуальным делом. Но в этом анализе есть один подвох: теоретическая модель хороша для рассуждений и оценок, но не всегда работает в плане привлечения конкретных практических механизмов принятия решений и получения действенных результатов. 

Именно поэтому, вступая в подобный анализ, хотелось бы инновационные вопросы решать инновационным же методом: указывая конкретные пути решений означенных проблем. Именно поэтому, обсуждая различные теоретические аспекты, я ни в коей мере не желаю терять из виду главное: не только «что сказать », но и «как сделать»?

Проще всего пояснить это единство содержания  с  методами  его реализации на конкретном примере. Говоря о творческом  аспекте ДИС, говорю о методах развития личного творческого потенциала, а, обсуждая Пути смягчения предстоящей глобальной экологической катастрофы, выделяю два реальных способа её смягчения:

 - жизнь в ЭКОДОМе;

- организация работы сельской экоообщины.

На практический аспект я буду постоянно обращать внимание и в дальнейшем, при обсуждении других актуальных проблем развития ДИС. При этом хотелось бы принять активное участие в их реализации.

1.Элементы духовно- инновационного сознания:

                                           «И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

                                                       И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье»…

                                                                                                                                                 А.С.Пушкин

 А.  Творческие аспекты ДИС;

Б.  Экологические аспекты;

В.  Диалогические аспекты;

Г.  Нравственные аспекты;

Д.  Космические аспекты
                                       А. Творческие аспекты ДИС:

                  1) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ также, 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.

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

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

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.


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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                                   4)  Люби, словно впервые
 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                5) 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».

                         6) 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 особый подход к миру, повернутому к тебе 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.

                            7) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во много 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.

                            8)  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.

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

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

                           9) 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 ДИС.

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.

В анализе элементов творческого сознания мы опирались на книгу Д.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 1) 

                                       Б.Экологические аспекты ДИС:

  Особенность природоохранного миросозерцания, являющегося основой экологического аспекта ДИС, - покоится на вере в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. Бог создал Природу из самого себя, по верованьям православных. Это не означает, однако, что нужно ее, подобно язычникам,  обожествлять. Бог вдохнул в Природу свой Дух, дав ей Гармонию взаимоотношений, Баланс  между её составными частями.

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда бездуховного человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Дело в том, что даже скальная порода пронизана водными подземными токами. Не исключено , что они могут добраться до любого, сколь угодно защищенного «схорона». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири!

Очень скоро эти мало заселенные территории нам понадобятся, потому что с лавинообразным потеплением климата природные условия там станут много мягче, чем сегодня, но почва уже будет непоправимо  отравлена атомными отходами! Единственное наше упование на то, что люди будущего найдут какой-то  способ избавиться от этого негатива.

Основой гармоничности Природы по православным воззрениям служит Любовь -   система «поддержания Жизни», на которой основан глубоко заложенный во всех её составных элементах системный резонанс, любовные отношения. Взять, к примеру,  проблему плодородия. Не верующие и не любящие друг друга люди не способны поддерживать высокое плодородие почвы. На Любви основаны и взаимоотношения в самой «живой почве». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей, по-доброму соотносящихся друг с другом. 

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен 2-4%, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз. Им нужна только любовь, выражающаяся в нашей поддержке их деятельности и понимании её смысла. А как мы относимся к червям? Мягко говоря, с отвращением. В такой ситуации почва никогда не отплатит нам плодородием!

Почва плодит жизнь во всех аспектах, давая энергию растениям, пищу - животным и людям. Даже небольшое количество земли, способно,  при грамотном уходе за ней, прокормить семью в несколько человек, что, кстати, и используется в проекте спасения человечества от предстоящей глобальной катастрофы - в ноосферном ЭКОДОМе - экологическом доме с хомобиотическим оборотом земли рядом с ним. Но о нем позже...

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает трижды: во-первых, отрывая себя от Бога, он теряет всякие перспективы личного существования, во-вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается. В третьих, Вера - это энергоинформационный настрой самого себя на светлое будущее на энергоинформационный диалог с Высшими Сущностями. Без такого настроя даже малую патологию, а не только серьёзную  болезнь, излечить невозможно. А уж болезни души - и подавно!

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и  - главное уважение самой Природы  к нам, кроме веры в Бога надо вернуть Любовь и  нашу ответственность перед Природой,  бывшей  колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих! В этом отношении вера русских в «Мать сырую землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков россиян, а, возможно, и наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения к тем «пустым пространствам» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира! Будущее покажет справедливость этих слов...

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Должен быть осознан системный механизм взаимосвязи нашего выживания с состоянием планеты, нашей Любовью к ней. Добычей невозобновляемых ресурсов мы наносим непоправимый урон планете, вмешиваемся в её  механизм самовоспроизведения и лечения своих болезней.  Одним из важнейших принципов нового хозяйственного отношения к Природе является использование  исключительно  возобновляемых ресурсов.

ПО некоторым научным данным, та же добываемая нами нефть имеет функциональное предназначение в полостях, которые она заполняет, служить смазкой между  тектоническими плитами,  составляющими  многогранный кристалл планеты.  На границах этих плит происходят землетрясения и извержения вулканов. Ученые предсказывают, что в наступившем ХХ1 веке произойдет больше извержений и землетрясений, чем когда–либо. Если мы с такой скоростью исчерпываем подземные резервуары нефти и газа, то этим самым  мы только плодим нестабильность планеты (СМ. библиография, № 10)

Чтобы выжить, нам было бы целесообразнее  переместить финансовые средства  из добычи нефти, газа, угля и других «не возобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений, и временного уменьшения получаемой прибыли. Надо только понять , что с этим связано будущее всего человечества. Конечно, этого невозможно сотворить за одну секунду. 

Однако   мудрые люди  теперь уже начинают  понимать, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти и газе, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, мини электростанции на водной энергии, использование тепла земли, геотермальных вод   и т.д..

Только «синтез полярностей  в их единой функциональности» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы  не можем  «эксплуатировать Природу, а должны,  учитывая её интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  Природы в целом. Сама Природа  давно подталкивает нас к этому. Эксплуатация должна быть заменена Любовью, построенной на взаимном компромиссе.

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека.  Неслучайно кто-то назвал нашу цивилизацию - «цивилизацией выбрасывания». Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы,  он их отнимает! Ведь чужие отходы Природа должна  будет сама перерабатывать! 

Ресурсы при этом отнимаются,  прежде всего, у  самого человека, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя! Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

Залогом нашего выживания в  глобальной экокатастрофе является  установление с Природой гармонических отношений. Каковы базовые особенности этой гармонии? При этом необходимо исходить не из теории вопроса, а из программы реальных дел (ПРД), включающей список конкретных инициатив, реализуемых каждой российской общиной, как ячейкой гражданского общества,  как на федеральном уровне, так и на любом местном, локальном уровне. Важнейшее тут правило: «Мысли глобально, а действуй локально». Программа ПРД включает следующие принципы:

1.
“Природа - не товар, а если продаешь, то плати пострадавшим от продажи вдвойне!”

2.
“Уважение к своей национальности - критерий порядочного поведения по отношению к своей  матери - земле!” Отсутствие патриотизма - самая страшная угроза, прежде всего, нашей  Природе.

3.
“Если ты русский,  ты веришь в Бога или помогаешь какой-либо, лучше всего Православной,  Церкви в её борьбе за чистоту физической и духовной среды!»

4.
“Если ты русский, ты живешь в семье или помогаешь ей на своём дачном участке!”

5.
“Если ты русский, ты посадил в своей жизни хотя бы одно дерево, а можно и больше, ты помогаешь животным»,  любишь своих домашних зверей.

6.
“Если ты русский, ты любишь Природу и стремишься, если не помочь, то хотя бы не наносить ей вреда! Нельзя сохранить Природу , не полюбив её».

7.
“Если ты русский, ты не позволишь себе быть  эгоистом, а будешь думать о нуждах своей общины, деревни или микрорайона в городе, будешь спрашивать себя, а что конкретно я сделал, чтобы жизнь у нас стала лучше, чтобы улучшилась окружающая нас природа?”

8.
“Если ты русский, ты будешь не только  заниматься Милосердием, но и думать, как противостоять обстоятельствам, загрязняющим окружающую природу”.

9.
Если ты русский, ты будешь противостоять сплочению отечественных чиновников,  силовых ведомств и финансовых структур с различного рода мафиози,  проводя в своем районе  ненасильственные акции, мешающие этому сплочению, создавая общественные экологические движения и организации».

10.
“Если ты русский, ты будешь заботиться о развитии национальной и патриотической культуры, противодействуя  антидуховным  сектам,  или культурным организациям, пропагандирующим образцы западной массовой культуры,  противопоставляя слепому копированию западных образцов, не прививающихся у нас, патриотическую и народную по духу культуру, основанную на русской национальной почве.

Пропагандистом Любви Человека и Природы могут и должна стать наши органы массовой коммуникации. Именно  через  них можно  постоянно доводить  до сведения общественности любые акты помощи русских меценатов окружающей Природе, поддержки отечественной народной культуры. Следует приветствовать любые формы консолидации общества, противодействующие загрязнению окружающей природной,  в особенности - духовной,  среды!

В этих условиях обеспечение  экономического возрождения  с помощью дополнительных  финансовых вливаний, идущих из Центра и не опирающихся на местную инициативу, становится  мало эффективным. Поэтому предлагается принципиально иной подход к восстановлению хозяйственной деятельности регионов, увязанный со структурным:  культурным и духовным возрождением, прежде всего, самого местного населения, ростом общего благосостояния  региона. Назовем её «Технологией    ЭКОЛОГИЗАЦИИ ЖИЗНИ» (ТЭЖ):

1.
Восстановление хозяйственной деятельности с опорой на автономность хозяйственных субъектов от централизованных систем управления и распределения, включая энергетику.

2.
Комплексное участие в деле возрождения как государственных структур, (например, законодательные органы),    отечественных и зарубежных инвесторов, общественных организаций и отдельных граждан.

3.
«Экологическое зонирование»  регионов, учет местной экологической специфики в выборе предпочтительных форм, средств и методов новой хозяйственной деятельности.

4.
Научная оценка состояния региона  и последующего его развития с учетом выявленной специфики региона, определяющей выбор  ноосферных хозяйственных технологий, увязанных с климатическими, культурными, духовными и социальными его особенностями.

5.
Перенесение акцента с промышленных ресурсозатратных технологий на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, подъеме национально-культурной и социальной активности населения, преимущественное создание рабочих мест именно в социальной, культурной и аграрной, а не промышленной,   сферах.

6.
Партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте  сохранения окружающей среды, с экономически слабыми, только  вступающим на новый путь хозяйствования.

7.
Распространение положительного собственного опыта на всю страну, организация информационной деятельности через СМИ и другие формы пропаганды с целью улучшения экономической ситуации  во всей России.

8.
Создание и распространение вширь новых социальных структур жизнедеятельности,  « ноосферных экопоселений», вписанных в природу и живущих в согласии с ней, но без потери «качества жизни».

9.
Создание в рамках проекта экономического механизма поддержки детей-сирот, инвалидов, одиноких пенсионеров, переселенцев, военнослужащих, уходящих в запас,  других социальных групп, нуждающихся  в государственной поддержке.

10.
Решение всех этих вопросов за счет  новой структуры ноосферного развития, включающей общественное самоуправление, создание холдингов  с участием научных, хозяйственных,  политических и общественных  организаций, заинтересованных в реальном  выводе региона, а затем и всей страны из нынешнего кризиса.

11.
Создание нового типа личного семейного жилья - экологического и автономного ноосферного дома с хомобиотическом оборотом окружающей земли  для выживания в экстремальных условиях. Экономическим механизмом строительства и  развития внедрения  ЭКОДОМов могли бы быть кондоминиумы.

12.  Развитие новых форм социальной устойчивости экопоселений, построенной на лучших примерах православных общин, способствующих развитию добрососедских отношений, помощи, милосердия, любви и дружбы живущих там граждан. ТЭЖ будет внедряться медленно, ибо просветление мозгов районных и областных администраций не может пойти быстро. Быстрей всего оно будет идти в экономически сильных регионах, а в слабых ему необходима поддержка центральной власти. 

                                              В. Диалогические аспекты:

           Основное качество «духовно-инновационного сознания» - интерактивность, то есть, диалогическое начало, положенное в основу любого взаимодействия. Это не насилие, не навязывание одной стороне истин другой, а взаимное нахождение компромисса в диалоге.

Если ДИС – это,  прежде всего,  «диалогическое сознание», то  с чего начинается наш православный  диалог с Богом? Для начала с  четырех вещей:

· молитвы  в храме или наедине с самим собой;

·   исповеди перед священником, а на деле - перед Богом;

·   последующего после покаяния - причастия  Богу, «евхаристии»;

·   диалога с Богом в личном творчестве и в духовном самоусовершенствовании.

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 о того, есть что нам попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет Богом 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?

Если 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!»

                             Г. Нравственные аспекты ДИС:
CХЕМА НРАВСТВЕННЫХ ВЗАИМОСВЯЗЕЙ “СТИХИЙ” В ДУШЕВНО-ДУХОВНЫХ КОМПЛЕКСАХ:

	НРАВСТВЕННЫЕ

ЦЕННОСТИ
	ТЕМНАЯ СТОРОНА

  РЕАЛИЗАЦИЯ ЛИЧНОСТИ
	СВЕТЛАЯ СТОРОНА

 РЕАЛИЗАЦИЯ ЛИЧНОСТИ
	ЧЕРТЫ ХАРАКТЕРА

(ЭНЕРГИЯ)

	 Богоустремленность
	Подлость,  низость
	Порядочность


	Духовность, ДУХ



	Самосохранение
	Блуд,   чревоугодие
	Воздержание
	Совестливость

ДЕРЕВО

	Свобода духа
	Скупость,  мелочность
	Щедрость души
	Одаренность

МЕТАЛЛ

	Гуманизм
	Зависть,  ненависть  к людям
	Любовь,  самоотдача
	Альтруизм

ДЕРЕВО

	Человеческое

 Достоинство
	Гордыня,  тщеславие
	Смирение
	Аскетизм

ЗЕМЛЯ

	Стремление к продолжению  Рода
	Уныние, неверие

в свои силы
	Надежда на лучшее будущее
	Вера

ВОДА

	Исследовательская 

 Жилка
	Черствость  души, 

закрытость  от мира
	Сострадание,

 открытость миру
	Ответственность 

ДЕРЕВО

	Лидерство
	Гневливость,

агрессивность


	Справедливость
	Мудрость сердца

ОГОНЬ

	Волевой дух, настойчивость

 в достижении целей
	Трусость
	Героизм
	Мужество

ОГОНЬ

	Душевность
	Сверхэмоциональность
	Твердость души
	Душевность

РАЗУМ

	Духовность
	Бездуховность
	Высокая духовность
	Духовность, ДУХ


Нравственный  аспект Духовно-инновационного сознания связан с выбором светлой стороны реализации личности и с отказом от темных (бездуховных) аспектов в поведении. Вышеприведенная схема позволяет сориентироваться в этом процессе на практике.

Я обещал вернуться к нравственной основе христианства – «Заповедям блаженства», изложенным в Нагорной Проповеди Иисуса Христа:

- Блаженны нищие духом, ибо их есть Царствие Небесное;

- Блаженны плачущие, ибо они утешатся;

- Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю;

- Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся;

- Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут;

- Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

- Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божьими;

- Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царствие Небесное;

- Блаженны вы, когда будут поносить и гнать вас и всячески несправедливо злословить на Меня.

                   Д. Космические (Божественные) аспекты:

Нами   было отмечено понимание Человека как единства Божественной сущности, Духовного естества  и Личности (Логоса). В таком понимании мы опираемся на следующую цепочку их взаимосвязей и взаимозависимостей:

-  Божественный Свет несет  человеку духовные энергии;

-  Они материализуются в вибрациях;

-  Вибрации измеряются в числах;

- Числовые характеристики имеют и взаимосвязанные с ними слова. Духовное естество (Сущность) человека несет его “космический код”, который включается с первым криком ребенка во время его рождения, а возможно даже во время зачатия. Эта  сущность закодирована в дате рождения, ибо она никогда не бывает случайной по отношению к судьбе и сущности ребенка. Мы анализировали  ее по системе Пифагора.

Характеристики личности скрыты в главном словесном портрете личности - имени, отчестве и фамилии.  Божественная сущность Человека не может быть раскрыта до конца, ибо она постоянно “становится”. Смерть в этом отношении не очень многое меняет, ибо проясняет только целостность человека по отношению к его последней земной жизни.

Но бессмертная монада - душа  человека живет дальше и способна еще вступить с этим и тем миром в многочисленные структурные связи, раскрывающие ее бессмертную сущность. Тайна Человека, записанная в его божественном предназначении на Земле, не может быть до конца раскрыта, тем более она не ясна самому Человеку. Её он должен всегда открывать, ибо в противном случае ему просто некуда стремиться. Духовный смысл ДИС – в раскрытии именно этой тайны.

А. Эволюция Божественной сущности человека от Мифа к Инновации

        В основные структурные особенности Божественной эволюции (инволюции) человека мы включаем:

-  РОЖДЕНИЕ;

-  РАЗВИТИЕ;

-  СОЗРЕВАНИЕ;

- БИФУРКАЦИЯ (точка встречи эволюции и инволюции, когда последующее развитие может пойти по одному из двух путей);

- Первый путь: одна часть человечества идет к ИНВОЛЮЦИИ, то есть, накапливает негативные качества и через патологию деградирует к смерти;

- Второй путь: другая часть человечества эволюционирует, то есть продолжает развитие и созревание до следующей бифуркации;


- ИТОГ РАЗВИТИЯ: получение нового качества - детей, рождающих других детей, и переход на новый тип сознания, а в конечном итоге - на уровень “СОРАТНИКОВ БОГА”.

Таким образом, Человек (человечество) постоянно порождает себя и себе подобных, а через Инволюцию отсекает свои патологические аспекты, продолжая бесконечно эволюционировать.
Наряду с нормальными периодами развития Человек (а в широком смысле слова - любая социальная система (не только человеческая) периодически проходят через патологическую бифуркацию). Накануне подобной бифуркации мы находимся и сегодня, ибо наши дни совпадают с рубежом, века, тысячелетия, а также N-го и (N+1)  миллионолетия   истории планеты.

Экстремальные бифуркации, которые уже бессчетное количество раз проходили в истории Земли, нашли отражение не только в ее геологической структуре, но и в памяти людской. Так переходу подверженного всем животным инстинктам стада обезьян, населявших планету, к человеческому племени, способствовала космическая катастрофа, вдохнувшая Божественный Дух в мозги бывших обезьян (неандертальцев) через некую Божественную подсадку.

В памяти людей она осталась  таинственным образом связанной с Мудрыми Змеями, передававшими представителям людей информацию из Космоса. Именно в те “баснословные года” обезьяна, получившая “духовный допинг”, впервые подняла голову от Земли к Небу, ведь именно с Неба прибыли первые Разумодарители - Адам и Ева. Этот факт нашел метафорическое отражение в Библии в истории  грехопадения наших прародителей.

К сожалению, мир так устроен, чтобы любое Добро имеет обратную сторону. Прорыв в сторону космического знания, осуществленный Адамом и Евой путем познания Добра и Зла в Раю, дал человекоподобной обезьяне новый Разум, но лишил ее Божественную подсадку - Адама и Еву прямого и непосредственного контакта с Богом. 

Адам и Ева, безусловно, совершили грех пред Господом, но они благодаря этому выступили создателями человеческого рода на Земле, оплодотворив Разумом племя человекоподобных обезьян. Они были сосланы на Землю, которую Бог создало специально для них, из Эдема,  находившегося не на Земле, а в параллельном Космосе. Смысл их греха в том, что они променяли свое первичное Божественное сознание на Мифологическое сознание, обеспечивающее им адаптацию и реадаптацию к природе Земли.

Соблазнивший их Мудрый Змей также играет двойную роль: с одной стороны учит Человека космическому познанию, а с другой стороны осуществляет отрыв Человека, обладающего  большими, чем заложены в самом Змее, потенциями, от постоянного и непосредственного контакта с Богом. Обратный прорыв к такому контакту, но уже на новом “инновационном уровне”, становится теперь задачей Человека, вопреки замыслу Змея.

Можно согласиться с православной критикой космического знания, принесенного Змеем, как “неоязыческого познания”, но нельзя согласиться с тем, что в альтернативной ситуации  Человек выбрал Безбожие. Православные критики (например, в лице диакона Андрея Кураева) правы и не правы одновременно. Они правы в том, что космическое знание, к которому призывал Человека Змей, является знанием неоязыческого характера, ибо в нем связь с Господом подменена связью с одной Природой.

Но они не правы в главном! Им не хватает Божественной Любви, которую Господь явил к Адаму и Еве, заменив им один тип инстинкта (Любовь к Богу) на другой - Любовь к Природе, дабы они не сошли с ума, лишившись в мире вообще всякой поддержки. Хорошо критиковать действия людей с абстрактных богословских позиций, труднее до конца на позициях Любви оставаться...

Человеку, чтобы стать настоящим помощником Бога, нужно было завоевать дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь инстинктивную, а точнее - инновационную, связь с Богом, человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Но это будет, в конечном счете, его собственной победой. Полученное задешево, так человеком  и ценится. За обретенное в страданиях качество, Человек будет держаться крепко, никаким Змеям его впредь уже не одурачить! Цена Победы слишком высока!

Смысл поступка Адама и Евы в Раю исчерпывается понятием “греха”, если у Человека была альтернатива родовой социализации где-нибудь кроме Земли, например, в том же Эдеме. Одно из двух: или ее не было, или Человек предпочел  через “грехопадение” обрести подлинную связь с Богом,  получив ее не как “Дар Божий”, а как  заслуженную награду.

В одном богословы, безусловно, правы: сама возможность грешить проистекала из права на Свободу, данного Человеку от Бога. Божеству не нужен был Раб, ему нужен был свободный Сотворец. Вся предыдущая история была демонстрацией детской игры Человека со Свободой. Сейчас настает время расставания с детством. Человек должен оправдаться в глазах Бога, продемонстрировав ответственное отношение к Свободе, свою способность использовать ее исключительно во имя Добра, а не  во имя Добра и Зла, как он этот делал раньше.

Закончились детские игры с выбором “широких дорог”, настало время “узких путей”. Потакание собственным слабостям привело к тому, что Человек очутился перед выбором: Жизнь или Смерть. Надо уже становится взрослым,  принимать ответственность “Узкого пути”, единственно обещающего “Свет в конце туннеля” в условиях приближающейся катастрофы.

Сама катастрофа в этом отношении должна быть рассмотрена как «ворота в узкий путь», как способ  отыскания человеком  в экстремальных условиях единственно верного Пути, уже давно известного как «Правильный Путь к Богу».

Обретение начальных человеческих качеств (Мифологического сознания) после пребывания в Раю осталось в памяти человечества как результат Грехопадения Адама и Евы. Второй переход (к Нормативному сознанию) запечатлелся в связи с Потопом, о котором Бог предупредил всех людей, но поверил Ему один Ной. Его род уже не сомневался в дальнейшем в силе и возможностях, законе  и порядках  Господа, получив Нормативное сознание.

Третий переход осуществился благодаря голгофскому подвигу самого Бога, пославшего на спасение человечества своего Сына-Иисуса. Он взял на себя искупление наших грехов, указав выход из тупика по “узкой дороге” Веры и Спасения.

Четвертый переход закодирован в Библии в книге “Откровение Иоанна Богослова”. Апокалипсическое видение евангелиста  до предела  метафорично. Прямое его истолкование совершенно далеко от сути. Нужен  подходящий  контекст для интерпретации. Он оформился окончательно только к концу ХХ века  как “глобальное загрязнение окружающей природной Среды”.

Именно поэтому Христу две тысячи лет назад было бессмысленно называть сроки Судного Дня, ибо понять, что такое “экология” люди были в ту пору просто не в состоянии. Поэтому Он и отговорился “незнанием сроков”, хотя все сроки, Он как вторая ипостась Бога, естественно, знал.

Эти четыре Перехода, понимаемые как целостность, как единство исторической эволюции и инволюции человечества от Мифа к Инновации, дают Человеку понимание перспектив, выхода из создавшегося трудного положения. Будет трудно, но это не конец, а начало новой эры - инновационного этапа в развитии земного разума. Именно он станет преддверием окончательного наступления “Новой Жизни”, то есть, пятого Перехода, превращения Человека в космический духовный фактор.

Внимательный читатель может поймать автора на одном явном противоречии. С одной стороны в тексте излагается идея экокатастрофы как временной бифуркации на пути обретения человеком духовно-инновационного сознания, а с другой стороны - катастрофа как Апокалипсис и преддверие Второго Пришествия Христа.

Мы упираемся в этом отношении в фактор Веры. Нам представляется, что по причине неограниченной Любви Бога к Человеку Апокалипсис как Конец Света не может быть запланирован Богом на Пути Богопознания Человечества.

Апокалипсис в его метафорическом проявлении, заявленном в «Откровении Иоанна Богослова», свидетельствует  скорей всего о приобщении человечества к Богу, а не об отпадении от Него.

Именно поэтому мы склонны отодвинуть его на ХХ1У век, а приближающуюся экокатастрофу считать всего лишь за временный этап в развитии, необходимый для полного просветления человечества. Пусть таким тяжким путем, но зато «полного просветления». И это многого стоит.

                                   Б.. Мониторинг духовной сущности Человека:

Все наши благие пожелания о предстоящих духовных и физических переменах не будут иметь никакой цены, пока мы не предложим приемлемый для всех мониторинг духовного изменения. В конечном итоге  формы этого отслеживания за ходом духовных изменений явятся главным критерием масштабов и серьезности происходящих перемен.

Главное, что удалось сделать плохого темным силам на матушке-Земле: уничтожить разницу между Добром и Злом  в глазах не продвинутого в духовном отношении человеческого сознания.

Мы должны вооружить читателей несколькими удобными для применения методиками,  сохраняя за ними право подбора наиболее подходящей  лично для себя.

Но прежде мы приведем общую структуру личности,  позволяющую раскрыть особенности личностного анализа по комплексно-духовным методикам.

                                                     СТРУКТУРА  ЛИЧНОСТИ:

	       ЭГО (Божественная искра в Человеке)

	      ЯН (Мужское начало)
	     ИНЬ (Женское начало)

	 ЯН в мужском 

         Варианте
	ЯН в женском

 Варианте
	ИНЬ в мужском 

варианте
	ИНЬ в женском

 варианте

	                            ДЕРЕВО
	             ОГОНЬ
	ЗЕМЛЯ
	     МЕТАЛЛ 
	ВОДА   
	  РАЗУМ
	ДУХ


Первый уровень Личности - уровень ЭГО;

Второй уровень Личности - уровень ЯН-ИНЬ;

Третий уровень Личности - уровень 4-х вариаций ЯН-ИНЬ;

Четвертый уровень - личностная энергетика: набор нескольких типов 

энергий из семи возможных: Дерево-Огонь-Земля-Металл-Вода-Разум -Бог.

Дерево отвечает в человеке за Нравственность;

Вода - за плодовитость;

Земля - за равновесность, стабильность и  чувство меры;

Металл - за интеллект и разум;

Огонь - за эмоциональность и способность любить;

Разум  отвечает за душевное и творческое состояние;

Бог отвечает за духовное состояние.

Весь личностной набор энергий этого типа можно вычислить по китайскому Тысячелетнему календарю.(См.Библиография, №2)
3. Главная цель ДИС – преодоление глобальной катастрофы:

             А)  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  одной книги (СМ. Библиография, № 3)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 гармоничная   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, аккоммуляторы 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 в крайнем случае.
3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора

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. Когда станет жарко,  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. 

     Б) «ЭКОЛОГИЧЕСКАЯ ОБЩИНА» как модель  коллективного выживания:
 Одним из высокоэффективных мер по выживанию в условиях глобальной катастрофы является создание экообщины в поселке, где начинают строить экологически чистые дома.

 Россия, наряду с Китаем и Японией, принадлежит к странам, в которых традиции общинного образа  жизни никогда не прерывались.

Именно поэтому в преддверии глобального кризиса идеи общего выживания, «на миру и смерть красна», и им подобные  будут также популярны, как и в предыдущее время.

В России уже сейчас существуют прообразы тех общин, которые с особой силой развернутся в ситуации глобальной катастрофы. Я имею в виду православные приходы, уже давно накопившие традиции взаимной помощи и сердечного милосердия.


Вместе с тем именно сейчас возникают общинные общественные образования, имеющие отдельные черты экообщин, но создаваемые не с целью выживания, а с целью культурного проведения досуга, помощи в воспитании детей и с другими чисто гуманитарными целями.


Поскольку автору приходилось сталкиваться с подобными общинами, в его распоряжении имеется проект подобной общины, создаваемой на основе православного прихода.

ПРОЕКТ СОЗДАНИЯ КУЛЬТУРНО-ДУХОВНОГО   ПРАВОСЛАВНОГО ОБЩИННОГО ЦЕНТРА (КОЦ) 




ПРЕАМБУЛА


Создание Культурного общинного центра (в дальнейшем - КОЦ)  давно назревшая проблема. Активность православной политики  в сфере Культуры опирается на накопленный епархиями культурно-духовный потенциал, необходимость координации разрозненных усилий приходов и клириков епархии в этом направлении, а прежде всего на  высокую эффективность воздействия православной культуры на души верующих, и  в частности,  молодежи.

Громкие фразы современных демократов о  создании гражданского общества в России совершенно не учитывают, что это гражданское общество всегда существовало  в нашей стране в виде православных приходов, объединенных православным духом и желанием помочь властям,  получившим через царское помазание   Высшую санкцию на управление страной. Демосу эту санкцию никто не  давал, поэтому демократическое правительство правит страной совершенно  не легитимно в духовном отношении.


 Но прежняя общность верующих в современных приходах, благодаря стараниям советской власти, основательно разрушена. Люди молятся один на один с Богом, приход как важная соборная единица социума еще не работает в полную силу. Но общество без такого гражданского  и одновременно  духовного единства жить не может, поэтому мы и имеем такие сложности в социальной жизни страны.


Культура в целом, а православная культура в особенности, обладает огромной силой интеграции народного духа, строительства народной души России. В свое время, догадываясь об этом, известный поэт Осип Мандельштам считал культуру “Церковью наших дней”. Утверждение спорное с православной точки зрения, но о  духовной значимости культуры  в современных условиях оно  свидетельствует с огромной силой.



ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ СОЗДАНИЯ  КОЦ:


Во имя чего будет работать КЦ? - Прежде всего во имя расширения духовного и социального влияния Православия в любом регионе, координации усилий православных приходов, уже много делающих в сфере развития православной культуры, оказания им действенной методической и духовной поддержки, целенаправленного распространения православных информационных ресурсов, литературы, прессы и других культурных средств на различных носителях, включая и  электронные средства связи.


Значительное внимание в деятельности КОЦ будет посвящено объединению вокруг него творческих сил верующих писателей, поэтов, художников, деятелей театра, других работников культуры, желающих внести свой вклад в развитие православной культуры в своей области, помощь им в донесении их идей до  широких слоев верующих и неверующих.


Из первоочередных задач КОЦ можно указать на следующие:

1.Разработка программ духовного возрождения регионов области, развития православного самосознания ее населения.

2.Защита, сохранение и приумножение  духовного богатства русского народа ( на материалах области), собирание  культурных и духовных ценностей.

3. Укрепление культурно-духовных связей костромичей с жителями других краев России и зарубежных стран.

4. Организация и осуществление образовательной деятельности в сфере православной литературы и искусства, пропаганды духовно-культурных ценностей.

5. Координация усилий приходов в сфере православной культуры, оказание им материальной и духовной помощи.

6. Оказание методической и материальной помощи православным библиотекам при храмах и монастырях, разработка православной библиографии.

7. Проведение духовных конференций и фестивалей православного искусства и культуры, выступлений духовных хоров.

8. Выпуск собственных печатных средств, направленных на пропаганду достижений епархиальной православной культуры.

9. Помощь благочиниям и приходам в создании на местах православных культурных центров.

10. Пропаганда монастырских ремесел, помощь монастырям в организации таковых на базе  современных монастырей.



ОБЩИЕ СООБРАЖЕНИЯ:


КОЦ будет проводить свою работу на базе различных залов: конференц-зала семинарии, зала Дворянского собрания,    на основе материально-технической базы  учреждений культуры, согласных сотрудничать с епархией в сфере культурной деятельности.


Финансовые средства КОЦ складываются из:

- материальной помощи епархии;

- вкладов спонсоров и меценатов в  мероприятия КОЦ;

- финансирование программ и проектов местной администрацией;

- самостоятельной хозяйственной деятельности, связанной с проведением выставок, концертов, организацией православных лекториев, фестивалей и т.д.


Представляется целесообразным подключить к организации епархиального КОЦ различные заинтересованные общественные и культурные организации области, готовые сотрудничать с епархией в развитии местной православной культуры.


 

ПРИЛОЖЕНИЯ:


1. Примерный план перспективной деятельности КОЦ


2. Программа христианского лектория “Православие и культура”, организованного автором данного проекта в Москве


3. Программа курса “Методологические основы православной культуры” , проводимого  автором в Москве


4. Программа цикла вечеров ”Духовная поэзия России”, которые автор готов провести в рамках работы КОЦ.





П Р О Г Р А М М А  К У Р С А  

“МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ ПРАВОСЛАВНОЙ КУЛЬТУРЫ”

1. “Системная модель культурного процесса”

2. “Православие как необходимый компонент развития культуры вчера, сегодня и завтра”

3.  “Культура России в свете генезиса мировой культуры”

4. “Роль России в духовной эволюции человечества”

5. “Духовно-исторические комплексы русской культуры”

6.  Содержание “русской идеи” сегодня и завтра

7. “Россия как православный очаг духовности”

8.  Феномен “русской интеллигенции” в свете Православия

9.  Духовность России - залог спасения мира

10. Духовность и социальная нестабильность России

11. Взаимное регулирование Церкви, государства и общества

12. “Крестьянский мир” - ячейка культурно-духовной самоорганизации жизни

13. Духовная, культурная и экологическая  роль монастыря в России

14.  Казачество и его культурно-социальная роль в расширении территории страны

15. Роль дворянской культуры в духовном развитии России

16. Приоритет духовности в социальном развитии России

17. Логика духовного регулирования жизни в России

18. Защита духовно-культурных приоритетов в современную эпоху

19. Исторические вызовы и ответы России

20. Законы стабильного развития духовно-культурных систем


Программа цикла вечеров “Духовная поэзия России”

  (стихи и комментарий к ним в исполнении Гусева Ю.А.)

1.  Александр Пушкин: “Духовная эволюция национального гения”

2.  Михаил Лермонтов: “Качание духовного маятника поэта”

3.  Федор Тютчев: “Православная судьба России”

4. Николай Гумилев: ”Россия между Востоком и Западом”

5. Алексей К. Толстой “Меня во мраке и пыли досель влачившего оковы ...”

6. Анна Ахматова “Я была тогда с моим народом там, где мой народ к несчастью был”

7. Осип Мандельштам “ Поэзия и судьба”

8. Александр Блок “Духовные подмены и обольщения”

9. Борис Пастернак “Духовный путь поэта”

Примерный план перспективной деятельности КОЦ:

1. Создание рабочей группы по организации КОЦ

2. Подготовка Устава КОЦ

3. Заключение договоров со всеми заинтересованными организациями

4. Создание Духовного лектория

5. Разработка проекта “Развитие православной культурной среды в городе” (на основе финансирования местными администрациями)

6. Разработка проекта “Восстановление духовной историко-культурной памяти отечества на примере современного монастыря”

7. Проведение цикла вечеров духовной поэзии

8. Организация Клуба православных литераторов

9. Проведение иконописных выставок

10. Организация фестиваля духовной музыки и пения

11. Проведение молодежного форума “Россия и Православие”

12. Организация Школы православной культуры и ремесел 

13. Проведение конференции “Экология и  Православная Церковь”

14. Организация Библиотечной Комиссии КЦ для помощи православным библиотекам храмов и приходов

15. Создание Информцентра КОЦ в виде собственного Медиа-дома.

16. Организация и проведение издательской деятельности КОЦ

      17. Подготовка и проведение совместных  культурных акций с другими епархиями

18.  Помощь благочиниям и приходам в организации местных культурных общинных центров


   Какие выводы можно сделать из предложенного проекта для существования экообщины?
1.Община может сплотиться не только на основах православного единства, как члены одного прихода, но и на основах совместной  культурной деятельности.

2.  Одним из мощных интеграторов в социальной сфере является совместное творчество, участие в совместных выставках, встречах со зрителями, концертах и других культурных мероприятиях.

3.  Руководство Общины должно предложить своим членам  разнообразные варианты творческой деятельности - все виды искусства вплоть до подготовки телевизионных программ, участие в кружках народного творчества, издательскую деятельность и участие в разнообразных коммуникационных программах - лекции с последующим обсуждением, концерты, выставки, кружки по развитию личного творческого потенциала и многое другое.
4.  Важнейшее направление деятельности экообщины - охрана окружающей природной среды, участие в различных совместных экологических программах.
5.  Другое важное дело общины - воспитание детей и молодежи, создание различного рода общественных структур, направленных  на работу с этой часть общины. Речь идет о ноосферном воспитании, то есть, с проведением постоянного диалога с молодежью и выявлением её реакций на проводимые мероприятия.

6.  Очень важное направление - разработка совместно со священнослужителями программы духовного развития и воспитания, создание Духовного лектория, вовлечение молодежи в работу православных приходов, в жизнь Церкви.
7.  Еще одно направление работы общины - патриотическое воспитание, воспитание в молодежи чувства гордости за свою родину,  её историю и духовные традиции. 

4. “ПРОГРАММА ВОСКРЕШЕНИЯ РУССКОЙ ДУХОВНОСТИ”

                                  

 “Вставай же, Русь! У близок час.   Вставай Христовой службы ради!

                                     

  Уж не пора ль, перекрестясь, ударить в колокол в Царьграде?”

                                                                                                           
Ф.Тютчев


Реальное построение духовной цивилизации - это результирующий процесс двух тенденций: скрытой (тайной, внутренней, имманентной) и открытой (декларируемой, осознанной, явной). Мы можем говорить только о последней, ибо первая не в нашей власти, а во власти Бога.



Раздел первый: ”ПРОМЫСЛИТЕЛЬНЫЕ ЗАДАЧИ РОССИИ”


Внешняя сторона русского мессианизма - принятие на себя болезней мира, осуществляемое Россией, начиная с Х111 века. Сейчас наиболее острая проблема - глобальный экологический кризис планеты, который можно изжить и  традиционными средствами, используемыми во всем мире, и специфически духовными средствами, характерными для России.


В этом ряду стоит и задача противостояния Антихристу, а точнее всем антихристам, которые еще нас ждут впереди. По сути дела речь идет о носителях любого загрязнения глобальной Духовной Среды.  Поэтому так настороженно относятся к нам все наши “друзья из-за бугра”, не разделяющие ценностей нашей православной конфессии,  поэтому так осторожно следует принимать их помощь, ибо “бойся данайцев и дары приносящих”...


Мы указали на вероятную дату рождения Антихриста в 2018 году, а также можем сделать робкое предсказание Второго Пришествия Христа в 2097 году. Почему так? С одной стороны, нам хорошо понятна ненадежность любых методов предсказания Парусии, ибо от указания этой даты отказался даже Иисус Христос, сказав, что тайна сия велика есть и ее знает лишь Господь-Бог.


С другой стороны наша методология выталкивает нас на некоторые кризисные точки в мировой истории, которые могут стать вероятными кандидатами на подобное событие. Вот о датах в их «вероятностном статусе» мы и готовы рассуждать.  Дата 2097г. вытекает из нашего исторического графика - “синусоиды” . Конец Света произойдет в узловой точке Истории - месте пересечения исторической синусоиды с осью ординат. Предшествовать ему будет негативное “черное время” . В этот  год закончится трудный период в истории России, называемый нами “нормо-нормой”. Силы Света иссякнут в борьбе со Злом и им на помощь придет сам Иисус Христос.

Между  тем в одном месте  уже цитированной нами книги “Россия перед  Вторым Пришествием” (см. Библиография , №4) есть сходное указание на подобную дату, правда на сто лет позднее - 2197 год. В книге произошла маленькая арифметическая ошибка, ибо дата привязана к переводу 3 часов 17 минут в минуты, это будет не так, как указано в книге 917 минут, а 197 минут, которые выводят на 2197 год. 

                         Раздел второй: ”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 - владыко  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.

       Раздел третий: ”Инновационное обеспечение духовной цивилизации”:


Культурная доминанта мира в ходе его цивилизационного и культурного развития постоянно перемещается. Если оставить за скобками Китай и Индию (по двум причинам: их слава или уже позади, или только впереди, если они будут идти в одной упряжке с Россией, прямо по песне: ”Русский с китайцем - братья навек”), ход мирового развития, на наш взгляд выдвигал в число попеременных лидеров следующие страны:

1. ЕГИПЕТ - Третье - первое тысячелетие до Р.Х.;

2. ГРЕЦИЯ-РИМ -  У1 век до Р.Х - 1У после  Р.Х.;

3. ВИЗАНТИЯ -  У- Х века после Р.Х.;

4. АРАБСКИЙ МИР - Х-Х1У века после  Р.Х;

5. ИТАЛИЯ - ХУ век;

6. АНГЛИЯ - ХУ1 век;

7. ФРАНЦИЯ - ХУ11 век;

8. ГЕРМАНИЯ - ХУ111 век;

9. РОССИЯ - Х1Х век.


Спросим себя: являются ли США наиболее развитой страной в ХХ веке? Очевидно, в цивилизационном отношении - да, но в культурном – конечно,  нет!  Культура включает, прежде всего, духовную доминанту, но Святой Дух никогда из США не истекал, ни в идеях, ни в художественных произведениях.

     Нам представляется,  что доминанта так и осталась у русских, если только не придерживаться географической точности. Если учесть всю российскую диаспору в ХХ веке,  то с нею  вкупе творческий потенциал России господствовал и в ХХ веке. К примеру, писатель  Владимир  Набоков считался в США одним из самых больших стилистов английского языка, хотя он - русский.

     В доказательство духовных приоритетов русской культуры в нынешний век и век минувший сделаем небольшой культурологический обзор ее  состояния в этот период.

     Начнем  с   п р о з ы.  Все самые крупные прозаики прошлого  века: А.Пушкин, Н.Гоголь,  Л.Толстой и Ф.Достоевский - это не только писатели, но и духовные мыслители. 


Пушкин - историк, блестящий эссеист и теоретик русской культуры; Гоголь - православный духовный писатель, автор гениального духовного исследования "Избранные места из переписки с друзьями", значение которого до сего времени до конца не оценено. 


Толстой - талантливый литератор и большой идеологический путаник, оставивший после себя,  тем не менее, целую духовную школу - так называемое "толстовство".


  Достоевский - по общему мнению,  выдающийся духовный писатель мира.

     Что касается русской п о э з и и,  то на рубеже этих веков в России жило с полсотни поэтов,  каждый из которых мог бы стать украшением любой национальной поэзии,  живи он в другой стране. Но они почему- то "сгрудились" в нашей стране.  Большинство из них были не только поэтами, но и теоретиками искусства,  мыслителями,  эссеистами. Особо среди них следует выделить (в алфавитном порядке,  а не по значению):  Анну Ахматову, Андрея Белого,  Александра Блока, Валерия Брюсова, Максимилиана Волошина,  Николая Гумилева,  Сергея Есенина, Вячеслава Иванова, Михаила Кузмина, Дмитрия Мережковского, Осипа Мандельштама, Владислава Ходасевича, Марину  Цветаеву,  - всех и не перечислить!  

Важно,  что в каждом из них кроме поэтической билась культурологическая мысль,  вибрировал творческий  накал  рефлексии  по поводу судьбы и будущего отечественной культуры.

     Возможно, самым большим вкладом на рубеже веков в мировую культуру является вклад русской религиозной 

ф и л о с о ф и и .  В это самое время в нашей стране работала блестящая плеяда философов, которые, будучи талантливыми в разных областях знаний, сосредоточили свое внимание на  духовном  аспекте взаимоотношений человека и Бога,  человека и космоса, соотношения трансцендентного ( иррационального) и  разумного, а также на других чисто духовных проблемах бытия.

     Среди них были христианские философы: В.Соловьев, Н.Федоров, отцы -П.Флоренский и С.Булгаков, князья С. и Е.Трубецкие, Н.Бердяев, Н.Лосский, И.Ильин, священники Г.Флоровский и В.Зеньковский и многие другие; отдельно можно указать на православных культурологов:  С.Франка, А.Лосева, Л.Шестова, М.Бахтина и других;  философами-космистами можно  назвать  К.Циолковского, В.Вернадского, семейство Рерихов, Д.Андреева и других. Кроме того была  и  блестящая  отечественная  школа  лингвистов-философов: Р.Якобсон,   В.Эйхенбаум,  В.Шкловский,  В.Томашевский, А.Виноградов, Г.Винокур и ряд других.

     Общей чертой всех этих мыслителей был универсализм. Они не всегда были чисто православными мыслителями, но никогда не замыкались в узких рамках одной какой-то проблематики или даже одного вида  духовного творчества. Вот, к примеру, список направлений творческой деятельности одного из них - отца Павла Флоренского: богослов, эстетик, религиозный философ, математик,  историк искусства,  музыкант,  лингвист, физик по проблемам диэлектриков, инженер, поэт! Думаю, что и это не исчерпывающий перечень талантов отца Павла.  Он - не исключение, вся духовная элита России того времени была универсальной. Этот век не случайно был назван "Серебряным веком" русской культуры.  Его можно назвать и своеобразным православным Ренессансом русской культуры. Но об этом мы уже говорили.

     О чем же свидетельствует такая концентрация духовной,  эстетической, философской, литературной и художественной мысли?   Во-первых, была благоприятная социальная обстановка,  так как царствование  Николая  П было весьма либеральным. Большевики специально драматизировали историю этого периода,  чтобы оправдать свои зверства.   Во-вторых, это была обдуманная программа духовного обеспечения культурного развития  России на дальнюю перспективу...

 Культура ничего не делает напрасно. Она обычно загодя  готовит  почву для реализации каких-то своих далеко идущих планов.  В третьих, у России нашелся соответствующий потенциал, были таланты, способные эти промыслительные планы реализовать.   Не оскудела талантами русская земля и сегодня,  а если создать благоприятную обстановку для развития культуры,  несмотря на весь культурный геноцид советского периода, культура может вновь расцвести. Такая атмосфера сейчас отсутствует, ибо идеологическая цензура  сменилась экономическим гнетом.


Денег на развитие духовности нет, но они легко находятся на эротику, изображение насилия, шоу-бизнес низкого пошиба, другие им подобные направления "культурного" развития.   В четвертых,  именно в период между прошлым и нынешним веком Россия вышла на  арену  мировой культуры.  Прорыв был связан не только с деятельностью русской эмиграции, но еще раньше прогремел своими "русскими сезонами" в Париже Серж Дягилев, были популярны в Европе и США гастроли МХАТ, огромную известность получили романы Толстого и Достоевского, сыграла роль  поддержка  нашими   меценатами  французских художников-импрессионистов и другие проекты подобного же плана.

     Мировая культура  уже не смогла бы дальше существовать вне ауры русской культуры.  В последующие времена эта аура только разрасталась, а с эмиграцией заполнила собой весь мир, а не только Европу. 

                                        Четвертый раздел: 
        «Практические механизмы становления инновационной духовности»:
                                     А. Социальный механизм становления:

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

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

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

     Центристские и  либеральные партии как правило занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнессменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере. 

 Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи подороже собственной шкуры".

      Так кто же способен ныне на духовный подвиг, какая политическая сила? Должна быть создана партия или хотя бы профсоюз духовно продвинутых людей, понимающих, что спасение России и мира на рубеже тысячелетий - не в экономике и чистой политике, а в духовно-культурной политике,  в  духовно-инновационной струе в политике. Только они способны справиться с лавинообразной горой трудностей,  катящей на нас из будущего.



           Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

  а) экологический коллапс природы;

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

 в) национальные кризисы в бывших империях;

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

 д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

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

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

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

                               В. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:

        Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и духовной ограниченностью.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

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


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".

     Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7) Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением, разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

                               Г. Экономические средства духовной борьбы:

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

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

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

                                Д. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

 Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям,  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по чрезвычайным проишествиям (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются!

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

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

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

При этом, казалось бы, возникает парадоксальная  ситуация:  в мире нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «нормальные» в ненормальной ситуации не работают!. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП.

                             Е. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":

    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в коммуникации, в связи разных платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности что-то еще можно сделать...  Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм - Православие.

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

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

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым". Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа!

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

     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!  Верить,  что политики способны не ошибаться,  даже опасно. Но вера, в том числе и в политиков , в русском народе не истребима.

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


     Ж. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

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


     Появление "диссидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их до обидного мало!

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

             
     З. Развитие экологического сознания:

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

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества также не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших собственный дом и стремящихся перенести свое загрязненное сознание в высшие сферы.

     Выработка иного подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  начинать с окружающей среды ,  а затем идти вглубь к очищению внутренней духовной среды.

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

     Но ему  нужна  будет  поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви!

5. «Духовно-экологический социализм или «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).

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:

       А). 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.

      Б). 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;

      В). 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.

       Г). 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, а в 2004 году 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 собственный 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.

6. «СРЕДИННЫЙ ПУТЬ К СМЯГЧЕНИЮ КАТАСТРОФЫ»

Новый подход к духовно-физическому развитию человека включает 12 «срединных шагов», 12 основных принципов, которые помогут нам обрести духовное и физическое здоровье, успех и счастье в жизни. Надо  просто выполнять эти  правила и требования раскрытия себя  других рядом с собой, строго придерживаясь  этих принципов.

1.  Помоги себе сам, в том числе в охране своего здоровья, не надейся только на профессионалов..

2.  Бог не только в Церкви, но прежде всего в тебе  самом, развивай в себе творческое начало, кое есть  Путь общения с Богом.

3.  Не предъявляй завышенных требований  и не реалистических ожиданий  к членам своей семьи.

4.  Не надейся только на счастье порой несчастье - более удачный путь к нему.

5.  Развивай личную энергетику, она может быть сильнее атомной.

6.  Помоги членам своей общины (дома, поселения, квартала), а в трудный момент они помогут тебе.

7.  Не в деньгах счастье, а в их оптимальном наличии.

8.  Не упорствуй в свой точке зрения, обратная - то же Путь к истине.

9.  Питайся так, чтобы при этом минимизировать убийство живых существ.

10.  Везде ищи Срединный путь, баланс и равновесие во всем, крайности опасны, ибо сходятся.

11.  Слушай свое сердце, его  закон Любви - все истины  уже записаны в нем!

12.  Расширяй общение с миром: новые технологии тебе помогут.

Попытаемся рассмотреть все эти 12 принципов нового подхода к жизни более подробно.

 



   1. Помоги себе сам!

   Эра Водолея приносит в качестве определяющих новые технологии выживания в условиях, приближающих нас к экстремальным. «Помоги себе сам!» - «Self help» - этот принцип родился в Америке в восьмидесятые годы и приобрел  там очень широкое развитие как способ решения всех жизненных проблем.

Как показывает опыт наши надежды на профессионалов в медицине или в какой другой сфере общественного бытия, очень часто бывают завышенными, а надежды на мгновенную помощь  не реалистическими. Более верный путь, когда ты сам сможешь помочь себе, в том числе и в охране собственного здоровья.

Именно поэтому в конце ХХ века накануне эры Водолея очень активно в общественное сознание стали внедряться идеи «здорового образа жизни» (ЗОЖ), ориентация людей не на химические искусственные лекарства, а на естественные способы натуропатии: лечение лекарственными травами, мед, мумие, шунгит и другие народные средства, которые все шире входят в нашу жизнь.

В этом отношении становятся популярными восточные средства ЗОЖ: йога, массаж, включая современные электровибромассажеры и другие эффективные способы сохранения здоровья.

Вместе с тем принцип Срединного Пути работает и в этой сфере, ибо надеяться только на себя в определенных ситуациях мы совершенно не можем, например при потере сознания. Не можем мы также произвести себе операцию под наркозом, даже наложить шину на сломанную ногу или руку.

Поэтому выбирая в нормальной ситуации чисто натуропатические средства лечения, мы должны признать необходимость помощи себе со стороны профессионалов в экстремальных ситуациях.

В селфхэлповских принципах есть еще одно неверное упование, приводящее к торжеству эгоизма. В этом отношении доктрина «помоги себе сам» не случайно родилась в Америке. Там идея «русской соборности» совершенно не разделяется национальным менталитетом.

 Срединный Путь, отдавая должное этим идеям, не преувеличивает их значения в реальной практике людей и не гиперболизирует сам принцип. Хорошо, если можешь «помочь себе сам», но в реальной духовной практике лучше принцип: «Спасение со всеми и для всех!»

                2. Бог не только  в Церкви, но и  в тебе самом!
Этот принцип совершенно не означает, что к концу ХХ века человек открыл, что Бога в Церкви нет, напротив во многих религиях наблюдается взлет активности людей в храмах, например в Исламе или в Православии.

Речь идет  совершенно о другом : монополия Церкви на общение с Богом неожиданно оказалась подорванной в ХХ веке, ибо появилось огромное количество сект и религиозных общин нетрадиционной ориентации. Традиционным конфессиям следовало бы не усиливать их критику, а посмотреть вовнутрь себя и ответить на вопрос, нет ли в их собственной практике причин, от чего все это произошло. Надо помнить о библейской истине: «Врачу - исцелися сам!»

Речь идет прежде всего об этом. Традиционные конфессии оказались не способны адекватно ответить на изменения, произошедшие в общественном сознании. Можно как угодно не признавать сообщений  людей, открывших для себя в конце ХХ века прямой (вне традиционных конфессий) контакт общения с Богом, но не видеть их наличия во всех странах мира мы уже не можем (См. библиография 7-9).

Причем речь идет не о контакте с неким безличным Абсолютом, характерным к пример для американского движения Нью-Эйдж, а именно с Богом в христианском понимании - Богом-Личностью.

К этим фактам примыкают также многочисленные явления детям Девы Марии в ХХ веке ( в поселениях, типа Фатима, Гарабандаль и др.), а также откровения святых праведников самой Церкви о контактах с Богоматерью.

Неспособность Христианских Церквей ответить на вызов времени   связана прежде всего с неспособностью их иерархов договориться об объединении  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый в своем, а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.


Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в самих Церквях, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами облегчено, Церковь накопила огромный опыт общения с Богом, который прежде  для всех людей мог быть единственным средством сакрального общения.

Но для  человека ХХ1 века  кроме исполнения обрядов в храме задачей является  обрести свой собственный диалог с Богом, подготовить себя до такой степени, чтобы быть способным вместить Божье откровение. Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром..

Возлюбите Истину и она откроется вам!

Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно.

Вот если он сильно полюбил Бога, он начинает поэтически признаваться ему в этом, а стихи - один из самых эффективных способов духовного общения людей, в том числе и общения с Богом!

3.           Приглуши завышенные требования  к семье

Срединный путь в семье - это способ открытия мужем и женой, а также и детьми, если они подросли, вариантов  диалектики «личной зависимости - независимости друг от друга». Если раньше мужчина был единственным хозяином в доме, например, в русских семьях Х1Х века, то  к концу ХХ века движение за общественное признание прав женщин стало так сильно, что женщины могут конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических.

Женщина - премьер-министр страны - уже далеко не редкость (Тэтчер, Брутланд и др.). Но семья, по крайней мере в южных странах находится пока еще в неизменно патриархальном  состоянии. Россия  как страна с типично срединным положением между Севером и Югом, и соответственно - срединным путем развития во всем, в том числе и в семье, уже начала движение в сторону отказа от патриархальных порядков семьи и установления   равновесия, баланса и гармонии в семейных отношениях.

Причиной распада семей в нашей стране, да и везде в мире, являются завышенные требования и не реалистические ожидания как  мужа по отношению к жене, так и жены по отношению к мужу. Единственным способом восстановления перемирия является выбор Срединного Пути  и равноправия в семейных отношениях 

Если жена в семье работает, то способ баланса один - мужчине освоить все тонкости женского дела в семье, чтобы равновесие было восстановлено. Иначе неравноправие положений, когда все домашние дела падают только на одну женскую половину, будет постоянно рождать конфликты, чреватые распадом семьи.

Говорят, что  причина распада семьи есть одна единственная  - «ушла Любовь».  Но если под ней понимать эротическое стремление друг к другу в первые моменты любовных ухаживаний, то такая, с позволения сказать,  «любовь» со временем всегда уходит.

Но «семья» должна оставаться, тем более, если появились дети. Как остановить распад семьи? Срединный путь семейных отношений - единственное средство удержать семью от распада. Пусть не единственное, но главное, ведь если осталась «любовь», то семья не распадётся.

Однако с нашей точки зрения, Срединный путь, выраженный в  отказе от завышенных ожиданий и не реалистических требований мужа и жены друг к другу - средство эффективное и проверенное временем.


На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Именно Срединный Путь, опирающийся на комплиментарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.

4.  Несчастье бывает  верной дорогой  к счастью («Не было бы счастья, да несчастье помогло»)

  Казалось бы, в борьбе за счастье подходят только «счастливые методы», содержащие счастье в себе как необходимый компонент. Но с наших позиций это не совсем так. Человеческая судьба - это маятник от несчастий к счастью. И если рассматривать  Бытие Человека  как синусойду этих колебаний от счастья к несчастью, то вслед за счастьем наступает нейтральный момент, сменяющийся несчастьем.

Поэтому непрерывного течения счастливых моментов в жизни просто не бывает, если только человек генетически не запрограммирован только на счастье. Традиционно наша жизнь развивается по синусойде, где счастье быстро проходит, попадая в нейтральную полосу синусойды, а несчастье несет в себе перемену к счастливой полосе.

Примеров, иллюстрирующих  этот закон,  масса. Например, жизнь в той же находящейся в раздорах  семье... Случилось несчастье: заболел ребенок. Вся семья в печалях и переживаниях, а общие эмоции, как правило, сближают людей. Болезнь кончилась, а единство остается: «не было бы счастья, да несчастье помогло».

Или , например, человек находится перед каким-то трудным выбором, где он не знает на что решиться. И тут он попадает в автокатастрофу, которая надолго укладывает его в больницу. Долгое раздумье в спокойной обстановке, когда никуда не надо спешить и нет никаких забот, кроме болей, связанных с болезнью, заставляет его еще раз обдумать варианты решений проблемы и в конце концов сделать правильный выбор.

         5. Развивай  личностную  энергетику

Биоэнергетика человека во многом остается еще для нас «тайной за семью печатями». Мы смотрим фантастические фильмы, читаем приключенческие книги, где люди способны совершать, благодаря своей энергии и мужеству, совершенно неимоверные поступки, но к своим личным возможностям эти шансы совершенно не прикладываем. А напрасно.

Все, что одному дается сразу, любой другой также может у себя выработать, пусть ценой неимоверно сложных и продвинутых тренировок.

  У отдельных личностей биоэнергетический дар бывает  развит неизмеримо, могла читать мысли других слепая баба Ванга, мог гнуть ложки силой мысли  и видеть будущее Ури Геллер, мог проходить сквозь стены Вольф Мессинг, чужие души, как свои, были открыты нашим святым подвижниками Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.
Другое дело, что биоэнергетические возможности обычного человека усиливаются и крепнут только по мере его духовного совершенствования.

 Мы уже упоминали, что у человека есть семь энергоцентров (чакр), постепенно развивая которые он способен добиться невиданной прежде силы. По воззрениям йогов энергетическая мощь человека, названная ими силой - Кундалини, способна подниматься от самых нижних чакр, отвечающих за выживание человека и продолжение рода, до высших, отвечающих ясновидение и космическое сознание человека. По мере этого подъёма Кундалини, энергетическая мощь человека усиливается, и в конце концов он будет способен творить чудеса.

Но подъём Кундалини - это только одна сторона вопроса. На деле мощь человека объясняется не столько возвышением этой «мифической мощи», сколько гармонией всех энергоцентров и знанием, в какой ситуации какой из них будет работать наиболее адекватно.

По воззрениям йогов, у  первых людей в Раю Кундалини находилась в самом верхнем энергоцентре, а после Грехопадения была смещена вниз, и человек забыл все те возможности, которыми он  обладал в Раю. А образцом для этих возможностей был сам Бог, ибо Адам был сотворен «по Его образу и подобию». Путем духовного усовершенствования человек способен вернуть себе многие, если не все, из утраченных способностей, в том числе и свою неописуемую энергетическую мощь.

Вместе с этим следует четко разделять христианские верования в Богочеловека - Христа и специфику человекобожия, которая, в своем развитии,  приводит нас к Антихристу. После Грехопадения человек потерял свои божественные свойства, ибо в него вошел грех. Но в какой степени потерял? - Совершенно безвозвратно  или, опустив их в свое подсознание, в глубины своего сердца? Мы уверены в последнем, поэтому сама идея самосовершенствования представляется нам не только очевидным способом борьбы с современной бездуховностью, но  и реальным механизмом спасения человека в предстоящей катастрофе.

             6. Помогай членам своей  общины

Человек - существо коллективное, наряду с индивидуальными способностями, заключенными в качествах его личности, в нем есть и общественные устремления, которые в России привыкли называть словом «соборность».

Это качество было всегда присуще русскому человеку и почти никогда человеку Запада. Индивидуализм сидит там в крови, идея «помоги себе сам» присутствует в западном менталитете изначально.

Родовая память у русских людей оказалась много более сильной, нежели, чем на Западе. Община вмонтировала к нам в подсознание «соборность», потому что это качество не потеряло своего значения и до наших дней: «Сам погибай, а товарища выручай!»

В конечном итоге многие победы русского оружия объясняются способностью русских людей к коллективному подвигу во имя победы или индивидуальному - во имя друзей. Подвига, наподобие того, что совершил Александр Матросов,  невозможно представить себе в американской армии.

Жизнь в родовой общине деревни или в современном российском селе постоянно порождает ситуации,  с которыми люди вынуждены справляться коллективно, поскольку по одиночке с ними не справиться.

В городе человек в экстремальной ситуации также вынужден обращаться к помощи родственников или знакомых, и пока еще он находит своему зову отклик. Как только отклика не будет, наше «соборное  своеобразие» кончится, но к добру ли?

           7. Учти, что счастье - не в деньгах

Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате перестройки получили в руки шальные деньги, чаще всего бывает не особенно счастливой. 

Казалось бы, финансовая ситуация позволяет решать любые проблемы, но нельзя на основе денег построить счастье  с единственной женщиной, обеспечить полную физическую безопасность, получить любовь своих детей и духовную свободу.

А главное, чему никогда не мог помочь избыток финансовых средств, - освободиться от угрызений совести, что они не праведным путем нажиты. Может быть, у западного человека Совесть - излишняя материя, но у русского так никогда не получается, даже если в нынешних условиях он очень хочет от нее полностью освободиться.

С другой стороны бедность решает человека материальной  свободы - главного условия творчества. В русской культуре существует огромное количество примеров, когда наши гении работали в неимоверно тяжелых финансовых обстоятельствах и смогли выжить, поскольку им помогало творчество, но чисто статистически лучше, если  финансовые проблемы творцу все же не так докучают. Времени на творчество остается слишком мало!

Таким образом, счастье не в деньгах, а в их оптимальном количестве. Если ты ведешь праведный образ жизни, то как-то получается так, что и твои финансовые проблемы само собой решаются,  на голодную смерть ты не обречен. Надо только верить в Божью помощь, молиться о ней и она всегда приходит!

                  8.Не упорствуй в своей точке зрения, в обратной - то же есть истина!


Истинность того или иного утверждения всегда ситуационно уместна. В данный момент ты прав, а завтра ситуация изменилась настолько, что от твоей Истины остался только пшик. Поэтому никогда не забывай, что противоположная точка зрения также является путем к истине, своим путем  и в другой ситуации.

Более того, учет противоположных истин бывает более оптимальным способом построения системы. Нежели опора только на один тип ее познания.
 Одним из эффективных решений по выходу из предстоящей экологической катастрофы является  предложение по созданию Центров экологической безопасности общества ЦЭБО). Естественно, что смыслом их существования явится анализ всех способов  смягчения предстоящей катастрофы.

 Вместе с тем, нам представляется, что наряду с отделом этого ЦЭБО, изучающим и накапливающим многочисленную информацию по фактам усиления ее проявлений, а также  отделом, деятельность которого направлена на смягчение этих проявлений, считаем разумным иметь в нем отдел, который будет отстаивать противоположную точку зрения и накапливать именно эту информацию, что катастрофы не будет, поскольку её не допустят высшие силы Космоса.

Только совместная работа всех трех отделов даст возможность построить гибкую стратегию выхода человечества из предстоящей глобальной бифуркации. То, что она будет, у нас нет сомнений, но будет ли она в форме нормального Перехода от одного типа цивилизации к другому, или в форме глобального катаклизма, зависит от духовной ситуации человечества. Если оно одумается , все будет в порядке.

               9.               Измени свой образ питания

Человек был рожден как травоядное существо, это обстоятельство время от времени всплывает в памяти людей и они переходят на вегетарианство. Убивать живые существа, чтобы питаться их телами - грех, за который человечество платит в том числе и предстоящей катастрофой.

Поедать растительность - греха нет, ибо она была специально создана для того, чтобы человек мог ею питаться и сжигать ей для поддержания тепловой атмосферы в доме. 

Только в ходе целой серии глобальных мировых  оледенений человек стал поедать мясо убитых животных, ибо ему не стало хватать энергии одних растений. Но большой разницы между каннибалом, поедающим трупы убитых врагов и человеком, питающимся мясом животных, нет, ибо он с животными - «одной крови» - крови «вида млекопитающих». 

Мясоедение - дань каннибализму, которую человечество платит, несмотря на то, что ситуация снова изменилась, и сейчас уже можно вполне обойтись и  без мяса.

 По представлениям христианских церквей, мясоедение вполне допустимо в дни, когда нет поста, но с нашей точки зрения на него должен быть наложен запрет, как бы введен перманентный пост на мясоедение. Этим самым мы хотя бы в слабой мере снимем с себя проклятие животного мира, тем более если еще и покаемся в этом.
10.  Выбирай «Срединный Путь, так как крайности опасны, ибо сходятся

Изложенные примеры могли уже убедить читателя, что Срединный Путь является в действительности наиболее оптимальным способом решения различных жизненных  проблем. Этот Путь гарантирует безопасность выживания в различных экстремальных ситуациях. «Крайности опасны, ибо сходятся», Срединный же Путь оставляет для человека возможность  лавировать в любой самой жесткой ситуации.

Попытаемся проиллюстрировать данный тезис примерами из поэзии Федора Тютчева:

  «Единство, - возвестил оракул наших дней, -

  Быть может спаяно железом лишь и кровью!»

  А мы попробуем спаять его Любовью, а там увидим, что прочней...

 Этот стих свидетельствует о грехе многих политиков, чаще не русских, которые пытались именно «железом и кровью» спаять единство той или иной нации. Стоит вспомнить Чингизхана, Наполеона или Гитлера...

 Тютчев, вслед за Христом, апеллирует к силе Любви, способной творить чудеса не только в политической реальности, но и в обыденной жизни. Современный человек мечется между насилием и ненавистью, не в силах  совершить тот единственно правильный выбор, который поэт предлагает в своем стихотворении.

Человечество уже давно убедилось в силе Любви и Веры, но стать до конца на этот Путь ему не позволяет гордость  антропоморфности, приобретенная как наследие эпохи Возрождения.

«Не плоть, а дух растлился в наши дни, и человек отчаянно тоскует.

Он к свету рвется из ночной тени, а свет обретши, ропщет и бунтует.

Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит...

И сознает свою погибель он, и жаждет веры, но о ней не просит.

Не скажет ввек с молитвой и слезой, как ни скорбит перед закрытой дверью:

«Впусти меня! Я верю, Боже мой! Приди ж на помощь моему неверью!»

        Это стихотворение «Наш век» написано 150 лет назад, но отнюдь не потеряло своей актуальности, а может быть, только её дополнительно приобрело. Действительно, современный человек, убедившийся в своем неверии в Бога и  в непродуктивности этой дороги, не в силах осуществить  единственно правильный в этой ситуации призыв к Богу: «Приди на помощь моему неверью!»

Ему возможно, требуется более суровое испытание, чтобы решиться на такой призыв, что ж оно не за горами, кривая экологической синусойды упорно тянет нас к предстоящей бифуркации.

               11.Слушай своё сердце (Закон Любви)

Закон Любви - «вся информация о мире уже давно заложена в твоем сердце, её только надо услышать!» При этом не так уж важно, создал ли нас Бог, вложив эту информацию в наше сердце при Сотворении, или  она сформировалась в сердце как результат миллионолетнего опыта поколений, прошедших на этой планете свой эволюционный Путь. 

Мы стоим за логику креационизма, другие могут находиться на эволюционной позиции. Единственно важно, чтобы при этом мы слушались своего сердца, ибо именно оно предлагает Срединный Путь, путь учета обоих позиций и формирования в его итоге более правильной стратегии.

«Давай попробуем связать дела  Любовью», а там увидим, что прочней!»
Сейчас самое важное для нашей последующей судьбы выбрать Путь Любви. В особенности это важно в сфере природопользования. Глобальную катастрофу  готовит для нас не Бог, - Он-то всячески сопротивляется ей, любя нас как своих непутевых детей, - её делаем мы сами своими собственными руками, ибо не ориентируемся на основополагающий для Космоса  Закон Любви.

Только колоссальная нелюбовь к Природе позволяет нам с ней так обращаться! А Закон Кармы все еще действует, хотя мы находимся на грани Перехода к Эре Милосердия. Но пока он действует, возмездие готовится в  глубинах планеты как глобальный катаклизм.

Возможно, нам повезет, и Эра Милосердия настанет быстрее, чем этот катаклизм придет, но это может произойти только ценой глобального покаяния человечества перед планетой и просьбу прощения за те огромные раны, которые мы ей нанесли в ходе своего  выживания на этой  Земле.

12.  Расширяй всевозможные пути общения с миром (Новые технологии)

Еще один Путь преодоления катастрофы - расширение общения с миром, включая общение с самой планетой.  Новые научные открытия, в частности открытие профессора И.Н.Яницкого (См. Библиография № 13) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

Отсюда вытекает задача войти в коммуникацию  с планетарным Разумом и получить от него совет, как нам можно избежать надвигающейся катастрофы.

При этом будут хороши все современные технологии массовой  и элитарной коммуникации, включая такие, как ясновидение, телепатия и эзотеризм. Последний плох, когда он направлен на погибель людей, но если направить его на святое дело массового выживания, черная волна еще вполне может быть замещена на светлую и принести человечеству прекрасный результат.

Нам и в этом вопросе может помочь стратегия Срединного Пути. Вопрос не в том, что изначально сакральные методы хороши, а оккультные заведомо плохи, вопрос в том, на  какие цели они направлены.

Если мы переориентируем оккультные средства на светлые цели, сама ткань оккультизма может просветлеть и поменять свою окраску. Сегодня для человечества нет более важной задачи, чем выживание в предстоящей катастрофе, поэтому для решения этой задачи все средства будут хороши, если помогут её решить.

                                      З А К Л Ю Ч Е Н И Е:

             Итак, что же такое «духовность»: состояние, качество или способ связи? Верные нашей методологии: «и-и», а не «или-или», мы склонны считать, что и то, и другое, и третье. Внешняя среда определяет функциональную специфику соединения всех элементов духовной  системы в целое, при доминировании какого-то одного элемента. Характер этого доминирования всегда  функционально определен, от какой опасности в данный момент должна спасаться система.
            Духовная система - это еще и ресурс наших возможностей в экстремальной ситуации, высокое состояние творчества, высочайший, эмоциональный взлет, дарованный человеку от Бога.

            Духовность - это сложный системный комплекс, с типично многофункциональной ориентацией, характер которой доминирует в зависимости от роли, которую система играет в данной конкретной ситуации.

             Ничего загадочного в ней внешне нет, но загадка скрыта в способе нашего её использования и в характере даров, которые мы каждый раз получаем с её помощью.

            Закономерности судьбы духовного человека в мире хорошо передает стихотворение Пушкина «Памятник».

                     Я памятник себе воздвиг нерукотворный, к нему не зарастет народная тропа.

                     Вознесся выше он главой непокорной Александрийского столпа.

                     Нет, весь я не умру: душа в заветной лире мой прах переживет и тленья убежит, -

                     И славен буду я, доколь в подлунном мире жив будет, хоть один пиит.

                     Слух обо мне пройдет по всей Руси великой, и назовет меня вся сущий в ней язык:

                     И гордый внук славян, и финн, и ныне дикий тунгус, и друг степей калмык.

                     И долго буду тем любезен я народу, что чувства добрые я лирой – воспевал, 
                     Что в свой жестокий век прославил я свободу и милость к падшим призывал.

                     Веленью Божию, о муза, будь послушна, обиды не страшась, не требуя венца,

                     Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!.
Духовно-инновационное сознание –  это часть общего ноосферного сознания, необходимого нам для перехода на новый тип цивилизации, который назван  уже многими  именно ноосферным. Мы постарались выделить основные качественные аспекты этого сознания в полной связи с механизмами их достижения. 

  Кроме того, нами рассмотрены важнейшие особенности торможения прихода этого  типа цивилизации, когда старые стереотипы и образцы поведения доминируют. Реальный механизм построения новой цивилизации – накопление такого количества носителей ДИС в мире, что это потребует и смены власти и смены доминирующего умственного настроения большинства людей. Однако, нам до конца так и не ясно, может ли это произойти без серьезной встряски мира. Именно поэтому мы склонны относиться к предстоящей катастрофе как необходимому элементу Перехода от одного типа цивилизации к другому.

Как ни печально это сознавать, но для того чтобы человечество в принципе могло выжить, необходимо, чтобы погибла его самая консервативная часть. Однако  никто из нас  не имеет права судить другого. Пусть судит Бог.   
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ПРИЛОЖЕНИЕ:

 СОЗДАНИЕ СЕТИ СТАНЦИЙ ОБЩИННОГО СПАСЕНИЯ (СОС):
             Одной из принципиально новых затей  проекта  по смягчению последствий предстоящей глобальной экологической катастрофы является предложение о создании сети станций общинного спасения  (СОС)

Москва, являющаяся сейчас, на наш взгляд, духовной столицей мира, могла бы создать опытный образец такого Центра, например на ВВЦ,  при поддержке партий и других общественных организаций. Этот проект мог бы стать с одной стороны движением на Пути выявления национальной идеи России, а с другой стороны -  дальнейшим продвижением в деле  укрепления российского гражданского общества.

Проект СОС включает:

· создание сети сельских экологических общин на основе новых строительных технологий и со строительством принципиально нового типа сельского жилища - экологически чистого автономного  жилого дома с хомобиотическим оборотом земли, устойчивого к экстремальным колебаниям природы и любым социальным  бифуркациям, типа терроризма, пожаров, экокатастроф и т.д. (Экодом);

· создание на основе такого дома «родового гнезда» для каждой семьи, где могли бы совместно существовать несколько поколений семьи: старшее поколение, родители, дети и внуки; (Родовое   гнездо)

· включение в информационную сеть подобных СОС   по всему миру с помощью самой передовой техники всемирной коммуникации для обмена информацией; (Информационная Сеть);

· обеспечение каждой общины  аппаратурой для постоянного отслеживания с помощью новых ноосферных методов исследования меняющейся экологической ситуации в мире и на данной территории; (Экологическая Лаборатория);

· специальные мероприятия для укрепления духа и улучшения жизни  в  экодеревне, включающие как производственную (сельское хозяйство) , так и творческую ( народные промыслы) специализацию населения, так и  оценку негативной энергетики местности с выбором наиболее удачных участков для строительства Экодомов той или иной направленности (Экообщина);

· специализацию автономного экологического Дома с хомобиотическим оборотом земли на приусадебном участке, демонстрирующим новые ноосферные возможности и технологии ведения домашнего хозяйства в экстремальных условиях, пропаганда методов укрепления семьи и превращения её в Малую Церковь по христианскому образцу при духовной поддержке всей Экообщины, где этот Экодом находится (Малая Церковь) ;

· создание  в экодеревне  постоянной экспозиции для показа новых достижений в сфере ноосферных технологий выживания в экстремальных условиях предстоящей глобальной экологической катастрофы и возможностей её смягчения (Дом-архив и Дом-Музей);

· создание медиа-структуры для постоянного проведения пропагандистских мероприятий ( в прессе, на радио и телевидении) по подготовке и смягчению последствий предстоящей катастрофы (Медиа-Дом);

· создание дома обучения основам русского народного промысла, где по довольно простым учебным методикам молодежь может в короткое время постигнуть любые технологии русских народных промыслов (Дом Мастера);

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

· создание собственный издательской базы для печати соответствующих пропагандистских и образовательных материалов (Дом печати);

· создание медицинского Экодома для пропаганды новых ноосферных методов ведения «Здорового образа Жизни» (ЗОЖ), построенного из материалов, обеспечивающих оздоровление всем проживающим в этом доме жителям, обеспеченного системой оздоровления воздуха («Люстра Чижевского»), воды (фильтры и специальные добавки), баней-сауной, новой технологией приготовления и употребления пищи (пища-лекарство), другими оздоравливающими технологиями и процедурами (Доктор- Дом);

· пропаганда родовых традиций русского народа по выживанию в экстремальных ситуациях, которых у России в течении всей её истории было огромное количество («Родовые ключи»);

Вместе с тем идеальным вариантом Ноосферного Экодома явится такой, где все эти указанные специализированные и разнесенные друг от друга Дома будут объединены в одном Доме, чтобы создать единую ноосферную структуру, как Срединный путь выживания между разными крайностями предстоящей ситуации на основе единой функциональности - «выжить в экстремальной ситуации»

Лучшим местом, на наш взгляд, для размещения  опытного экспериментального образца СОС является территория нынешней ВВЦ, как с точки зрения экспозиционных возможностей ВВЦ, транспортных сетей и экологической ситуации.

Демонстрация на ВВЦ подобной деревни могла стать примером не только демонстрации новых технологий  выживания в экстремальных условиях, но и способом проведения маркетинга предстоящих домов . способов его созидания в различных районах страны с учетом климатической, экономической и творческой специализации данного региона.

Государственная поддержка подобного начинания стала бы дальнейшим шагом по пути укрепления родовых начал семьи и реального  претворения  в жизнь идеи мирового спасения - миссии, на наш взгляд, возложенной Высшими Силами на Россию.

Сущность этой миссии продвижение данной идеи по миру, соединение всех мировых общин с помощью современной системы информационных связей в единый комплекс - единую сеть СОС, позволяющей бороться с многими экстремальными ситуациями, которые приготовило для нас Будущее.

