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ЗАКЛЮЧЕНИЕ
     ВСТУПЛЕНИЕ: ЦЕЛОСТНОСТЬ СОЗНАНИЯ
Настало время разобраться в ментальных состояниях нашего сознания, пребывающих ныне   в  экстремальных условиях бытия. Экстремумы – это всегда пограничные состояния,  которые чем-то отъединяют нас от прошедшего. Подробный разбор потребует выявления всей  системы ментальных взаимоотношений человека, четко определяя их  динамику и пограничные состояния сознания. Нам такое не по силам. Скажем проще…

Одним из факторов экстремума ныне  является нарастание скорости духовных  изменений, в том числе и ментальных, хотя они всегда более консервативны. Но время рвется наружу, требуя соответствующих форм для своего осознания. «Текут, не преставая годы, меняя всё, меняя нас», -  как говорил мудрый А.С.Пушкин. Прежде всего, оно заставляет нас  глубже разбираться в самих себе, ведя отсчет новым временам,  от своей новой  точки самостояния. Экстремальные проявления природы, которые уже есть и  ещё  грядут,  заставляют нас приблизиться к пониманию не просто самих себя, но и наших взаимоотношений с природой,  помогают понять, причины и скрытые обстоятельства того, почему  наша экологическая система окончательно   вышла из равновесия.


А сомневаться в этом факторе уже не приходится: как на натуральном, так и на ментальном уровнях, бытия: мы вошли в экстремальное  состояние планеты. Это не Конец Света, но и не обычная  бифуркация, простая смена магнитных полюсов планеты  или потеплениеиклимата со всеми вытекающими из этого последствиями.
Когда-то Рене Декарт сказал: «Я мыслю, следовательно, я существую». Это было очень поспешное утверждение, на уровне того, что мозг рождает мысль, как печень рождает желчь. И то и другое неверно.

В конце концов, компьютер тоже по-своему мыслит, а когда–нибудь на основе этой  или подобной мысли он будет стремиться вытеснять человека.

 Декарт забыл о чувствах, что первичны именно они. Слава Богу, придумать чувствующую машину невозможно. Хватит той, которую придумал Бог.
Традиционное философское видение мира, четко разделённое на  материалистическую и идеалистическую парадигмы, ныне  плохо способно осознать  сущность  экстремальных проявлений современного Бытия. Необходимо искать новые взаимосвязанные отсчеты и новые порядки ментальных  движений  общечеловеческой мысли вкупе с геопатологическим развитием    планеты, чтобы не просто их понять, а сделать вывод, как жить дальше? Как научиться  людям любить планету? Иначае она никогда  не кончит порождать новые экстермумы Бытия.
Никто не знает, сколько у нас есть времени для преодоления  предстоящей глобальной катастрофы, но «лучше  быть готовым раньше, чем никогда». Западная наука обсуждает ныне эти проблемы в рамках трансперсонологической перспективы, уводя  сознание из привычных рамок продукта человеческого мозга в более широкое состояние  интенсивного   диалога с Природой, Социумом, самим Человеком и Высшим Разумом, если угодно – Богом.

Опираясь на такой подход, мы выявили в общей ментальной динамике человечества четыре фазы, от которых и начинаем отсчет   общего положения дел, а  главное – поиск выхода. Эти фазы  динамики СОЗНАНИЯ - суть:

 - МИФ (человек и природа);

- НОРМА (человек и Социум);

- ФАКТ   (самостояние Человека);

 - ИННОВАЦИЯ (Человек и Высший Разум).

  
Важнейшим открытием трансперсонологического подхода является осознание  Целостности, системности, как любят говорить на Западе – холистичности Сознания, к чему мы со временем также вернемся. По нашему глубокому впечатлению, четыре указанные фазы – это  не отдельные ментальные аспекты бытия,  а их континуум, целостная система, понять которую и предстоит человечеству. Они важны  во всей  своей взаимосвязи, ибо только одни взаимоотношения Природы и Человека не объясняют всех экстремумов природы,  которые  происходят сейчас на планете.

Трансперсональная перспектива, на наш взгляд,  открывает в этом случае большие возможности в поисках выхода из создавшегося цивилизационного тупика, в котором оказалось человечество. 

 
 .
                      №1. Предсознание и Подсознание  МИФА;

1.1. Миф как предсознание, доминанта профетического  Образа, а не  его Логики:
Многим кажется, что мифологическое объяснение мира, в котором доминирует природа (или Духи Природы), выглядит настолько древним предсознанием Человека,  уже и  не работающим  в современных условиях. При и этом как-то негласно забывается, что в языческом состоянии в нынешнем  мире живет не менее 10% людей, а на Западе мифологическое объяснение в условиях падения престижа христианства стало вообще преобладать не только у язычников, а у вполне современных людей, например актеров Голливуда. (См. Биб., №1, стр. 8)
Почему большинство актеров этой современной фабрики грез поддалось на удочку языческих верований, отойдя от христианства? На наш взгляд, это   связано с мифотворческой  спецификой кино, которая  ныне  больше зависит от диктата сценариста и режиссера, чем от   документального способа отражения окружающего мира, чем вообще сильно кино.   
В современном голливудском кинематографе, отошедшем от старых романтических традиций, в которых доминировали комедийные, мелодраматические или приключенческие жанры, в поисках тайны, способной привести зрителя к кассам кинотеатров,  многие  авторы ухватились за  тему «чуда», трактуя его  в чисто мифологическом плане.  Пока они  не способны на более глубокое объяснение «чудесного», чем это уже до них  сделал МИФ.
Навязываемое современной массовой культурой языческое толкование «чудесного», опирается на два важных духовных обстоятельства:

- доминанта профетического Образа, а не рациональной  Логики в содержании современных кинематографических масс-медиа;

-  неспособность христианских западных богословов выйти на приемлемое для кинематографистов толкование «чудесного» в мире, поэтому они пользуются традиционным  языческим объяснением. 
 Эти два фактора между собою тесно связаны, ибо  богослов всегда ученый, а поэтому мыслит логически, даже говоря о «чудесном» и «мистическом  аспектах  реальности, а мощь современных масс-медиа несравнимо более велика, чем спрятанная в богословской (закрытой для большинства читателей)  литературе мудрость христианского объяснения. Интерес к ним, тем не менее, настолько актуален, что давно пора в них  разобраться.  
Интерес к китайской геомантии, которому мы также отдаём честь на этих страницах, - это также разговор о духах планеты, точнее полная уверенность, что планета – живой организм, а нам справиться с предстоящей катастрофой невозможно, если мы не обратимся к этой мудрости. С планетой надо договариваться, а играть» в охрану окружающей среды».
                    1.2. Активность Предсознания: отношение к Будущему:

Начальная степень Сознания – Предсознания Человека  живет во всех трех мирах Времени: Прошлом, Настоящем и в Будущем. Ученые даже придумали для оправдания  знания некоторых пророков о  Будущем такую оригинальную концепцию: их души были способны реинкарнировать  в Будущее, а,  вернувшись на землю,  запомнили основные события,   становясь  пророками или предсказателями.

 Более вероятным нам прдставляется контакт души профетиста-предсказателя с Акашей - Энергоинформационным полем планеты, которому все – и Прошлое, и Будущее уже давно известно. Где хранится это поле, до конца пока  неясно. По крайней мере, судя по тому, что в предсказаниях всегда большую роль берет на себя  вода – в форме глади водоёма или глади зеркала, вероятность  хранения  предсказаний в Мировом Океане очень высока.

   В любом случае,  именно профетическое  Подсознание-Предсознание Пророка  играет в пророчествах огромную роль:

- во-первых, оно должно быть подготовлено: введено в транс или загипнотизировано;

- во-вторых, оно должно помнить огромное количество информации, не опираясь  только на память, но и на  прочие  внутренние ресурсы;

- в третьих, оно должно получить какие-то материальные носители для информации: видение событий, явление образов святых, которые им всё рассказывают, или, в худшем случае,  кусочек сахару, как у Бабы Ванги            Предлагаемая нами  семислойная модель Бытия даёт для понимания  роли Будущего в энергетическом балансе Личности огромные возможности. Попытаемся разобраться в них подробнее.

Но прежде  стоит предупредить и об опасностях Пророчества.  Оксана Гор в книжке «Код Завета» пишет: «Пророчество всегда было опасно для устоев государства. Оно толкает к преображением, провоцирует Хаос, пока рушится былой уклад, сеет в души сомнение в правильности выбранного пути и приоткрывает завесу над неведомым; даёт ощущение, пусть иногда и ложное, что Будущее есть и его можно иногда и увидеть». (№5, тр.84)

Любое знание  Будущего сомнительно. Например, Иисус сказал про обрезание, что «если бы оно было евреям полезно, Господь рождал бы их уже обрезанными».  Если мы чего-то и не знаем,   скорей всего  нам и не стоит знать этого. Неизвестно, ещё,  какую плату нам придется заплатить за преждевременное знание.
                    А. Роль духовных энергий  в понимании Будущего:

Дух - это система связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек в любой момент готов к смерти, зная,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к каждой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения.

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, но, даже  догадавшись об этом,  ведем себя,  большей частью, как животные.

Духовная  энергия Личности – это личностной  баланс между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало.

                              Б. Роль энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:

Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека. Вместе с тем, она не только обеспечивает баланс, но и является его Мерой, в том смысле, что развитие души является мерой развития Сознания Человека.
Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на ментальный  план, важнее всегда  именно  Баланс между ними. Абсолютизация духовного плана приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому… (Подробнее см. об этом в Библ. , №3)
                             В. Роль энергии стихии «Вода» для Будущего:
Для анализа Будущего мы применим нашу семислойную энергетическию модель: Дух – Разум - Вода-Дерево - Металл- Огонь – Земля. Важнейшая стихия в нашей семислойной модели  - стихия «Воды» несет в себе информационное начало: она порождается стихией «Металла» и губится стихией «Земли». Сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства личности, ибо «упертость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.

Жизненная устойчивость (стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому новая информация представляла собой определенную опасность.

Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Баланс энергии «Вода» между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную способность адаптации к новому, - залог выживания в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому – инновационные качества характера человека. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции социальной системы, ориентированной на традицию.
                           Г. Роль энергии «Дерева» в понимании Будущего:

Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в личности  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества человека.  

Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, постоянной  ориентации  - на  «Верх», на Милосердие и на  Сострадание,  выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на трансперсональность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности.

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

                                    Д. Будущее и энергия «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только рост волевых качеств человека, но и телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.

Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», плавит «Металл»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость.

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на баланс и личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их решению, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

                               Е. Роль  стихии «Огня»  в  реализации Будущего:

«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться можешь и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» 

Высокая эмоциональность должна быть в человеке скомпенсирована, например, с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели для её прагматической реализации. Жизнь всегда таит их в огромном количестве, стоит только внимательно приглядеться.

                             Ж. Роль стихии «Земля» в реализации Будущего:

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тому, в характере которого стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

 Землю поддерживает Огонь, порождая пепел, а губит Дерево, разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  может быть  ослаблена  только излишней  способностью  балансировать,  то есть, мешать устойчивому стоянию на земле.

 Все полезно лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в реализации Будущего двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные рамки.

Подводя итоги можно сказать, что  доминирование сердца в человеке связано в том, что в нем сходятся три основых «деревянных структуры» Личности: Энергоструктура чакр, и два основных для человека «Дерева» - Кровеносносная и Нервная системы. 
          4.1. Специфика мифологического и природного (океанического)  сознания  русской культуры:

                А. Любовь к Природе как уровень адаптация населения к новой территории:

Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся на северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.

Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

       К примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

           Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является поэт Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  души поэта:

Отговорила роща золотая березовым,  веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

            Б.  Тема «Мать-сыра - земля» в отечественной культуре:

  Эта тема широко представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что в древности она обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека

Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в Библиографии  книги И.Н. Яницкого, № 6-7)
             Отголоски подобного отношения к земле можно найти в современной поэзии. Да простит меня читатель, если приведу пример из собственных стихов:

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе: старался жить в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

Коррекционно действует на нас услада времени, мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

Но, если в землю высеял добро благого семени, как результат обрушится на душу Благодать.

Земля - наша кормилица, земля - наша любимица, как говорили в древности: «О, мать-сыра-земля!»

Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется, ведь ей  помогут выстоять лес, горы и поля.

Зов «матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «мать-сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах.

В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную.

Если заняться многозначностью этого названия, то можно выявить такие смыслы:

· женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

· обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);

· нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

· земля - праведница не терпит неправды,  в старину клялись, взяв кусок земли в рот;

· культ среди славян деревьев - детей земли;

·  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

         Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то язычество из-за его преклонения перед Матерью-сырой землей пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания,  свойственный  нашему времени.  

               В. Создание родовых общин:

Родовая община  в России в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 

Прежде всего,  потому, что создавалось не просто поселение, а именно родовая община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является его  системная  связь с окружающей природой.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».

                                                  (Сергей Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй - близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её основных особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома - «хата», примерно также звучало название дома на древне-египетском языке.

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а, по сути, «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В.Махнача и С.Марочкина (35, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                       Г. Идеология славянского политеизма (боги славян):

Необходимо различать две группы славянских богов: «высшие» и «низшие»

· высшие боги - Перун, Велес, Стрибог и другие;

· низшие боги (демоны) - духи леса, кикиморы, лешие, домовые, и т.д.

По некоторым, не подтвержденным до конца  данным,  структура славянских  политеистических богов, их взаимосвязи   между собой и с современностью, отражена нами   в следующей матрице:                  Матрица №1
	Функции богов
	Дни недели             
	Боги славян
	Их трансформация

в Православии

	Бог огня и войны
	Понедельник
	Стрибог, Сварожич
	Георгий-победоносец

	Скотий бог
	Вторник
	Велес
	Святой Власий

	Земля-родительница
	Среда
	Мать-сыра-земля
	Богородица

	Гром и молния
	Четверг
	Перун
	Илья-громовержец

	Воспроизводство рода
	 Пятница
	Мокошь
	Параскева-пятница

	Солярный бог
	Суббота
	Хорс
	Бог-Иисус Христос 

	Седьмой бог
	Воскресение
	Семаргл
	Бог Святой Дух


Значимость богов в этой таблице возрастает  сверху вниз, что косвенно подтверждается значением их в жизни славянских народов, а позднее – и у россиян.

По данным современных эзотериков, именно Солнце в нашей Солнечной Системе  является местообитанием  Иисуса Христа в настоящее время, поэтому  энергия  Солнца - посылает на землю  не только физический, но и духовный свет. Ни подтвердить, ни опровергнуть это явление, мы не можем, поэтому остается принимать или не принимать его на веру. 

Несколько слов о структуре «низших богов» у древних славян:

· вампиры, покойники, пьющие кровь по ночам у людей и животных; по верованиям славян, - это неправильно похороненные мертвецы, обладающие таким личным грехом, что земля отказывается их принимать в себя;

· русалки - утопленницы - это проклятые и загубленные дети, живущие в воде;

· кикиморы - перерождения трупов женщин из-за неправедной смерти;

· домовые - духи дома, живущие в домах и помогающие праведным семьям, там живущим;

· водяные - старики-утопленники, опасные в глухое время, когда можно человека заманить и утопить;

· лесные демоны - черти и бесы, коих нельзя поминать в лесу, ибо придут и замучат;

· демоны судьбы - «фортуна и фатум», способные подчинять безбожных людей своей воле.

Эти представления,  по сути, лишь  отражают уровень понимания славянами негативных явлений в природе и механизмы их языческого объяснения. Магические действия находятся в России  под запретом, потому что  в массовом своём порядке они связывают мага  именно с низшими богами земли, которые никогда не помогают человеку. Они всегда ориентированы  на зло и нанесение  вреда человеку. 

На помощь человеку рассчитаны только представители высших духовных миров, ангелы-хранители, святые праведники древности,  Дева Мария и сам Иисус Христос. 

 Д. Формирование языка как способа межродовой коммуникации:

Язык нации в истории культуры формируется, как правило, в условиях троичного воздействия:

· фольклор и национальное языческое сознание;

· инокультурные влияния;

· религиозное воздействие (православное).

Это правило подтверждается историей формирования русского национального языка, в основу которого лег созданный братьями Кириллом и Мефодием церковно-славянский язык. Они сложили его по сути их трех источников:

· славянский языческий  фольклор;

· использование греческого языка для отражения религиозных понятий, не существующих в славянском языке;

· прямой перевод на славянский язык православных терминов, не имеющих аналогий у славян.

Символически можно утверждать, что «телом» русского языка является славянский языческий фольклор, «душой» - иноземные греческие термины, несущие идейную структуру христианства (в частности понятие «спасения», отсутствующее у славян), а «духом» - скалькированные на славянском языке православные термины, полученные из греческого языка.

В соответствии с законом «двойного подтверждения» устный бытовой славянский язык получил «двойное подтверждение» в церковно-славянском языке, созданном Кириллом и Мефодием, что и сделало возможным создание на этом языке великой письменности и литературы. Поэтому подвиг этих моравских братьев имеет такое огромное значение в истории русской культуры.

Все дальнейшие шедевры русской литературы - «Слово о полку Игореве» неизвестного автора, «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона и другие уже опирались на то, что было сделано до них знаменитыми моравскими святителями. Русский язык сформировался в лоне Киевской Руси. Но, как ни странно, не украинский, возникший много позже. По крайней мере, важнейший шедевр того времени – «Слово  о полку Игореве» написан отнюдь не на украинском языке.  Поэтому нам странно слышать утверждения некоторых украинских националистов, что Россия началась с Украины, под которой они имеют в виду Киевскую Русь.  Им трудно осознать, что даже происхождение самого слова «Украина» связано с её положением как русской окраины. 

                                Е. Развитие архаического искусства древней Руси:

Древне-славянское искусство имело четыре наиболее явные разновидности:

· устное литературное творчество;

· народное прикладное искусство;

· карнавальная культура; 

·  народная музыка и изобразительное искусство.

На них стоит остановиться подробнее:

1)                         Устное литературное творчество:

· былинный эпос;

· сказки и притчи;

· календарные и обрядовые тексты (колядки);

· пословицы, поговорки, загадки.

 Каждый из этих видов народного литературного творчества является определенным способом кодировки реальности и её познания в процессе адаптации древнего человека к природе. В нее он погружен, ею только и заинтересован, её только и видит вокруг, даже себя из неё не выделяет. 

Мы пока еще не научились перекодировать  должным образом смысловое богатство,  заключенное  в подобных текстах, ибо наше  познание ориентировано только на научный тип объяснения природы. Фольклорный  (мифологический) тип познания, по-своему глубокий и разнообразный, нам до  конца не ясен, именно как способ познания,  прежде всего. Его глубинные смыслы человечеству еще только предстоит познать на новом инновационном витке собственного развития. Будут реанимированы не только магические представления о Здоровом образе Жизни древних , но и предания о зарождении Жизни в Космосе и о разнообразных связях  Земли с Космосом, о которых наши ученые пока и не догадываются. 

2)                        Народное прикладное искусство:

· ювелирные изделия; 

· плетение;

· керамика;

· металлургические изделия и ковка;

· текстиль;

· обработка кожи;

· деревянные изделия;

· костюмно-портняжное искусство.

       Эта сфера народного творчества лучше всего сохранилась как способ творческого мастерства и как результаты творчества. Просто она никогда не умирала в народе, как приказало долго жить народное литературное творчество, замещенное современной литературой.

       Как правило, эта традиция передавалась по наследству в семьях  или в больших общественных мастерских, сконденсированных в определенных селах - центрах подобного творчества. Они сейчас так и называются,  - не по жанрам, а по местной локализации, например: «Палех» или «Федоскино», или «дымковские игрушки» и т. д.

Благодаря устойчивости местных традиций,   сохранились результаты  разных видов народного творчества, но оно вырождается, ибо всё меньше молодежи приобщается к нему в юные годы. Потом их уже приохотить нельзя.

                                             3) Карнавальная культура:

Карнавальная культура народа носит комплексный характер, ибо в ней переплетаются совершенно различные виды народного творчества: словесный, изобразительный, танцевальный и музыкальный...

Праздники, в том числе и карнавалы, играли большую роль в жизни  наших предков, позволяя стряхивать с себя накопившееся за долгие дни допраздничной жизни  психологические неприятности.

В традиции сохранились карнавальные пляски, хороводы, костюмы, маски, песни  и т.д. Однако, многое уже потеряно, где местная традиция не поощрялась, например в советские времена. Очень важно, что сейчас эта традиция в регионы возвращается, ибо снятие психологического напряжения с народа в наши дни весьма необходимо.  

Все языческие формы снятия социального напряжения сейчас становятся весьма актуальными, потому что русскому народу выпала такая тяжелая судьба, что без разнообразных методов освобождения от стрессовых состояний нам и не выжить. 

Эта традиция хорошо описана в ряде исследований, например, в прекрасной книге М.М. Бахтина «Эстетика словесного творчества» (№ 30).
Е)      Древне-славянская музыка:

Для этой музыки характерен определенный тип гармонии, под который стилизуются более поздние сочинения композиторов, посвященные языческой древности. Однако уже трудно сказать,  таковой  ли была  эта музыка, или  таковыми остались  сами  стилизации.

Сохранились народные инструменты - свирели, гудки, лютни и гусли, гитары и балалайки, колокола, гармошки, барабаны и трещотки и т.д. Позднее наиболее известным народным музыкальным инструментом становится гармошка. Помните, как в известной песне сказано: «Играет в Сибири гармошка, поёт о родной стороне».

Народная музыка разработал свои способы адаптации человека к вмещающему его ландшафту и «странностям жизни». Они проявлялись и в оригинальной гармонии и в «ладе»,  и в ритме. Это была подлинно национальная музыка, ибо у каждой нации она была особой.

Её воспроизводство во всем многообразии и во всей красе сейчас очень важно, ибо  наше забывание про её  специфику  чревато столь жесткими культурными последствиями, которые мы еще во всей своей полноте и ужасе пока не осознали. Грядут, однако,  времена, когда без такого осознания обойтись нам уже не удастся. Народная музыка глубже и пространнее ворвалась в сущность нашего собственного менталитета, чем все научные описания. А в кризисных ситуациях, нам это может весьма пригодиться.

              Ж. Формирование зачатков древней политической системы управления на Руси:

Как показал в своей книге Иван Солоневич (№ 29) у древних славян на нашей территории сложились зачатки политической системы, называемые  «народной монархией». Эти устремления включают в себя следующие очень важные сейчас элементы:

· терпимость к другим народам, как входящим в состав империи, так и не входящим в неё;

· доверие к своему лидеру, избранному «всей землей»; (как говаривал А.С.Пушкин, «Должен быть один человек, стоящий выше всего, даже выше закона»);

· государственный инстинкт регионов и их верность центру;

· земское народное самоуправление на местах;

· допущение «плохого исполнения плохих законов»;

· народное представительство в государственном аппарате власти;

· наличие Божьего протектората над властью и культ на местах «святых» - местных патронов.

Современные политические системы очень бы выиграли, если бы допустили внедрение этих принципов в свои правила государственного регулирования  современной России.

В тогдашней Руси важную государственную и организующую роль сыграл «Путь из варяг в греки». Варягов наши предки первоначально пригласили совсем не для того, чтобы они правили ими. Просто нужны были опытные мореходы, которыми славяне не были. По озерам и рекам проходить они еще справлялись, а вот отрезок пути от устья Днепра до Константинополя им был уже не под силу. Прибывшие в качестве мореходов варяги сначала возглавили охрану купцов Гардарики, провозивших из «варяг в греки» лодки с товарами, а потом, увидев, что власть в этой стране «плохо лежит», захватили её и образовали первую династию Рюриковичей.

«История пишется победителями», поэтому Рюриковичи внесли необходимые коррективы в летописи, чтобы изобразить дело так, что их «на Русь призвали».

     З. Создание менталитета человека, умеющего общаться с природой  и  понимающего её:

Что такое «низшая политеистическая духовность» как не попытка древнего человека войти в контакт с непознанными силами природы, и, воспользовавшись ими, избрать компромиссный с природой и приемлемый ею способ взаимно удобного поведения? Мы вполне можем говорить о мифологическом сознании, как о попытке древнего человека наладить с природой диалог, пусть не равноправный, ибо язычник не ощущал свою соизмеримость с природой, но хотя бы  робкий и первоначальный.

Позднее,  сходу отвергая   этот темный   мир природы как «бесовской», православный человек терял какие-то важные аспекты диалога с природой, ибо простое объяснение, что природа - Божье творение, еще не давало возможности до этого диалога подняться. Важнее было православное учение, что природа греховна изначально, ибо она есть пристанище темных сил. Так оно на самом деле и было, но ими мир природы не исчерпывался. 

 Русский человек в деревне, где в отличие от городской жизни, связь с Природой – осознанная  необходимость, жил, как правило, «в двоеверии», принимая языческие аспекты сотрудничества с природой, так же,  как он принимал Христа-Спасителя.

Правда «городской человек» в Московском Царстве  также был «двоеверцем», ибо он жил, наряду с Христианством, в согласии с «карнавальной культурой», которая была все же ближе к Язычеству, чем к Православию.

Селяне исправно ходили  по воскресениям  в храм, но, попадая в лес,  соблюдали правила собственной безопасности, основанные на другой идеологии, нежели Христианство. Ночью в лес не ходили, ибо Тьма – царство беса. Болот боялись и т.д.

Именно потому так велико в народе было  уважение к русским былинам, сказкам, пословицам, поговоркам и приметам. Свидетельство этому следующее стихотворение А.С.Пушкина:

Старайся соблюдать различные приметы:

Пастух и земледел в младенческие леты, 


Взглянув на небеса, на западную тень,

Умеют уж предречь и ветр и ясный день,

И майские дожди, младых полей отраду,

Морозов ранний хлад, опасный винограду.

Так, если лебеди  на  лоне тихих вод, 

Плескаясь вечером, окличут твой приход,

Иль солнце яркое зайдет в печальны тучи,

Знай: завтра сонных дев разбудит дождь ревучий,

Иль бьющий в окна град, а ранний селянин,

Готовясь уж косить высокий злак долин,

Услышав бури шум не выйдет на работу,

А погрузится вновь в ленивую дремоту.

Жить в природе по её законам - правило современного человека, живущего в согласии с экологией духа и экологией природы! Долгожители также имели возможность делать свою жизнь только в гармонии с природой.

В этом отношении мы можем выявить несколько аспектов древнего славянского жития,  удивительно актуальных в наши годы:

· жить по законам природы, а не цивилизации (например, нельзя плевать на землю);

· следование идеям «народной монархии» (например, статус В.В. Путина в наши дни) в плане политической организации общества;

· активное использование обычаев народного творчества для выживания в неблагоприятных условиях;

· знание двух языков: одного церковно-славянского для общения с Богом, а второго - обычного русского - для мирского общения;

· преемственность христианства по отношению к некоторым языческим идеям славянства (в частности в сфере календаря, преемственность святых и т.д.);

· создание сельских родовых экообщин, состоящих из экологически чистых домов, для совместного выживания в условиях глобальной катастрофы;

· возрождение пиетета по отношению к «матери-сырой-земле», изменение отношения к ней в сторону любви и уважения. В особенности это ощущение важно сохранить, ибо в будущем, когда обвалится вся промышленная инфраструктура, надежда будет только на «Мать-сырую землю». 

Мы склонны дать такому типу  сознания  определение «гармонического», прекрасно понимая, что это только первоначальная гармония. В идеале он должен интегрировать лучшие стороны не только мифологического, но и нормативного, фактологического сознания, чтобы в синтезе образовать  подлинно гармоническое сознание  - духовно-инновационное. Тогда это уже будет «мессианский человек». (См. Библиография № 31).  

1.4.Духовность как подсознание  океанического Сознания. Матриархат – начало Социума:

Целостность океанического природного  сознания высока еще и потому, что оно легко  хранит в себе  память о своем предыдущем этапе Бытия – существовании  в Раю, рядом с Богом. Мифологическое сознание существует еще в одной  неразделимой целостности: единстве Сознания и Подсознания.

Именно память о пребывании в Раю хранит Подсознание человека. Механизм его функционирование мы уже описывали: это овладение душой сверхсветовыми  скоростями после попадания в мир Инобытия. Этот механизм носит универсальный характер: святые и праведники могут овладеть им еще при жизни, умирать, чтобы попасть в мир Инобытия, совсем не обязательно. Но большинство людей сегодня  знает только одну  дорогу туда: через телесную смерть.

Вместе с тем, наше подсознание хранит память о тех временах, когда мы были там до своего рождения. Эту память и называют «подсознанием». Механизм её постоянной связи с миром Инобытия известен: он подпитывается каждым нашим сном, когда мы попадаем  с помощью  полевых структур  нашего  мозга в мир Инобытия, но   «ничего потом о нем не помним».

Отсутствие памяти о прошлых воплощениях  (способные на диалог с Иномиром кое-что все-таки  ещё помнят!) есть специфическая защита нашего сознания, традиционно локального, от   многозначности  универсального мира Инобытия. Даже в этом механизме забывания снов работает правило «обмена локальности на  универсальность». Оно даёт возможность вытеснить локальную проблему глобальным объяснением во сне.
Есть вещие сны, которые не забываются. Но здесь  работают законы более высокого уровня, чем те, о коих мы  пока поверхностно  повествуем  в своём тексте.

В связи с этим обстоятельством следует вспомнить такую специфическую область человеческой деятельности  как «Духовность». Точнее, стоит поговорить о роли Подсознательного в ней.

Духовность как область человеческой деятельности  представляет собой  область нашей свободы, единую с существованием Инобытия, с нашим пониманием структуры мира и роли в ней Высших Иерархий Инобытия.

Локальный механизм функционировании   духовности прочно  связан с нашей необходимостью в ежедневном сне. Высший уровень духовности  в подобном состоянии – это сны вещие, посылаемые определенным людям как знак их принадлежности Высшим  мирам.  К обычным людям подобные сны не приходят.

Универсальные механизмы овладения духовностью даны только святым и праведникам, обладающим способностью общаться с миром Инобытия в состоянии сознания. Человек как бы  «восхищается» к этим мирам, встречая там святых, Богородицу или самого Иисуса Христа. Описаний подобных случаев  в биографиях святых очень много. При этом  термин «восхищение» носит двойственный характер:

а) эмоциональный:  «восхищение» как чувство;

б) действенный:  «восхищение»  как полет на небеса.

     Реальность духовности как бы разложена по полочкам между двумя описанными  её состояниями: высшим (универсальным, то есть,  состоянием «святости») и  низшим (локальным, чувственным).

Попытаемся оценить, в каком «участке  духовности» находится творчество, в частности «поэтическое творчество»?  Есть многочисленные примеры, когда поэтические строчки приходят к поэту во время сна. Если, проснувшись, он  вспоминает их, ему удаётся их записать, если нет, они гибнут, что значит: они не достойны фиксации.

Но, к примеру,   Ахматова часто утверждала, что стихи  кто-то диктует ей с Небес. Если «диктует», то стихотворение получается, если не «диктует», то и результата - нет.

Подлинное поэтическое творчество, таким образом, приближается не к сну, а к Небу, что делает его проявлением высших уровней духовности.

 Есть и  сугубо индивидуальные инварианты духовности, как,  например, духовность Бабы Ванги или  японской провидицы Тоё Каваморите (подробнее об этом  см. № 4, стр. 154).

                         №2. Коллективное сознание НОРМЫ; 
       2.1. Мировое дерево как метафора общей Морали
Языческое сознание нормативно, МИФ потому и миф, что он общезначим для всех. Одной из форм мифологической  целостности  сознания является представление языческой  информации в форме Мирового Древа.

Парадокс целостности Сознания заключается в том, что Мировое Древо в нем  выполняет две функции:
- оно служит способом представления мифологической  информации;

- оно является метафорой общей для данного этноса Морали. По мифологическим преданиям в мире до появления «Мирового древа» царил Хаос, а Древо внесло в мир законы Порядка. По нашему глубокому убеждению это мог быть только законы  Жизни.  Недаром самый распространенный синоним  МД – «Древо Жизни», а Жизни без общей договоренности как жить (Морали)  быть не может.
Утвердив себя в сознании людей  на мифологическом уровне, Мировое Древо в дальнейшем получает поддержку во всех основные социальных сферах – Обществе, Религии и Культуре. В обществе – в форме социальной Иерархии, в Религии – в моральных ограничениях, в Культуре в законах роста культурного Леса.
Мы говорили уже, что в человеке совмещены три  Личностных Древа: Энергетическое, Кровеносное и Нервное деревья ( системы), которые обеспечивают ему высокую  надежность в существовании. 
Я задался вопросом, а какие «деревья» обеспечивают жизнь человечеству, какие  параллели  в этом плане можно провести с человеком?

Энергетическая система Человека тождественна известному нам из Библии «Древу Жизни», питаясь плодами которого человек мог бы жить вечно. «Древо Добра и зла»,  плоды которого  не надо было трогать, аналогично, на наш взгляд, Нервной системе. Если человек не содержит её в полном порядке, то он обречен на постоянные грехи.  

Кровеносную систему  я бы уподобил роли Креста в жизни Христианина, Крест обеспечивает ему поддержку Высшего Разума во многих вариациях:

 - нравственной, сакральной, мифологической;

- духовной и психологической;
- в плане мирской безопасности и т.д.

                     2.2.Нормы Социума,  Религии и Культуры:
Нормативные правила  Социального Порядка первым  вносит в любое общество Религия. В разных религиях появляются первосвященники, регулирующие  эти правила в жизни социума и делающие его в итоге этнос отдельным народом  или группой народов. Такую роль сыграли Моисей для евреев («Десять заповедей Моисеея),  Магомед  - для арабов («Коран»), Христос для европейских народов («Чевероевангелие»)  и т.д. 
Именно «Древо» играет важную роль при возникновении религиозного  культа -  Крест в Христианстве; дерево, под которым обрел Истину Будда, тогда ещё принц Гаутама, деревянные скульптуры друидов и т.д.

В Социуме Закон Мирового Древа проявляется в жестком социальном порядке – Иерархии,  где всегда есть  правящая верхушка и подлинные жизненные  корни, поддерживающие существование  общества.  
 Первоначальный нормативный порядок завершает Культура, строящая  культурно-этническую специфику данного социума. Народ возникает тогда, когда Культура покрывает этническое  пространство собственным Лесом. 
  Своеобразным «Древом Жизни» для отдельного человека, как уже указывалось,  является система его энергетических  чакр: семь энергоцентров, определяющих всю энергетику  Порядка жизни данной Личности. 

       Наша   «Семислойная модель» энергетического духовного бытия включает:

- энергетику стихии «Земля» с активированной чакрой «Корень», концентрирующей живую энергию человека  и его  волю к жизни;

- энергетику  стихии «Огонь» с активированной чакрой «Зарод», формирующей чувства, сексуальное влечение и  половую энергию;

- энергетику стихии «Металл» с чакрой «Живот», отвечающей за положительные эмоции, здоровье, волю  человека и  его пищеварение;

- энергетику стихии «Дерево» с чакрой  «Середка», регулирующей порядок всех чакр через вдохновение силу личности  и эмоциональную целостность;
- энергетику стихии «Вода» с чакрой  «Горло», регулирующей самостояние человека, чувство гордости, и способность самоутверждения в обществе (Вспомните пословицу «Горлом берет!»);
 - энергетику духовного комплекса «Разум-Эфир» с чакрой «Чело», регулирующей способности осознания, творческие и умственные способности;

- энергетику духовного комплекса «Дух» с чакрой «Источник», являющейся системой связи человека  с Высшим Разумом, формирующей его «космическое сознание.

Вплетаясь в функциональную специфику нервной  и сердечно-сосудистой системы,  они вместе создают базу устойчивости человека в этом мире, перекрывая свою функциональную специфику, то есть одна помогает другой.

                                    2.3.  «Зоны Молчания» Сознания:
Трансперсонологическая психология    пришла к поразительному выводу, что мозг содержит определенные «зоны Молчания» Сознания, что заставляет нас вспомнить о «черных дырах» Вселенной, в которых, как и в «зонах молчания», происходит нечто, нам до сих пор  неизвестное, ибо любая информация тонет там, как в болоте, не способная вырваться.
Великий Гермес Трисмегист еще около 5 тысяч веков назад сказал: «Всё, что наверху, то и внизу!», утверждая  полную изоморфность Человека и Вселенной, Человека и Бога. Открытие психологами  «Зон Молчания» подтверждает это древнее  заключение.

По нашему мнению, оно хорошо увязывается с информацией, что в нашем мозгу активировано только 6-8% мозговых клеток, что современному человеку пока  хватает для выживания. Очевидно, активизация «зон молчания»  остального жизненного материала, - дело Будущего. 
Есть ещё одно очень важное наблюдение. «Зоны Молчания» связаны с Духовностью, иначе как объяснить, что именно «молчание» и «затвор» – главные  духовные  механизмы для большинства святых  выйти на контакт с Богом?
Сюда же относится и известная легенда о  статуе Неизвестному Богу, которому поклонялись древние греки. Апостол Павел принял его за  жертвенник  Христа, но, скорей всего, он не до конца был прав.

На одну сторону подобной изоморфности мы уже указали, проведя параллели  между базовыми деревьями Личности и Социума. На самом деле их много больше.
Для подтверждения этого тезиса можно привести как метафору – Структуру Вселенной, которяа также обладает своими собственными «зонами молчания» - «Черными дырами», которых примерно одинаковое соотношение с мозгом: (94% темной материи и 6% светлой – во Вселенной и у  мозга дело обстоит именно такими образом: 4% сознания и 96% - неосознанного.
2.4. НОРМАТИВНО-ОБЩИННОЕ СОЗНАНИЕ (НОС): 

                           «О, память сердца! Ты сильней рассудка памяти печальной».

                                                                                                                                                 К.Бальмонт
          1.  Специфика нормативно-общинного сознания (НОС) в России:  

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троица - Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. 

Но, именно благодаря этому, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем они прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

· благодаря личному аскетическому примеру монахов;

· путем обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего новый тип православной  духовности на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что Троица является важнейшим духовным архетипом русского народа.

Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но по душе мне  Логос-Слово.



Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



Но наблюдаю за собой: как сам я «Троице» внимаю, 



Как «горний мир» воспринимаю, как с миром принимаю бой...



Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.



Пусть не доволен я собою, дух вновь меня  теснит  от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в свою душу сельское население. Они приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  потом в «крестьян».

Какие особенности нового мировоззрения так запали русским в душу? Частично мы уже упоминали их во Вступлении:

· «религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древним менталитетом славян;

· добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

· открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

· ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве;

· личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или командиру;

· «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

· объединяла всех и любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённая чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

           В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту книга монаха Сильвестра «Домострой»,  посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

· в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

· взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

· важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

· совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

· смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

· бескорыстие,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

· принцип: «община начинается с семьи, другого способа её крепления нет!»;

· братское сотрудничество в любом деле.

                 Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения  (Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры)), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации. Деградация российского общества после Перестройки прежде всего в том, что школьное образование деградировало в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений.

В России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:                                                                                                           
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При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» ( № 32. стр. 191 – 214).

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», её жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней. Только став  православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей.

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  само утверждаться  как хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом № 33,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.


Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.

Киев, к примеру,  уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением исправно посещавшим монастырские храмы и исповедовавшихся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивали, прежде всего, бояре,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельскохозяйственные угодья, дворовые постройки. Картина Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное единство жилого и  природного пространств.

Духовная целостность русского поселения с природой  становилась архитектурным принципом!

Деревня, как более ранний тип  «общинного местообитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, - экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города  по цвету и  запаху. 

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило, не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.


Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла огромная литературная традиция Православия. Кроме Священного Писания  в качестве книг издавались свято-отческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она не много будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого свято-отческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная»

Не знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России.

Чем это объясняется?  Прежде всего,  тем,  что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек.

Церковное искусство (как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать. Странно, однако, что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

   Духовные логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального, культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важных тезисов, на которых  вся духовная  система  у нас держится:

· культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный аспект воображения;

· церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство -  это средство познания Бога, горнего Божественного мира в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку;

· успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного осознания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались; (равно и наоборот, пример – композитор Скрябин).

· однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»;

· «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его в приход, хотя   этот тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное, «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;

·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;

· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ;

· в Первом послании к коринфянам у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19).      «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии всего мира, благодаря многим импульсам культуры, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  СМИ.

                             2. Новая политическая организация жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (№ 29, стр.331) к ним в первую очередь относятся:

· осознание государственного и национального единства;





· отсутствие племенной розни;

· обостренное чувство социальной справедливости;

· чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.

   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

· соборность сознания (духовный коллективизм);

· свобода воли;

· любовь к людям и Богу;

· проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.

Однако в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена
 в самом признании единства «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания. Жесткая властная вертикаль, во главе с Богом наверху, традиционна для России. Она традиционна, как в сфере духа, так и в материи. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархии.

Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице  партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомошь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства. В советские времена управляло Россией не государство, а именно партия (Церковь) . 

Правда, в результате такого положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь института патриархов, заменив его Синодом.


В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению». (Рим.,13, 1-2)

Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское, в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему».  (№ 34, стр.181)

Конечно,  Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные вопросы, где им удаётся сотрудничать. 

Вместе с тем единство государства и Церкви, как в советское время ни к чему хорошему Россию то же не привело. Ныне по некоторым  проблемам   Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже президент - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага Церкви.

Раньше  полная «симфония» была возможна, потому что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 


                             З. Формирование аскетического, православного  типа личности:

Московское Средневековье сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно  в  «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века,   монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У  века.

Отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого Иосифа Волоцкого,  стремившегося построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что, правда, означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у святого праведного И. Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему- то эти функции   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

1.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

2.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

3.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

4.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас, и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

5.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

6.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

7.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

8.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.

Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);

· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);

· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.


Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.

                                      4. Недооценка науки в ходе нормативного объяснения мира:

  После эпохи Возрождения в мире имела место большая переоценка значения  науки в мире, а в Средневековье  наука явно пребывала в недооценке. Если сейчас просмотреть программу обучения в средневековой  Греко-латинской Академии в Москве, то никаких предметов там, кроме языков и богословия, просто нет. 

В любом случае подобный подход ведет к недооценке  мира физического и переоценке значения  мира духовного. Ни о какой гармонии и балансе и речи не могло в подобной ситуации  быть. Богословие - очень важный для изучения предмет, но он не может исчерпать все многообразие окружающего мира. Тем более, что сам предмет на это вообще не рассчитан.  Таким образом, выпускники плохо подготовлены к функционированию в «этом мире», хотя специфику «того мира», они, может быть,  и лучше  других  понимают. Церковь извлекла необходимые уроки из понимания этой слабости обучения в прошлые времена. Современная система образования в богословских академиях и семинариях даст сто очков вперед нашим гуманитарным институтам.

     Эти выпускники  больше разбираются в специфике российской культуры, чем современные студенты, ибо исходят из глубочайшего понимания религиозной основы русского искусства,  игнорируемой  большинством современных гуманитариев с учеными степенями и званиями. 

         Акцент на одном единственном способе объяснения мира, его дублирование только на языке духовных понятий в конечном итоге приводит, к тому что «материальность» начинает в этом мире, как например, при Советах,  переоцениваться. Так всегда случается, когда  люди забывают о гармонии с противоположными аспектами  жизни. Именно поэтому  в понимании системы как «функционального  единства  противоположных полярностей» есть и духовное начало, столь же важное, как и материальное. По крайней мере, Его утрата опасна,  прежде всего, именно для материальной жизни.

Психологически весьма достоверно, что недооценка одной стороны жизни ведет к переоценке  противоположной.  Человеку свойственно бросаться из крайности в крайность.  Божественное объяснение событий не адекватно использовалось, например, при оценке положения женщины в семье.

Верховенство Бога-отца в мире обеспечивало   ярко выраженный патриархат в семье,  доминанту в ней старшего мужчины. Если ему при этом не хватало единственного  гуманистического качества - Любви к близким, то это приводило к огромным психологическим деформациям, ибо женщины на подобные давления всегда находят ответ, не вполне, правда,  для семьи  адекватный. Ведь,  как на нее давят, так она и отвечает, каждая  по-своему, конечно.

Поэтому в нормативные времена женщина вряд ли имела какие-то свои права на счастье. Оно всегда было  в руках мужчины, а передавалось оно женщине  или нет, зависело только от него.  Женщина имела право  только подстраиваться к  мужской доминанте, других способов адаптации к ситуации у неё не было.

Женщина, к примеру, не могла сама выбрать себе мужа, это делалось за неё отцом или матерью, а иногда и старшим братом.

При этом были не исключены и обратные ситуации, о чем свидетельствует, например, образ Кабанихи в драме Островского «Гроза». Системная логика  полярных дополнений работает и в этом случае, ибо она инициирует устойчивость социальной системы. Посмотрим, как эти полярности могут гармонировать в принципе?

                   5. Способ примирения  полярностей НОРМЫ  и рождения нормативного сознания
Нормативность в этом типе сознания проявляется, прежде всего, в жестком разграничении его полярностей. Зло для НОРМЫ всегда Зло, а Добро может быть только Добром. Неадекватность такого восприятия мира хорошо показана в американском многосерийном фильме «Зачарованные», когда некие представители Высшего Духовного  Мира (Аватары)  пытаются исправить земной образ жизни людей, построенный на принятии и Добра и Зла,  как ничего  хорошего из этого не получается.

Выясняется, что лишенные зла люди становятся моральными калеками и не способны сопереживать  проявлениям зла  в жизни других людей. «Все хорошо прекрасная маркиза, все хорошо, все хорошо!» - этот рефрен мог бы быть для них девизом жизни. Даже смерть другого воспринимается под углом зрения, что «там ему будет лучше»,

Нравственные мотивации поведения по отдельности не работают, а хороши только в системе, то есть, Добра без Зла не существует, точнее, зло не выполняет своих системных функций по продвижению и укреплению Добра.

Системный способ укрепления полярностей человеческого бытия заключен в переносе акцентов с их  абсолютности на относительность. Важнейшим правилом выживания людей в подобном мире является дополнительность системных человеческих проявлений, а моральная  их оценка становится лишь одним из факторов,  весьма вредным, стоит только его  однобоко  абсолютизировать. 

Внимательный читатель вправе спросить: «А как же Бог? У Него же не существует относительности Добра и Зла?» И будет прав. Бог – идеальная категория именно нормативного сознания, Он существует в  идеальном мире. Да и там Он вынужден мириться с параллельным существованием Люцифера, Дьявола, Сатаны и других бесовских сил. Он же достаточно силен, чтобы уничтожить их, но этого не делает. Значит, для выживания человеческого мира эта относительность моральных категорий,  само по себе является уже фактором следующего типа – фактологического сознания,  и для Него очень важна. Тем более её стоит адекватно оценить и нам.

Человек – любимое создание Бога, но выживает он только при дополнительности всех типов проанализированных нами сознаний, следовательно, Бог вынужден считаться с известной  относительностью каждого из них в отдельности. Но Целое живет только тогда, когда его  локальные части  (частное сознание) способны обмениваться на универсальное Единое видение. Поскольку  многообразие способов реагирования на экстремумы заложено и в Инновации, оно  и спасает  нас в экстраординарный момент.

Принцип «обмена универсальности на эффективность»  работает, потому что  системные (универсальные) требования доминируют в сравнении с локальной  эффективностью  высокой нравственности.

Но как сочетается эта этическая относительность с необходимостью нравственных доминант для выживания человечества в предстоящей глобальной катастрофе? Интересный вопрос! Попробуем поразмышлять…

Чем вызвана предстоящая катастрофа, как не локальной доминантностью  фактологического сознания в нашем типе промышленной цивилизации? Возврат к нравственной чистоте совсем не предполагает перехода  на  одни этические позиции Нормативного сознания, он предполагает переход на позиции более продвинутого Духовно-инновационного сознания! Подлинная любовь к Природе, да и людям,  и Богу, может быть реализована только на основе этого самого продвинутого типа сознания – духовно-инновационного.

Для духовной инновации любой вопрос находит разрешение в диалоге, в частности, в диалоге с самим  Богом. Бог, как мы уже отмечали, признает относительность нравственности, в плане относительности Добра и зла.  Но при этом признаётся  и  сама необходимость морали   для выживания общества,  в условиях, когда  приоритет нравственности  упал,  чуть ли не на самое дно Социума. 

Поскольку абсолютная универсальность нравственных категорий входит в противоречие с их локальной эффективностью, приходится выбирать системную их дополнительность,  в конечном итоге,  сводимую к маневрированию между ними обоими, то есть,  к «обмену универсальности на эффективность» в зависимости от  поворота социальной  ситуации. 

Когда в условиях глобальной катастрофы необходимость  нравственности неизмеримо возрастает, баланс перемещается в эту сторону. Затем, по закону синусойды,  влияющему на    всю  человеческую жизнь, система откатывается к полярной категории, то есть, к универсальности.

Необходимая для устойчивого социального существования в мире дополнительность полярных сторон Бытия должна быть понята нами, прежде всего, именно в духовном плане. Иначе, она теряет свой системный смысл и скатывается только на позиции локальной эффективности, важную  лишь  в определенных и достаточно редких случаях. 

      Отказ от   системного единства полярностей в духовной сфере приводит к расцвету в ней нормативного сознания. Механизмом образования  стереотипов, норм законов и ценностей выступает при этом идеализация отдельных, частных сторон Бытия, хотя  бы даже и очень важных с нравственной точки зрения.

Для бытия любого «Идеала» необходима его абсолютная идентификация с самим собой и нежелание видеть положительные стороны в своих противниках.  То обстоятельство, что христианство заняло такие  важные позиции в нашем мире и опирается на его открытость и  способность преодолевать свой ригоризм, признание важности компромисса. В особенности  это характерно для Православия. По крайней мере, в отличие от Католицизма и Протестантства  у нас не было гонений на еретиков в таких масштабах и  с таким количеством  казней, как на Западе. 

Идеализация требования нормативной чистоты для любой религии влечет за собой, в конечном итоге,  противоположный результат: возникновение «ересей» и отход от данной конфессии    многочисленных  прежде  сторонников.

Отказ от канонической чистоты приводит в свою очередь к падению престижа церквей в современном мире. Наука,  а  еще более остро – информационные технологии,  инициируют  усредненное мировоззрение - глобалистскую парадигму, существующую одновременно  с  реакцией на неё  в форме  открытого  сопротивления, где   высока жесткость  нормативных  позиций национальной  религии. В особенности эта реакция характерна для Ислама и Иудаизма. Поэтому представители этих религий и столкнулись в такой жестокой схватке в наши дни. 

 Под нормативный ригоризм  маскируются и  все современные фундаменталисты, развязавшие террористическую борьбу против своих религиозных противников. Сила международного терроризма в его системности, - это не столько религиозное, сколько политическое и экономическое  движение. Если бы США во время советской войны в Афганистане  не подлили «политическое масло» в огонь религиозного сопротивления ваххабитов, международного терроризма в нынешних размерах  бы не было. «Единство противоположностей» сыграло свою роль и в этом вопросе. 

        6. Движение  больших социальных общностей (культуры и цивилизации);

Нормативное сознание по своей сути – общинное сознание,  для любой церкви важна поддержка прихода – постоянно ходящих в данный храм верующих.  Община, как мы показали, создавалась из племенного поселения сельского типа. Это было в древнейшие времена, когда политеистическая  культура породила ряд  языческих, быстро сменяющих друг друга, цивилизаций. 

Цивилизация возникает только после осознания данным племенем, народностью, этносом своей конфессиональной причастности. Именно религия, породив, как показал О. Шпенглер, сначала  культуру, порождает  впоследствии при определенных благоприятных условиях и цивилизацию. Но культура всегда первична. В каком-то смысле можно сказать, что цивилизация – есть, как это ни печально,  «способ вырождения культуры».  

Отношение цивилизации и культуры, примерно такое же, как города и деревни.  Цивилизация возникает из двух аспектов: развитой городской жизни и наличия религиозной культуры.  Это два столпа, на коих она везде держится. Правда, в истории имели место и чисто аграрные цивилизации, в них необходимость   города обуславливалось только местом  для пребывания центральной власти. 

Любой правитель не может существовать, если у него нет Небесного покровителя, характерного для данного вида правящей в стране религии, или у него нет столицы, именуемой метрополией. Смена небесного покровителя чревата смертью самого правителя, как это произошло с  египетским фараоном Эхнатоном, желавшим  заменить  старых  египетских богов на культ нового бога - Солнца.

Почему эта попытка провалилась?  Она ставила под удар  существование  всей египетской цивилизации, что быстро поняли жрецы, и чего не понимал сам Эхнатон, хотя его религиозный импульс был абсолютно справедливым, по-своему даже обогнавшим  время. 

Почему погибла цивилизация американских  индейцев  майя? Не по тому, что её завоевали испанцы. Иностранные завоеватели могут вполне благосклонно относиться к завоеванной цивилизации, если не трогают её религии. Так было с татаро-монгольским завоеванием Руси. Но испанцы несли на американский континент католичество и боролись с религией майя,  в результате, к несчастью самих испанцев, эта цивилизация  вообще  погибла.

В гибели той или иной цивилизации есть и чисто ментальные  аспекты. Для  возникновения цивилизации необходимо нормативное сознание, но для её устойчивого существования одного этого  типа сознания мало. Необходим комплекс Мифа, Нормы и  Факта. Более того, для  устойчивости цивилизации  во времени требуются  зачатки в данной культуре духовно-инновационного сознания.

Это обстоятельство становится особенно очевидным, если мы проанализируем причины гибели в России советской цивилизации.  Она объясняется не только политической волей трех тогдашних руководителей России, Украины и Белоруссии. Первоначальная причина – в  слабости советской культуры, детерминированная  слабостью марксисткой идеологии. Но есть и ментальный аспект.  Первые три типа сознания были в СССР,  безусловно,  развиты, причем нормативное сознание носило двойственный характер: православный и чисто марксистский,  бывший в СССР инвариантом религии.

Но вот духовно-инновационного сознания в СССР вообще  не было по простой причине:  духовно-инновационные  истоки Православия были задавлены, а у марксизма они просто не могли  иметь места.  Представить себе Маркса, ненавидевшего Россию, в  виде Бога для поклонения,  совершенно  не укладывалось в головах у русских. Прав был Сергей Есенин, признававшийся, что   марксистских  книг он    «при никакой погоде и никогда, конечно, не читал». 

Нормативное сознание сильно  законопослушностью, поскольку правовой аспект играет в нем доминирующую роль.  Зачем нужна правовая норма, если она  носит фальшивый характер и не имеет механизма отслеживания своего соблюдения? Именно поэтому Россия никогда не была в числе стран с развитым правосознанием, поскольку в ней «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно».

Россия скроена так, что способна быть верной только одной норме – Божественному Слову. Все остальные нормы носят для нее искусственный и фальшивый характер, а, следовательно, и не реализуются в социальной практике. Религиозное российское правосознание началось  разрушаться ещё при  Петре Первом. Все последующие правители  искусственно   старались его поддерживать, более всего это  удалось Александру Первому и Александру Второму, но никакого религиозного правосознания им  восстановить так и не удалось. 

Более того, при Александре Первом  возникли  декабристы, а при  Александре Втором – народовольцы и нигилисты. Крайности сходились.  Почему? 

Менталитет нации таков: закон у нас  должен быть в душе, а не считаться   чисто внешним принуждением. Только тогда по принципу «выворачивания», когда «внутренне становится внешним», он может  достойно войти и в социальную жизнь общества. Этого, однако, никогда не понимали  наши  правители. Развитое правосознание в России возможно только на базе развитой духовности. Иные попытки тщетны, что не раз демонстрировала история России. В особенности история современной Перестройки. 

Россия не может держаться на страхе перед Законом, ибо она страна людей мужественных и бесстрашных. В огромном количестве войн (справедливых или несправедливых) (вспомните фильм «9-я рота»),  россияне  это успешно доказали.

России нужны Божественные  Законы, других она просто никогда не признает, сколь справедливыми они бы не казались своим авторам. Поэтому атеистически настроенная Законодательная власть в России никогда  не приведет к желаемым результатам – к благополучию общества.  Она не понимает самой сущности страны, которой правит.

 РОССИЙСКАЯ ПОЛИТИКА  НИКОГДА НЕ НОСИЛА СИСТЕМНОГО ХАРАКТЕРА, ПРЕДПОЛАГАЮЩЕГО УЧЕТ  МЕНТАЛЬНЫХ И ДУХОВНЫХ  ОСОБЕННОСТЕЙ НАРОДА, КОТОРЫМ  ПОЛИТИКИ ПРАВЯТ.

На  интересы народа в России правителям было всегда наплевать: все равно  материальными они были или   духовными. Тогда нечего было  жаловаться, что у них чего-то не получилась,  та или иная политическая акция почему-то   не удалась. Перестройте политику с учетом этих особенностей, все будет удаваться.

                  №3. Индивидуальное сознание ФАКТА;

                                       3.1. Наука и человек 
  3.1.1. ЭНЕРГОИНФОРМАЦИОННАЯ СТРУКТУРА ЛИЧНОСТИ:
               Анализ личности с позиции её энергоинформационных составляющих - это современный подход к экологическому пониманию целостности Природы, Личности, Бога и Вселенной.

      Энергоинформационное описание Личности стало возможным на современном этапе понимания целостности Природы, Личности, Космоса и Культуры с помощью семислойной модели Бытия. Её использование,  по сути, и стало формой проявления научной  целостности мира  в нашем сознании.

Исходя из данной модели, человек состоит из энергий пяти материальных стихий (Земля, Огонь, Металл, Дерево, Вода) имеющих соответствующее информационное отражение в духовном плане, и  двух духовных типов энергий: «Разум» (Космический Эфир) и «Дух»:

        -- Земные энергии - жизненная устойчивость;

--   Огненные энергии - эмоциональность;  способность к деторождению;

--   Металлические энергии – системность и волевые характеристики;

        --  Деревянные энергии - потенциал этического развития, баланс всех энергий на основе  этики; 

        --   Водные энергии – информированность, рациональные способности;

        --   Разумные  энергии – душевные задатки,  интуиция и подсознание;

        --   Духовные  энергии -  духовные возможности.

Именно их мы пытаемся понять и выявить патологические аспекты их развития, чтобы способствовать исцелению,  прежде всего на духовном уровне. Физическим исцелением пускай продолжают заниматься врачи.

                    3.1.2. Правостороннее развитие Личности:

Все проявления жизни на планете имеют тенденцию к развитию, причем в духовно-ориентированном отношении  оно происходит по спирали, разворачивающейся именно   в правую сторону.

Правосторонне развитие (порождение) структуры личности идет от Земли к Металлу, от Металла  - к Воде, от последней - к Дереву, а от него - к Огню.

                   На материальном уровне это элементарно: 

 Земля порождает Металлы ( выплавка их из минеральных руд);

 На Металлах конденсируется Вода  (подземные воды управляются движением металлов);

 Вода порождает Деревья;

 Деревья порождают Огонь;

 Огонь, сгорая, даёт пепел (землю).

                   На духовном уровне это проявляется так:

 жизненная устойчивость человека порождается его самостоятельностью, самоотдачей и самонадеянностью его разума;

 Разум и воля человека (стихия Металла)  зависят от дара, полученного при рождении, генетической (информационно-водной) основы личности;

 та в свою очередь зависят от нравственного начала  и уровня  развития у личности, 

 Нравственность подчиняется эмоциональности, сердечности, Любви – чувствам; 

 Любовь влечет за собой устойчивость Личности и на физическом, и на духовном уровне, её способность к балансу полярных проявлений внешней среды.

            3.1.2. Левостороннее развитие Личности (Торможение) 

 На материальном уровне (в плотном мире):

 Земля загрязняет Воду;

 Вода гасит Огонь;

 Огонь плавит Металл;

 Металл режет Дерево;

 Дерево разрывает корнями Землю.

                 На духовном  уровне (в тонком мире) аналогично имеют место следующие закономерности:

 Высокий уровень потребления и жизненной устойчивости личности  не способствует многообразию  генетического кода (информационной базы) основания  личности;

 Генетика не обеспечивает высокий уровень  эмоциональности и  сердечности человека; 

 Высокая эмоциональность снижают разумность человека и его  способность к дальнейшему познанию;

 Познавательные способности личности отнюдь не гарантированы при наличии   нравственного уровня  человека, его этики и морали, хотя и воздействуют на них;

 Наша мораль   находится в противоречивых отношениях с жизненной устойчивостью.  Как правило, злодеи более устойчивы в материальном мире. В духовном мире - наблюдается противоположная тенденция. 
                   Отдельный организм также левосторонним и правосторонним движением. Левая сторона человека связана с его Женской сущностью, правая – с Мужской. НО целостность возникает лишь только при их объединении. 
            3.1.3. Этапы   взаимодействия  сознаний Личности:

         Синтетическое сознание личности  включает в себя духовные составляющие всех семи элементов:

 память и энергообмен минерального царства  (Земля) обеспечивает  жизненную устойчивость человека на планете (в Космосе всё будет иначе, поэтому нас туда так сдержанно пускают);

--    огненность  Святого Духа  гарантирует просветление  человека (Огонь);

 дыхание и фотосинтез зеленого мира (Дерево) улучшают Мораль человека, если он способен учиться у Природы:

 сумеречное сознание животных (Металл) влияет на волю и инстинкты поведения человека

  разумное сознание человечества (Вода) обеспечивается её информационным многообразием;

 энергетическая подпитка Космоса заряжает нас рациональными и иррациональными составляющими Разума;

 духовное самосовершенствование помогает нам осознать высший уровень ментального развития – высокое духовное состояние (Подвижничество, Святость, Пророчества).

   Только при условии, что человечество синтезирует в своем сознании элементы всех  составляющих своих ментальных и физических  структур, оно  способно справиться с  тяжелыми испытаниями,  ожидающими  нашу долю в ближайшей глобальной катастрофе.

Духовная экология пытается выявить основные параметры целостности этих составляющих. Наша семислойная модель даёт возможность проследить их тождество и целостность  на разных уровнях описания сознания Личности:

 МИФА на  натуральном (природном)  уровне;

 НОРМЫ  на словесном (нормативном) уровне;

 ФАКТА на познавательном (научном) уровне;

 ИННОВАЦИИ на энергоинформационном уровне.

Посмотрим, как работают обе указанных модели на примере индивидуального развития личности?

                    3.1.4. Связь человека с землёй:

Для связи человека с родной землей существует один очень мощный показатель – это ощущение патриотизма в человеке, его любви к родному ландшафту и родной природе.

      В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших тем  содержания самой поэзии. 

Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?

«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

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

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

Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»

Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

«Всё цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

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

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

В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она



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

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

Ему вторит Михаил Лермонтов:

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

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

Когда  росой обрызганный душистой прекрасным вечером иль в утра час златой

Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

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

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

Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» - состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.

.  Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

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

Но если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!»

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

.  Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

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

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

Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

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

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

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

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

Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

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

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

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

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

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

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

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

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

Природу русский поэт изображает в своих стихах не ради какой-то утилитарной цели, а во имя самой природы, 

любовь к ней он ценит  её во имя самой любви.

             Конечно, связь человека с землей наиболее сильна в русском крестьянине, который непосредственно работает на земле, но и для горожанина,  хотя бы изредка приезжающего  работать с землёй на своей даче, она – не пустой звук.      

          Жизненная устойчивость Личности складывается из многих факторов, где определяющим является земная её специфика, связь с родной землёй:

А) Связь с родиной, патриотизм;

Б) Разностороннее развитие  чакры «Корень»;

В) Хорошее развитие стихии «Земля», свойственное знакам: Телец, Дева, Козерог;

Г)  Общий высокий уровень жизненной устойчивости.

В духовном плане стихия «Земля» даёт своим приверженцам следующие качества:

   А.   Хорошее  здоровье;

   Б.   Выдержка, бескорыстие;

   В.   Самостоятельность;

   Г.   Умение не пасовать в трудных ситуациях;

  Д.   Щедрость, чувство юмора;

  Е.   Дружелюбие;

  Ж.  Прощение, любовь милосердие.

 Хотелось бы обратить внимание читателя на некоторые изречения и  мудрые мысли оставленные нам на этот предмет предками:

1.«Не хлебом единым жив человек, но всяким словом, исходящим из уст Божьих» (Библия, Мф., 4,4);

2.«Дух, который не парит, осужден пресмыкаться» (Б.Дизраэли);

3.«Веселых умов золотые крупинки, рубины и жемчуг сердец 

      Бездельник не сбудет с прилавка на рынке, не спрячет в подвалы скупец». (Вильям Блейк)

4. «Просите небесного,  Бог даст сверх того и земного» (Иисус Христос – по Оригену);

5.  «Чем больше в нас самих духа и внутреннего содержания, тем краше наш угол и жизнь» (Ф.Достоевский);

6.«Мир ограничивает человека, если человек не имеет опоры в духе» (М.Горький)

7.«Легче познать людей вообще, чем одного человека в частности» (Ф. Ларошфуко);

8.«Жить – значит не только меняться, но и оставаться собой» (П. Леру);

9.«Упрямец упорно защищает ложь, а стойкий человек – Истину» (Гельвеций);

10. « Стойкость – основа добродетели» (О. де Бальзак)

                      3.1.5. Энергетика человека:

        В основе энергетики человека, дающей ему ресурсы реализации в той или иной сфере лежит восточная теория «семи чакр» - энергоцентров человека, специализирующихся каждая на определенном типе деятельности человека.   В принципе мы уже о ней рассказали, но необходимо знать детали. 

      В отличие от традиционных названий этих энергоцентров на языке Йоги, мы предлагаем их названия на русском языке, как они были приняты в традиции волхвов:

 «Корень» - нижний энергоцентр, находящийся в районе копчика, специализирующийся на общем выживании организма, поддержание энергетической связи с матерью - землей;  активизация этой чакры обеспечивает высокую жизненную стойкость и бескорыстие; он специализируется на приеме и преобразовании энергии планеты; связан со стихией «Земля».

 «Зарод» - следующий энергоцентр, находящийся в районе лобка  и отвечающий за продолжение рода, за сексуальную энергетику; активизация этой чакры дает воспроизводство жизни; от этой чакры зависит половая потенция человека; связан со стихией «Огонь»; в ходе зачатия энергия (огонь)одной жидкости встречается с другой и порождает новую жизнь;

 «Живот» - средний энергоцентр, отвечающий за процессы ориентации и управления;  поддержание жизни,  волевые качества человека, направленные на адаптацию  к новым жизненным ситуациям; находится в районе солнечного сплетения;  его активизация способствует быстрой ориентации человека в социуме,   этот тип энергии связан со стихией «Металла».

 «Сердце»  -  серединный энергоцентр, находящийся в районе сердца; это центр энергетической симметрии тела, он отвечает за баланс эмоциональных и волевых начал человека, способность любить других; склонность человека ко  всеобщей любви и братству людей; активизация этой чакры  дает возможность проявлять любовь, творить добро и противостоять злу; связан с духовной энергетикой «Дерева»; владение  способностью восстанавливать равновесие  - основное  качество этого центра; 

 «Горло» - творческий энергоцентр   человека; активизирует внутреннее зрение и творческие возможности человека; его задача поддержание словесного описания мира, повышение информированности человека, способности к  коммуникации с другими; преобладающая стихия - «Вода».

 «Чело» - находится в центра лба (еще его называют «Третий глаз») - верхний энергоцентр  системного знания, интуиции, просветления  и ясновидения; обеспечивает полную концентрацию человека на одной идее; это центр Духовного  Разума, от него произошло название «человек», - то есть, «разум, живущий сотню лет»; связан с энергией «Эфир, Разум», с характерной для этого типа энергетики  спецификой космических вибраций.

 «Источник» - самый верхний энергоцентр, находящийся на макушке головы,  центр космического сознания и диалога с Богом, обеспечивающий переход человека на высший духовный уровень сознания; его функция - связь с внешними энергетическими полями, несущими духовное начало Вселенной; если он у человека слабо развит, то человек открыт  низким и темным духовным энергиям, мощное его развитие приводит к состоянию «святости» связан с энергией Духа.

  По мере раскручивания  энергии в форме торсионных полей  от нижних чакр к верхним растут и духовно-энергетические уровни человека, связанные с характером и направленностью его божественной устремленности в Небо:

 практический уровень (Корень и Зарод);

 информационный уровень (Живот и Сердце);

 творческий уровень (Горло и Чело);

 духовно-энергетический (Источник).

В ходе духовного развития происходит взаимное усиление или выравнивание этих полей, все более сильный настрой на регистры Бога, резонанс и звучание в «тональности Бога».

 Каждый из этих уровней строится, синтезируется в ходе борьбы двух тенденций внутри энергетики человека: (позитивной, направленной на выживание, творчество и эксперимент) и негативной (направленной на поддержание традиций, канон, рутину и  даже умирание, в конце концов).

 Негативные тенденции функционируют на основе общей нестабильности организма (болезнь) или социальной системы, в которую он включен, (например, тоталитарная идеология),  а также природных  катастроф, космической изоляции, отрыва от духовного Иномира (Мира Бога), а позитивные -  на основе их смягчения, излечивания болезней, смены идеологий, выживания и усиления духа в ходе преодоления катастроф,   диалога с Абсолютом.

Механизмы подобного противостояния на различных формах сохранения  Жизни и Энергетики внутри системы:

 создания живых подструктур;

 культурных достижений;

 духовных прорывов;

 диалога с Богом.

  Более подробным описанием  диагностики энергетических чакр человека с помощью маятника (при этом не стоит обращать внимания на  отличия в их названиях), мы воспользуемся из книги С.  Гордеева  (Библ.,  № 53, стр. 402-404)):

1. Чакра Корня (центр промежности): вращение маятника по часовой стрелке означает приток энергии, увеличивающий силу воли и оптимизм. Чем больше скорость вращения и амплитуда, тем сильнее проявляются эти качества. Вращение  в противоположном направлении   означает отсутствие гармонии, склонность к пессимизму, агрессивность и неуравновешенность. Продольные колебания, относительно того, кто держит маятник, означают отрешенность от реальности, мечтательность и замкнутый образ жизни. Поперечные колебания показывают, что чувства заблокированы, человек общителен, но хладнокровен, жизнь проходит без эмоций. Эллиптическую траекторию колебаний нужно рассматривать как сочетание круговых и прямолинейных движений. Вытянутость эллипса, его размер и наклон в определенную сторону показывают  взаимные размеры и ориентацию круговой (вращательной) и прямолинейной составляющих.  

2. Священная чакра (сакральный центр)  ( у нас – «Зарод» - Ю.Г.) –  расположен над гениталиями): вращение маятника по часовой стрелке соответствует темпераментной натуре с весьма сильными фантазиями.  Вращение против часовой стрелки обозначает отсутствие романтических желаний, прагматизм и крайнюю строгость поведения. Продольные колебания – резко негативное отношение к лицам противоположного пола, осторожность и брезгливость. Поперечные колебания показывают застенчивость и комплекс неполноценности.

     3. Чакра Солнечного сплетения (центр диафрагмы) ( у нас – «Живот»): вращение маятника по часовой стрелке - признак крепкого здоровья, оптимизма и преобладания положительных эмоций. Вращение против часовой стрелки показывает мнительность, склонность к болезням (слабый иммунитет), раздражительность и негативное отношение к окружающим. Продольные колебания означают наличие наследственных болезней, нервное истощение и повышенную самокритичность. Поперечные колебания – сильный иммунитет, отсутствие негативных эмоций, оптимизм и здоровый образ жизни.

       4. Чакра Сердца (грудной центр) – вращение маятника по часовой стрелке характерно для волевых добрых людей с сильным характером.  Вращение против часовой стрелки означает  подавленное состояние, наличие проблем и угнетающих событий.  Продольные колебания соответствуют слабохарактерности неспособности к самостоятельному преодолению трудностей.   Поперечные – признак скрытности, подозрительности и негативного отношения к окружающим.

       5. Горловая чакра: вращение по часовой стрелке означает ярко выраженные эгоизм, высокое самомнение. Против часовой стрелки маятник вращается в случае  комплекса неполноценности, повышенной застенчивости  и замкнутого образа жизни. Продольные колебания показывают яркие творческие способности, вспыльчивость, импульсивность поведения, непредсказуемость поступков.  Продольные колебания характеризуют самокритичность, уважительное отношение к окружающим, спокойствие и рациональное поведение.

       6. Лобовая чакра («Третий глаз»"






























































































































) (у нас – «Чело»): вращение по часовой стрелке означает высокие умственные способности, наличие талантов и рассудительность. Вращение против часовой стрелки показывают моральное утомление, слабоумие и неспособность самостоятельно принимать решения. Продольные колебания означают агрессивность и подозрительность в отношении окружающих, наличие негативных мыслей и переживаний. 

Поперечные колебания – легкомысленность и беззаботность, добрый нрав и общительность.

1.  Чакра Короны (затылочный центр)  (у нас – «Источник»): показывает общее состояние живой энергии, распределенной по всему организму. Если маятник вращается по часовой стрелке, человек получает достаточно много энергии, что положительно сказывается на всех его функциях.  Такие люди сильны, здоровы, добродушны и живут долго.  Если маятник вращается против часовой стрелки, то наблюдаются большие потери энергии – и как следствие ухудшение здоровья, плохие нервы и короткая жизнь.  Продольные колебания указывают на стабильное самочувствие  и постоянное обновление жизненных сил.  Такой человек имеет здоровый образ жизни с преобладанием положительных эмоций. Поперечные колебания означают наличие вредных привычек или других факторов, разрушающих организм.

          Следует отметить, что во всех описанных экспериментах маятник не может висеть неподвижно. Он должен постоянно совершать какие-либо колебания, поскольку и исследователь и исследуемый находятся внутри энергетического поля Земли, которое заставляет маятник колебаться. Траектория таких колебаний зависит только от свойств исследуемого объекта. Если маятник остановился, значит, перед вами инопланетянин. 

                               3.1.6.. Волевые качества личности:

                   А. Сила воли личности  в  астрологии и психологии:

Частично мы уже затрагивали эту проблему, давая нумерологические, астрологические  и психологические характеристики личности.

     Астрология:

 А) размах от воинственности до безынициативности у Овна;
Б) колебания от высокого уровня волевой энергии, направленный вовне в позитиве, до высокого сопротивления внешнему воздействию в негативе у Тельца;

 В) разброс от нахального наглеца в негативе до  поверхностного соглашателя в позитиве у Близнецов;

 Г) вариации от нервного Рака, дерзко реагирующего на все превратности жизни,  в позитиве до  скрытного и коварного, прячущегося в  тень своего самовыражения в негативе; 

Д) широта колебаний от – от грубости, жесткости и жестокости  Льва в негативе до большого энтузиазма и  высочайших управленческих способностей в позитиве; 

Е) варианты от возможности правильно направить энергию в нужное русло у Девы  в позитиве до возникновения   отчаяния и нежелания что-либо вообще делать в негативе;

Ж) сочетание не к месту проявляемой активность (на словах), в негативе с активным и положительным для разрешения любой ситуации участием в ней в позитиве – у  Весов;

З) Колебания волевых качеств Скорпиона –  от «решительного Скорпиона» - в позитиве – это высокий уровень уверенности в себе и ощущение собственной  внутренней силы, до превращения этих возможностей  в свою противоположность с направленностью их  вовнутрь и крайней степени самоедства и безжалостности к себе в негативе;

И) Разброс от  безграничной самоуверенности и энергии  даже  с неспособностью порой  оценить границы собственной власти над миром, что опасно для Стрельца  в позитиве – до высокой энергии для пропаганды фальшивых и черных идей, что не проходит для Стрельца бесследно – в негативе;

К) Колебания  от  трудолюбия и конструктивизма Козерога в решении своих проблем,  получая высокий уровень энергетической подпитки в позитиве, до противоположной ситуации  в негативе, когда    отсутствие подпитки придаёт Козерогу  состояние внутренних метаний и неудовлетворенности, самоедство и  затрудняет восприятие действительности, уменьшает его пластичность мысли и действий;

Л) Разброс волевых качеств  Водолея от стремления к объединению людей, выполняющих общую кармическую задачу на основе общих принципов космического сотрудничества в позитиве до пустой неугомонности в негативе;


М) От склонности Рыб к увеличенной эмоциональности, психическим аффектам, истеричности, пылкого  сопереживания в негативе до  способности в позитиве  к внимательному отношению к людям,  помощи, прощению и  деятельного сопереживания и милосердия.

    Б.Психология:

Сила воли в структуре психологических особенностей человека детерминирована его способностью к восприятию психической энергии «Металла» и наличием в ней энергии «Дерева». Вот основные её параметры: 

                                                                                                                                     Таблица №  3
	 Чакра Живот - средний энергоцентр, отвечающий за нравственные начала человека, его ориентацию в социальном 
мире, способность к организации и управлению;

	Металл – стихия, отвечающая за волевые качества  личности, наличие в человеке жестких структур управления
 развитием личности.

	Волевая Энергия  - психическая энергия «Металла» характерная для жестких волевых людей с ярко выраженной 
ЯН –ориентацией; 



	Волевые Начала  - психические параметры души, характерные для мужественного и сильного характера;

	Астральное Тело - специфика энергетического костяка личности, отвечающего за его ориентацию в пространстве;

	Пищеварительный тракт – часть организма тесно связанная с волевыми качествами человека , его управлением процессами питание, ибо человек есть то, что он ест; волевая личность не допускает послабления в этом вопросе, понимая его важность для своего Бытия.

	Менеджер, торговец – наиболее характерные для этого типа личности специальности и профессии; 

	Распад Астрального тела – этап смерти, наступающий обычно на третий день после умирания;

	Обладание – наиболее характерное для этого типа личности качество поведения и внутреннего  состояния;

	     ХОД ( Возможности) – характерный для данного типа личности сефирот из Каббалы;

	Желтый цвет – наиболее значимый  цвет для специфики выбора цветовой гаммы волевой личности;

	 Эстетическая Красота – наиболее типичная духовная ориентация этого типа личности;

	   СОЛЬ  диез и Соль бемоль – предпочтительные музыкальные тональности  этой личности, особенно в мажоре;

	Минералы, Кристаллы -  любимые объекты любования природой;

	 Животные – любимые представители животного мира.


3.1.7. Жизненная устойчивость, баланс сил;

                                                  «Оставь герою сердце. Что же он будет без него? – Тиран!»

                                                                                                                                                                    А.С.Пушкин                                                

                          А.. Способность любить и прощать:

Сердечный канал духовно-физического равновесия человека – главный механизм сохранения этого равновесия.

Именно сердце обладает такой способностью – любить и прощать, которая обеспечивает сохранение социумом границ его вибрационных способностей в Космосе, баланс полярных проявлений, как Социума, так и Личности. Если бы этой функции у сердца не было, система бы пошла в разнос или бы приобрела другой механизм баланса противоречивых аспектов  человеческого развития.

Булат Окуджава писал:

«Варшава! Я тебя люблю легко печально, но навеки!

Хоть в арсенале слов, конечно, слова есть проще и верней,

Но та, что с левой стороны, святая мышца в человеке,

Как бьётся, как она тоскует и ничего не сделать с ней!»

     Именно способность тосковать, а в тоске – любить и прощать, является, как  важнейшим механизмом баланса наших жизненных  ориентаций, так  и способом решения наших жизненных  проблем. Если человеком руководит  не сердце, а другой орган: например, -  чувство мести, то человек, как правило, принимает фальшивую программу поведения. 

Порой этой способности не хватает именно мужчинам, о чем справедливо пишет Марина Цветаева:

Вчера еще в глаза глядел, а нынче – всё косится в сторону.

Вчера еще до птиц сидел, все жаворонки нынче – вороны!

Я – глупая, а ты – умен, - живой, а я  - остолбенелая…

О, вопль женщин всех времен: «Мой милый, что тебе я сделала?» 

    Дальше поэтесса отмечает способность женского сердца «жить в сплошном огне», и бессердечие мужчин, бросающих его в «степь заледенелую»...

Конечно, разлюбить способен не только мужчина, но и женщина. Вот как об этом пишет Николай Гумилев, в стихотворении «Жираф», отмечая холод в душе Анны Ахматовой, разлюбившей поэта:

«Но ты слишком долго вдыхала тяжелый туман, ты верить не хочешь во что-нибудь, кроме дождя!»

Какой выход предлагают поэты в этой ситуации? Например, Александр Кочетков пишет:

«С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь! 

С любимыми не расставайтесь,  – Всей кровью прорастая в них.

 И,  уходя, навек прощайтесь, и, уходя, навек прощайтесь,

И, уходя,  навек прощайтесь, хотя уходите на миг!»

Высокий уровень жертвенности сердца  в безответной любви описывает Александр Пушкин:

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

 Дмитрий Кедрин отмечает в подобной ситуации:

«Тебя ли мне ненавидеть и ревновать к тебе ли, когда я так опечален твоей морщинкой любой!»

Странности любви фиксирует в своём открытии Павел Коган:

«И немножко грустно, и немножко странно: что казалось шуткой, оказалось раной,

Что казалось раной, оказалось – шуткой»!  И немножко странно  и немножко грустно!»

Но сердце все выдержит: и простит и поймет! Оно иначе просто не может, судьба у него такая!

                               Б. Сердечный баланс в разных аспектах (доминанта сердца):

          Доминанта сердца в различных аспектах деятельности человека может быть сведена к следующим  аспектам:

- на физическом уровне организма  сердце – это насос сердечно-сосудистой системы (ССС); его способность к балансу всех физических проявления человека во многом определяет уровень развитости нашего здоровья,  основным ресурсом которого и является активность сердца;

- ССС – самая мощная составляющая энергетического тела человека, наравне с «чакрами»  и нервной системой, обеспечивающей адекватную реакцию организма на вызовы внешней среды;

-  именно сердце   обеспечивает двойное подтверждение волевого рационального импульса человека, толкающего его на какое-то действие; если подтверждение сердца есть, действие последует, если нет, человек долго будет мучиться сомнениями, пребывать в нерешительности;

-  сердце – самый мощный механизм баланса «Верха» и «Низа», «Духа» и «Материи»», «Добра» и «Зла»,  и других любых полярных проявлений нашей личности; сами по себе они – чистейшие абстракции, именно сердце находит им практическую реализацию в нашей деятельности, беря на себя соответствующую ответственность за это -  поэтому оно и так часто болит;

-  сердце –  как ни странно, кроме  всего прочего,  и орган чувств, именно оно приводит человека в равновесие, когда его раздирают противоречивые чувства;

- сердце обладает памятью на прошлые эмоциональные события в нашей жизни; прав поэт, утверждавший: «О память сердца, ты – сильней рассудка памяти печальной!» Органом памяти сердца является кровь, хранящая, как любая жидкость, огромное количество информации; врачебные анализы используют только малейшую часть этой информации для принятия решений;

- «мудрость» сердца не зависит от прожитых лет, ибо и ребенок может иметь «мудрое сердце», давая такие советы взрослым, которые никогда не придут им в голову; неслучайно Христос так любил детей и просил их приводить к Нему;

-  наше сердце является воротами в развитую духовность; неслучайно Булат Окуджава называл сердце – святой мышцей в человеке; Бог разговаривает с нами не рассудком, а именно сердцем.

А теперь воспользуемся народной мудростью, рекомендующей для сердца те или иные народные средства, в зависимости от знака Зодиака больного:  (См.  Библ.,  № 59)?
1. ВОДОЛЕЙ. Напиток здоровья для Водолеев: сбор из одной столовой ложки листьев мелиссы, 1 ст.л. мяты перечной, 1 ст.л. шалфея, 1\4  чайной  ложки  корня лакричника, 1 ст.л. лаванды измельчить, поместить в керамическую посуду   и заварить 1 литром кипятка.  Дать настояться 20 минут, затем процедить и пить теплым. (Указ. соч., стр. 64)

2. РЫБЫ.  100 гр. порошка чаги залить литром воды и  кипятить на водяной бане 15-20 минут, затем  настаивать, пока оттенок чая не станет красным. В напиток на один стакан добавить 1 ст. ложку натурального меда и 1 ч.л. яблочного уксуса. Пить по потребности для сердечников (Указ. соч., стр. 71-72).

3.  ОВЕН.   Сердечникам с этим знаком хорошо помогает настой боярышника: 1 с.л. сухих измельченных плодов залить стаканом кипятка, полчаса настоять на водяной бане, 45 минут охлаждать, процедить, долить до первоначального объёма кипяченой водой и принимать по полстакана до еды 2-3 раза в день.

4. ТЕЛЕЦ.   Напиток здоровья для Тельцов: сбор из 1 ст.л. ягод черники, 1 ст.л. ягод малины, 1 ст.л. мяты. Весь сбор измельчить, поместить в керамическую посуду, заварить 1 л. кипятка, дать настояться 30 минут, процедить настой, добавить меда по вкусу и пить теплым.

5. БЛИЗНЕЦЫ. Напиток здоровья для Близнецов: сбор из 1 ст.л. цветов огуречника, 1 ст.л. мелиссы, 1 ст.л. измельченного корня валерианы заварить одним литром кипятка и настаивать в течение часа, процедить, добавить меду по вкусу и пить в течение дня перед едой.   

6. РАК. Сбор из 2 ст.л. плодов ежевики, 1 ст.л. изюма, 1 ст.л. мяты перечной,  1\8 ч.л. лакрицы, 1 ч.л. мяты лимонной измельчить, заварить 1 л. кипятка и настаивать в течение часа, процедить. Принимать с медом по вкусу в теплом виде, сколько хочется.

7. ЛЕВ.   20 г. сухих цветков и листьев татарника  залить стаканом воды, кипятить на водяной бане  10 минут, настоять один час и процедить. Принимать по одной столовой ложке в день при сердечной слабости, ревматизме, воспалении мочевого пузыря, геморрое, кашле, простуде.

8. ДЕВА. Напиток здоровья: 1 ст.л. чабреца,  1 ст.л. мяты лимонной,  1 ст. л. огуречной травы, 1 ст.л. липового цвета, 1\2 ст.л. измельченного корня валерианы  заварить 1 л. Кипятка и настаивать 30 минут, процедить, пить теплым, добавив меда по вкусу.

9. ВЕСЫ. Сбор из 1 ст.л. цветов мальвы, 1 ст.л. фиалки трехцветной,  1 ст.л. листьев мелиссы заварить 1 л. кипятка дать настояться 20 минуту. Процедить и пить теплым три раза в день до еды.  

10. СКОРПИОН. Напиток Скорпиона для лечения сердца: «2 ст.л. сухих измельченных цветов календулы  залить стаканом кипятка,  выдержать на водяной бане не менее 20 минут, охладить, процедить и долить кипяченной водой до прежнего объёма. Принимать по 1 ст.л. три раза в день до еды.

11. СТРЕЛЕЦ. Напиток здоровья для Стрельца: 2 ст.л. измельченного корня ясеня, 1 ст.л. пажитника, 1 ст.л.фиалки трехцветной измельчить и заварить одним литром кипятка, настоять один час и процедить. Пить мелкими глотками три раза в день до еды.

12. КОЗЕРОГ. При упадке сил,  в период выздоровления, при травмах и операциях пить настой  5 ст. ложек измельченного корня пастернака в  0,5  л. кипятка, настоянный в термосе в течение ночи. Принимать по трети стакана три раза в день до еды,  с добавлением меда.

.
       3.2. Духовность человека в экстремальных состояниях Бытия:
                         А. Экологический потенциал личности в экстремальной ситуации:
Экологическим потенциалом личности (ЭПЛ) мы называем способность личности к накоплению и выдаче по требованию жизни запасов:

а) добра, любви к Природе, порядочности по отношению к ней;

б) от Бога полученного чувства справедливости по отношению к людям и природе;

в) определенного запаса экологических знаний и культуры;

г) интуитивного чутья, чувства Гармонии и Красоты.

 Понятно, что каждый человек имеет в своем владении свой уровень ЭПЛ, поступая по отношению к Природе именно в соответствии с его требованиями.

Но каковы критерии этих поступков по отношению к природе в наше время?

а) неспособность личности причинять зло природе и людям;

б) знание основ природопользования и зачатков культурологи;

в) творческие способности, художественный талант.

Конечно, известная доля  информированности, как и творческие способности, еще не гарантируют Любви к Природе, но способны максимизировать её в определенных ситуациях. Неспособность приносить зло всегда абсолютна, она – вернейший критерий.

Однако  данный нам уровень ЭПЛ не закреплен навечно и способен к динамическому росту, как и падению. Каковы же основные направления развития ЭПЛ:

1. Развитие нравственного чутья, любви к природе, отзывчивости к людям и к бедам природы. Федор Иванович Тютчев писал:

                                «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

                                Но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!»     

2. Основные методы развития этих направлений:

           - любования природой;

           -  участие в гармоничном преобразовании своего окружения (дом, квартира, дача, сад и т.д.);

           -  участие в общественных акциях в защиту природы.

3. Любой человек, желающий внести свой вклад в дело гармонизации природы, может делать это индивидуальным способом или принять участив работе многочисленных экологических организаций, а даже и зеленых партий, которые сейчас начинают активно возникать вокруг.

4. Огромное значение имеет освоение экологической мудрости по отношению к природе.

Перефразировав известное выражение, можно сказать:

                           «Поэтом можешь ты не быть, экологом же быть обязан».

Особенность природоохранного миросозерцания, еще столь редкого в наши годы, связана с единственной проблемой - верой 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,  необходимый 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 - такая  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 соотносящиеся 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 т  нашу ответственность перед Природой,  являющейся 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 не возобновляемых ресурсов мы наносим непоправимый урон планете, вмешиваемся в её самодостаточный механизм самовоспроизведения и лечения своих болезней.  Одним из важнейших принципов нового хозяйственного отношения к Природе является использование только возобновляемых ресурсов.

               Для того, чтобы выжить мы должны 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, 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 ее 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!

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.

Залог нашего выживания в предстоящей глобальной экокатастрофе - 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 Природе.

3.
“Если ты русский, то 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):
                     Б.  Технология экологизации Жизни:

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» (позднее мы о них подробнее скажем), 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. ЭКОДОМ как технология  личностного спасения в Чрезвычайной Ситуации:

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

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

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

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина « Экожилье - ключ к будущему» - Москва, 1998, 160 стр. (Издана на средства автора).

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

9.  Духовное богатство и духовные ориентации хозяев дома.

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

1.  Выбор экологически чистого окружающего пространства и вписанность дома в окружающий ландшафт.

Важнейшим условием здорового образа жизни, который должны вести хозяева будущего дома является его строительство на экологически чистом месте, удовлетворяющем следующим условиям:

· отсутствие геопатологических особенностей участка земли, выделенного для строительства;

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

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

· наличие на участке автономного источника воды.

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

2.Сбережение потребления энергии 

Для выполнения этого условия необходимыми и достаточными являются следующие требования:

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

· создание автономных источников энергии, опирающихся на  возобновляемые источники энергии: энергию водопадов, солнечные батареи, ветродвигатели, тепловые аккумуляторы внутри дома, «биотуалеты» как источник тепловой энергии, аккомуляторы 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  вышеупомянутого здоровья, но и не только его.  Духовность - самый главный гарант выживания в условиях глобальной экологической катастрофы, как мы и старались это показать на протяжении всей данной книжки.

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

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

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

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

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

Г.  Экопоселение как ключ к экстремальному  выживанию:

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. (СМ. ПРИЛОЖЕНИЕ)

        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, знание её  истории и духовных традиций. 

   3.3. «Рациональные, творческие и мистические способности личности»:

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

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

                                                 Где тоже есть любовь и нежность, и смерть, и жизнь, -  кто знает, чья?» 

                                                                                                                         Ник. Заболоцкий
                            3.3.1. Творчество и магия 

        В этой главе мы касаемся сложных и скрытых от профанического  посвящения тайн Бытия, поэтому нам  дано их отобразить лишь на  собственном уровне понимания.

         В этом нам поможет следующая матрица:
                                                                                                                                                                Матрица № 4
	 НЕБЕСА                                                                                                                                                      
	 ЧЕЛОВЕК
	ЧАКРЫ
	ТИПЫ ПОЭЗИИ
	СТИХИИ
	ТИПЫ

 МАГИИ
	  ИНСТРУМЕНТЫ

            МАГИИ

	Небо Серафимов
	ЖИЗНЕДУХ


	ИСТОЧНИК
	Духовная

Поэзия
	ДУХ
	Духовная

Магия
	  Религиозные

     Обряды

	Небо Херувимов
	САМОДУХ


	ЧЕЛО
	Поэзия 

Самопознания
	РАЗУМ
	Магия 

Волшебных

Книг
	     Волшебные

        Книги

	Небо Властей
	Ментальное 

Тело
	ГОРЛО
	Интеллектуальная Поэзия
	ВОДА
	Водная 

Магия
	Святая вода,

 Водные растворы

     Трав

	Небо Престолов
	Душевное 

Тело
	СЕРДЦЕ
	Любовная

Лирика
	ДЕРЕВО
	Древесная 

Магия
	  Древесные

Талисманы,

Растения

	Небо Господств
	Астральное

Тело
	ЖИВОТ
	Героическая 

Поэзия
	МЕТАЛЛ
	Магия

металлических

талисманов


	  Шпаги, Кинжалы,

   Металлы

	Небо Начал
	Эфирное

Тело
	ЗАРОД
	Сексуальная

Поэзия
	ОГОНЬ
	Огненная 

Магия
	     Свечи,

      Огонь

	Небо Сил
	Физическое

Тело
	КОРЕНЬ
	Патриотическая

Лирика
	ЗЕМЛЯ
	Земная

Магия
	   Камни, 

  Минералы,

   Глины. 


       Указанная периодичность Небес представляет собой специфические «ангельские миры» находящиеся на Небе. Считается, что для успешной магии необходимо получить поддержку демонов, но это не совсем правильно. Демоны – наиболее слабая  иерархия небесных сил. К ним обращаются только плохие маги. Большей властью обладает тот маг, который будет обращаться к соответствующему «ангельскому миру»,  более  подходящему  по  специфике магического действа. Маги бывают черными и белыми. Первые работают во зло и обращаются только к бесам и демонам.  Белые маги используют силу ангельских структур духовного мира.

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

          При этом осознанно или неосознанно в нем происходит активизация той или иной чакры, помогающей ему сотворить желаемое. В этом ему помогает, медитационная практика, способная  активизировать ту или иную чакру, чтобы успешнее справиться с творческим заданием.

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

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

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

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

        Но что делает эту Вселенную Единым Пространством? Таких механизмов три:

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

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

В третьих,   информационный изоморфизм, творческое подобие Макромира  Микромиру, исходя из принципа: «Что наверху, то и внизу».
В четвертых, сам механизм познания – это обмен внутреннего на внешнее, Внешняя сторона Целого не несет Истины, Истина внутри нас, как и Царствие Божие внутри нас. Как только мы начинаем овладевать механизмом «Обмена внутреннего на внешнее», мы приближаемся к Познанию Истины. 
         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и по-своему  фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по своему существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные духовные  миры?

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

- входом в «состояние измененного сознания»;

-  вызовом в душе состояния творческого экстаза;

-  белой магической практикой.

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

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

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

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

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

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

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

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

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

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

 А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого: «Сквозь волшебный прибор Левенгука»:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

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

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

  Единство Макромира и Микромира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской:  вспомним, что в «Книге Бытия»  Бог создаёт человека также  «по своему образу и подобию».

 Одна из главных идей нашего размышления  - способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно,  как результат диалога, их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия. Принцип   подобия  - универсальный принцип нашего материального и духовного Бытия. Не будь во Вселенной эффективного  подобия  различных  систем, она быть очень быстро развалилась, а так оказалась крепкой почти на 40 миллиардов лет, хотя эта цифра носит, безусловно, относительный характер.  Относительно, скажем, скорости света. Есть мнение, что она не постоянна и в течение хода развития Вселенной не раз меняет  свои параметры. Соответственно меняется и  время, сейчас к ней прочно привязанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.


Человек подобен Вселенной, а Вселенная подобна человеку. Принцип подобия даёт нам возможность рассмотреть и магические механизмы познания Вселенной, едва мы начинаем приближаться к пониманию роли чакры «Чело» и стихии  «Разум».  Для нас важная Интуиция – иррациональный аспект Разума, ибо большую часть рационального аспекта перекрывает  горловая чакра, связанная со спецификой рационального познания в форме слов.              
                      3.3.2. Способность к предсказаниям:

              1. 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 уже тогда 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 предсказаний 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 ни 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.

                                      2. Голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности, делающим возможным обращение в Будущее,   является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт познания, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом, в том числе в Прошлом, в Настоящем и в Будущем. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в самой  реальности.

             Голографическое видение  реальности   носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами  в Галактике, с её движением   вокруг центрального ядра, увидеть все связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение. Специфика отображения  тонкого  мира  нашими мозгами опирается не столько на чисто ментальный, сколько на комплексный характер, ибо в вибрационном резонансе участвует не только мозг, но  все тело и весь Космос. Пронизывающие нас оттуда  энергии  воспринимаются больше Разумом и Чувствами, но реагирует на них все тело целиком. 

             Там, где  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».  Но об этом уже шла речь.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, уплотняющий  диктовку Бога при переводе тонких вибраций Божественной Голограммы  в плотные объекты окружающего мира. Но работают они  только  в присутствии  «веры», безверие не приводит к духовным результатам! Мир тогда остаётся в неизменном состоянии. Вера выступает как мощный механизм творческой динамики мира. 

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

Лишенный всех опор, 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 может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Именно ему подвластны тонкие вибрации  как БОГ, ибо  только оно резонирует в такт небесным вибрациям   через самую мощную вибрационную систему Человека – кровеносную систему.

 Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной.

Когда поэт говорит о своём пребывании в «Отчизне Пламени и Слова» нам следует понимать это в том смысле, что энергетическая сущность «Имплицитного Порядка Мира», явленная в «ПЛАМЕНИ» должна не просто вытеснить вербальный мир Человека, явленный в СЛОВЕ,  они должны найти общий глобальный синтез, предполагающий единство и того и другого.   

                              3.3.3. Уровень интеллекта 
Воспользуемся определением из  учебника по психологии (См. № 5, стр. 457): «Интеллект – это способность к целенаправленному адаптивному поведению,  в том числе, умение извлекать пользу из опыта, решать задачи и логически рассуждать». В данном контексте мы используем понятие «интеллект» синонимично с понятиями «ум», «рассудок», «рациональность человека».

Однако, как уже было сказано, чистый интеллект не способен разобраться в многополярной структуре Вселенной, ему помогает в этом  энергия чувств «Сердца»

Современная психология разработала различные тесты на измерение умственных способностей человека, тестирующих уровень, как говорят на Западе IQ («ай-кью» ) человека.

Тесты, типа «ай-кью», обладают одной принципиальной слабостью – они тестируют скорость ментальных процессов в человеке, способность к научению,  уровень его информированности, но делают это в отрыве от измерения  интуиции и духовного уровня,  следовательно, как говорят ученые, «не совсем  валидны».

Измерить духовный уровень человека  пока не дано ни одному научному тесту, ибо – это не адекватный инструмент для подобной процедуры. «Святость» принципиально оценить можно только после смерти, когда человек завершил свою миссию на земле.

         3.3.4.  Личный творческий потенциал  (ЛТП)
                           1. Методы развития ЛТП:

Одной их мощных способностей балансирования жизни со стороны нашего сердца является его творческая способность. Я  задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к ней? Тут мне попала в руки книга Дж. Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 14)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя творческого сознания.

                 А) «Верь, словно чудеса возможны»
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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

В этом разделе главной особенностью инновационного сознания  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.


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

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

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

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

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

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

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

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

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

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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

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

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

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

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

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


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

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

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

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


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

Молитва – это не просто тип просьбы или образ покаяния, это вступление в духовную целостность, ощущение теплой связи с Богом-Личностью, а не просто  с  абстрактным принципом или информационной системой.

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

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

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

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

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

В каком - то смысле этот принцип  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 сложен, 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 том полезно».

                                    3.3.5... Комплекс рекомендаций по развитию ЛТП:

                                                              “Все время схватывая нить судеб, событий,

                                  


Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья!”

                                                                                                                      Борис Пастернак

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.


Но есть еще один очень важный нюанс. Сейчас всё заметнее интерес российских людей к духовным проблемам. В такой стране, как Россия, это вполне закономерно. С одной стороны, есть много грехов, которые надо замаливать, а с другой - путь в духовность через религию - не самый худший. Но не единственный...


“Клин вышибается клином, а подобное лечится подобным”. Завещанная Марксом “научная идеология” у нас превратилась в религию, ибо россияне склонны идеологическую  систему ценностей всегда воспринимать как духовную, принимать как религию. Поклонение Тоталитарному Идеалу вытеснило диалектическое сознание, которое, вроде бы, было “символом веры” марксистов. Катехизисом стал при этом “Краткий курс истории ВКП(б)”, написанный бывшим семинаристом. Крайности сходились, что диалектикой истории вполне объяснимо.


Ведомое подобными “учебниками жизни”  юное поколение фанатиков стало уничтожать по указке сверху уже не только религию и церкви, а всю русскую культуру, не приемлемую для “интернационалистов”. Среди этих фанатиков было много евреев, но русских там было не меньше. Дело совсем не в национальности, а в религиозности массового сознания, которая является  лишь одним аспектом “нормативности”.


Коммунистические идеалы легко вытеснили идеалы христианские, ибо коммунистическая мораль в теории мало,  чем отличалась от религиозной морали. В этой сфере придумать что-либо новое и невозможно, ибо биологически сам человек не меняется уже в течение миллионов лет. Для русских тем более  важно само поклонение и вера, а содержание  Иконы - не самое главное.


Удивительное   в другом. Поругание православной церкви привело к тому, что социалистические идеалы в массовом сознании померкли, а христианские - только еще больше укрепились. Церковь вышла из годины «советских испытаний»,  как и подобает всякому мученику, - “просветленной и сильной”. Для нормативного, консервативно настроенного сознания всегда так: пойдешь направо, а выходишь налево, или наоборот.


Прогнозирование будущего имеет смысл лишь для двух типов сознания: познающего (когнитивного), то есть, “фактологического сознания”,  и для творческого – «духовно-инновационного сознания». Только их носителям сияет свет в конце туннеля,  когда у них в голове возникает видение увязанных с целями методологических средств решения проблем. Тогда в большинстве случаев они кричат: ”Эврика!” Именно поэтому любая Бифуркация в нашей стране обречена, если большинство населения не перейдет от нормативного сознания к “познающему”, а от него не двинется к “духовно-инновационному”.

Почему же в эпоху так называемого “казарменного социализма” Сталина  русская церковь окрепла, а русская культура получила незаживающие раны? Сталинское теократическое правление подтвердило давно известный в Европе факт, что Власть и Религия или должны быть разведены, а не съедать в борьбе друг друга, или действовать рука об руку.  Русская традиция помнит и о “симфонии” Церкви и Государства - другом способе “разведения” - диалектическом.  Церковь имеет такое же  право на критику Государства, как Оппозиция при демократическом  управлении. 


Для нас важно, что между нормативностью сознания и его социальной активностью есть известная корреляция. Нормативное сознание всегда более активно, а познающее и творческое, напротив, склонно к рефлексии. Идея “недеяния” относится уже к христианской мистике, а не к  обрядной нормативности.


Однако, “безголовая активность” населения, столь характерная для советских времен, когда рефлексия вообще не приветствовалась,  к 1989 году  была полностью развенчана во всем  мире. Западный мир воспринял  Перестройку  как свою победу над Россией в холодной войне, что не так, ибо советский строй  погиб по своим имманентным для самого себя  причинам.


Западные политики  сегодня видят выход в приходе “яйцеголовых” к власти, в срастании политической власти и “мозговых трестов”, не дублирующих действия политиков. На наш взгляд, это новая иллюзия, ибо опирается  она на очередную односторонность,   теперь уже чисто интеллектуальную доминанту. Но “без сердечности и духовности” ничего не получится! Лучше возвращаться  уж тогда к проверенной на практике “симфонии Власти  и Религии».


История показывает, что чрезмерно идеологизированная власть  приводит в итоге к застою и экономику, и культуру. Идеология ведь не может ни быть “нормативной”, следовательно, она всегда будет тормозить развитие подлинной науки, двигающей экономический прогресс, мешать культуре, условием роста которой всегда будет свобода и известный плюрализм художественных воззрений.


Научная идеология - это нонсенс, не было такой и никогда не будет. Претензии марксизма на научность были блефом. Но «творческо-инновационной» идеология может быть, если будет не только системой духовных ценностей, но и творческой программой изменения мира по законам Любви. Идеологическое обеспечение Экономики пойдет только во вред экономике,  а вот религиозное обеспечение Культуры всегда идет ей на пользу.  Но только до определенного предела, пока не требуется размежевание территорий по принципиальным вопросам.  Правда, без взаимного неприятия.


Духовное развитие Личности предполагает взаимное дополнение Религии и Культуры. Как можно освоить богатейшие пласты мировой культуры, основанные на истории христианства, если отвергать Религию? Но после их освоения, Личность должна искать утешение не только в Религии, но  и в самостоятельном творчестве.  Вера в Бога - личное дело каждого. И дело достаточно интимное. Церковь создает только базу для её укрепления. Развитие духовно-творческого взгляда на мир и его переделку на базе одной христианской  конфессии не осуществимо. Без личного и духовного творчества тут не обойтись. Только  религиозная догматика - плохой союзник творческой свободе.


Нам не обойти стороной одну из сложнейших духовных тем современности, выраженную в словах Осипа Мандельштама: ”Культура - это Церковь нашего времени”. (См. Библ. № 16). Науке пока не удалось заставить нас быть атеистами, но она позволила нам сомневаться в уникальности одного чисто  церковного пути к Богу. Массовый уход в Культуру не обязателен только одной церковной дорогой, возможны параллельные пути движения, например, через духовное творчество.


Вера пролагает  начальную  тропку к Богу. Насколько она помогает начинающему творцу  ощутить связь с нравственным содержанием, законами человеческого общежития, настолько  первые шаги в искусстве важно начинать с освоения темы Природы. Не  просто “с окружающей нас среды”,  которую   вряд ли вы полюбите сердцем, а  именно с родной Природы, где вы родились… Конечно, начинать можно с чего угодно, сердцу не прикажешь, но обойти тему Природы в творчестве “не душеполезно”.


Закономерна взаимосвязь и последовательность освоения тематических аспектов творчества. В соответствии с нашей моделью  она такова: Природа - Социум (Человек) - Культура (Метаприрода) - Бог (Метасоциум). В ходе освоения этих тематических циклов важно не только расширение содержания своих произведений, но и обогащение авторской точки зрения на них. С Природой у начинающего автора наиболее тесные взаимоотношения, как писал А.Вознесенский о родине: ”Мне больно, когда тебе больно, Россия!”


Мифологическое сознание растет, как говаривал один наш знакомый, “на уровне травы”. Автор настолько слит с Природой, что вычленить из творческого  текста его личную точку зрения просто невозможно. Поэтому и создается мифологический образ, как, например,  в стихах у Сергея Есенина. А вот Общество мы вынуждены воссоздавать  в творчестве уже не со столь целостных, как Природу, позиций. 


Христианский  идеал не может до конца раствориться в авторской позиции, ибо он много старше ее и мудрее. Он всегда над ней. Реализовать же точку зрения Идеала автору помогает не только духовная идеология, но и знание жанровой специфики данного вида искусства. Идеально-жанровое видение мира требует от зрителей уже некоторой подготовки, хотя бы пониманием жанровой специфики искусства. Строго говоря, “жанр” - это заложенная автором программа восприятия произведения искусства зрителем.


Требуется рассмешить зрителя? - На то существуют законы комического! Надо заставить его прослезиться? - Воздействуй с помощью мелодрамы! Хочешь помочь ему  ужасаться и переживать,  используй секреты авантюрного жанра. Профессиональное владение жанром свидетельствует об умении автора  управлять эмоцией зрителя в процессе восприятия искусства.


Но  видение  автора, делающего “жанровое искусство”,  ограничено показом жизни с позиций какой-то  одной стороны Идеала, что хорошо для подростков. Более развитый зритель - не подопытный кролик, его одной формой (“жанром”) не соблазнишь, ему жизненное содержание подавай!

Зритель не стоит на месте, и автор должен расти, углублять и расширять свой ракурс познания жизни в искусстве.  Многообразие авторских точек жизни рисует нам более сложную (чем с позиций Идеала) картину жизни, но которая по-своему в чем-то и проста!  Однако, эта “простота - хуже воровства”, ибо по зубам только гениям в искусстве.


При дальнейшем духовном развитии любого творца  вполне закономерен его интерес к теме Культуры.  Автор начинает задумываться о себе, о  специфике творчества, анализирует свое видение жизни. Он начинает осознавать корреляцию между  глубиной и уровнем своего познания жизни и способностью эту жизнь в своих произведениях выразить “в формах самой жизни”.  Эту закономерность вытеснения родовой (жанровой) поэзии “поэзией авторской” отметил в своих исследованиях искусства  гениальный поэт Осип  Мандельштам. ( Библ. № 36, стр. 45).


Насколько неповторимо своеобразие восприятия разным зрителем одного и того произведения искусства, настолько широко разнообразие самих авторов, созидающих эти произведения. Поэтому одно многообразие накладывается на другое и порождает сам феномен вечно развивающейся и никогда неисчерпаемой до дна Культуры. Ни один вид человеческой деятельности не способен породить такой сложности. Наука в этом отношении принципиально отличается от искусства необходимостью однообразного понимания всеми ее законов, теорем и формул.


Внешне кажется, что произведение искусства - нечто статичное и законченное, на деле  оно  лишь атом,  представляющий  собой “электронное облако”, где  каждый электрон - конкретное восприятие этого произведения каким-либо зрителем. Чем значительнее произведение искусства, тем обширнее его “электронная аура”. Классическая культура создала вокруг земного шара свою “художественную ноосферу”, ибо до сего времени и Гомер , и Данте, и Гете, и Пушкин оказывают мощное влияние своим “радиационным излучением” на  читателей,  уже далеко не их современников. Да и не только одни они.

Метафора “электронного шлейфа” вокруг подлинного произведения искусства помогает понять отличие шедевра от среднего произведения. Вокруг последнего не может быть такой “ауры”, ибо  разнообразие восприятий “китча” унифицировано, сливается в точку, не способную разрастись до облака.


Как физики на рубеже Х1Х и ХХ веков, ознакомившись со строением атома, забеспокоились, что “материя исчезает”, так и сейчас искусствоведы могут заявить, что произведение искусства вне его восприятия не существует как художественная реальность. Особенно эта ситуация характерна для истории кинематографа. Кто помнит фильмы годовой давности, если они не были отнесены критиками к шедеврам? Не будем говорить уже о серых фильмах более давних лет. Они превратились в груду металлических коробок на складах Госфильмофонда. В массовом сознании они точно “не существуют”.


Таким образом, не актуализированное в общественном сознании явление культуры превращается в фантом,  призрак,  мираж. Как же быть с утверждением, что “рукописи не горят”? Но одно не противоречит другому. “Горит” в реальности  не подлинная культура, а “китч”, массовые поделки творцов «средней руки».. Именно они обладают способностью проваливаться в “пропасть” общественного сознания и не застревать в его структуре. Хотя длительное накопление “токсинов” массовой культуры оказывает свое воздействие, но лишь при условии, что оно не разжижено подлинными произведениями искусства, выступающими для человека своеобразным лекарством от  гнойничков бескультурья.


Нам кажется, что влияние западных авантюрных видеофильмов на нашу молодежь преувеличено,  ведь опасность их только в том, что эти идеи подтверждаются самой нашей реальностью, “заказными убийствами”, российской мафией,  рэкетом и прочими подобными атрибутами нашей российской жизни. Там, где отечественная реальность  не обеспечивает “двойного подтверждения” сюжетов, тем и идей “массового  кино”, беспокоиться еще не о чем. 


Разброс вариантов восприятия того или иного шедевра  столь обширен, сколь   велико разнообразие самого воспринимающего сознания публики.  При этом  по величине разнообразия можно судить о глубине самого произведения.  Ясно, что глубина сказочки  “Курочка ряба” не сравнима с многообразием смыслов  “Войны и мира”,  хотя у каждого из них есть свой читатель. Условно говоря, в каждом из них своя “плотность времени”.


Творчество - это процесс создания знаковых структур, способных к “поглощению времени”. Это “поглощение” может быть и положительным и отрицательным.  Положительное накопление времени в произведении способствует его энергоёмкости, возможности повлиять на большее количество зрителей.  Они как бы получают от него положительный энергетический заряд, повышающий их собственную плотность времени. Возможно, есть связь между количеством “личной плотности времени”, способствующей нашему долгожительству, и энергетической ёмкостью каждого индивида.  Идею о взаимосвязи энергетики с сущность времени развивал астроном Н.Козырев, в культурологи  она находит полную поддержку. 

В процессе восприятия величина полученного от произведения энергетического заряда зависит от внутреннего “разнообразия” самой воспринимающей личности, её адекватности  разбросу разнообразия художественной структуры произведения. При этом носителями высокого энергетического заряда выступают в произведении  положительные герои с высокими нравственными качествами. От их способности творить добро, сеять “разумное, доброе, вечное”, зависит  величина нравственного заряда, получаемого от произведения всей его  аудиторией.

    Но такое же воздействие способна оказывать и позиция автора, заявленная им в своем произведении. Например, в “Ревизоре” нет положительных героев, но сама комедия энергетически очень сильна, ибо в ней положительным образом воздействует авторская ирония, превращающая отрицательные образы в положительно заряженные частицы нравственного урока в сознании зрителей.


Отрицательное поглощение (“выделение времени”) есть  излишняя переактуализация сегодняшних проблем в произведении, слабая его ориентация на   «Вечные Идеи». Автор зацикливается на одном сегодняшнем дне, на одной какой-то его теме.  Такая прагматическая актуальность приводит только к понижению энергоёмкости произведения, ослаблению его нравственного влияния. Патология культуры, как  и патология (болезнь) тела, вызванная или приведшая к потере энергии,  объясняется во многом утратой  творческой способности  “аккумулировать в произведениях искусства время”.

    Культура заболевает, как только баланс Добра и Зла внутри ее смещается в сторону Зла, как только видные представители этой культуры начинают изрекать сентенции вроде: “Если враг не сдается, его уничтожают!”  (М.Горький).  Тогда этот тип культуры  надо лечить положительно заряженным нравственно творчеством, как делали в советское время Платонов, Зощенко, Ахматова, Пастернак и другие.


Исторически Культура впитывает “времена различной плотности”.  Самое разряженное из них - “Время Мифа”, которому соответствует фольклорный уровень плотности. Затем следует “нормативное время”. Более плотным является “Время познания”,  для  которого характерен  “когнитивный уровень плотности”. Однако наивысшей плотностью обладает “Время Инновации”, то есть, - самой высокий  “духовно-творческий уровень плотности” Культуры.


Возникает  вопрос: ”Почему “Время Мифа” - самое разряженное?” Оно носит циклический характер и движется по кругу, пока другие ментальные структуры (Норма, Факт и Инновация) еще не сформировались.  Поэтому существует своеобразный культурный  (и временной) вакуум.  Творческая энергия Мифа недостаточно высока,  но  “языческая духовность”, обеспечивающая  сцепление частиц культуры в систему,  вполне способна удерживать их  на определенном радиусе от центра - анонимной фигуры автора, характерного для этого типа культуры.  Фольклор анонимен. Кто автор хоровода в деревне? - Народ!


Поэтому при восприятии фольклора возникает ощущение “вечного возвращения”, зацикленности, поскольку  у анонимных творцов не хватает энергетического импульса увлечь все элементы за собой, вот они  и  движутся по самому  инерционному типу развития  - кольцу. Энергетика анонимных творцов мала, чтобы вырвать зрителя из этого замкнутого художественного круга и направить его  к более высокой цели.


Время Нормы - это не круг, а фиксированная прямая, у которой есть и Начало, и Конец. Основной импульс ей дан Богом. Энергетика нормативно-мыслящего художника тоже очень высока, по крайней мере,  достаточна, чтобы изъять зрителя из ”языческого круга” и повести за собой в соответствующем Идеалу направлении. Ещё более высока  авторская энергетика “познающего Творца”, работающего в “эстетике Факта”. Он концентрирует  на бесконечной прямой уже новый тип времени - “когнитивное время”.

 Такому художнику кажется, что у него Вечность, как позади, - в Прошлом, так и в впереди - в Будущем.  Но он смотрит на мир слишком заземленно,  запутался в его деталях, а поскольку со всех сторон - Вечность, она стала как бы несуществующей для него,  все его  внимание постоянно  приковано к  деталям - “фактам”, встречающимся на его жизненном  пути. Поэтому реализм приучает зрителя смотреть себе под ноги, не поднимая взора к Небу. Но почему так высока фактологическая энергетика произведения? Дело в том, что здесь впервые в культуре автор вступает в прямой диалог со своим зрителем, поэтому энергия коммуникации концентрируется в произведении и так воздействует на зрителя.


Самым “энергетически концентрированным” оказывается “инновационное время”. Оно способно аккумулировать все предыдущие типы ментального “пространственно-временного континуума” и быть достаточно энергоёмким, чтобы соединить круг и прямую в раскручивающуюся “энергетическую спираль”. С помощью этой “спирали” художник увлекает зрителя в далекие  дали Космоса, преодолевая  пространственно-временное сопротивление Вселенной.


Чем отличается дилетант-любитель от профессионала в искусстве? Любитель торопится сполна высказать все, что его волнует, спешить раскрыть себя миру.  Профессионал думает сначала об особенностях  восприятия своего сообщения. Он знает, что о самом важном не говорят прямо, а  заставляют фантазию слушателя работать на основе “значащих умолчаний”, повышающих  общую энергетику культурного  диалога. Так учил писателей еще А.С.Пушкин:  «Не стоит всё высказывать - в этом тайна занимательности”. Умолчание с учетом психологии его многоаспектного восприятия оказывается более эффективным сообщением, чем прямая речь открытым текстом.


“Значащие пустоты” не только скрывают напряжение занимательности текста, но своей структурой, полной провалов и лакун, более мощно отражают космическую суть мира. Структура без “пустот” - плоская структура, а обладающая ими, напротив, объёмна и глубока.  Секрет творчества в нахождении автором оптимальной “пустоты-запоненности” в пространстве произведения. Пустоты текста  в соответствующей тематической структуре могут выступать метафорой Космоса, в котором преобладает вакуум. Но, как последний никогда не является абсолютной пустотой, так и художественное умолчание имеет голос, более чистый и звонкий, нежели пустое многоголосие. Как показывают последние исследования физиков, пространство Космоса ( его вакуум) заполнено не только Пустотой, но и «черными дырами», представляющими собой энергетические воронки, вбирающие положительную энергетику Вселенной. Её структура столь сложна, что нам еще не скоро удастся понять, а что находится за этими «дырами», куда летит через них позитивная энергия Космоса?


С другой стороны «значащие пустоты» имеют еще один аспект:  диалог с Богом - это форма молчания. Духовные старцы проходили свое небесное посвящение только в молчании. Поэтому художественные лакуны в произведении могут в соответствующей духовно ориентированной структуре выполнять подобную же роль.


Инновационный творец ориентирует свое произведение на способность зрителя или читателя с помощью воображения и фантазии содержательно интерпретировать “умолчания и пустоты”. Таков, к примеру, фильм Федерико Феллини “Восемь с половиной”. Его надо просмотреть несколько раз, чтобы до конца проникнуться его содержанием. Глубинные смыслы фильма возникают в сознании зрителя лишь при каждом новом просмотре. Инновационное произведение всегда требует многократного к себе обращения. Только “жанр” ясен с первого раза. Однако, верно заметил В.Маяковский: «Тот, кто постоянно ясен, тот, по-моему, просто глуп!»

Способность зрителей к творческим  ассоциациям и сотворчеству с автором  не только демонстрирует их личный уровень восприятия духовной культуры, но и является  определенной преградой для  развития самого автора. Не всякий автор способен перепрыгнуть через этот барьер, ведь он живет в определенном социуме, он связан со своими слушателями многими корнями и флюидами своей души.  Поскольку в определенном смысле, “талант остаётся  функцией  социальной отзывчивости”, то эстетическая глухота воспринимающего сознания будет подобна удавке на шее автора.


Наглядным свидетельством современного кризиса культуры является не столько отсутствие большого числа хороших авторов, сколько  отсутствие глубоко ориентирующегося в культуре и ориентированного на духовность читателя. Ведь предложение всегда порождается спросом. Эстетическая глухота массового российского читателя есть  проклятие низкого  уровня, достигнутого советским искусством. Возникает замкнутый круг, который необходимо  сейчас разрывать, иначе наше общество покатится в бездуховную пропасть.

Но возможно ли такое при нашем уровне духовной патологии? На наш взгляд,  еще да, если рвать с разных сторон: зритель должен двинуться в сторону развития личного творческого потенциала, а автор - в сторону развития своего профессионального мастерства и духовного уровня, возможности выражения более высоких  в своем творчестве идей. Но и общество должно проявить  интерес к такому взаимному движению. Тогда разрыв “заколдованного круга”  бездуховности станет реальностью.


Анализ показывает, что советское искусство так и не смогло  развить творческие  потенции  народа. Оно  апеллировало к определенному классу и социальной группе,  а подлинное искусство - дело личное, индивидуальное, равно, как в творчестве, так и в восприятии.  Творческий акт удаётся, если автор сумел настроиться на эстетическую волну не столько класса, сколько конкретной личности. Импульс творческой энергии автора должен  найти конкретный адрес - ДУШУ РЕАЛЬНОГО СЛУШАТЕЛЯ, А НЕ  МИФИЧЕСКУЮ ДУШУ КЛАССА ИЛИ КАКОЙ-ЛИБО СОЦИАЛЬНОЙ ГРУППЫ. 

Различие между подлинным и массовым творчеством  подобно различию между  живой и неживой природой. Творческий акт активизирует мертвые элементы, соединяя их в структуры, способные к самостоятельной жизни вместе.  Они не просто механическая сумма, они  несут новое качество.  Силой своего таланта художник вспрыскивает живую воду творчества в ансамбль неживых элементов, - вот он заискрился, засверкал, произошло чудо сотворения новой Красоты. Но эта Красота живуча лишь постольку, поскольку она опирается на  духовное содержание душ зрителя.   Пустышки долго не живут, и в прямом,  и в переносном смыслах.

Главная особенность искусства в том, что оно - живое. Жизнь, скорей всего, есть установление духовных и физических связей в данном локальном сгустке пространства-времени. Под влиянием творческого импульса скульптора глыба мрамора становится живой девушкой Галатеей, способной влюбить в себя самого ее создателя.  Силой своего таланта театральный режиссер создает спектакль, имеющий, как у живого существа, и дату рождения и дату смерти. 


Длительность жизни спектакля будет зависеть не только от таланта его создателей, но и от отзывчивости театральной аудитории. Так и гениальный фильм, который при рождении вызывал только гнев руководителей студии, способен в итоге ответить на потребности зрителей, живущих в разных странах и в разные времена. Раз он сумел “аккумулировать Большое Время”, он будет жить в Вечности.


Художник способен отправить свое послание некой, совершенно не известной себе аудитории. Энергетически оно должно быть настолько сильным, чтобы пробить броню эстетической черствости этой аудитории,  пересотворить ее, организовав из нее некую новую ментальную  систему. В этом своеобразие инновационного искусства -  открытие не только “нового содержание в адекватной ему форме”, но и  “сотворение” нового зрителя, испытывающего внутреннюю потребность в этой, духовной по своей сути,  инновации.  Но об этой потребности он ничего не знал, пока не познакомился с инновационным произведением. Поэтому большое инновационное искусство всегда сориентировано не только на сознание, но и на подсознание своей аудитории.


Однако у инновационного творчества есть огромный искус, соблазн и одновременно опасность - стать  “искусством для искусства”, “чистым творчеством”, как говорил Герман Гессе, - ”игрой в бисер”. Это происходит, если творцу не хватает энергетики на сотворение зрителя, подогрев его дремлющей души.  Такое искусство обречено на замкнутость, на опасность самозацикленности, а по сути своей  уже  выпадает  из Культуры до того времени, пока не появится массовый зритель, способный его адекватно оценить. Ведь Культура всегда - единство творчества и восприятия.


Творческо-инновационое мышление ищет целостной связи с Культурой, пестует эти связи, а не рвет их во имя цеховой замкнутости. Язык Инновации построен на единстве духовной традиции и художественного  новаторства.  Опираясь на реальные запросы своего времени, Культура умеет ответить на вызов Истории, но ее ответ слышит Вечность.  Культура, таким образом, становится языком общения с Вечностью, братством художников и зрителей, спаянным единым устремлением в Большое Время, следовательно, и к Богу. Инновационные авторы задают самим фактом своего существования новые стили, осваиваемые зрителем и поднимаемые ими на новую высоту, ибо зрителю со стороны виднее.


Мы говорили уже об открытой М.М.Бахтиным  возможности интерпретировать произведения искусства глубже и значительнее, чем предполагают во время их творения сами авторы. Инновационное творчество есть диалог настолько подготовленного читателя с автором, что он способен последнего удивить, поставить в тупик, заставить задуматься, подтолкнуть на новое творчество. Художник не может в отрыве от аудитории осознать глубину своего подлинного дарования. Чем глубже произведения он создает, тем более он нуждается в глубоком интерпретирующем сознании. Так Диалог становится основные творческим импульсом развития Культуры в целом.

                  №4.   Сверхсознание ИННОВАЦИИ;

      4.1. Трансперсональное сознание: энергетика удвоения Сознания;
Рассмотрев специфику океанического мифологического сознания, сознания нормативного и сознания личностного, фактологического мы переходом на следующий уровень развития сознания - инновационный, экологический и трансперсонологический уровень.
Инновационная способность этого экологического  сознания заключена в том, что это сознание не существует как личностное, оно носит бинарный и тринитарный  характер и существует как сознание между двумя личностями, или сознание между Личностью и Природой, между   Человеком и Богом. Это коммуникативное сознание, для существования которого необходим постоянный обмен информацией, постоянное убеждение, что его Истины меняются и требуется  ежедневная  ментальная активность, чтобы за этими изменениями уследить.

Оно не принадлежит одному человеку не потому, что  как всякое сознание существует не только  внутри, а и  между, но и потому что оно удваивается внесением творческих изменений с двух сторон: как со стороны источника, так и со стороны приемника.

Особенностями этого сознания является его:

- Инновационность;

- Целостность;

- Творческое начало;
- Экологическая природа.

      Эти особенности мы и постараемся в настоящее время проследить.
         4.2. Сакральная транскоммуникация и её перспективы;

                                             «Много в пространстве невидимых форм и неслышимых звуков.

                                                            Много чудесных в нем есть сочетаний и Слова  и Света.              

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

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

                                                            Целое с ним вовлекает созданье в наш мир удивленный».

                                                                                                                                                         А.К. Толстой

       4.2.1. Витки духовной  спирали: «транскоммуникация волхва»

Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мною анализ его духовного становления  является   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 

 Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

                                                                                                                                                         Матрица № 5:

	     СУЩНОСТИ
	    МИФ    
	        НОРМА
	        ФАКТ
	     ИННОВАЦИЯ

	  Элемент  Духозрения
	Колдун-шаман
	Духовный авторитет
	Алхимик - исследователь
	    Духовный новатор

	  Духовно-материальные                                              

           Продукты
	Мифы, предания,

Родовые,племенные 

Традиции
	Религиозные догмы,

 нормы нравственности,

 социальные штампы и

 стереотипы
	  Информация,

“голые факты”, научные и 

художественные открытия
	Озарения,  сознательный 

обмен духовными 

открытиями с Космосом

	                                       Фрагменты действий
	Волшебство,

 Целительство
	Ритуалы, 

Священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, 

творческая интуиция, 

духовные

 Метаморфозы

	                                           Духовные качества
	Сильная воля, 

Профессиональное

 Мастерство
	Вера, доверие 

Абсолюту, 

духовная мощь
	Разум, Мудрость, 

Исследовательский

 потенциал
	Творческое начало,

 Любовь

	                                            Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 

тип питания
	Предпочтительное 

питание тонкой энергией

	                                       Главная ориентация
	Творение Добра и

 Отклик на Добро
	Раскаяние в

 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное 

Самоусовершенствование

	                                        Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 

Святому               Духу

	              Тип Сознания
	Мифопоэтическое 

Сознание
	Религиозно-

догматическое сознание
	Научно-познающее 

сознание
	Духовно-инновационное

Сознание


                                 
А. Шаманский виток духовной спирали:


Исторически  к этому периоду относится время Инициации волхва и нескольких лет жизни в своей деревне.  Основные характеристики периода даны в соответствующей колонке матрицы:





                                                             МАТРИЦА № 6
	      СУЩНОСТИ
	                                      МИФ                                                                  

	     Элементы Духозрения
	 Колдун-шаман

	   Духовно-материальные продукты
	 Мифы, предания, природные предметы

	    Фрагменты действий
	 Волшебство, целительство

	  Духовные качества
	 Сильная воля, профессиональное мастерство

	    Питание
	 Любая освященная духом пища

	Главная ориентация
	Творение Добра и отклик на Добро

	 Энергетический обмен
	Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	  Тип Сознания:   
	   Мифопоэтическое сознание


Но в данный момент  нам интересно не это. Интересно, каким образом волхв, вопреки своему мифопоэтическому сознанию, присущему ему в это время, проявлял такие качества, как “полеты в Тонком мире”, для осуществления которых необходимо именно духовно-инновационное сознание?  

Потенциальная вероятность таких прорывов связана традиционно  с единственной возможностью: духовидение не есть линейный процесс, оно носит целостный  голографический  характер. Если тебе в принципе (пусть в старости) дано прорваться к вершинам  духовно-инновационного сознания, то  вспышки подобного озарения у тебя могут быть на любом этапе жизненной спирали. Только надо быть к ним готовым и не пугаться этой возможности, если она случайно является перед твоими глазами. Хотя, конечно, ничего случайного в нашей жизни не бывает. Вопрос лишь в нашем понимании происходящих “случайностей”. 

С позиции «голографической парадигмы» решение этой проблемы выглядит несколько странно: полеты  в Тонком мире  происходят не в проявленной материальной Вселенной, а в имплицитном Духовном Иномире, скрытом от посторонних глаз.  Если сознание волхва сумело осознать себя,  то овладеть полетами в нем – дело техники и известного опыта. Но, если ты, как язычник,  пребываешь в мифологическом обаянии Природой и не способен отделить себя от неё, то полеты в Тонком мире не  для тебя. 



Б.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.

Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

И он действительно был тогда для всех “духовным авторитетом”: для всего населения Вифлеема, узнавшего о посещение волхвами только что родившегося сына Марии и Иосифа; для князя Владимира, прислушавшегося к совету волхва принять Православие; для владыки  Сергия, которому волхв подтвердил его сомнения по поводу необходимости  миссии князя Дмитрия  на Куликовом поле.

Вместе с тем, средневековый период  жизни требовал Смирения и Анонимности. Этим требованиям соответствовала жизнь в Суроже, где волхв  скрывался вместе с семьей, не занимая никаких рангов и должностей. Это обстоятельство отнюдь не препятствовало накалу  драматичности событий, происходящих  вокруг  него.

Но покой давало ощущение причастности к «голографической парадигме», понимание  всего, что вокруг происходит в мире, которому  ты соответствуешь в известной степени сам (конечно, не один ты, но и с твоим участием то же). Если надо что-то изменить, следовало только  воздействовать на окружающий  человеческий экгрегор и увлечь людей своей идеей.

Голографическая парадигма сознания четко опирается на понятие экзистенциальной ответственности и личной воли. Мы не всегда можем все изменить, что творится вокруг, но все, что творится, находится и в нашей власти то же. То есть, мы несем ответственность за окружение, даже если дистанцируемся от него. Это вечная идея русской классики: «Мы ответственны за всё вокруг!»


                                    
В. Исследовательский виток спирали

Исследовательский период у волхва сопрягался с  его интересом к социальным процессам и работе в сфере “Движения ”Зеленых”, а также с детьми-сиротами.

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Местообитания и Времяположения Человека в Мире.

Исторически это время было у него неразрывно связано и с культурологической деятельностью, преподаванием основ литературного мастерства и истории русской литературы для московских детей-сирот, также  в  средней школе для детей крестьян в костромской деревне, где он прожил три года. 

Не лишенный  доли честолюбия  он  сознательно сменил  столичный образ Местообитания, переехав в костромскую деревню, пожертвовав какими-то благами, представляемые ему цивилизационной практикой  его эпохи, отчетливо понимая, что все  блага времени  условны, «не условен лишь ты сам, разместившийся в нём».

 Все его исследовательские интересы были сосредоточены не на внешней: красивой одежде и или  позе, а на внутренних, ментальных изменениях, приисходящих в его голове. 
                          

Г. Духовно-инновационный виток спирали
Доминантой духовно-инновационного сознания начинается  у волхва период космических приключений. Осознание себя частью духовного замысла  Создателя подвинуло волхва к принципиальной духовно-телесной трансформе и дало ему возможность работать в Космосе.

Конечно, эта трансформа началась еще во время Инициации, когда наставник молодого волхва - лесной дух  Айвен впервые показал ему способ перехода в Сверхпространство (полеты в Тонком мире). Волхву это  удалось только потому, что он к этому  уже был подготовлен всем ходом своей Духовной  Инициации. Он называл  Тонкий Мир  Топохроналом. 
Позднее уже самостоятельно он пришел к пониманию голографической парадигмы Вселенной и осознал миссию, которую возложил на него Создатель. 

Пытаемся пройти все эти исторические этапы в другой последовательности, в зависимости от доминирующего на каждом этапе типа энергий: 

                               
1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации, обеспечивающие инновационную адаптацию человека к происходящим во Вселенной изменениям. 

                   
    2) Эпоха  неоформленного Хаоса

Бог  начал творить Мир и как венец творения - Человека из «неоформленного хаоса» - воды, путем ли “Большого взрыва”, как утверждает наука, или тем путем, который описан в Библии.  Мы не склонны принимать концепцию Большого взрыва, поскольку она  плохо корреспондирует с голографической парадигмой, исповедуемой нами.

По крайне мере, в проекте Человека как собеседника, сотворца и соработника Бога   образ «волхва» уже предполагался. И он, как мог, успешно справлялся с этой задачей.  

Именно, благодаря этому замыслу он и стал тем, чем он стал - разумным собеседником Богов, Иерархии: от Высшего Разума до ангелов и архангелов. Свободное перемещение по Топохроналу  давало ему возможность выходить на те уровни Топохронала, которые открывались перед ним по мере его собственного духовного просветления. Но со временем волхв понял, что первичный Хаос существовал не только в эпоху первоначального творения мира, он существует и сейчас в наших душах, куда охотно поселяются темные сущности, уловив  нас в свои «черные сети».

Время Хаоса - это время “темных сил”, наступающее в определенные промежутки Истории, чтобы заставить нас изменить пассивную точку зрения, активизировать свое стремление к Светлому, Духовному и Высокому Началу. В рамках «голографической парадигмы» - «темные силы» – это и  механизм свертки голографической матрицы, противодействующий развертке, осуществляемой светлыми силами. 

В науке эти процессы нашли отражение как «диалектика Добра и Зла»: «око за око», «или подставь левую щеку, когда ударят по правой». В «морали Моисея»  этика темных сил еще имела  имплицитный характер, Христос проявил её до конца, полностью отвергнув насилие во имя Добра. Однако, тут есть нюансы. «Любовь к врагу» возможна лишь тогда, когда речь идет об обычном сомневающемся человеке,  и у тебя есть шанс перетянуть его на сторону Добра.

Представить себе, что Христос призывает нас любить «чертей и бесов»,  все-таки невозможно.

        

                 3) Эпоха Воды

Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой «темной информации», ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое жизненное равновесие стихии Земли.  В рамках предстоящей катастрофы – наше единственное спасение от Потопа – активизация энергий Разума и Духа.

Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. 

 Как правило, механизм избытка Мертвой Воды срабатывает, когда люди отходят от Меры  (стихия «Земли»), предают “Мать-сыру Землю”, перестают любить и уважать Природу, произрастающую на Земле. Энергии «Воды» и «Дерева»  тесно связаны между собой, ослабление одной приводит к ослаблению другого. Мертвая Вода возникает по причине «древесного негатива», то есть, низкой морали. Но избыток Воды (Потоп) лечит  низкую мораль, заставляя  человечество осознавать свои грехи  и  всё начинать с начала. «Подобное лечится подобным». Нам это, конечно,  известно из истории о Потопе. Поскольку Мертвая Вода тушит Огонь (энергетику человека), важным становится информационно-энергетический и   творческий аспект Жизнедеятельности. Без эмоций  Любви  творчество не только бессмысленно, но и вредно.

Внутри концепции «Голографической Вселенной»  «Вода» выполняет роль носителя Памяти. Она обладает памятью, что доказано эффективностью гомеопатических лекарств, в которых количество полезного лекарства сведено до нескольких молекул. Но они все же  действуют и довольно эффективно. Впрочем, действует и «плацебо». Почему? Именно  потому,  что голографическая парадигма  эффективно работает.  Для излечения нам не обязательно эксплицировать материальную часть лекарств,  вполне достаточно и его имплицитной – информационной  части, существующей на волновом уровне.  Стоит нас убедить, что мы приняли эффективное лекарство, как дело пойдет на поправку.  Подсознание само  сработает как эффективное лекарство. 

                                            4) Эпоха Огня:


В организме волхва эту стихию олицетворяли эмоции, а в Общине -  правильно организованные и исправно работающие энергетические структуры.  В своих общинах волхв  находит себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


Тесно взаимосвязаны стихии Земли и Огня. Огонь порождает пепел, иначе говоря,  Землю. Поэтому позитивная энергия  укрепляла в волхве его социальную устойчивость и духовную Меру.


Энергия вне  Меры - это то же,  что и Мера без ограничений, то есть “нонсенс”, парадокс,  абракадабра… Огонь страстей плодит в человеке лишь  Хаос, потерю Меры и Устойчивости. Социальный Беспорядок и Дезорганизация  убивает  стабильность Жизни на всех уровнях социальной организации: семья, племя, народ, человечество и Космос.


Ослабленный нравственный контроль в личности также приводит  к социальной нестабильности из-за выплесков Огня страстей. Что может остановить этот  эмоциональный  жар? В жизни волхва такие события в юности имели место, но он очень быстро научился ими управлять, контролируя свои страсти. Он быстро осознал, что:


а) Огонь гасит Вода, то есть, страсти могут быть погашены творческими усилиями личности, работой ее духовных органов. В Общине их частью  были сами волхвы;


б) Позитивный Огонь будет усилен при условии высокой Морали людей, то есть “древесного позитива”.

 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.

Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля планеты, возможно  закрепленном в Мировом Океане, а  частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации  реальности скрытые по началу законы Красоты и Божественной Пропорции.  

                                   
                     
5) Эпоха Земли
Сущность первоначальной шаманской Инициации волхва как раз и заключалась в том, чтобы прислушаться к Матушке-Земле, проведя  в непосредственной близости с ней (в девственном Лесу)  целый год.

Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…

Именно стихия Земли укрепляет Металл ( Разум и Волю человека ), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий – Разума и Духа. 

Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:

а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность сердечность, милосердие, благожелательность;

б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, энергоинформационные составляющие личности и позитивные эмоции.

Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?

Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 

На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.

  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии» - «Земля». 
                                                              6) Эпоха Дерева

Время, проведенное в дикой природе, - было самым желанным в жизни волхва. Потребность бывать на лоне Природы - показатель Духовности, высшего  предначертания Человека.

В Библии рассказано, как первые люди, еще в духовной телесности, жили в Раю. Некоторые называют его Эдемом, некоторые  - по-другому. Но суть древних  мифов  любых народов, в сущности, везде  одинакова: люди когда-то   согрешили, а Высший Дух  изгнал их за это из Рая.  Телесно в Раю люди  были весьма приспособлены для жизни: их не жег Огонь, не могла поглотить  Земля или потопить Вода, Металл не мог повредить им каким-нибудь своим действием, но они “прокололись” … на «Дереве». 

Вопреки запрету Высшего Разума не есть плодов с Древа познания Добра и Зла, они возмечтали стать такими, как Боги, и нарушили этот  запрет. В результате, познав Добро и Зло, то есть, дав Злу место в себе, они стали смертными и были изгнаны из Рая.

Один из аспектов этой притчи таков: Дерево (как и любая другая стихия) несет в себе как злое, так и доброе начало. Диалектика Добра и Зла, поддерживаемая Деревом, воспитывает в нас  нравственные качества. Поэтому Дерево играет огромную роль в любой религии: у друидов каждое дерево по-своему священно и в любых обстоятельствах  помогает своим адептам.

 В буддизме именно под священным деревом принцу  Гаутаме (Будде) пришло в голову понимание  восьми великих истин буддизма. Но и Христа распяли на кресте из дерева. Поэтому  именно Дерево одновременно символизирует  Мораль и  религиозное начало Жизни. Во всех древних мифологиях есть идея «Мирового Древа» - оси  родовой основы Бытия.

Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: просветленные люди  управляют племенем и  поддерживают в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживают... Хотя это становится делать все труднее.

Исходя из Закона взаимодействия стихий (“Правил их усиления-ослабления”), Мораль укрепляется творческим  и информационным импульсом (Водой), а ослабляется Металлом (Материальным благополучием и рациональной волей). История наших западных народов подтверждает этот  Закон  с необыкновенной устойчивостью. Материально благополучные народы, как правило, имеют ослабленный творческий потенциал и вынуждены приглашать мозговитых людей из других стран. Слава  Всевышнему, что наша родная  земля отсутствием мозгов пока не страдает! Хотя, материальным благополучием,  мы то же не блещем. Одно компенсирует другое.

 Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла  Вода, потом Земля,  и Огонь, а  только потом   Дерево и Металл, олицетворяющие Мораль и Рациональность  человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  

                                                           7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой – Волевое начало  человека.

 Волевая энергетика  общества всегда скрыта, она всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к постепенному  накоплению духовного Разума и духовной  Мудрости. 

 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения на то  Высших сил. 

Негативный огонь (элементарные человеческие страсти) поражает  позитивный Металл (Волю и Разум),  так как  Огонь  обычно плавит Металл. Высокое духовное и разумное развитие Человека невозможно, если  в нем не участвует позитивный накал Сердечности (Дерева). Он проявляется через Благожелательность, Милосердие, Соучастиие и Сочувствие  к людям, через Сострадание их бедам.

Низкие энергии Металла несут с собой алчность, накопительство, стяжательство и все негативные аспекты поведения, направленные на получение материальных выгод. Напротив, высокие энергии Металла иницируют в Человеке волевую духовность, разумное начало, мудрость, способность к духовному Саморазвитию, прокладывают пути к Всевышнему, дорогу  к полетам в Топохронале..  Печально, что ныне  человечество продолжает зацикливаться на низких металлических энергиях, что добром для него  не кончится...

Поскольку Металл  «порождает» Воду, можно утверждать, что человек с низкими энергиями Металла будет бессмысленно расходовать свой творческий дар - “Сок Жизни”. Существует легенда о “шагреневой коже” (эквиваленте творческого  дара Человека), которая тает по мере увеличения  материальных благ  его  жизни. Эта закономерность воплощается в указанном взаимодействии стихий  Воды и Металла.

Чем богаче Община, тем более она охвачена огнем собственного самосожжения, поражающего ее Разум. Поэтому  “импульс Жизни” Общины, ее творческий потенциал  постепенно гаснет. “Волхвы”, или  замещающие их Личности, испокон веков хранили этот потенциал, старались развивать и приумножать его, но, увлекшись сокрытием  своих тайн, чтобы не навредить Общине, они перешли некую положенную  Богом  грань. Община же в испуге от Неведомого будет изолировать волхвов  все дальше и больше, пока не останется без Высшего Разума вообще. Такое положение чревато глобальной катастрофой. 

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.

Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно,  только Волевое начало   ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...

  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и волевой Рациональности. Мерой выступает «деревянное начало» – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку, но «духовным негативом». 

Способность к нормальной гармоничной экспликации мира зависит от Меры – единства огненного и водного начал в человеке. Локальный  мир всегда  таков, каковы люди его породившие.

                  8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время Эфира):


Эфир - это символ изменчивости, поэтому время ему отведенное по закону является временем трансформаций, революций и бифуркаций.


Время социальной бифуркации - один из важнейших периодов в жизни волхва. По сути дела,  вся его многообразная деятельность во многом свелась в конце жизни к тому, чтобы смягчить переход к “Новой жизни”, который инициировался этой бифуркацией. В его записках она получила название “Глобального Планетарного Перехода”. (ГПП)


Пути смягчения Перехода, именуемые в некоторых эзотерических текстах «Смягчением Кармы», стали важнейшим направлением деятельности волхва на этом этапе развития.


Бифуркационные обстоятельства в мире в соответствии с голографической традицией порождены отсутствием мира (Порядка)  в самом человеке,  перенесением его ментального  дисбаланса (духовного Хаоса)   в материальную жизнь.

Но это всегда и время Перехода. Именно поэтому так часто совпадали природные катастрофы, типа Потопов и Оледенений с духовным Преображением и Трансформой самого человека. Медленное накопление духовности на планете Земля объясняется во многом тем, что Бог творил человека  в условиях  равноправия всех энергий, какая из них  в данный момент возьмет власть,  было  не всегда ясно, ибо это зависело  от многих, в том числе и случайных, обстоятельств.  Проблема человека в том, что он не всегда находит Меру, как Божественную Пропорцию, чаще всего стремится к соотношению «фифти-фифти». А это совершенно не верно и только порождает новые проблемы. 

                    

9)  Время Святого Духа:

Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Он заранее осознал механизм голографической развертки Мира и значение Смерти в нем.


Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился даже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 


Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие материальные и духовные  средства для общения с Ним.


В рамках голографических представлений о сущности Мира «Время Святого Духа» - это время Гармонии и торжества Меры.  Это время человека, осознавшего значительность умиротворения всех энергий в себе самом  и стремления гармонично эксплицировать  творимый им вокруг  мир. Это время, к которому нас так упорно стремит Бог, - время,  когда мы научимся быть Его  Сотворцами и равноправными Собеседниками. 

         Оно уже предречено в Библии как «Новая жизнь»…

4.2.2. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде

Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. например,  Библиография, № 63) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и различным формам   общения с Тонким миром, то есть, специфике  «транскоммуникации».

Попытаемся изложить некоторые аспекты этой «парадигмы Дона Хуана»  на избранном нами языке «голографической парадигмы». При этом мы будем ссылаться на статью из Интернета - «Время Нагуаля. Нагуализм с точки зрения квантовой теории» С.И. Доронина.(www.nagualism.ru/nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

                  Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


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


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

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

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

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

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

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

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

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

Система человеческого осознания мира зависит от нашей индивидуальной  способности эффективно использовать его энергетику и равно принадлежать ей, как  нам самим. Наша собственная энергетика посредством перемещения «точки сборки» по энергетическому кокону  тела корреллируется с энергетикой  ментальной Божественной  Голограммы, чтобы породить в итоге картину окружающего физического (плотного)  мира. Органы чувств – лишь инструмент, но индивидуально «заинтересованный» в воспроизводимой ими картине мира. Хотя дело не в простой «заинтересованности», а в способности адекватно ориентироваться в духовных пластах мира.

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

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

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко привязана к одному ментальному   состоянию, а   ОВД  есть    наша способность освободить  «точку сборки» от постоянной привязки к  одному. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нашей  пространственно-временной ориентацией.

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

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

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

       4.4.3. Определение индивидуальных экстрасенсорных способностей:

Есть два очень простых способа определить наличие или отсутствие у вас экстрасенсорных способностей:

Первый: берем ластик и насаживаем на него иголку, а на неё помещаем  небольшую полоску бумаги. Затем сводим над этим сооружением ладони в кольцо и мысленно пытаемся воздействовать на полоску, чтобы она начала крутиться. Если она начинает крутиться в правую сторону, у вас доминирует светлая энергия, если в левую – отрицательная.

 Второй:  приглашаете ассистента и даёте ему попробовать чистую воду в стакане, чтобы он запомнил вкус. Затем начинаете в течение десяти минут проводить над стаканом любые эксперименты, пытаясь  заставить воду изменить вкус: стать горькой или кислой.  Но до стакана нельзя дотрагиваться!

Если вам это удаётся, способности у вас есть! Найдите способы их развивать и применять на практике!

        4.3. Духовность как инновационная парадигма 
 А. Дальнейшее укрепление церковных приходов России;

 Б. Развитие духовности населения как Путь Спасения в условиях ЭК.
 В. ОСНОВНЫЕ ЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОСТИ. В СВЕТЕТ  ЭКОКАТАСТРОФЫ (ЭК)
Материал, изложенный в этой главе, возможно, встретит наибольшее сопротивление  людей ученых, для которых вопросы духовности и экология никак не сопрягаются. Для меня эта связь ясна, «как простая гамма».

    А. ДАЛЬНЕЙШЕЕ УКРЕПЛЕНИЕ ЦЕРКОВНЫХ ПРИХОДОВ РОССИИ:

          Духовность, в частности православная духовность, на мой взгляд, одно из самых верных средств. Спасения в условиях ЭК. Прежде всего, потому что только вера в Бога – надежный заслон на Пути уничтожения Природы, связанного с современным потребительским сознанием.


Православным не надо объяснять, что такое личный аскетизм и смирение, почему именно они могут стать Спасением. Сама идея христианского Спасения органично близка каждому православному, поэтому им не надо открывать этот механизм, когда ЭК разразится.


Именно поэтому я глубоко уверен, что расширение православных приходов может стать надежным элементом Спасения, как духовного, что вполне естественно, так и  спасения физического, обеспечиваемого аскетическими образом жизни и привычкой к многочисленным лишениям.


Сама идея страдания в православном сознании является идеей благостной, несущей каждому верующему очищение и просветление.


Все эти аспекты православного сознания прямо противоположны потребительскому сознанию, ненависти к Природе и её потребительскому использованию в личных целях. 


  Известный православный богослов архимандрит Иоанн Экономцев писал: «Многие мнимые потребности современного западного общества диктуются распространяемой средствами массовой информации рекламой. Потребление превращается в запрограммированный и непрестанный процесс регулярного обновления вещей, в котором обязан участвовать каждый член общества, стремясь к вечно ускользающему предмету моды. Реклама, передаваемая, как правило, в эротически-чувственных образах, выражает саму суть и смысл общества потребления.  Система кредита, широко распространенная на Западе,  призвана сделать потребление как бы опережающим производство. Вещь закабаляет человека и довлеет над ним» (Библиография, № 37, стр. 131)

  Этот кризис затронул разные  поколения  в России. Если младшее поколение предпочитает не ремонтировать вещь, когда она сломалась, а купить новую, считая, что все равно выйдет дешевле, то старшее еще готово пойти в ремонтную мастерскую под неодобрение младшего. Но скоро мнение младшего поколения перевесит. Потребительское сознание победит и в России!

  Церковные приходы возникают в России и на местах старых разрушенных церквей, тогда община начинает восстанавливать церковь, и  там, где находятся меценаты, готовые дать деньги на строительство новых. 

 Автономные сельские экопоселения со временем также начинают строить у себя церкви. Пример – община «Китеж» в Калужской области.

    Б. РАЗВИТИЕ ДУХОВНОСТИ КАК ПУТЬ СПАСЕНИЯ В  ЭКСТРЕМАЛЬНЫХ  УСЛОВИЯХ:

   Современная ситуация в мире определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Мы можем использовать любые синонимы этого понятия: Духовная Трансформа, Инновационный Переход, Цивилизационный Разлом, Ноосферная Революция 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 как современный научный подход, связанный с поиском отдельных от исследователя фактов, событий, явлений, так и религиозное видение, основанное на позиции исследователя – его Вере, "а не только на  Знании.

 Этот синтез осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия и наука имеют общее основание лишь с позиции культуры и объединяются 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 сопутствовал духовный. И это закономерно, ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода.

Но мы еще не в разгаре  кризиса, 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 понять, означает - «простить».

 Возьмем, к примеру,  нетрадиционный 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 Киеве.

 Духовный аспект истории именно сейчас важен как предпосылка культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы мировосприятия, часть мифологического сознания, о включении которого в христианскую культуру будет еще много сказано. Помня о своих культурных корнях,  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 долговечность правления 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 вероисповеданиям. 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, что именно  ей дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

  Нас сгубила "научная" самоуверенность, что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствия подобных  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" и другие  физические открытия. 

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".(№42,60)

Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции "креацианизма", осознав «эволюцию» как  частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей  Вселенной и  Инобытием 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 простой 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 науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства на высшем уровне задач и проблем отдельных народов. Мы назвали эту проблему «планетарным интернационализмом»  при отчетливом понимании, что в современной "глобалистике"   отсутствует   духовная доминанта, являющаяся решительным звеном спасения мира, - спасения не столько на материальном, сколько  на духовном уровне. Только он и является подлинной сущностью человечества, его специфическим отличием от всего остального физического  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". (Библиогрфия № 36, 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 и автономной.

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". 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 концепция стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению.

 Понять духовность сложно, но путь через осознание теории духовной культуры - не  самый плохой. Без  подтверждения его выводов традиционным Православием,   он также  односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, взгляд. Результаты оценивать читателю.

 Но прежде 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 поэзии.

Исходя из этих же соображений, используемая автором модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), хотя богословская традиция чаще всего его игнорирует. 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 локальных методик.  Лучше  исходить из гармонии «локальности и универсализма».

 Внимание автора привлечено к кризисным моментам в развитии общества; к трудам  представителей отечественной   поэтической культуры. Как предстоящий экокризис отразится на  развитии культуры?   В каких-то случаях он будет благоприятен, когда власть теряет возможность  осуществлять прежний, достаточно  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.

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.

В. ОСНОВНЫЕ ЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОСТИ В СВЕТЕ ЭК:

             . 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. Для духовного человека лучшим способом  реализовывать свой творческий потенциал является творчество, научное, художественное, впрочем, -  любое.

        Но оно имеет важную особенность – эта способность                 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. В этом плане творец выступает 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». Никакой Апокалипсис духовности не страшен. Пока человек творит, созидание (в том числе, и исправление испорченного человеком) мира не завершено. Поскольку человек - «руки Бога», не завершился еще и «Восьмой день Творения». Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по совершенствованию мира, его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку « творческому и духовному». 

  В ситуации «безверия»,  человек по сути дела, присягает Сатане и работает не на созидание  мира, а лишь  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 творчества. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно «рассекает волны». Такое же значение творческому дару, которое поэт называет «шестым чувством»  придает Николай Гумилев в одноименном стихотворении:

              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 принципиальным переходом в животном мире от ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия с подобным подходом аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика духа! Высокая духовность ориентирует творца на «служение». Но реалии жизни толкают его  не в объятия Бога, в руки Сатаны, к Маммоне 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».

Подводя итоги, можно сказать, что творческий дар – это важнейшее качество духовности, по крайней мере, в плане спасения. НЕ будет его, без него не спасешься. Не можешь писать музыку или стих, работай – топором! Им то же можно шедевры создавать.

И помни: «Творчество – это езда в незнаемое!» «Если тебе дадут линованную бумагу, пиши поперек!»  О других нюансах мы еще поговорим…

                   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 уже тогда 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 предсказаний 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 ни 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.

Без постоянного подобного импульса в душе спасение к тебе не придет, а «Просветление» - всего лишь этап на этом Пути. Способность к предсказаниям – опасная игрушка .Её можно использовать только в очень редких случаях, ибо далеко не всем душеполезно знать Будущее. Такое знание легко может обернуться против неподготовленного к восприятию будущего человека. Да и носителю предсказания от него может быть очень плохо.

                в) голографическое видение мира:

             Сильным 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 в трехмерном  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 Высшим Разумом Космоса.
             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение.

             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог (Высший Разум Вселенной),  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  «инсайдом», работает художественный талант, материализующий под 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»:

Лишенный всех опор, 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».
            Рассудок  по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только Сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной». 

Рациональное начало в мире всегда конечно. В отличие от него, иррациональное начало – бесконечно и адекватно  Бесконечности Бога.  Инструмент  Иррационального – Сердце, а не Рассудок. Поэтому  так важна в этом случае Интуиция.  Попытайтесь ответить на вопрос: «Доверяете ли вы своей Интуиции, часто ли она вас при  том подводила?»

         г) невозможность 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».          

            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая.

            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  выходят из такой ситуации, мы уже говорили. Но одно дело грех, а совсем другое – это отношение к собственному греху! Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для современного человека – это вполне  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

Человеку полезно задуматься над вопросом: «Фиксирует ли он свои нравственные провалы и проступки, способен ли он их контролировать и стараться не допускать?» Кое-кому они даже доставляют удовольствия – это люди Тьмы. В  2013 году они будут убраны с горизонта Земли и начнут жизнь на другой Галактике, где тяжкие обстоятельства и условия быстро проведут их к Свету.  

               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 же «образцом высокой культуры бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в избытке. Культурное начало в человеке очень часто не достигает сердца, а остаётся на  уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и собственных табу культуры.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных внутренних данных. 

Образцом такой духовности является Христос. Об его  рациональном  обучения мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков об его пребывании в  школах Индии и Египта. Канонические евангелисты старательно обходят эту  информацию, по причине её неадекватности или несоответствия доктрине. Последнее вероятнее.  

Как ни странно, но верны два абсолютно противоположных утверждения: Культура – только часть ДУХОВНОСТИ. Духовность – лишь  часть КУЛЬТУРЫ. Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Культура и Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого  сечения» регулируемому функциональной необходимостью.    Если речь идет о спокойном течении истории, то  культурная доминанта преобладает, в бифуркационные периоды «одеяло перетягивает на себя Духовность». В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. Позднее на примере  глобальной экокатастрофы  мы постараемся более подробно объяснить этот феномен.                                    

              Важным аспектом Духовности является также «соборность». Она всегда была объектом  критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо иметь в виду, 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.

             Широкими воротами в Духовность в России 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 путь индивидуального самосовершенствования, 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, православная  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?» (Библиография №38, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

Читателю очень важно самому ответить на вопрос, а в чем разница между Культурой и Духовностью? В какой степени он хранит в себе детское начало, или подобные пережитки ему уже ни к чему?

Самый простой ответ: Духовность – от Бога, Культура – от Человека. Но это далеко не единственное различие между ними.
 е) духовная свобода: универсальный и локальный оптимумы 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 КАК 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», дополнячющих друг друга по закону «Золотого Сечения».
Важнейшей творческой способностью духовного человека является полученная от Господа «свобода воли», поэтому «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 принятие  эффективных решений в соответствии с внешней 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. 

Чем ближе мы к глобальной ЭК,  тем больше в цене будет духовная свобода, ибо человек  в чрезвычайных обстоятельствах поступает оптимально, если в нем сохранились остатки духовной свободы.  ЧП накладывает на него материальные ограничения, а душа несет свободу. 

Обладаете ли вы подобной свободой, удаётся ли вам в трудных обстоятельствах сочетать локальный и универсальный оптимумы эффективного поведения?

                             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» (39, 167-168)

              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.

Любовь к Природе – главное условие выживания человечества в условиях ЭК.  Любите ли вы природу, это легко проверить:
А) регулярно совершаете прогулки на лоне природы;

Б) посещаете памятники природы как турист;

В) любите стихи, картины, фото о природе;

Г) имеете собственный земельный участок, где вам  нравится возиться.

Что доминирует в ваших ответах на эти вопросы: «да» или «нет»?

     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 б 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.

Уникальность духовной миссии тесно связана с мученическим аспектом духовности.  Ответьте честно, способны ли вы на него? Скорей всего, вы скажете: «Не знаю!»  Но в условиях ЭК такой аспект может быть актуализирован, как никогда... 

Броситесь ли вы помогать потерпевшим, как большинство западных туристов во время цунами в Южной Азии, или, как многие наши «новые русские», когда опасность миновала, будете преспокойно продолжать отдыхать? 

                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»(41, 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. (41, 18)

            Русские были очарованы  марксизмом 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» (Библиография № 43, 198).

Что сможем мы понять, когда все в мире начнет рушиться?

Во-первых, надо осознать, что это не месть Бога, а действенный способ  изменить собственное сознание. Так меняйте его!

Во-вторых, окрепнет уверенность, что Бог нас любит, надо только духовно измениться, приблизиться к Нему,  и Он спасет!

В третьих, надо получить собственный канал к Иноформационному полю Земли («Хроникам Акаши»), тогда получение адекватных ответов на ваши личные обстоятельства будет во много раз проще.                    

                                        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.

Духовному человеку надо помнить такую мудрость:»Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет Истина?»

Качества нашей активности в духовной сфере:

- открытость новому;

- активность в поисках нового;

- готовность на философские рассуждения.

Способны ли вы на это?

                                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.

             Но 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 гармоническому 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, антидуховная по самой своей сути, в особенности  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 духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствий 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».

Ответьте честно на вопрос: «Вам хочется прославиться?» А способны ли вы нести  на своих плечах  известность  и не сломаться? Если вы  не уверены в себе, лучше не лезьте в это пекло!
М) Познавательный актив духовного процесса:

Речь о нем уже шла раннее -  это способность нашего сознания улавливать обмен внешних  ментальный состояний  человека  на их внутреннюю сущность. Мир так устроен, что внешнее не отражает его сущность, в том числе и в отдельной личности.

Но для мира  этот процесс происходит в экстремальных обстоятельствах, когда сущность его, скрытая ранее внутри, проявляется наружу, а у человека нечто подобное происходит в измененных состояниях сознания.      
   4.4. СОЗНАНИЕ КАК МЕТАЯЗЫК И КОД РАЗУМНОЙ ЖИЗНИ:

                                     «Я улыбаться перестала, морозный ветер губы студит.

                                      Одной надеждой меньше стало, одною песней больше будет».

                                                                                              А.А. Ахматова

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

            2. Вода как идеальный информационный   носитель:

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

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

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

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

Вода – одна из пяти  метастихий мира, названных (напомню, что это лишь  символические названия): «Огонь», «Дерево», «Земля», «Металл», ну и «Вода», естественно.

За каждой из них скрыта определенная функциональная специфика:

Вода – информационный носитель,

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

Дерево –  символ   моральной  устойчивости;

Огонь –  символ эмоциональной устойчивости;

Земля – системный стабилизатор Жизни.

В одной из эзотерических книг я встретил уподобление  планеты футбольному шару, составленному из многочисленных локальных пятиугольников,  составленных из пяти стихий.

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

            3.  Цель и ресурс поддержания Жизни  – разумное человечество:

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

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

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

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

            4.  Условие устойчивости систем  – диалог сознаний:

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

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

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

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

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

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то  случится там и в 2009 (финансовый кризис)  и в 2013 годах (глобальная экокатастрофа).
Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                      №5. Факты ускорения  детского сознания;

                                               5.1. ДЕТИ ИНДИГО:

Эпоха оказалась на изломе: мы находимся на грани Перехода от потребительской цивилизации к Цивилизации Духовно-инновационной, которую можно назвать ноосферной и инновационно-творческой и экологической.
Какие надежды мы связываем с этим Ноосферным Переходом? Одна из таких надежд – «Дети Индиго».

В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая.

По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях.

Я не склонен  так  думать, ибо люди должны спасти себя сами, а надеяться на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность сыграть в спасении человечества  может.

Прежде всего, эти дети интересны некоей своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться.

Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

  Позже я нашел в Интернете множество материалов о детях Индиго, включая книги  и статьи.
Самым важным при отношении к этой проблеме, на мой взгляд, является строгое разделение отношения к «детям Индиго» как к гиперактивным людям, настроенным по отношению к социума всё ломать и крушить, или как к будущим гениям, рано проявившим свои необычайные таланты. 
                               А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 

Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту.  Надо разделять «гиперактивность поведения» и  «инновационность сознания», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает, управляя ими,  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «агрессивной активности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняют  умственной и нравственной отсталостью, негативным настроем к Социуму, но большинство  «детей Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у подобных детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  воспитание таких детей может пойти по правильному пути.

                      Б.НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, «компьтеризованными детьми».

Я лично не вижу в этом ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит? Важнейшим критерием по отношению к ним должна быть их собственная нравственная позиция: во имя чего они проявляют свою активность?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Таубер написал книгу, ставшую бестселлером «Дети Индиго» (См. Библиография №42)  

Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

-  концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире,  который из-за своей традиционности  противоречит  любому новому, как только может. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

        В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ:

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия» 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой. Вот здесь могут возникнуть нравственные опасности, что у них окажутся пониженные  нравственные ограничения; их «высшие», как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. Только внимательные к этим аспектам взрослые, родители и педагоги могут их уберечь от крайностей, которые способны потом испортить им всю жизнь. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие веры в Бога;

- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

           Нам кажется такое заключение крайне поспешным.  Дело в том, что окончательное суждение можно вынести только после реализации ими своей цели: на Бога она сработает или на Сатану? Поживем, увидим…

                                  Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти дети  проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что глушение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают подпитку из Космоса, следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и за  более глубокое понимание своей  нравственной сущности.  Трудности могут помочь в выработке правильной нравственной позиции. Просто так она не возникает. 

Только в постоянных  борениях им  определен высокий путь духовного самосовершенствования,  ведь на нынешнем уровне  они   – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться.

               Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК в постоянную активность включены около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК) из 64, то у них – от 24 до 32.  Конечно, в пиковых ситуация тело активизирует большее количество кодонов наших ДНК,  в нормальных случаях только примерно 30%. 

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови.

      Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства  прежних своих  реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

- способности общаться с другими детьми Индиго на духовно-энергетическом уровне.

        Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, где  абсолютно всё, что мы способны почувствовать или вообразить, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный вперед  инновационной  цивилизацией, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им ещё предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих правилах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу, он отвергается новой цивилизацией,  как мусор. Планета не возьмет его с собой в  Четвертое измерение,  в котором придется жить представителям новой цивилизации. 

З. .Ориентация на творческое мышление и испуг перед консервативным сознанием:

Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения.

Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию психологов: подавить ей с помощью нейролептиков.

Они стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Традиция и инновации к Балансу у них не приходят

Поэтому защита ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера.

Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений.

                        2. Предсказание катастрофы 2013 года:

В одном из материалов Интернета, касающихся детей Индиго, (статья Олега Кравца на сайте http:(anomalia. narod. ru) я прочитал, что на 2013 год все  дети Индиго  прогнозируют большую катастрофу планеты, которая может уничтожить половину человечества. 

Можно смело говорить «все они», ибо дети Индиго связаны между собой некими информационными нитями, позволяющими ими без дополнительных технических средств связи обмениваться информацией друг с другом.

Меня эта дата заинтересовала в особенности, ибо она подтверждается мною из других, независимых от детей Индиго, источников.

В частности из составленной мной синусойды развития России: (СМ. ниже)
Именно на 2013 год падает положительный для России пик этой синусойды, что я интерпретирую как особую роль России  в процессе реализации Инновационного Перехода.

Кроме того, В Интернете  существует информация о так называемом календаре майя, который был составлен именно до 21 декабря 2012 года, ибо дальше майя считали продолжать его бессмысленно, или им помешали его продолжить, что то же не может быть случайным.
Анна Ахматова считала, что  ХХ столетие началось в 1913 году с началом Первой мировой войны, а до этого мир жил в Х1Х столетии. Это очень глубокое замечание, но тогда ХХ1 век тоже начнется с 2013 года, и будет, к сожалению, знаменован крупнейшей  глобальной экологической катастрофой, провоцирующей Трансформацию сознания человечества.

Позднее, когда я посмотрел материалы в Интернете, то нашел десятки статей на эту тему, весьма активно обсуждаемую  на сайтах Интернета.
                            5.2  Как воспитать в себе творческую личность? 
            



«Все расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло.






 Все голодной тоскою изглодано. Отчего же нам стало  светло?”









Анна Ахматова


В соответствии с ГМК первой перестройкой в истории человечества был процесс выделения человеческой орды из первобытного стада с помощью “космической подсадки сознания” и использования орудий труда да устной речи, сделавшей возможной первоначальную коммуникацию людей в процессе труда.


Вторая перестройка - это переход нетехнологической экономики  (охотничество и собирание плодов Природы) - к технологической: земледелию и скотоводству. Он осуществился благодаря изобретению письменной речи  (алфавита), зафиксировавшего эти первоначальные технологии для передачи по цепочке Разума.


Третья перестройка - это  переход от крестьянского и ремесленнического типа хозяйствования к индустриальному хозяйству, произошедший в основном в эпоху Возрождения. В его сути лежал отказ от доминанты монологической сельскохозяйственной технологии с целью перехода на политехнологию  индустриальных способов производства. Питательной средой этого способа послужила массовая коммуникация, открытая Гуттенбергом в форме печатного станка. По О.Тофлеру - это “эра второй волны”.


Четвертая перестройка  осуществляет переход от индустриального типа общества к его духовно-инновационному и ноосферному типу. Он по сути много шире предложенного Тофлером  “информационного общества третьей волны”, Как представителю своей нации, Тофлеру  чужды идеи духовности и психологической доминанты в мотивации труда. Он ограничился лишь экономической и социально-политической стороной проблемы. Нас интересует больше  механизм психологической мотивации человека, способ заинтересовать его своим духовным развитием. Страх перед Катастрофой  не дает  мощной мотивации, должна быть Любовь: к Творчеству, Природе, Человеку и, в конечном итоге, - к Богу!


Нам ближе предложенный Ф.Достоевским способ выживания: ”Красота спасет мир!”  Можно только уточнять, что это будет Красота, действующая руками духовно преданного ей человека, видящего в ней прежде всего Божественное Начало. Однако, анализ специфики Четвертой перестройки целесообразно начать не с Красоты, а с  проблем Души и Духа.


Обострение интереса к этим проблемам в конце ХХ века совершенно понятно. Как только перестают удовлетворять мир традиционные материалистические способы объяснения, приходится  искать  Истину у Духа.


Другое дело, что поиск духовной Истины не так прост, как кажется всем тем, кто сейчас ищет ее в мутном потоке оккультной и магической литературы, выплеснувшемся на прилавки магазинов в последние годы. Истина там, конечно, есть, но она скрыта ровно также, как  скрывает ее материалистическая парадигма.


Однако, духовному жаждущему человеку она может быть и дана. Только необходимо преодолеть барьеры стереотипного восприятия мира (неважно - материалистического или оккультно-магического), выйти за преды иллюзий и того и другого плана. Необходимо держаться Меры или духовного Равновесия. В свое время его закрепила своими канонами Православная Церковь.


Помогает этому процессу и современная Культура, заменить которую ничем не возможно. Традиционное восприятие мира как трехмерного пространства и одно направленно текущего в нем времени (от Прошлого - в Будущее) меняется с помощью современной модернистской культуры на восприятие мира как “N-мерного пространства”, разомкнутого в во Вселенную.


Именно подобная структура Пространства-Времени приводится во всех древних космологиях. Смыкание современной квантовой физики (например, книга Д.Бома “КВАНТОВАЯ ТЕОРИЯ” - М.,Наука,1965) с древневосточными представлениями о мире весьма симптоматично. 


Механизм самодвижения духовности, с помощью которого можно приблизиться к постижению глубинных биоэнегетических законов, описывающих сущность Пространства-Времени  в пандан Душе и Духу, примерно ясен. Любая гуманитарная система (включая Человека, Социум или Космос) проходит в своем развитии через цепь революционных (Бифуркации) и эволюционных (Равновесие) преобразований. 


Эволюционные преобразования система накапливает в ходе развития между Бифуркациями-Перестройками. Последние, как правило, коротки,   равновесные состояния занимают более длительное время. Иначе это пагубно сказывается на самом факте выживания системы.  Соотношение времен, отпущенных тому или иному виду развития, примерно: 1 к 4.


Проиллюстрируем эту модель на примере развития Личности.  Первая революция в сознании Человека происходит примерно в 2-3 года, когда ребенок  в отношении себя переходит от самосознания - “он”  - к самосознанию “я”. Он перестает говорить о себе в третьем лице, в нем формируются подлинные  начала самосознания, или, говоря  нашим языком - “духовности”.



Эта ранняя духовность по своей психологической доминанте носит “сказочно-мифологический характер”... Ребенок растет в особом мире, где сказка служит самым мощным ключом для раскрытия близкой ему в духовном смысле реальности. У него возникают особые отношения с Природой, которая всегда для него одухотворена, как и была она одухотворена когда-то для любого язычника.


Вторая духовная революция Личности - это переход от  “натурального, мифологического” сознания, асоциального по своей сути, к сознанию - социальному, говоря нашим языком, - “нормативному”.  В это время ребенок вступает в различные социальные структуры вне семьи, ходит в школу, в многообразные кружки и секции, глубже знакомится с дворовыми компаниями и т.д. Это время наиболее благоприятно, чтобы приобщить ребенка к доминирующей в его общественной среде Религии.


Социальное сознание складывается с принятием определенной ответственности, которую накладывает познание “НОРМЫ”: перед школой, друзьями, церковью. В душе ребенка происходит ( или должен произойти) духовный  перелом, превращающий его  в подростка.  Психологической доминантой ему служит идеализирующее жизнь “романтическое сознание”, названное у нас “духовно-нормативным”. Именно оно эффективно помогает молодому человеку адаптироваться к типу общества, в котором он живет, своей национальной культуре, воспринимая  их пока без всякой критики. 


Третья революция в сознании - возникновение юношеского “критического сознания”. Наличие такого сознания позволяет молодому человеку сделать важнейший для той поры выбор - выбор профессии. Это ”фактологическое”, как мы его называем, сознание  помогает Личности  обучиться профессии, обрести “познающее сознание”, понять мир таким, “каков он есть”... Но увлечение профессией может быть чревато элиминированием духовной сущности своей деятельности.  Поэтому молодежное сознание наиболее важно для православного педагога, если он хочет эффективно работать со своими учениками.


Четвертый переход осуществляется в пору, когда он уже стал “молодым специалистом”, готовым к самостоятельному функционированию в Социуме. Сейчас ему позарез необходимо овладеть зачатками “творческо-преобразующего сознания”,  ибо Общество предъявляет к нему требования как к Творцу, новой творческой единице, способной к преобразованию окружающей жизни. Для россиянина - это преобразование в соответствии с православными началами.


Теперь перед ним открывается мир, открытый, если он его правильно оценил в предыдущий период, к достойной переделке. Желательно бы по законам Красоты, но это уж как ты способен. Во всяком случае, мы вступили во время, когда, или нам удастся его по этим законами переделать, либо самого мира не будет. Предел его существования в негармоническом  и бездуховном состоянии уже исчерпан.


Возьмем пример из совсем другой сферы - историей отечественного кинематографа, рассмотрев его как диалог кинематографистов и зрителей.

ПЕРВОЙ ПЕРЕСТРОЙКОЙ  в нем было формирование самого отряда кинематографистов и кинематографической инфраструктуры в дореволюционные годы. Кино тогда было немым и воспринималось зрителем как аттракцион, как балаганное чудо, тем более, что первые кинотеатры и стояли на балаганных площадях и ярмарках.  В социальном плане этот период совпал с Первой мировой войной и двумя революцями 1917 года.


ВТОРАЯ ПЕРЕСТРОЙКА в нем состояла в переходе от немого кино к звуковому, она также  совпала  с глобальным социальным кризисом в нашем Социуме того времени - гибелью крестьянской культуры в эпоху Колективизации. Началась эпоха массовой кинематографизации городов, строительство в них новых кинотетаров. 


ТРЕТЬЕЙ
 ПЕРЕСТРОЙКЕ в нашем кино способствовало появление  нового (кроме кинотеатров) канала кинокоммуникации - телевизионного - на рубеже 50/60-х  годов и совпавшее с другим социальным изменением - “Духовной Оттепелью”  после ХХ съезда КПСС.


ЧЕТВЕРТАЯ  ПЕРЕСТРОЙКА в кино происходит в наши дни и сопровождается интенсивным внедрением видеотехники, а, поскольку кинематографисты к этим переменам оказались не готовы, протекает в ситуации отсутствия зрителей в кинотеатрах. Параллельно в Социуме происходит жесткий  процесс революционно-демократических преобразований, принимающий у нас характер тяжелейшего кризиса по имени “Перестройка”.


Можно вполне строго утверждать, что для возникновения в Обществе условий для революционной Бифуркации в рамках Культуры необходимо наличие хотя бы двух признаков:


- технических возможностей для изменения традиционного типа социальной коммуникации (в кино это - приход Звука, Телевидения и Видеотехники);


- социальных перемен, порождающих новые требования к  Культуре, вследствии необходимости ее адаптации к новым  условиям социального Бытия.

Но эффект  культурного преобразования и его долгосрочность связаны лишь с одним - духовной основой, на которой это преобразование вершится.


Изменившиеся социально-коммуникативные условия существования Культуры породили целый шлейф эстетических и социально-психологических последствий, которые мы продемонстрировали в описании “механизма культурных перемен”. Речь идет о замене МИФА на НОРМУ, а ее на ФАКТ и ИННОВАЦИЮ.


Но, чтобы нынешняя перестройка в кинематографе стала культурной явью, мало изменить модель функционирования кинопроизводства и кинопроката. Надо подготовить переход от фактологического “документально-познающего сознания” зрителей, ориентированного на поиск Истины, про который еще Василий Шукшин писал, что “Нравственность - это Правда”, к  сознанию “духовно-преобразующему”, предпочитающему не кинематографическое развлекательное барахло, а фильмы Андрея Тарковского, Федерико Феллини, Отара Иоселиани, Луиса Бунюэля или Алена Рене.


Проходящие изменения в структуре управления кино не только не способствуют этому процессу, а напротив тормозят его. На наш взгляд, внутри современного отечественного кинопроизводства просто нет ресурса, способного решить эту проблему, его следует искать в интенсивном внедрении в жизнь индивидуальной видеотехники. Видеомагниофон и видеокамера - это не только инструмент социальной коммуникации, но орудие творчества, способ создания собственных видеолент. Поэтому он может стать оружием эффективной перестройки собственного культурного мира Личности.


То, что подобный переход близок к реальности, говорит хотя бы  логика кинопроцесса: самые крупные изменения происходили в нем на следующих рубежах:


- 1895-1905гг;


- 1925-1935 гг;


- 1955-1965 гг;


- 1985-1995 гг.


Кинематографистам эпохи Второй Перестройки понадобилось около 8 лет, чтобы отразить в кино социальный катаклизм революции 1917 года в фильме “Броненосец Потемкин”.


Кинематографистам эпохи Третьей Перестройки понадобился всего один год, чтобы передать социальные изменения в фильме “Летят журавли”, вышедшем через год после начала оттепели в КПСС.


Кинематографисты эпохи Четвертой Перестройки события в Обществе даже предсказали в фильме “Покаяние”,  готовом уже за два года до начатой Горбачевым Перестройки.


Эти факты укладываются в один общий закон “УСКОРЕНИЯ РАЗВИТИЯ” к финалу существования системы.  Но об этом поговорим позднее. Несколько замечаний о специфичности культурных преобразований в экстремальных условиях.  На примере кино хорошо видно, что короткие перестроечные годы давали урожай во много раз более обильный, чем годы Равновесия.  Причем не просто по количеству появившихся фильмов, а именно по количеству шедевров.



Правда, не их количество  является главным результатом любой перестроечной эпохи. Особая интенсивность появления шедевров  в эти годы - всего лишь побочное следствие культурного процесса. Главным является изменение сознания зрителя, диалектический скачок в его развитии. 


Предыдущий тип доминирующего в Обществе культурного сознания всегда содержит “в снятом виде”   последующий тип его развития, так  в “сказочно-фольклорном сознании”    содержится “жанрово-романтическое”, а последнее хранит в себе и ”документально-познающее сознание”.    Критическое “познающее сознание” является как бы первым этапом сознания “творчески-преобразующего”, так как практическое преобразование реальности всегда начинается с ее критической оценки.


На каком, однако, основании можно верить нашему утверждению, что  указанные типы сознания в кино начинали доминировать в  названные нами годы? Социологических исследований с этой программой никто ведь не проводил. Но суть нашей культурологической  модели в том, что вид доминирующего сознания зрителя определяется  типом преобладающего в данной творческой системе характера коммуникации. 


На начальном этапе развития кино было балаганом, аттракционом сказочного типа, поэтому в среде зрителей преобладал “сказочно-фолоклорный тип” восприятия и отражения реальности (тип сознания). Первый зритель реагировал на “Прибытие поезда” братьев Люмьер так же, как маленький ребенок смотрит на страшного волка в киносказке. Он думает, что волк может спрыгнуьть с экрана и съесть его сидящего в зале. Зрители подумали, что поезд их “задавит”, поэтому сбежали из зала.




   Начиная с   30-х годов кинематограф существовал благодаря коллективным просмотрам фильмов в больших кинозалах, где из-за соборности восприятия на первый план вышел “жанрово-романтический кинематограф”. Именно он обладал высокой степенью программирования эмоций зрителя в  большом зале во время коллективного просмотра. Поэтому адекватным этой форме восприятия было жанрово-романтическое (“нормативное”) сознание,  ориентированное не на познание Истины, а на поиск Идеала, пусть романтического и далекого от Реальности.


Под воздействием телевидения, ставшего в России массовым культурным явлением, начиная с конца 50-х годов,  зритель тяготел уже к познанию Истины, адекватной эстетической сущности телевизионного репортажа. Но и в кино он стал искать правду способа познания, то есть авторское “лица необщее выражение”. Полного расцвета этот познающий тип восприятия в нашем кинематографе не получил из-за позиции руководства кино и всего Союза, ориентированного в годы “застоя” не на правду жизни, а на  ее идеализацию в “социалистическом духе”.


 Административно-командной системе, царившей в стране, совершенно не нужным было получение народом  адекватных знаний о Реальности. Общество начало “благополучно” загнивать, паразитируя на “нефтедолларах” в связи с ростом мировых цен на нефть.


Правдивая информация, которую мы открыли для себя после Перестройки, должна была появиться еше в пору “хрущевской оттепели”. Но двойственная позиция самого Хрущева и вошедший в силу за ним “брежневско-сусловский порядок”  затормозили приход этого нового типа сознания. Именно поэтому  так остро наше Общество переживало все перепитии тогдашней “демократизации сознания”. Стоит вспомнить, как все прилипали к телевизорам во дни Первого съезда народных депутатов.


Именно поэтому мы видим сегодня взрыв культурного процесса, свободу печати, невиданные тиражи книг, снятие всех видов цензуры, кроме экономических. Общество  старается наверстать упущенное в годы “застоя”. Однако скорость развития в такой ситуации всегда достигается ценой потери гармонии и качества. Именно поэтому большие художники пока еще молчат, ибо вне качества работать не привыкли.



5.3  ВРЕМЯ ПОСЛЕДНИХ ИСПЫТАНИЙ





“Уже безумие крылом души закрыло половину,





И поит огненным вином и манит в черную долину.





И поняла я, что ему должна я уступить победу,





Прислушиваясь к своему, уже как бы чужому бреду”.









Анна Ахматова


Почему именно нынешняя революционная ситуация в отечественной Культуре так важна для судеб мира? Во-первых, она решает  нереализованные задачи  Третьей перестройки, способствуя ускоренному освоению населением страны “документально-познающего сознания” . Если у кого до нашей Перестройки еще были какие-то романтические шоры на глазах, то теперь они окончательно пали.


Во-вторых нынешняя культурная Бифуркация готовит почву для массового перехода общества к освоению “духовно-преобразующего сознания”, единственно способного  вывести нашу страну, а затем и весь мир, из того духовно-экологического тупика, в котором все оказались. Жаль, что это будет “шоковая терапия”, но ее накал вполне будет соответствовать глубине духовно-экологического падения человечества.


Духовная болезнь, которую переживает страна, не есть исключение. Во всем мире сейчас искаженный социально-психологический климат. Как перед Потопом, человечество увлеклось “удовлетворением своих растущих материальных потребностей”, забыв о духовных  нуждах Природы, Планеты, Космоса, да и своих собственных. Есть   много пророков, стучащихся в наши сердца, но люди остаются глухими  к этим предупреждениям, что значит: они также, как допотопное человечество, обречены. Не все, естественно,  ведь кое-кто этим призывам все же внял!


Но что из себя представляет ныне большинство населения? Это носители романтического или “псевдопознающего” сознания, склонные воспринимать жизнь в соответствии со вчерашними штампами и стереотипами. Они цепляются за старые материальные ценности, не видя  и не ощущая “нового дыхания жизни”. Как правило, это сторонники жестких, авторитарных методов управления в политике и развлекательного направления в Культуре.


Да и носители высокого “познающего сознания” не делают шага в сторону  собственного духовного развития. Их поиск истины был оправдан  при условии не латания дыр в полном кризисов и противоречий мире, а его постепенной замены на мир без войн и экологического насилия над Природой. Они не замечают, как накалились все противоречия в мире, как на последнем издыхании работают очистительные механизмы Природы, как  гибнет под воздействием негативной психической информации, рвущейся от Земли в Космос,  защитный озоновый слой планеты.


Ныне только массовое творческое сознание способно найти выход из тупика. Одно оно может начать созидать “новый мир” на руинах старого по законам Гармонии и Красоты. И важнейший аспект гармонии мира - это “духовно-экологическое сознание”, как инструмент его строительства и перестройки.


Поэтому принципиальное значение для нашей человеческой истории  во всех четырех названных типах духовных изменений имеют  Первая и Четвертая Перестройки.  Именно они связаны с самой крутой ломкой предшествующей ситуации.  Первая перестройка обычно задает стандарт 
 развития всей системе в целом, а Четвертая  переводит  накопленный духовный потенциал на практический лад, в стадию его реализации на духовных началах.


Именно Первая и Четвертая Перестройки наиболее важны для формирования индивидуального личностного сознания. Первая рождает сам феномен “самосознания личности”, а  Четвертая -  переводит  Личность в разряд “творчески-мыслящих” и “успешно работающих в творчестве” людей, важнейшей для которых является духовная сторона процесса.


Отметим еще раз важнейшую сейчас закономерность духовного развития: ускорение процессов развития по мере приближения системы к финалу своего существования.  Конечно, имеется в виду “нормальное”, а не “патологическое” развитие. В период “Застоя” Культура находится в патологическом состоянии и поэтому он не характерен для нашего рассуждения. 


Если человечеству для формирования “мифологического сознания” было дано несколько тысячелетий, для обретения религиозного сознания - 15-20 веков, для овладения “научно-прагматическим” сознанием - 4-6 веков. то для формирования “творчески-преобразующего” сознания отпущен только один век - Двадцатый!  Если мы не извлечем все резоны из его  уроков, очищающая Планету Бифуркация станет  грозно-неотвратимой.


Этот весьма тревожный вывод рождается из логики анализа всей системы духовного строительства человечества. Сходимость всех гуманитарно-ориентированых систем в одну точку - ХХ1 век говорит лишь о том, что или он будет  “веком массового творчества”, либо он будет совсем коротким. Это будет означать, что у нас не хватило ума справиться со своим глобальным духовным кризисом. “Мне отмщение аз и воздам!”


Кризисы конца ХХ - начала ХХ1 веков носят системный характер: “Пришла беда - отворяй ворота! Но экологический кризис, какая-то патологическая ненависть человека к окружающей его природной среде, перевешивает всех. Природа, без сомнения, уже перешла рубеж,  где была способна восстанавливаться сама собой. Экологическая очистка требует сейчас все более мощных финансовых вливаний, которых у обедневшего человечества нет. Неслучайно дорожает нефть - это грозный признак!


Конечно, промышленный крах в России последних лет - это репетиция будущего промышленного хаоса на всей планете. Россиянам удалось выжить, ибо психологическая сила нашего человека не сравнима с западным. Ослабление этого удара может пройти лишь по одной линии - усиления экологической защиты планеты. Именно Россия в этом отношении теоретически оказалась наиболее подготовленной, в частности, в работах такого крупнейшего мирового эколога как академик Никита Моисеев.


Одолеть экологический кризис мы можем, лишь преодолев духовный. Спасти гибнущую Природу могут лишь духовно развитые люди, обладающие способностью сопереживать гибели “братьев наших меньших”: животных, растений и минералов. Да, мы не оговорились: именно минералов!  Минеральные ресурсы страны  нещадно эксплуатируются, а болью за их потерю прониклись лишь несколько специалистов, понимающих печальную перспективу безресурсного Будущего. Не говоря уже о том, что воровать ресурсы у наших детей и внуков просто аморально.





Каков же выход из положения?

Во-первых, нам необходимо извлечь уроки из религиозной истории нашей страны, внимательно изучив все выводы, к которым пришла на рубеже Х1Х и ХХ веков русская религиозная философия, в том числе и в сфере хозяйствования.
Во-вторых,  необходимо довести до логического конца  становление новой “экософской парадигмы” - системного мышления холистического типа, ставящего во главу угла духовные проблемы выживания человечества. Иначе при локально-мыслящей современной парадигме мы никогда не выйдем из перманентной ситуации катастроф и “чрезвычайных проишествий”.

В третьих,  главной наукой, которой обучают в школе должна стать православно ориентированная экология культуры. Экологический взгляд на Историю, Географию, Математику, Философию, Культурологию  и другие науки должен превалировать над прочими подходами.


В четвертых,
необходимо  внимательно изучить все предупреждения сделанные русской поэзией “Серебряного века”. Именно поэзия является авангардом любой культурной системы. Причем авангардом не в модернистском плане, а в плане “передовой стражи” Культуры.


Русской поэзии на рубеже веков открылись перспективы развития всей человеческой культуры. Еще в 1921 году А.Белый писал в поэме “Первое свидание”: ”Мир рвался в опытах Кюри/ Атомной лопнувшею бомбой/ На электронные струи/ Невоплощенной гекатомбой.”  И эта гекатомба воплотилась в истории Хиросимы и Нагасаки, что было не единственным попаданием поэзии в “десятку”. Таких было много. Поэзия всегда первой проигрывает возможные альтернативы путей развития, первой переживает собственную “перестройку” и находит  оптимальный курс движения вперед.


Трудно сказать, кто из поэтов “Серебряного века” может оказаться наиболее важен для нашей жизни в ХХ1 веке. Все важны, но наиболее важны А.Блок, А.Белый, К.Бальмонт, Н.Гумилев, А.Ахматова, О.Мандельштам, В.Хлебников, В.Маяковский, Б.Пастернак, С.Есенин, М.Цветаева, В.Клюев, М.Волошин и другие. 


Совместное исследование их биографии, творчества и теоретического наследия даст наиболее полную модель “творчески-преобразующего сознания”, поможет нам, их потомкам, извлечь из наследия важнейшие для нашего движения вперед выводы. Необходимо прежде всего осмыслить наследие самого загадочного поэта этой плеяды - Велемира Хлебникова, возможно, более других продвинувшего в понимании Будущего.


Консервативная культурология  не оценила новаторской сущности ранней советской  культуры, навесив на нее ярлык “модернизма”.  Они были слишком большими новаторами, даже предлагали “сбросить Пушкина с корабля современности”. При смене парадигм сознания наибольшие перемены касаются взаимоотношений традиции и новаторства. Из переживаемых нами трудностей сейчас можно вырваться только новаторскими методами. Однако, при этом очень важны православные ограничения для любых инноваций. Ибо в новациях ради новаций смысла нет!


Конечно, наши “новаторы” были не правы, когда предлагали идти вперед без Пушкина.  У них не было возможности оценить его как крупнейшего новатора русской литературы, этот аспект в пушкинистике был еще слабо разработан. Однако их реакция на “вокругпушкинское” сюсюкание, высмеянное М.Цветаевой, была вполне закономерной. Сколько ни говори “халва”, во рту сладко не станет, так  и с Пушкиным - в нем надо серьезно разобраться, чтобы   “имя не твердить всуе”. Наши “леваки”  боролись в то время по сути не с Пушкиным,а лишь с его консервативно-трафаретным восприятием.


А вот Пушкин-новатор от них ускользнул. Он вообще обладает такой способностью ускользать от любой односторонности. Но нашей системной модели развития он вполне соответствует. Мы так, в частности, понимаем диалектику его творчества:


а)   фольклорный этап - лицейская лирика и “Руслан и Людмила”;


б)   нормативный этап - романтические поэмы и гражданская лирика;


в)   познающий этап - “Евгений Онегин” и исторические разыскания;


г) духовно-творческий этап - “Каменноостровский цикл”, “Маленькие трагедии” и “Медный всадник”.


Как это не парадоксально, именно творчество Пушкина дает возможность нам осознать, что сведение Культуры только к “памяти”, только к классическому наследию заводит духовное развитие в тупик, из которого нет возврата. Нам надо стремиться не назад к Пушкину, а вперед к Пушкину, ибо многое есть в нем такого, что по сей день загадка. Например, загадка его таганрогского архива.


Перевес в сторону классического наследия предлагает медленное и постепенное развитие гуманитарных систем, вполне логичное раньше, но не приемлемое теперь из-за катастрофического цейтнота, в котором оказался мир. Осознание уроков модернизма и постмодернизма стоит сейчас на очереди как более важная задача, нежели осмысление классического наследия, как бы к этому не относились иные консервативные культурологи. Однако, следует четко разделять бесовское начало модернизма и его способность реформировать и обогащать язык творческой коммуникации.


Мы привели достаточно аргументов, чтобы показать, что для решения наших духовных задач у нас осталось не более десяти лет, а может и того меньше.  Необходимо колоссальное напряжение духовных сил всего человечества, коллективные молитвы в храмах разных конфессий,  медиатативная активность всех обращающих свой взор на Небо для поиска адекватных способов  спасения. 


Необходимо извлечь уроки из всех культурных подвижек, которыми был так славен наш ХХ век. Многое из забытого и отброшенного пригодится именно сегодня.  Таков уж механизм развития Культуры: она ничего не делает зря,  но многое делает загодя, готовя про запас. Она знает, что время исчерпания ресурсов когда-нибудь обязательно наступит. Сегодня можно с уверенностью сказать, что оно пришло.


Ограничившись анализом классического наследия, мы вряд ли сумеем нащупать дорогу к необходимым сейчас выводам из явлений культуры ХХ века. Но и отбрасывать классику никак нельзя. Учет и анализ этого наследия необходимо дополнить осознанием творческо-инновационных механизмов развития Культуры. Это означает сочетание классики и модернизма, но не экклектическое сочетание, а поиск новой Гармонии. Критерий поиска старый - Красота!

                                    
5. 4  КАКОВЫ ОСНОВЫ НОВОЙ ГАРМОНИИ?








Мир  спасет Красота”






            



Ф.Достоевский


Итак, мы возвращаемся к уже цитированной мысли Ф.М.Достоевского, что “мир спасет Красота”. Но как научиться находить единственное и самое красивое решение в условиях цейтнота, в который мы постепенно затягиваемся, как в воронку, глобальной  неустойчивостью всех процессов в мире?  В кризисной ситуации все хотят перемен, что само по себе является одним из факторов наступившего кризиса.  Действует формула Ленина: ”Низы не хотят жить по старому, а верхи не могут управлять по старому.”


Перемен хотят и модернисты и консерваторы. Одни хотят возращения к “старым добрым временам”, надеясь вступить в ту же реку второй раз, Новаторы жаждут перемен, не понимая, что любая перемена должна пройти через сердце, изменив прежде всего его, помогая познать духовный смысл себя и своего времени.


Нам представляется, что идея позитивных изменений должна овладеть массами, но не по “Закону больших чисел”, а по “Закону критической массы”. Должны явиться носители инноваций в количестве, достаточном для создания “критической массы перемен”. Тогда у “идеи перемен” есть шанс стать “материальной силой”.


Мы, правда, не так далеко ушли от времени, когда массами владели в основном фальшивые и бездуховные идеи. Став “материальной силой”, они произвели в обществе весьма ощутимый урон. Казалось бы, нет другого выхода из положения, как познав позитивную логику перемен, направить все усилий в правильном направлении. Однако,  История показывает, что вносить новое сознание в массы - дело мало перспективное.  КПСС вносила, вносила, а История только посмеялась над ее усилиями.


Русский человек оказывался всегда плохим работником, потому что никогда в жизни не работал на самого себя. У нас более типичной является ситуация:”Один с сошкой, а семеро - с ложкой”. Разрешение частной собственности, как показывает опыт, не спасло ситуацию, а только породило целый  институт “посредников”. Таким образом, вносить в народное сознание разработанные интеллигенцией инновационные механизмы  есть дело не только пустое, но и опасное. У нас в России необходимо искать, скажем так: “Третий путь”.


Сложность бездуховного просветительства в том, что даже при внесении стопроцентно верной идеи всегда существует опасность, что внесем  не совсем то или не совсем  так. Лучше, если бы массы открывали перспективное мировоззрение в ходе собственного творческого поиска.  Это путь духовного диалога, обмена различными точками зрения, путь уважения ко всем политическим и социальным силам в обществе. Большую роль в этом механизме способны сыграть общественные организации, а прежде всего - Православная Церковь.


Сегодня каждый может стать выразителем Истины, и все их надо канализировать, чтобы не потерять Целое.  Речь идет, таким образом, об объединении усилий специалистов и творческой активности масс.  Но теория при этом должна быть не суммой выводов, а набором практических методик  открытого творческого поиска.  Она должна быть не Идеологией, а практической теорией “среднего уровня”. Более подробно мы поговорим об этом в третьей главе настоящего исследования.


Обрадоваться набору простых рекомендаций о выходе из кризиса сейчас может только малокультурный человек, не способный на самостоятельное творчество. Нормативное “романтическое” сознание мифологизирует действительность, не торопясь ее переделывать. Просветительское “фактологическое” сознание видит выход не в преобразовании мира, а в простом накоплении фактов. Поэтому человечество затратило так много времени, чтобы добиться хотя бы каких-то позитивных изменений на трех предыдущих этапах планетарного развития. Сейчас этого времени просто нет.


Пелена постоянной русской идеализации Власти уже спала у населения с глаз, все хотели бы знать истинное положение дел. Только Власть еще не готова делиться Истиной с населением, видимо,  она слишком тревожна. Но многие еще цепляются за прежние стереотипы,  не так еще все плохо в “нашем королевстве”, хотя на деле хуже некуда. Многие еще верят в силу “уравниловки”: отнять и все поделить! Ну хорошо, а дальше что? Опять искать объект для следующей реквизиции?


Принцип “всем сестрам по серьгам” больнее всего бьет сейчас по “интеллектуальной элите” , пренебрежительное отношение к которой порождено  всей  нашей перестройкой, в ходе которой  она оказалась самым незащищенным социальным слоем.. Раньше уважительное отношение в народе к “учителям знаний” было  абсолютным.


Но и самой интеллигенции пора уже освобождаться от стереотипного восприятия народа  как носителя нравственности и глубинной духовности. Если она у кого-нибудь осталась, то лишь у людей верующих, которых, благодаря атеистической пропаганде и заботе о “семье и детях”, осталась  лишь  малая часть населения . Сейчас при разговоре о Духовности  приходится преодолевать и инерцию простого народа, далекого от Церкви, и инерцию “образованщины”. Но другого пути нет.


Доминанта в обществе какого-либо одного типа сознания не означает исключения остальных . Напротив, наблюдается их взаимодействие. Взрослые помогают детям, а ученые - людям, лишенным знания, но ищущим. Однако доминирующий тип способен изменить специфику остальных, эффективно воздействовать на носителей окружающих типов сознания. (См. об этом любопытную статью А.Синициной “Госпитализм” - “Наука и жизнь”, №3, 1990, стр.48-57)


Становясь доминирующий, тип сознания меняется и сам, в сравнении с тем, что он был на предыдущих стадиях развития.  Например, романтический тип сознания в условиях доминанты творческого сознания совсем не адекватен сознанию с романтической доминантой. Поэтому нельзя использовать голографическую матрицу культуры (ГМК) как оценочный критерий: это сознание - хорошее, а это - плохое.  Все необходимы для движения вперед. Представим, что в обществе нет детей - вечных носителей “фольклорно-мифологического сознания”,  такое общество обречено на вымирание. То же самое происходит  при отсутствии любого другого типа сознания.

Важно разобраться еще в одном аспекте Перемен. Если  духовное развитие человечества в эпохи МИФа и НОРМЫ шло по правильному пути и накапливало положительный осадок Духовности, то начиная с Ренессанса человечество ушло в сторону, где его “бездуховная гордыня” перевесила культурные накопления. Именно сейчас сложилась возможность совершить поворот в правильном направлении. Для этого нужно только избрать духовно-инновационное сознание. Однако сознание не выбирают,  перефразировав Н.Коржавина, можно сказать, что с ним “живут и умирают”.  Речь идет о внутреннем выборе Пути для каждого, пересмотре системы ценностей, отказе от материально-потребительской линии поведения для  освобождения себя  “на радость духовному  творчеству”. Дело , таким образом, в не в знаниях, а в “способе жить”!

Чисто стратегически сейчас важно не арифметическое накопление носителей творческого сознания, а то, чтобы их количество перешло в некую “критическую массу”. Но без поддержки всех остальных типов они перестанут существовать. Смысл имеют только они все вместе при наличии необходимой обществу в данный момент его развития доминанты. На наш взгляд, мы вступили в такой этап, когда мир выживет лишь при наличии доминанты творческого, духовно-преобразующего, экологического сознания.

Кроме прочих функций  эта доминанта выполняет роль гармонизатора оставшихся типов сознания, обеспечивает их целостное развитие внутри системы.   Наши реформы буксуют, потому что  для их успеха необходимо доминанту “познающего сознания”  заменить на главенство “творческо-преобразующего”.  Но накопления критической массы носителей этого нового сознания не происходит. Почему?


Духовное развитие общества сильно задержалось в советский период, хотя он и был необходимо  как  “фольклорная стадия” нового творческого этапа развития страны. Свойственное советскому периоду “мифологическое” (победа мировой революции в планетарном масштабе) и  “романтическое” (“советский строй - самый передовой в мире”, и, вообще, “Россия - родина слонов”) сознания сейчас вступили в обществе на уровне своих носителей   в непримиримую борьбу с носителями “фактологического сознания”, распределенными в широком спектре (от “образованщины” до носителей демократического сознания западного толка). 


Но их время уже ушло. На смену приходит новая поросль социальной элиты, выбравшая  творчество во всех сферах социальной реальности. Менее всего сейчас творчества в политике. История  наших политиков, к сожалению, ничему не учит!


Если носители всех предыдущих типов сознания не передадут добровльно управленческие функции в обществе носителям творческого сознания, мы обречены на социальный обвал в тяжкой и обостренной форме.


Борьба такого рода видна даже на уровне быта. Возьмите отношение к “новым русским”. Не все же они сделали себе капиталы на обмане и незаконной “прихватизации”, многие просто смогли  проявить в ситуации реформ смекалку и незаурядное творчество. Тем не менее, всех одним чохом носители старых типов сознания  считают “ворами и накопителями”. Это проще, чем самим встать на реалистические позиции и начать трудиться по новому, тем более, что в какие-то веки возникла возможность российскому человеку  поработать на самого себя.



Другое дело, что это тоже иллюзия, ибо работа на Общество, через благотворительность и постоянную помощь социально незащищенным слоям, иногда оказывается более эффективным способом “работы на себя”, чем прямое накопительство “в кубышку”. 



Романтическая психология мышления опасна для проведения социальных реформ настроениями типа: ”Что мне больше всех надо?” Нормативное сознание считает, что все вокруг должны быть одинаково бедными и “упаси Бог!” - не высовываться!  Это культура однообразия и уравниловки,  равнения на усредненный, безличностный и нетворческий Идеал.


Залогом ускоренного развития системы, как это доказано кибернетикой, может быть только ее Многообразие, а не усредненное Равновесие. Последнее - энтропия, смерть системы. Не случайно же лучшая пропорция в Культуре не 50/50, а “золотое сечение” (62/38). Примитивное понимание социальной Справедливости: “дать  всем помаленьку и поровну” - тормозит  развитие внутренних духовных ресурсов Общества. Для своего выживания оно должно поощрять гениев и талантов много больше, нежели обычных обывателей. Хотя последние то же нужны.


Однако, наиболее печальными следствиями “однообразной уравниловки” выступает государственная налоговая политика или система  финансирования науки и культуры. Мы рубим сук, на котором сами же и сидим. Бюджет - “это способ представить национальную идею в рублевом эквиваленте”. Дайте посмотреть на что идут статьи расходов и не надо многих слов “о национальной идее”. Любому разумному  наблюдателю ясно, что она в государстве  с таким бюджетом  из себя представляет.


Романтическое сознание боится глядеть в лицо фактам: таланты в любом Социуме распределены неравномерно:  всего 5-10%  населения обладают яркими способностями, а всем другим приходится удовольствоваться  посредственными данными. Кроме того в обществе всегда есть определенный процент дебилов и слабоумных (постоянно растущий в последнее время), не способных научиться творить в принципе. Но если в Социуме тон задают “середнячки”, а Государство перестает поощрять талантливых людей, оно обречено на бедность и постепенное вымирание.  Дебилизм населения в нем  может превратиться в “критическую массу”.


Мир многообразен, в нем талантливый человек всегда найдет себе место. Не поощряют в России, можно поехать в США. Правда, в США свой собственный дебилизм: они приветствуют только  программистов. Но это иллюзия, что мир спасет компьютер. В нем слишком много бесовщины. Мир спасет Красота, в которой ярко выражено позитивное духовное начало. Жаль, что  самому миру это еще надо доказывать.

В советские времена система рекрутации кадров  в высшие эшелоны власти  способствовала  продвижению наверх не талантливых и оригинально мыслящих, а удовлетворяющих некоторым усредненным требованиям “номенклатуры”.  Неудивительно, что такая “головка” в результате привела наш Социум к “взрыву” в Перестройке. А “старая номенклатура” приказала долго  жить.

Но все прежние стереотипы далеко как не изжиты.  Не так-то просто, например, изменить порядки в школе или в областных педвузах где посредственный преподаватель имеет все шансы “задавить”  талантливого и неординарно мыслящего ученика  только потому, что тот не дает ему “спокойно дожить до пенсии”. 

Где же выход? Спасение, как мудро предвидел Ф.М.Достоевский, - “в Духовности и в Красоте!”  Вот романтически ориентированный зритель в произведениях искусства  ищет сейчас  активно действующего “положительного героя” , а работники отечественного искусства перестроились и не могут конструировать героев по “законам Жанра”, они берут их из Жизни.  Однако, “лицом к лицу - лица не увидать”, поэтому  подлинных своих героев время пока еще хранит. На поверхность, в качестве “пены жизни”, лезут проходимцы и воры, а также успешно борющиеся с ними “сыщики”. Но это не открытие Перестройки.

В соответствии со сменой Идеалов наше время  поменяло и облик героев. Еще до Перестройки героями стали и преступник (“Калина красная”) и проститутка (“Интердевочка”),  и странная маленькая Вера из одноименного фильма. Даже с их помощью искусство делало свое дело воспитания: правда, теперь оно воспитывало методом “от противного”, предполагая, что аудитория стала умней и  ей не нужно все разжевывать и класть в рот. Поэтому ныне  на первом плане доминирует стилистика юмора и сатиры, стихия необузданной иронии по отношению к жизни, которая “вышла из берегов”.

Отмечу, что при этом наблюдаются “странные сближения”. Например, расцвет публицистического творчества одного из лучших русских сатириков - Михаила Салтыкова-Щедрина  также приходится на российскую перестройку прошлого века, когда страна от жесткого режима Николая Первого переходила к либеральному режиму Александра Второго, освободившего в 1861 году крестьян от крепостной зависимости. Перед тем, как этого царя  убили народовольцы в 1881 году, он даже подписал согласие на введение в России первой Конституции. Итоги прохождения крестьянской реформы 1861 года привлекают сейчас многих публицистов как материал для проведения любопытных аналогий с нашим днем. Ничего странного в этом нет, ибо в России многое делается “по прецеденту”.оссии многое делается  по прецеденту.

 Если и будет чем-то знаменито “искусство эпохи Перестройки”, то  сатирой и юмором, например, потрясающими плакатами, а также фильмами типа “Фонтан” Ю.Маймина или “Оно” П.Овчарова. Умеющие ценить юмор одесситы даже выпустили юбилейную монету достоинством в “один Жванецкий”. Они всегда ценили юмор “дороже денег”. Будущие аналитики покажут, что смеховая стихия пронизывала все жанры и виды “перестроечного искусства”,  потому что не сойти с ума в той ситуации, в которой очутилась страна, можно было только, защищаясь от неё смехом и сатирой. 

На концерты писателей-сатириков, например, М,Задорнова было невозможно попасть, как на представление заезжей рок-дивы.  Бестселлерами стали ранее не выходившие сатирические книги М.Булгакова и М.Зощенко.  Дело было не только в юморе, но и в способе активизации “спящей позиции” самого читателя и слушателя.  Именно сатира смогла удачно справиться с важнейшей задачей искусства - разбудить творческую активность публики.

“Человечество, смеясь, расстается со своим прошлым!” - сказал когда-то Карл Маркс.  Улыбка - это единственное, что спасает при виде развернувшейся перед ногами бездны. Надо представить, что все уже прошло и мы, смеясь, с этим расстаемся.
 Это , как в древней легенде, если плачем, значит с нас есть еще, что взять; а уж коли смеемся, значит, действительно “дошли до ручки”.


Чтобы переделать мир по законам Красоты, обществу надо  поднести не льстящее ему зеркало... Надо  ужаснуться, увидев себя в нем, но не потерять (с помощью юмора) окончательной надежы, пытаясь выправить положение дел. Более всего на эту операцию способно искусство, вот только ресурс времени, как и все прочие ресурсы, имеет тенденцию  к уменьшению.

Не только Александр Пушкин был способен “Истину царям с улыбкой говорить”,  многие деятели отечественного искусства делали это, например, Аркадий Райкин. Теперь каждый вид искусства практически получил шанс делать то же самое,  да не все могут. Позиция сатириков - самая выигрышная. Они не грешат против Истины, но в то же время не бьют слушателей по голове отрицательными эмоциями. Что толку больному раком говорить истину в неприукрашенной форме, поможет ли она ему выздороветь? Хотя, возможно, кому-то и поможет... Известна история американского писателя Нормана Казинса, который, узнав о своем смертельном диагнозе, поставил в больничную палату видеомагнитофон и смотрел одни комедии и юмористические телепередачи. И, как ни странно, выздоровел.

Чтобы познать Добро, необходимо очертить границы Зла.  Познание высшей Справедливости приходит к нам лишь после одоления коррупции и несправедливого распределения материальных благ..  Познать Истину позволяет преодоление болота Лжи и  развитие зачатков Гласности. Только в острой,  кризисной ситуации у человека возникает желание победить безобразия, утвердить Красоту и Божественный образ мира, несущего в себе Высшие Ценности и Идеалы. Пусть через 120 лет, прошедших со дня смерти Достоевского, мы понимаем Красоту немного иначе, чем он,  но именно он связал творчество с переделкой мира и самого себя.  Красота - это путь гармонизации противоречивого единства Добра, Справедливости и Истины в меняющемся мире путем её инновационного творчества.

               5.3 Детское сознание и Мифология.
Воспитание творческой личности начинается с детства. Огромную роль играет в этом Мифология, которая в настоящее время превратилась в  сказочную и  детскую поэзию и оказывает на подрастающее поколение то же влияние, которое на язычников оказывала Мифология. 

Лучше всего этот фактор показать на примере.

 Возьмем такое известное детское стихотворение как «Муха-цокотуха» К.И.Чуковского.

«Муха, муха, Цокотуха, позолоченное брюхо! Муха по полю пошла, муха денежку нашла.

Пошла Муха на базар и купила самовар – приходите, тараканы, я вас чаем угощу!-

Тараканы прибегали, все стаканы выпивали, а букашки – по три чашки с молоком, с крендельком:

«Нынче Муха Цокотуха именинница!»
Приходили в Мухе блошки, приносили ей сапожки, а сапожки не простые – в них застежки золотые.

Приходила к Мухе Бабушка – пчела, Мухе-Цокотухе меду принесла.

Бабочки-красавицы, кушайте варенье, или вам не нравится наше угощенье?
Вдруг какой-то старичок-паучок нашу Муху в уголок поволок.

Хочет бедную убить, Цокотуху погубить.

«Дорогие гости, помогите! Паука-злодея зарубите! 

И кормила я вас и поила я вас, не покиньте меня в мой последний час!

Но жуки-червяки испугалися, по углам, по щелям разбежалися!
Тараканы под диваны, а козявочки – под лавочки, а букашки – под кровать, не желают воевать!

И никто даже с места не сдвинется: пропадай- погибай именинница!

А кузнечик, а кузнечик, ну совсем, как человечек, скок, скок, скок за кусток, под мосток – и молчок!

А злодей-то не шутит , руки-ноги он Мухе веревками крутит,

Зубы острые в самое сердце вонзает и кровь у неё выпивает

Муха криком кричит , надрывается, а злодей-то молчит , ухмыляется..

Вдруг откуда-то летит Маленький Комарик и в руке его горит маленький фонарик.
«Где убийца, где злодей?- не боюсь его когтей!» –

Подлетает к Пауку, саблю вынимает и ему  на всем скаку голову срубает.

Муху за руку берет и к окошечку ведет: «Я злодея зарубил, я тебя освободил,

А теперь душа-девица на тебе хочу жениться!»
Тут букашки и козявки выползают из-под лавки: «Слава, слава Комару Победителю!»  и т. д.

   В этом стихе сливаются сказочные и мифологические мотивы. В духе Мифа оно написано полурифмованной поэзией. В стихе скорее важна не рифма, а ритмизированное звучание стиха, как в Мифе.

Все начинается с неожиданного обретения богатства, которое надо заключить пиром, иначе оно не пойдет в прок – чисто мифологический мотив. Но пир прерывается явлением злодея – Паука.

Действие переносится в какие-то темные пещеры, как и в случае с Минотавром. Неслучайно в руке у Комара горит «маленький фонарик».

Все приглашенные гости ведут себя как трусы. Но неожиданно появляется Герой – Маленький Комарик, который побеждает Злодея.
По русскому сказочному обычаю все завершается свадебкой. В Мифе – не так, там Геракл, спасший девушку-жертву от Минотавра, на ней отнюдь не женится.
НО мифологическое влияние на данное стихотворение отрицать невозможно, Пир горой – это жертвенная дань природе, которая платится у древних греков в мифе, как и у русских в сказке.
                    №6. Раннее половое  созревание юношеского сознания;

                                                                            «Испуганно бедра бились, как пойманные форели, -

                                                                             То лунным холодом стыли, то белым огнем горели.

                                                                             И лучшей в мире дорогой до первой утренней птицы

                                                                             Меня этой ночью мчала атласная кобылица».

                                                                                                                                                        Ф.Г.Лорка           
  6.1. «Сексуальная активность как духовная проблема»;

  1. Традиционно сексуальная активность русского человека была очень высока. 

       Ранее в деревнях наличие десяти детей  в семье не считалось чем-то необычным. Такая демография во многом объяснялась «запасливостью», ибо  из-за низкой врачебной помощи дети в крестьянских семьях умирали, как мухи, ибо лечили их  в деревнях  только бабки заговорами.

      Сексуальная активность русского мужика в семье направлялась  на жену, ибо после церковного брака спать с другими женщинами было грешно, и не поощрялось религиозными нормами.

     Уровень сексуальной активности тесно связан с состоянием в человеке энергии «Огня» и соответствующими этой стихии параметрами человеческой личности:

	       Активность Сахасрары, её  потенция объясняется  активностью энергетической чакры «Зарод»; о высоких потенциях 
которой будет свидетельствовать вращение маятника над этой чакрой по часовой стрелке; все другие типы колебаний
 негативно свидетельствуют о сексуальной потенции.

	       Огонь – об энергетике «Огня»  в человеке можно судить по уровню проработки Сатурна в гороскопе того или иного 
знака;

	        О запасе биоэнергии свидетельствует активный характер человека, его организационные и менеджерские данные;

	        О сексуальных  потенциях мужа  косвенно  свидетельствует количество детей в семье и число абортов жены;

	        Эфирное Тело Организма – о силе  эфирного двойника  человека свидетельствуют обычно его физические данные 
размеры тела и развитие  мускулов; 

	        Гениталии – величина половых органов не влияет на сексуальный потенциал человека, потому что есть  механизм их                    

  реадаптации друг к другу.


	         Руководитель, организатор – склонность к этим функциям косвенно свидетельствует   как о  потенциале, так и 
Возможных    его провалах;

	         «Сексуальная озабоченность»  человека носит обычно  компенсирующий характер, поэтому её наличие  говорит 
  скорей всего     о постоянных   сексуальных проблемах;

	            Оранжевый цвет – наиболее активизирующий сексуальную потенцию цвет , цвет энергии;

	           Энергия  сексуальных  произведений  искусства способна отрицательно повлиять на потенцию, поэтому их 
использование не целесообразно;

	             «Голодные Духи» в тибетской религии  дают пример  звериных сущностей людей с высокой потенцией, но
 Лишенных какого-либо   духовного развития, поэтому  духовная активизация страстей   не приводит ни к
 чему хорошему, в том числе           и в сфере    половых отношений.




	                    .2.  Секс – изменение отношений в ходе генезиса:

	   Животная   сексуальность – свойственная подросткам, не получившим нравственных ограничений    в воспитании; 

	   Любовь в браке – сексуальная  норма жизни для большинства семейных пар;

	   Любовь как личный выбор – современная этическая особенность  взрослой сексуальности;

	   Семья как доминирующая моральная  ценность  присуща только духовно продвинутым людям. 


 6.3. Рекомендации по здоровой половой жизни (из книги супругов Неумывакиных ( Библ., № 8, стр. 285-348):                       
 А. Любые сексуальные позиции в коитусе приемлемы, если они работают на  взаимное удовлетворение;

 Б. Не мужской оргазм является  целью полового акта, а женский, ибо требует большего времени, чем мужской;

 В.  Сексуальная любовь – не прыжок в воду вниз головой, а длительный любовный романс под луной;

 Г. Предварительные ласки мужчины должны освоить все три аспекта  женской  территории любви:

- верхнюю: от глаз до грудей;

- среднюю: от грудей до пупка;

- нижнюю:  от  пупка  до  гениталий и бедер; 

 Д.    Кроме рук наиболее эффективным тактильным инструментом ласк является язык;

 Е.   Для получения женского оргазма мужчине необходимо максимально продлить время до наступления семяизвержения; при этом хорошо даже прерывание самих фрикций (телесных движений);

 Ж.  В случае женской  и мужской неграмотности в сексе  мужчине целесообразно  пройти предварительную школу, вплоть до посещения «домов терпимости»;

 З. Совершенно недопустимо,  чтобы  семья распадалась  по причине сексуальной беспомощности супругов, ибо при определенном знании сексуальной техники там можно решить любые вопросы;00000000000
 И.  Кроме кончика языка,  важным  для женщины  инструментом любви является нежная мужская речь о том, насколько он влюблен в женщину;

 К.  Если маленький ребенок увидел коитус родителей, ему надо объяснить, что это такая игра, он – поймет.   

                    6.4. Секс по верованиям древних индусов (Тантра):

В древней Индии родился свод тантрических законов о сексе (Тантра), не потерявших своего значения до нашего времени. Приведу его описание из книги  «Инь – Ян» (См. Библ.,  № 44, стр. 89-90):

«Тантрический секс требует соблюдения следующих условий:

1. Осваивая Тантру, лучше остановиться на постоянном партнере, ведь вы должны хорошо изучить его или её вкусы, привязанности, привычки, в том числе и сексуальные.

 2. В Тантре половые контакты являются по существу упражнениями, так как конечной целью половой близости является не получение физического удовольствия, а достижение духовного экстаза. Для этого должны быть созданы хорошие условия, в том числе и бытовые.

3. Тантрический секс должен быть чистым и  приниматься,  безусловно, обоими партнерами.

4. Занимаясь любовью, вы должны быть полностью раскрепощены.Позвольте себе чувствовать: плакать, призывать, кричать или стонать во время мук сексуального экстаза.

5. Партнеры должны принимать и осознавать близость, как вполне естественное, вплетающееся в их жизнь явление, выражающееся в  единстве процессов  Инь – Ян, «плюсах» и «минусах», женском и мужском начале.

6. Движения тел  должны быть легкими, без усилий, ведь Тантра известна ещё как Тантра-йога,  а йога исключает в большинстве случаев напряжение. Когда вы напрягаете тело, у вас выявляется физическая усталость  и ваша физическая выносливость снижается. К тому же напряжение способствует быстрому пресыщению.  Движения  тела должны быть грациозными и ритмическими.   Секс в Тантре является «танцем жизни» и должен выполняться также легко и элегантно».

             6.5. Почему юноши пишут стихи? 

Почему  юноши пишут стихи?-  Странный вопрос: Любовь рвется из груди: романтическое нормативное сознание влюбленного  способствует тому, чтобы видеть мир в романтическом свете.
Такой же вопрос задает себе грузинский поэт Николоз Бараташвили:

«Что странного, что я пишу стихи? Ведь в них и чувства в необычном роде.

Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе увенчивать лучами гор верхи,

Чтоб мой приход сопровождали птицы безумным ликованьем вдалеке,

 Чтоб ты была росой, моя царица, и падала на розы в цветнике

Чтобы тянулось, как жених к невесте к прохладе свежей светлое тепло,

И чтобы ликованьем нашим вместе вокруг все зеленело и цвело…

Любви не понимаю я иначе, а если б ты нашла, что я  не  прост,

Пусть будет жизнь бездумной и ходячей: без солнца, без цветов, без птиц и звезд…

 Но с этим ты сама в противоречьи, ведь далеко не так уже проста
 Твоя растущая от  встречи к встрече нечеловеческая красота»
В этом стихотворении есть все элементы романтического мировосприятия поэта:

- Его влюбленность в женщину;

- «Чувства в необычном роде»;

- Сопричастность с природой;

-  Взаимного притяжение мужского  и женского начал;

- Апофеоз их соединения;

- Романтизация чувств: подъём их на котурны;

- Преимущество Женщины перед мужчиной.

  Вряд ли мы имеем право объяснить высоту и красоту изложения этой влюбленности кавказским темпераментом поэта, ведь это только  форма! А содержанием  стиха, так или иначе, остаётся юношеская любовь, которую поэт облек в соответствуюшие высокие слова.


Рыцарский долг по отношению к женщине – это типичные нравственные ограничения, которые лежат в основе сдерживания звериного начала в человеке. Он не произошел от обезьяны, но что-то звериное в нем , безусловно, было, это и держит в темнице своей окружающая человека культура. 
             6.6. Обуздание юношеских страстей социальными и нравственными нормативами;
 Нормативный Порядок Социума объясняется не только необходимостью ввести жизнь в какие-то приемлемые для коллективного житья рамки, но, прежде всего, нормализующими правилами бытия для молодежи, входящей после пубертантного периода в «озверелое состояние», ибо в них просыпается сексуальный зверь.

Воспроизводство себе подобных досталось нам от животного стада, а цивилизация  только находила способы ввести сексуальную разнузданность молодой крови в пристойные рамки.

Для этого была выдумана  культура, по крайней мере, ее нормативные образцы, связанные с классическими жанровыми произведениями: трагедией, комедией и драмой и многообразными приключенческими жанрами.
 Пушкин сказал: «Смех,  жалость, ужас -  три  струны  нашего воображения, потрясаемые  драматическим  мастерством». Но человек многообразен, почему же драматическое мастерство берётся «дергать только   за три струны человеческой души? На наш взгляд, всё объясняется очень просто: «черные дыры в сознании», объем цивилизованного в человеке так мал, в сравнении с тем, что можно назвать «черной материей « человеческого сознания. Здесь мы смело можем ввести такую аналогию  по образцу того, как подобной «темной материей» назвали неизведанные участки Космоса астрономы.
Кроме того, если мы не примем во внимание психологическую необходимость нормативного периода в культуре мы не поймём динамики и внутренних движений  развития культуры как социальной системы.
 Но, как бы ни старалась культура справиться с выпадающими из нормы порывами и страстями юношества, это ей не всегда удаётся.

 «НЕ властны мы в  самих себе, - писал Баратынский, - 
И в молодые наши лета творим поспешные обеты, которые смешны всевидящей судьбе».

И дело здесь не столько в количестве «черных дыр» в нашем сознании, сколько в слабости нашей отечественной культуры, которая долгое время обходила эти темы полным молчанием.
Ч не сторонник  вводить половое воспитание в младших классах, но пубертатный период оставлять без знания этого плана, - это обеспечивать рост в стране молодежных  преступлений на сексуальной почве.
             6.7. Инновационное обучение     
Реальным механизмом развития творческого потенциала может быть только воздействие на детское и юношеское сознание в момент образования. Сложившаяся в советское время система  образования в России имела как свои положительные, так и отрицательные стороны. В частности, она мало содействовала творческому развитию человека, если только он не поступал в творческий вуз. 

Решение этой проблемы может быть найдено в условиях экообщин. Так  Ольга Берлова пишет: «Важно предоставить людям свободу выбора. Информируя, мы тем самым даём свободу выбора жизни и инструментов для этого образа жизни. Огромной критической частью здесь является свобода выбора образования. Только в Великобритании существует несколько колледжей, предоставляющих такую свободу выбора. И один их этих колледжей – Клюни, колледж сообщества Финдхорн. Важно создание собственного учебного заведения, некоего открытого университета, который передает знания для построения реальной, независимой, принципиально иной жизни». (Цитиров. Соч. на  сайте экообщин).
Чтобы понять, какую свободу выбора даёт этот колледж, надо знать, что сообщество Финдхорн – это крупнейшее на британском острове экопоселение с новым экологическим сознанием, где уже смогли отказаться от специализации во имя общих целей.
            6.7.1. Основы альтернативного образования:

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

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

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

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

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

Второе: духовно-инновационным преобразованием структуры науки, искусства и всей системы порождения Знаний  путем новых образовательных технологий;

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

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

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

Основы НОТ включают универсальное понимание:

1) Целей и системных сущностных  аспектов образования;

2) Тематических блоков НОТ;

3) Основных механизмов функционирования;

4) Инновационных средств НОТ. 

А) ЦЕЛИ И СУЩНОСТНЫЕ АСПЕКТЫ ОБРАЗОВАНИЯ:

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

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

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

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

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

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

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

б) обеспечение “массовой элитарности” духа каждого учащегося;

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

г) вытеснение личного  фанатизма и расизма веротерпимостью и миротворчеством;

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

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

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

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

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

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

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

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

д) постоянного стремления к собственному духовному самоусовершенствованию.

4.Инновационное обеспечение активности саморазвития различными методами, включая:

а) широкую мотивацию творческой деятельности во всех сферах;

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

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

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

д) выбор гармонических целей и сгармонизированных механизмов их реализации;

Б) ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:
1. Духовно-экологические аспекты образования:

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

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

в) воспитание любви к Природе и способности любоваться ею;

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

2.Культурологические аспекты образования:

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

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

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

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

а)  обеспечение личной соборности каждой личности;

б) обучение триалогической логике и гармоническому  инновационному познанию;

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

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

4.Инновационно-духовные и творческие аспекты образования:

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

б) плодотворный поиск личной ниши в разнообразных сферах  творчества;

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

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

В) ОСНОВНЫЕ МЕХАНИЗМЫ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

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

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

4.ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ: соединение традиций и новаторства;
5. ПОИСК ГАРМОНИЧЕСКОГО (СРЕДИННОГО) ПУТИ  развития, воспитания,  образования и творчества.
Г)  ИННОВАЦИОННЫЕ СРЕДСТВА РАЗВИТИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

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

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

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

4.Миротворчество Личности и Социума, Мужчины и Женщины, Государства и Общества, Добра и Зла и т.д., но не как бинарных оппозиций, а как системных образований, скрепленных гармонической «Золотой Серединой».
                          №7. Убыстрение Зрелости
      7.1. СЕМЬЯ – ПЕРВИЧНАЯ ЯЧЕЙКА ДУХОВНОСТИ.

Говоря о феномене  духовности, нельзя забывать, что первичной ячейкой её формирования является семья, в которой каждый из нас когда-то вырос и был, плохо или хорошо,  воспитан.

Духовное и психологическое здоровье ребенка в первую очередь зависит от прочности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас в особенности интересует сейчас вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах начинает «трещать по швам».  Единственным по настоящему системно образующим фактором этой прочности может быть только церковный брак, который по сакральным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов прочности не существует. А каковы они в принципе?

А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

Б. Финансовые путы, когда, например, зять входит «наймитом» в богатую семью жены;

В. Связующая нить – дети, но они вырастают и разлетаются из родного гнезда, как птицы.

Первым элементом, реальным преддверием любой семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что лежит в её основе сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» - единственный по сути  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что нет.

Ситуация такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

Где будущие родители могут этому научиться? В реальности они вынуждены воспроизводить на собственном уровне семейную память – традицию воспитания, сложившуюся в семье своих родителей. Насколько это эффективный механизм надежности воспитания? Нам кажется, что сегодня уже нет! Молодоженам приходится сталкиваться с другим миром, а не тем, который был у родителей. Прежний опыт   почти  не работает.

Свою роль могли бы сыграть средства массовой информации – газеты, радио и телевидение Они кое-что, конечно, делают, но в их деятельности в этом направлении  нет реального механизма, обеспечивающего её эффективность. С них за  повышение или падение нравов в обществе никто не спросит. Работают в СМИ только  механизмы «материальной заинтересованности», которые в конечном итоге и привели к уровню нравственности, доминирующему  ныне  в обществе. 

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей? (Необходимо иметь в виду, что этот текст сочинен довольно давно, сейчас кое-что начинает меняться)

Семья оказывается несовместимой с современной сексуальной революцией, торжествующей, как в органах СМИ, так и в школе

В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», совершенно никак не связанного с нравственными  устоями семьи.

Свою лепту вносит финансовая нестабильность в обществе, отсутствие государственной поддержки молодых семей и помощи на рождение ребенка.

Недоверие молодежи к церковному браку, венчанию в церкви.

Демографический кризис в обществе.

Ориентация на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о семье, где совсем другой уровень ответственности.

Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий».

Но и  создание семьи еще не гарантия её прочности, молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие церковного брака делает разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что!

Именно эта атмосфера становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:

Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

И вся земля была его наследством, а он её со всеми разделил.

Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, это и залог психологической прочности человека, надежный ресурс его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей, возникают большие опасения в этом.

Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям серьёзно подумать. Тогда и народонаселение укрепится. Демографическая программа поддержки семьи сама по себе не решит проблемы, если не задуматься о ней на духовном уровне.

         7.2. Предчувствие грядущего
На зрелое сознание лягут основные трудности предстоящего периода, связанного с глобальными потрясениями, которые выпадут на долю планеты. Мы не склонны бить в похоронные колокола, но в своё время правильно сказал американский поэт Александр Поп: «Не спрашивай, по ком звонит колокол, - он звонит по тебе!»
Вопрос выживания в экстремальных условиях катастрофы – это всегда личный вопрос, ибо спасаться придется тебе.
Причем не важно, грянет катастрофа в максимальных размерах или только попугает нас своим рычанием. Поскольку она уже началась, то каждого так и или иначе задела. Одни не верят в её грядущий приход,  другие просто не задумываются о нем.  И тем и другим будет плохо.
А выход есть, только надо быть внимательным к тому, что нас окружает в природе и быстро реагировать на знаки тревожных изменений

Мы уже писали о ситуации, имевшей место  при цунами в Малой Азии. Когда на пляже стало видно, как уровень океана стал резко понижаться перед предстоящей волной цунами, животные быстро  кинулись в горы,  то за ними последовали только местные жители, знавшие, чему предшествует такой резкий уход волны в море.

Горожане и отдыхающие спокойно смотрели на обнажение дня моря, но когда обратная волна накрыла их и весь город с головой,  было уже поздно. А местные жители выжили, ибо знали некоторые правила личной безопасности.
А) Ухудшение биосферы, на взгляд экологов, уже сегодня  стало необратимым, ибо адаптационный ресурс  Природы (в благоприятном для человечества плане) почти исчерпан, ей уже не хватает защитных средств, чтобы справиться с нарастающим загрязнением.  Вода,  воздух и почвы почти повсеместно отравлены, растительность гибнет, по крайней мере, её недостаточно, чтобы очистить воздушный бассейн планеты;  реки и моря выходят из берегов;  сушу все чаще трясет в самых  неожиданных местах, где ранее землетрясение было вещью совершенно  неслыханной.

Без сомнения,  участились и локальные техногенные катастрофы с большим количеством человеческих жертв:  падения самолетов, гибель морских судов,  железнодорожные  катастрофы.  Ежедневно ни одна новостная передача  без таких сообщений не обходятся! На дорогах в результате аварий гибнет количество  людей,  превышающее  жертвы любых войн. Нелинейно возросло число пожаров в лесах и на торфяниках. В особенности сильно почувствовали это жители Шатурского района Подмосковья летом 2002 года, равно как  и жители Приморья на Дальнем Востоке.

Б) По нашему прогнозу, как уже указывалось, чтобы справиться с нарастающим хаосом Планета, являющаяся живым существом (ученые накопили в настоящее время достаточно свидетельств на эту тему),  приведет в действие  магнитные полюса, которые изменят свое положение. Возможно, изменится наклон оси планеты по  отношению к орбите и скорость движения по ней. Это всегда происходило в самые трудные для биосферы времена, грядет  и  сейчас. Возможно именно это обстоятельство и явится спусковым крючком Перехода.

В результате такого изменения начнутся разломы коры, дрейф материков, опускание суши в одних регионах  и поднятие в других, затопление низких мест.  Как сказано в Библии, "Небо упадет на Землю".     Это грозит не смертью планеты, а лишь гибелью современной городской цивилизации, совершенно пока еще не приспособленной к подобным глобальным  катаклизмам. Сельская цивилизация еще выживет, но городская, за исключением одноэтажных поселений, на наш взгляд, обречена.

В) Ослабление озонового слоя приведет к потеплению климата и росту радиационного фона планеты.  Климат станет повсюду субтропическим, этому  будет  способствовать  и новое  положение магнитных полюсов. Земля как бы снова вернется в потерянный Эдем, ибо климат станет весьма благоприятным. Давно известно предсказание, что тундровая Сибирь станет основной житницей России. 
 Г) Изменение положения магнитных полюсов и некоторые другие космические инновации в  биосфере  приведут  к  уплотнению гравитационного поля  вокруг  планеты,  что уменьшит количество кислорода в атмосфере. Воздух станет разряженным, как в горной местности. Чем  выше,  тем более он будет  разряжен.  Адаптироваться к этому смогут только люди, привыкшие к спорту и к физическим нагрузкам. Изнеженных потребителей удовольствий эта ситуация убьёт первыми.  
     Но  и для  сердечников это смертельно. Только  соответствующим образом тренированные люди смогут к этому приспособиться.  В частности,  сейчас разработаны методы повышения  количества углекислого газа в крови с помощью специальных дыхательных приборов (см. Общая библиография № ). Кроме того, режим питания и  правильное дыхание (редкое  и  глубокое)  смогут частично компенсировать недостаток кислорода в атмосфере.


                                 7.3.Духовно-экологический потенциал души:

              Поскольку Экокатастрофа уже так близко подобралась к нашей планете, уповать следует не столько на технические средства совершенства техники безопасности, столько на тот экологический потенциал , который еще заложен в нашей душе.
                   В минуты опасности в наших душах открываются дополнительные ресурсы для получения экстремальной информации по спасению,  и нас в этом плане нельзя сравнивать друг с другом.

Как говорит древняя пословица: «НЕ сравнивай: живущий не сравним». Кроме того, очень важно, в какой ситуации человек окажется в грядущей опасности: один на один с нею или человеком в толпе.
В толпе человек не рассуждает, а действует, как все: глубинные корни сознания у него вырублены. И только немногие лидеры способны в этой ситуации здраво мыслить.

В одиночестве человек может придумать массу способов спасения: как например, в отсутствии воды в океане извлекать пресную воду из пойманных рыб и т.д.

Очень важны психологические корни защиты. Верующему человеку в этой ситуации всегда легче: он уповает на Бога, и потому будет биться до последнего, надеясь, что Бог, в конце концов, спасёт.

В случае массового попадания в экстремальную ситуацию стоит бояться много болтающих, а держать поблизости  с молчальниками, ибо именно таким приходят в голову подлинно экстремальные идеи спасения. 

Как писал поэт:

«От ликующих, праздно болтающих, обагряющих руки в крови,
Уведи  меня в стан погибающих за великое дело любви!»

Молчание, смирение, аскетизм – всегда более выгодное поведение  в подобных ситуациях, нежели громкое паникерство.

В подобной ситуации всегда стоит прислушаться к своему организму. Он мудр – верьте ему. Христос проголодал в  пустыне 40 дней. Автор не может похвастаться таким подвигом, но двадцать дней я голодал, правда, на березовом соке  и в дикой жаре.

Чисто психологически надо сразу же отбросить негативные стороны эмоций, излучая уверенность и радость. Не судите других –  сами не судимы будете!» - эта библейская мудрость работает в такой ситуации очень четко.
Действовать  всегда надо не по мотивации страха, которая должна быть отброшена, а только по любви.
Русский человек привык в экстремальной ситуации именно к такому поведению, экологический потенциал души у него богаче других. Стоит вспомнить Великую Отечественную войну.

Смирение помогает нам пребывать в духовной чистоте, не брать на душу того лишнего, о чем впоследствии придется пожалеть.
В экстремальных ситуациях у людей активизируется творческое начало, стоит к нему прислушаться. Творческий человек может такое напридумать, что нетворческому  даже в голову прийти не может.

Одно из главных правил экологии: «Думай глобально, действуй локально!» - оно будет работать и в экстремуме. 
           №8.  Умудрение Старости:
           8.1. Механизмы самоорганизации творческого сознания   

                              
“В одном мгновеньи  видеть вечность, огромный мир - в зерне песка,

                                                          В единой горсти - бесконечность, и  небо - в чашечке цветка”.











У.Блейк

Существует четыре взаимосвязанных механизма самоорганизации творческого сознания: нравственно-экологический, нормативно-ценностный, личностно-актуализирующийся, прогностически-преобразующий. О каждом из них по отдельности можно говорить чисто условно, ибо на практике они тесно слиты. Но разделение помогает понять технологию их практического использования.



А. Нравственно-экологический механизм самоорганизации

Творческая личность настроена чрезвычайно активно, поэтому и оптимистично. Ничто не подрубает крылья творцу, как неверие в завтрашний день. Надо брать пример с Христа, он был напрочь лишен такого неверия, ибо “познал Истину”.  Иначе, зачем же творить, если мы стоим на пороге Апокалипсиса? 

Вспоминается притча о двух лягушках, попавших в крынку со сметаной. Одна из них решила, что все бесполезно, сложила лапки и утонула. Другая - напротив усиленно билась, билась и сбила себе комок масла, с которого и выпрыгнула из крынки. Творец знает, что в любой крайней ситуации всегда есть шанс  созидания  основы для дальнейшего прыжка. Поэтому он и оптимист. Кроме того он верит в Бога, который его никогда не оставит.


Еще на заре своей юности человечество разработало, а может и получило от высших сил в наследство,  нравственные архетипы  своего общежития, реализованные поначалу в сказках и легендах, а потом - в религиозной морали. В их основе лежало глубокое ощущение единства Человека с миром,  неразрывной связи  его с Космосом и Природой, содружество, сотворчество и соразмерность им.


На первый взгляд, в волшебных сказках содержится много чудес, но это подлинные, живые чудеса. В будущем большинство из них будет реализовано, как в технической форме уже создано многое из того, о чем мечтало человечество в юности.  Но “вера в чудеса” не отвергает, а предусматривает осмотрительное и ответственное отношение Человека к окружающему Миру. Не к некой абстрактной “окружающей среде”, а -  к  живому и развивающемуся Миру.


Законы нравственности, лежащие в основе совместной жизни людей в Социуме, тесно переплетены с экологическими законами любви человека к сотворенной Богом Природе, сосуществания с Природой, ненасилия над ней. Человечеству пора давно уже задать себе вопрос: ”Почему наука,  так стремящаяся к постижению законов Природы, обернулась, в конце концов,  тотальным загрязнением и разрушением Природы, ее биоразнообразия?”


Одни будут искать ответ в несовершенстве “инструментов самой науки”, другие - в отсутствии  моральных критериев научной  деятельности (аморальности науки), но правы будут только те, кто укажет на “несистемность науки”, выпадение её из Культуры, понятой  как единство Веры и Знания, научного и художественного творчества, Религии  и социального развития.


Нравственным основанием Веры выступает Совесть - комплекс этических императивов и верований, которые невозможно нарушить ни при каких обстоятельствах. Поступать по Совести мы должны и наедине с собой, когда нет никаких внешних контролеров. Совесть - это когда “стыдно перед самим собой”. Подлинному художнику стыдно врать в своем творчестве прежде всего перед собой.  Он не способен на обман, даже если другие готовы простить ему некоторые отступления от Правды, вызываемые обстоятельствами. Слава Богу, в нашем Отечестве всегда находились люди, которых называли “Совестью Нации”, как, например, Сергий Радонежский или Серафим Саровский..


Важнейшим качеством совестливого художника является самоотдача, сердечность, любовь к людям. Даже, если он чего не принимает  в своем окружении, с чем-то борется, он должен “оказывать отпор врагу без злобы в сердце”. Поэтому воспевание насилия всегда есть знак начала творческой несостоятельности художника.  Но он готов принять любой аскетизм и самоограничение, если они не связаны с насильственными действиями по отношению к себе или к другим.


Но любая истина исторически конкретна. В призыве Льва Толстого  “о непротивлении Злу  насилием” есть некая абстракция, хорошо воспринятая в восточных странах (например, Ганди, Рерихом и другими), но не получившая продолжения в практике России. Более того, один из самых крупных русских религиозных философов Иван Ильин написал книгу  “О противлении Злу силою”. Что было бы с Россией, если бы в 1941 году мы мы исповедовали только толстовство?




Б. Нормативно-ценностной механизм


Нормативно-ценностная организация творческого сознания обеспечивает профессиональную основу творчества. Важную роль при этом играет освоение классической традиции данного вида или рода искусства, а также  творческой деятельности в целом. Для россии - это Православие. Ворота в эту традицию открывают так называемые “секреты жанра”. Под “жанрами” мы имеем в виду не только классические для кино жанры: комедию, мелодраму и авантюрный жанр, но все многообразие классических жанров, имеющих хождение в разных видах искусства. Но говорить пока будем только о первых.


Если нравственные архетипы исходят из общечеловеческих норм поведения, возникающих внутри рода, племени, нации, то нормативно-ценностные механизмы Культуры обращены к поведению Личности в семье, малой группе, союзе единомышленников. Социальные ритуалы, штампы поведения, вырабатываемые на протяжении веков внутри “малых групп” различного рода, получают подкрепление в Культуре с помощью системы двойного подтверждения через жанровые структуры искусства.


 В зависимости от требований социальной ситуации и творческого заказа Культура дает санкцию на реализацию того или иного социального ритуала в “смеховой”, мелодраматической или авантюрной форме. Конечно, выбор конкретной жанровой структуры в процессе творчества зависит от намерений авторов в ходе творческой игры со зрителем ”напугать” его, “рассмешить” или, напротив “разжалобить”.


 Каждый жанр работает в своей четко очерченной сфере бытия: мелодрама анализирует отношения между полами (приключения сердца); авантюрный жанр - личность в экстремальных обстоятельствах (приключения духа); комедия - бытовое поведение (приключения тела).  Исключения только подтверждают правило. 


По теории эмоций П.В.Симонова,  смех является положительной реакцией наблюдателя на внезапное увеличение информации в замкнутой системе.  Если все идет в соответствии с принятым социальным ритуалом, то над чем смеяться? Но стоит нарушить неписанный ритуал, как наиболее смешливые, обязательно среагируют на избыток информации. 


Выдающие комедиографы настолько изучили всевозможные оттенки  “смехового поведения”,  что способны вызвать смеховую реакцию зрителя в любой ситуации.  В американском кино завели даже такую специализацию для сценаристов: “гэгмэн”,  придумывающий  смешные трюки (“гэги”), чтобы специально смешить зрителей, находя место   трюкам в сюжете сценария.


Одним из гениев кино, умевшим блестяще придумывать и использовать в своих фильмах “гэги”, был Чарли Чаплин. Например, в одном из фильмов Чарли сидит на балконе и есть мороженное.  Потом он случайно кусок его роняет вниз, где оно попадает зашиворот респектабельной даме, восседающей в компании таких же, как она, особ. Внезапные конвульсии дамы и изумление ее подруг вызывают смех зрителей не столько по причине забавных ее телодвижений, сколько из-за  несоответствия подобного поведения  этикету.  Она ведет себя , как не подобает ее респектабельности и социальному статусу, кривляясь, как уличный мальчишка. 


“Снижение статуса” (точнее, поведение не в соответствии со статусом) вызывает активный смех  зрителей, тем статусом не обладающих.  Сильный смех возникает по  причине “двойного нарушения ритуала”:  в бытовом (конвульсии) и социальном смысле (поведение, не соответствующее статусу),


Жанр  “детектива”  держится на абсолютизации принципа “сохранения частной собственности”,  включая “личную неприкосновенность”.  Если “вето” нарушено,  то есть, произошла кража, убийство, насилие, герой детектива  - “великий сыщик” выбивается из сил, чтобы восстановить справедливость. В финале Зло, как правило, наказывается под сладкое переживание зрителя.


Оправдание “жанрового искусства” лежит в его функциональной целесообразности. Почему мы любим детективы? Отнюдь не из-за высоких художественных достоинств этого типа литературы. Но в общем гаме бытия без них было бы очень трудно приводить в порядок свою психику,  восстанавливать потерянную среди невзгод целостность души. Терапевтическая функция “жанра”, чтобы не утверждали любители “высокого искусства”,  ни  с чем не сравнима. В других родах литературы она много слабее, кроме самостоятельного творчества. Оно пока еще не всем дано.


Но классикой произведения культуры делает не столько жанр, сколько нравственная основа, глкбоко увязанная с традициями национальной Религии, свойственной данной стране. Сила русской культуры всегда опиралась на православно-нравственное содержание,  вне его  теряя свой авторитет перед национальной аудиторией.



В. Механизм инновационного развития личности


Инновационная деятельность возможна, если инноватор слышит “зов будущего”, как выразился Борис Пастернак. Но если обсуждаемые на этих страницах личностные методики творческого развития кто-то воспримет как жесткие директивы, применяя которые он добьётся желаемого результата,  это все же лишь только “утопия”.  Сущность творчества в “д и а л о г е”  Личности с миром окружающего информационного пространства во всей его глубине и сложности. Любая информация в нем должна быть восприянята как частичная, не обладающая Полнотой и Целостностью, кроме самого автора, конечно. 


Предлагаемые нами “матрицы культурного развития” есть только внешние формы диалога, который, лишь став индивидуальным творческим опытом, может дать Личности творческую Свободу и импульс собственного развития. Опасность любой матрицы в том, как сказал академик Д.С.Лихачев, что она “упрощает, облегчает и ограничивает творчество нового”.(Новый мир, № 9, 1969, стр.182) Культурные матрицы, как и жанровые стереотипы, лишь идеализируют действительность, раскладывая ее элементы по полочкам формальных ограничений.


Личность на их основе должна найти свой индивидуальный стиль, свой способ постижения и преобразования действительности, основанный на специфическом собственном нарушении законов “жанра”, приспособления любых “культурных матриц” к своему индивидуальному видению мира. Обретение индивидуального опыта есть процесс творческого освоения “культурных матриц” ,  их адаптация к  новому горизонту личности. Но и это еще далеко не конец.


Начало диалога Личности с миром, установление культурной коммуникации с Целостностью (Природа-Общество-Культура-Бог) предполагает как результат создание новых творческих продуктов, способных обогатить и самого творца, если он постоянно развивает эту коммуникацию. Главная иллюзия духовного развития - ограничиться “усвоением культурных богатств, которые выработало человечество”. Это, конечно, важно, на еще далеко не все! Ограничиться только потреблением культурных ценностей, это   - не укреплять, а ослаблять свою связь с Целым. Она всегда представляет  творческий Акт. создание Нового, духовную Инновацию.


Человек, даже став Личностью, не теряет связь с социальным Целым. Вне коллективного творчества он немного стоит. Человечество будет быстро деградировать, если потеряет “диалог” с Космосом, духовную коммуникацию с Богом, породившим его “во время оно”. Высшие силы и теперь проявляют массу забот, чтобы облегчить нам диалог с собой.


Пускай внутри человечества еще немало “темных сил”, мешающих укреплению наших контактов со “светлыми информационными полями Вселенной”,  наше ориентированное на “светлую духовность” творчество не поддается на провокации и  дурные искусы , а стремится изо всех сил продолжать диалог, творить Добро и Красоту. Раньше такие контакты с Божьим духом были по плечу святым и праведникам, теперь из-за опасного приближения к  гибельной Бифуркации, в них втягиваются и слабо подготовленные люди, что чревато негативными последствиями и прельщениями. Происходит подмена общения со светлыми силами контактами с представителями темных слоев космического пространства...

 
Основные маршруты и направления движения по развитию личного творческого потенциала изложены в методике  академика Лихачева (См. цит. соч.) С ее помощью мы можем плодотворно разделить две проблемы: “творческая Личность будущего и “будущее творческой Личности”. На каком-то этапе развития эти проблемы сливаются. Но какой станет Личность в будущем одному Богу известно. Легче сделать прогноз о “будущем творческой Личности”. Пользуясь советами Д.С.Лихачева, мы выделили четыре ведущих тенденции в её развитии:


-  понижение значения  жанрового  начала и культурных условностей в творческом акте, что приводит к его освобождению от пут “эстетической необходимости” и возрастанию творческой свободы Личности;


-   рост духовных тенденций и личностного начала в творчестве, в нашем изложении - это проблема роста “творческой самоактуализацией Личности”;


-   усиление связей с Целым, понимаемым как неразрывность Природы-Общества-Культуры-Бога, что проявляется в повышении “духовной напряженности и наполненности творчества”;

    -  гармонизация равновесных начал в творческом процессе по мере освоения творцом ресурсов духовности, которую мы называем “возрастанием творческой целостности”.


В этом прогнозе предлагается использовать “метод экстраполяций”, то есть,  продолжение в будущее тенденций. набравших инерцию в прошлом. Понимание “Духовности” опирается на  комплексную коммуникацию творческого и духовно-инновационного сознания с ноосферным пластом культурного сознания, порожденным системой Природа-Общество-Культура-Бог.  Сфера “Духовности” в соответствии с таким пониманием - это область диалога сознаний, их столкновение,  сфера культурных напряжений и духовной борьбы.


Она развивается по стадиям , путем кризисов и духовных революций, захватывая в свою сферу новых и новых носителей. Вместе с тем, нельзя сказать, что раньше Духовности была хуже, а сейчас стала лучше. Духовность возникает, как только человек становится духовным существом,  то есть, носителем сознания, способным включиться в системный диалог с  Культурой во всех четырех ее формах проявления: природной, социальной, творческой и духовно-инновационной.


Существенная разница, однако, в том, что если раньше глубина прорыва в духовные сферы была возможна только для святых и праведников, сегодня она предоставляется любому. Сфера духовности стала больше, но стали ли она светлее - вот в чем вопрос! Поскольку в эту сферу облегчился  массовый доступ, количественный рост предполагает и изменение качества, но не всегда в лучшую сторону. Чаще - в худшую, ибо духовная высота  дается лишь через страдания, а на это сегодня немногие согласны.


Как выходили из духовных тупиков раньше? Первым из числа духовных кризисов был кризис “языческого сознания”, ущербность мифологических связей людей с Природой. В особенности она стала ясна русским людям при попытке создания первого государства на территории будущей России. Князь Владимир Святой вышел из этого кризиса с помощью “крещения Руси”. Из всех монотеистических религий он выбрал религию Христа и не ошибся, ибо именно в России она получила дополнительный духовный импульс в форме “Русского Православия”.


Но и Православие попало в кризис  в бунташном ХУ11 веке в эпоху “Великого Раскола”. Выход из него, не самый лучший для нашей Церкви, нашел по существу только Петр ,”прорубивший окно  из России в Европу”. Церковь вышла из этого кризиса ослабленной и сведенной на уровень одного  из министерств Империи. Но Петр заложил основы для строительства в России третьего “познавательного и личностного типа духовности”, находящегося в глубоком противоречии с Церковью.


Личность  в духовном отношении всегда находится в конфронтации с социальным институтом, ибо больше его по своему масштабу, а “институты этого не знают”. Но в оценке своего масштабе у Личности всегда есть своя духовная опасность - гордыня, которая и обуяла русскую интеллигенцию,  в нигилистическом порыве выступившую  с легкой руки Петра и против Церкви (атеизм) и против Государства (революция). Это привело в конце концов к зятяжному духовному кризису, тянувшемуся с 1917 по 1989 год. Церковь из этого кризиса, как и подобает всякому мученику,  вышла обновленной, а Государство ищет себе новую инновационную форму, которую никак не может найти, а посему пребывает на перепутьях..


Значение православной духовности велико, но не там, где его видит, к примеру, Ив. Солоневич, настаивающий на автономности и самодостаточности российской духовности (Наш современник, № 5, 1990). На наш взгляд, сила России не в изоляции от мира, а связи с мировым космическим целым. Она не Запад и не Восток, а соединяющая их сила, способная увлечь мир по своему “срединному и духовному” пути. Этот путь дает возможность миру вырваться из пут рационализированного на западный манер “когнитивного сознания” и пойти по дороге  духовно-творческой Инновации, пионером которой выступит именно Россия.


По сути весь ХХ век дает нам примеры кризиса “научного сознания” через взрыв над Хиросимой и Нагасаки, Чернобыль и тотальное загрязнение окружающей среды к концу века. Так человечество платит за гордыню ненужности “идеи Бога”. Острота бездуховности скрыта в узколобом прагматизме и рационализме, в претензиях на обретение “научной идеологии”, когда уже большинству ученых ясно, что не способна любая идеология вырваться из пут “нормативности”, а следовательно “научной” быть не может. Да и откуда уверенность, что “научная идеология” спасет мир? Не спасла же его Наука, а только подтолкнула на грань опасного балансирования  между Жизнью и Смертью.


Мировой духовный кризис особенно наглядно проявляется ныне:


- в разрыве с Природой как кризис экологический;


- в разрыве с социальным Целым как  кризис национальный;


- в разрыве с Культурой как кризис психологический и личностной (наркомания, например);


- в разрыве с Богом как кризис духовный и нравственный (импульсы Смерти в нас преобладают над импульсами Жизни).


Преодолением этого кризиса будет переход к космическому “духовно-инновационному сознанию”, осуществленный человечеством на рубеже ХХ - ХХ1 веков, альтернативой которому является смерть в глобальной Бифуркации со спусковым крючком в форме  какой-либо космической катастрофы.

Пристальное внимание к Пути, пройденном отечественной Культурой в ХХ веке, дает возможность выявить в нем все  закономерности, упомянутые академиком Д.С.Лихачевым: возрастание свободы,  повышение творческой самоактуализации личности, рост духовной напряженности и творческой целостности Культуры.


Хотя наша культура приняла от рубежа Х1Х - ХХ веков не самое худшее наследие - культуру Серебряного века, она после 1917 года, попытавшись отбросить все эти завоевания, 
начинает с нуля, проходя заново все этапы развития:


- МИФ - культура военного коммунизма;


- НОРМА - культура времен “культа личности”;


- ФАКТ - культура времени “оттепели” и “застоя”;


- ИННОВАЦИЯ - культура перестроечного и постперестроечного времени.

При этом от этапа к этапу строго выполнялись отмеченные Лихачевым закономерности: уменьшалась роль эстетической необходимости и росла свобода творческого самовыражения. Это проявилось, к примеру, в том, что “герой-масса” первых лет революции стал постепенно вытесняться индивидуализированным героем-личностью, а одностороняя “устремленность в рай”   “завтрашней мировой революции” сменялась многообразным видением Истории как напряженной драмы с открытым концом. 


Для первых лет революции характерно отношение, выраженное поэтом Михаилом Кульчицким в строчке:“А коммунизм опять так близок , как в девятнадцатом году!” Культура военного коммунизма - это предельно условный жанр “агитки” с аллегориями “буржуев”,”попов” и “лордов Керзонов”,  отражавших не столько эстетическую неграмотность молодых художников Революции, сколько  корреспондирующий с социально-мифологическим заказом времени. Эти художники были полностью в плену своего времени. Миф о “Мировой революции” и наступающем “Коммунизме” закрыл им весь личный горизонт видения. 


“Языческое сознание” точно так же было в плену у Природы.  Теперь все повторялось на новом витке развития культурной спирали. Языческий экстаз революции не случайно захватил  даже таких крупных творцов, как Марина Цветаева, ранее не позволявших себе присоединяться ни к одному политическому течению .  Да , разве только ее одну?


“Метафорический тезаурус” и  “культурный  словарь” революции формировались экспериментами  Маяковского, Эйзенштейна и Мейерхольда. Эти высококультурные люди, тем не менее сходу отвергнувшие классическую традицию в искусстве (чего стоит только одна постановка С.Эйзенштейном спектакля “На всякого мудреца довольно простоты!”), сознательно творили первую советскую мифологию, ибо так понимали социальный заказ времени. 


Революционное художественное сознание того времени - это типично мифологическое сознание со всеми атрибутами этого типа духовности: низким уровнем эстетической свободы (проявлявшемся в отчетливом идеологическом заказе), деиндивидуализированным “героем-массой” (“Броненосец Потемкин”), массовыми зрелищами, где автор, исполнители, спектакль и зрители слиты в одном неразрывном целом, наподобие хоровода в деревне. Эта традиция так и осталась в так называемых ”праздничных демонстрациях” и других массовых зрелищах на потребу Правительству. 


Конечно, пролеткультовский лозунг “Пушкина - долой с корабля современности!”  очень быстро был снят с повестки дня, но “на корабле” остался  не подлинный Пушкин, а революционный романтик, декабрист, автор оды “Вольность”  как самого ценного сочинения.
 Величие Пушкина, кстати, в том и состоит, что каждая эпоха видит в нем только свое собственное лицо.


Глядя непосредственно в лицо времени, увидеть его сущность просто невозможно. Нормативное осмысление Революции началось в советской культуре с достаточным опазданием в 10-15 лет, пока не появились “Чапаев” братьев Васильевых, “Тихий Дон “ Шолохова,  “Как закалялась сталь” Н.Островского. 


Для получения высокохудожественной реакции на революционные события нужен был определенный сдвиг в художественном сознании страны, имевший место на рубеже 20/30-х годов. Это было межвременье между  Лениным и еще не прибравшим полностью к рукам власть в стране  Сталиным... Позднее, когда он почувствовал, что “революционная интеллигенция” ускользает у него из рук, он предпринял  грандиозные по своему усилия для возвращения Культуры в рамки “социалистической нормативности”.


Но это случилось позднее, а пока  политический контроль в советском искусстве был не так силен. Можно было бы  назвать конец 20-х годов временем “Второй эстетической перестройки”. Ее содержательной стороной было стремление художников отразить смысл революционных событий, не в полном объеме, но так как они его тогда понимали. НЭП благотворно отразился не только на экономике, но и на Культуре страны. На наш взгляд, сработал “Закон обмена социальной эффективности на художественную универсальность”.


Как только политическая система покончила с диктатом “военного коммунизма”, ослабла жесткая “эффективность революционной борьбы с врагом”, открылась возможность предоставить деятелям Культуры известную долю свободы и право на творческую универсальность в отражении событий. Были расширены контакты с Западом, к нам приехала масса иностранных специалистов, в особенности из США и Германии. 


Свобода принесла свои плоды: Прокофьев и Шостакович - в музыке, Шолохов, Платонов и другие - в литературе, Эйзенштейн, Пудовкин и Довженко - в кино, Таиров и Мейерхольд - в театре, братья Веснины, Жолтовский, Иофан - в архитектуре. Список, естественно, не полон. Важен сам факт, что взлет Культуры осуществлялся широким фронтом и был далеко не случайным. Возникло некое новое духовное качество, помогавшее стране пережить “времена культа”.

В то же время не следует и преувеличивать масштабы этого подъёма. Духовность всегда связана с напряжением разных полюсов и завязыванием многосторонних связей в Культуре. Дальнейшему подъёму стал мешать низкий художественный уровень массовой аудитории, позднее оформившийся как “маргинальный”.  Самые крупные явления возникали уже в “эпоху культа”, но как многостороннее освещение революции, в том числе и отрицательное: книги Булгакова и Платонова, симфонии Шостаковича, поэмы Ахматовой и Мандельштама (к примеру,  “Стихи о неизвестном солдате”).


Массовому подъёму искусства в конце 20-х помешало отсутствие “воздуха” - той воспринимающей интеллигентной аудитории, которая помогла оформиться философии “русского космизма”, поэзии Серебряного века, живописи “Мира искусства” - всему многообразию предреволюционной российской Культуры.


Подъём 20-х годов быстро сошел на нет из-за политического сдвига вправо, осуществленного Сталиным и его приспешниками, типа Жданова. Живая “нормативность культуры” была закована в железобетон, а для развивающегося Целого это всегда смерти подобно. Правда, и грибы сквозь асфальт прорастают, но какая энергия для этого нужна! У художников той поры была альтернатива - эмиграция за рубеж. Многие  уехали даже из тех, кто  прославился в первые годы советской власти.


Инерция всей последующей Культуры, продержавшаяся до “Оттепели”, строилась на двух факторах:


-  снижение высоких культурных стандартов, свойственных русской культуре на рубеже Х1Х и ХХ веков, было неминуемым из-за широкого движения народных масс в культуру; ибо взлет на рубеже веков готовил почву, чтобы этот “Рубикон” был перейден с наименьшими потерями, но политический сдвиг вправо не способствовал этому; стал нужен не мыслящий интеллигент, а “винтик”;


-  из-за изменения политической ситуации в Обществе Культура не смогла интегрировать необходимые для ее движения вперед духовные моменты: формирование коммунистической морали и гуманистического правосознания общества; поэтому ценности Пушкина, Гоголя, Толстого и Достоевского (в особенности последнего) были крайне превратно истолкованы в “революционном духе”.

     Возникшая “маргинальная культура” стала ориентироваться только на один критерий - вкус Сталина. Он поставил перед Обществом невыполнимую задачу “построения социализма в отдельно взятой стране”, невозможность реализации которой была доказана еще Марксом. Строительство утопической социальной системы потребовало колоссального увеличения “социальной эффективности”, которого можно было добиться только ценой снижения “духовной универсальности” в Обществе. Но душа народа может терпеть давление только до определенного предела. Потом наступает кризис и Перестройка.


Как показывает история России, два с половиной десятилетия, а точнее - 24 года, являются максимальным сроком, который может выдержать народ  в “духовной прострации”. Поэтому “оттепель” в конце 50-х годов была вполне закономерной. В эпоху Перемен начинает эффективно работать механизм “духовной целостности”, ускоряющий творчество. Если для отражения революции, как упоминалось, потребовалось 10-15 лет, то “первая ласточка” “Оттепели”, признанная всем миром, - фильм “Летят журавли”, появилась через год после ХХ съезда КПСС.


Первой откликнулась на смягчение жесткости в эту эпоху поэзия: Евтушенко, Вознесенский, Самойлов, Окуджава, Ахмадуллина, другие авторы нового поколения поэтов; позднее стали активно печататься Ахматова, Цветаева, Тарковский - все, кто ранее был лишен права голоса. В жизнь активно входило телевидение, подтвердившее максимальную идеологическую эффективность  соединения “средства коммуникации” и “предмета (содержания) сообщения”. Помнится, как восставали наше горе-теоретики против образной формулы Маршалла Мак-Люэна, “средство - это и есть сообщение”.


Примат содержания, выраженного неважно в какой форме, настолько засел в ту эпоху у всех в мозгах, что элементарная целостность формы и содержания выглядела как “идеологическая диверсия”. Интересно, чтобы они сейчас сказали об  нынешней “виртуальной реальности”?


Главным эстетическим явлением Третьей перестройки  было открытие “нового человека”, живого, имеющего собственную, а не занятую напрокат у государства, душу,  не закованную в цепи сталинской нормативности. Прежде всего это проявилось в “новой волне советского кинематографа”: фильмах Чухрая, Хуциева, Кулиджанова, Бондарчука, Данелия, Рязанова... Эти фильмы всколыхнули общественное сознание. За ними двинулась и молодая поросль: Шукшин, Тарковский, Иоселиани,Шепитько,  Климов и другие.


Сошествие героев этого принципиально нового кинематографа с котурн, приобретение ими “своего лица”, стоит сравнить только Алешу из “Баллады о солдате” Чухрая и одноименного героя из “Сталинградской битвы” Чиаурели, стало явлением в искусстве. 


Последующее развитие событий в стране разметало в годы Четвертой перестройки некогда единый отряд “сынов Оттепели”, ибо многие из них, а это почти все “мэтры 70-х годов” не прошли испытание Водой, Огнем и Медными трубами. О многих из них теперь уже и не говорят, кое-кто мягко сошел на периферию культурного процесса. 


Об этом факте стоит задуматься. Первоначальный импульс творческого развития, полученный Творцами в годы Оттепели, был сильнее возможностей его реализации, ограниченных Брежневско-Сусловской эпохой. Список “ жертв Застоя” велик, в их число можно занести даже таких, вроде бы реализовавшихся актеров, как Высоцкий и Даль, а в других видах искусства “им несть числа.”
Именно теперь им представлена возможность для реализации, многие которой воспользовались, если нашли деньги.


Но нас интересуют “жертвы” другого рода -  бывшие “мэтры 70-х.” Сегодняшняя их опала во многом объясняется нравственными причинами, в какой-то момент они забыли от нравственном завете Пастернака: ”Быть знаменитым некрасиво”. По сути они стали жертвами своего удачного выполнения социального заказа тех лет. По этому поводу стоит привести мудрую сентенцию Марины Цветаевой:


“Политический ( каков бы он ни был) заказ поэту - заказ не по адресу; таскать поэта по Турксибам - не по адресу; поэтическая сводка - вещь неубедительная; таскать поэта в хвосте политики - непроизводительно. Посему: политический заказ поэту - не есть заказ времени, заказывающего без посредников. Заказ не современности, а злободневности. Злобе вчерашнего дня и обязаны мы смертью Есенина. Есенин погиб, потому что забыл, что  сам он - такой же посредник, глашатай, вожатый времени, по крайней мере, настолько же сам - свое время, как те, кому во имя  и от имени времени дал себя загубить.

«Писатель, если только он - волна, а океан - Россия, не может быть не возмущен, когда возмущена стихия.

Писатель, если только он есть нерв великого народа, не может быть не поражен, когда поражена свобода», -
то есть, самый нерв творчества”. (Соч. в 2-х томах.- М.,Худ.лит, 1988, т.2, стр.368)

Мэтры 70-х не были “поражены”, когда была поражена свобода в годы Застоя. Поэтому время многих из них и выбросило из круга Культуры. Оно не прощает ошибок против нравственности.
Главный критерий Целостности и Самостояния в творчестве - нравственный. Стоит поддаться искушению и нарушить “нравственные табу” творчества, центробежные силы развития Культуры выталкивают тебя из круга Большой Духовности. Конечно, оправдания у человека всегда найдутся: жена, дети, внуки. Но, если не по Букве, а по Сути числить себя Творцом, то  кое-чем приходится жертвовать. Творчество потому и искусство, что “требует жертв”.  И это не фраза, а жестокая реальность.


Что же принесла в конце концов Четвертая перестройка? прежде всего уничтожение запретных тем и постоянное смывание белых пятен Истории России. Развитая духовность Культуры предполагает некую завершенность исторического времени, на базе которого она существует. В свое время по этому поводу довольно точно высказался А.Т.Твардовский: “Литература призвана средствами художественного выражения подверждать и закреплять в сознании людей все то новое, что входит в нашу действительность, тем самым властно воздействуя на психологию людей,  на их душевную организацию, склад мышления, характер. Подтверждать и закреплять действительность - не слишком ли много берет на себя литература? Нет, она берет на себя как раз ту функцию, которая ей свойственна и  принадлежит по праву, как и всякому другому искусству. Всякая действительность нуждается в таком подтверждении и закреплении, а до того, как она явится отраженной в образах искусства, она как бы не совсем полна и не может с полной силой воздействовать на сознание людей” (Стенографический отчет ХХ1 съезда КПСС, - М., 1959, стр.559)


Уловленный поэтом механизм социального подтверждения Реальности с помощью Культуры объясняет стиль их взаимоотношений в рамках “Фактологического сознания”. Отечественная Культура не рассчиталась еще в своих продуктах до конца с советской эпохой. Пока этого не произойдет, надеяться на появление “духовно-инновационного сознания” всерьез не приходится.

У мысли Твардовского есть еще один скрытый подтекст. Культура по отношению Реальности выступает не просто как отражение, а скорее, как руководство, ее теория, метауровень. Сходную мысль высказывал по этому поводу и С.С.Аверинцев (Аналитическая психология Юнга и закономерности творческой фантазии. - в сб. О современной буржуазной эстетике, Вып. 3, - М., 1972)


Целостность мира - в единстве его компонентов: Природы, Общества, Духовности и Культуры, выступающей как система их осознания, а, следовательно, и как руководящая теория. В Будущем такую роль будет играть Духовность. Ибо окончательный смысл Культуре придает диалог с Космосом, Абсолютом, Богом. Это непрерывная коммуникация, где Человек вопрошает, а Бог  подсказывает практические и духовные шаги для улучшения их совместной жизни в мыслящей Вселенной.


Человек не может без Бога в душе, равно как и Бог не может без Человека - практического инструмента по изменению Жизни. Конечно, Жизнь была сотворена Богом как идеальная система, но с тех пор “многие сущности” “приложили руки” для ее искривления. Поэтому Божественным силам  нужен Человек как  мыслящий и волящий инструмент для переделки загрязненной Вселенной. В этом акте нет утилитаризма и прагматики, ибо процесс Преобразования начинается с себя.  Цель содержит в себе и средства ее достижения. Нельзя добиться благих целей грязными средствами. Поэтому коммуникация с Богом не инструментальна, а духовна . Как сказано в эпиграфе к книге Повеля и Бержье “Утро магов”: “Нельзя все время уповать на Бога, быть может, Бог надеется на нас!”


Одно упование без практической и духовно-активной деятельности не многого стоит. Важно при этом понимать подлинный смысл нашей Судьбы. Человек - раб Судьбы до тех пор, пока он не начал заниматься расширением своего сознания, своим самопознанием. Как только он научился задавать Высшему вопросы о смысле жизни, а в правильно заданном вопросе уже скрыта половина ответа, он перестает быть игрушкой в руках Судьбы. Он  вырывается из круга ее притяжения, строит собственную Судьбу, понимая ее взаимосвязь с Духовным миром.


Он познает законы Судьбы (“кармы” - в восточном понимании), начинает перестраивать личную карму в соответствии с тем, что успел осознать. Свобода действительно является “осознанной необходимостью”, равно как и Судьба является “осознанным Путем по Жизни, когда ты вышел на дорогу с целью его творческого преобразования”. Тогда твоя “свобода” будет подлинной Свободой без всякого принуждения.


Слепое поклонение авторитету, каким бы великим он ни был,  есть преклонение перед внешней для нас силой. Это путь раба, путь упрочения собственной кармы, превращения ее в “железобетон”. Но личная судьба - это сеть, размах колебаний которой возрастает по мере просветления Личности. “Все известно, но ничего не предопределено!” Свобода есть воздух духовности, сфера действий просветленного сознания. Человек - не раб Природы, но и не Царь ее, а всего лишь сотоварищ, соработник и сотворец. Таково же его положение по отношению к Богу, сотворившему эту Природу. Эффективность нашего сотворчества с Ним тем выше, чем более осознаны и приняты сердцем смысл, цель и средства этого сотрудничества.


Задачи духовной эволюции сложны и многообразны, до конца их осознать можно только в творческом контакте с Высшими иерархиями Вселенной. Решить же их можно только в сотрудничестве с Ним. Тысячелетнее Царство Божие на Земле - это не Рай,  который может существовать только на Небе, а будущее сотворчество Человека с Богом во имя ускорение космической эволюции и обогащения духовности Вселенной. Обожение Земли поставит перед Человеком новые, до конца еще абсолютно неясные нашему воображению задачи, где “тушение какой-то галактики” будет ничтожной мелочью.  Общинный дух, сохранившийся еще в России, может помочь успешно решить эти задачи уже в космическом масштабе.

                               8.2. Самосознание как диалог с собой
Перед каждым из нас стоит огромной важности задача: самосознание самого себя и своего места в Мире и шире - в духовном Космосе.  Решить ее можно, лишь начав заниматься духовным творчеством, то есть, задавая вопросы самому себе. Любой индивид может стать Личностью, только найдя это решение в своем индивидуальном масштабе, только развив свой собственный творческий потенциал.  При этом неважно, в какой сфере  творить. Важно начать, а качественный сдвиг наступает после количественного накопления творческих  результатов.


Поскольку продукт творчества всегда отторгается от  его творца, это дает последнему редкую возможность взглянуть на себя со стороны, вступить с собою в диалог. Для самосознания и самоактуализации - это очень важный фактор. Жизнь не часто представляет нам такую возможность. Начало самооценки как первую ступень саморефлексии можно назвать “входом в самоактуализацию”, в самопознание и в самопонимание.

Что может предложить наша модель юноше, избравшему путь самопонимания и  самоактуализации?

    Во-первых, диагностику духовных возможностей и прогноз их развития и самовозвышения.

    Во-вторых, методику комплексной оценки творческих параметров личности (личностных, душевных и духовных, а также тренд их разворачивания во времени). 

     В третьих, рекомендации другого специалиста по выбору  оптимального пути творческого развития.

     В четвертых, мотивацию личного непрерывного развития, понимание “подводных камней” творчества и особенностей взаимосвязи тела и духа.

Путь самоактуализации чрезвычайно сложен и одновременно очень прост. Сложен, потому что, сколько людей, столько и путей личного развития. Прост,  потому что рамки общего духовного  движения для всех едины. Расписание духовного поезда общее, а станции, на которых люди выходят,  у всех - свои собственные.

Общность “расписания”  заключается в том, что все мы движемся от “мифологического сознания” через “нормативно-религиозное” и “фактологическое” - к “духовно-инновационному”.  Правда, можем и застрять на любой станции, если не возникает мотивации для дальнейшего развития. 

Следует начинать самоактуализацию с оценки своего физического развития, ибо оно есть основа основ.  Природные возможности организма - реальный ограничитель творческих его возможностей. Если ваши физические данные не очень, наличествует  какая-то патология,  это - прекрасный повод начать творчество с исправления своего физического недостатка!

 Существуют, однако, и физиологические предрасположенности к тому или иному виду художественного творчества.  Кому-то бывает дан прекрасный голос, чтобы научиться петь, а кому-то - абсолютный слух, чтобы начать сочинять музыку. Немногие способны рисовать или лепить, но все могут начать сочинять стихи. Решающим фактором физические данные становятся и при выборе актерской профессии, в особенности в кино. Неслучайно, подготовка киноактеров в 20-е годы состояла из одних только движенческих дисциплин.


Для анализа своих физических возможностей имеет смысл воспользоваться хотя бы одним их указанных ниже технических способов:


-  консультациями врача с помощью медицинских приборов;


-  экстрасенсорной диагностики и иридодиагностики;


-  компьютерной диагностики с участием томографов и тепловизоров;


- консультацией специалиста в данной сфере творческой деятельности с комплексным анализом ваших физических возможностей.

   Установлением четкой зависимости между физическими данными и творческими предпочтениями наука занималась мало. Идет расчет на универсальность этих способностей, способность человека адаптироваться к требованиям разных сфер творчества.


По логике  развития неофит всегда выбирает в начале одну какую-то реальную сферу творчества. Но получив в ней определенные результаты, он никогда на них не зацикливается. Эйнштейн, как известно, был и физиком и музыкантом; Шукшин - кинорежиссером, писателем и актером; Высоцкий - актером, певцом, поэтом и композитором и так далее. Почти все творцы, став великими, достигнув каких-то высот в творчестве, потом становились и педагогами, чтобы передавать свои способности ученикам. “Художник,  воспитай ученика!” - важнейшая заповедь творца и в наше время.


Но для реализации в других, кроме основной, сферах необходимо  достаточное количество творческой энергии. Не все, конечно, ею обладают, поэтому реальный  путь в творчестве тесно увязан с количеством творческой энергии,  которая у нас есть. Отмечено, однако,  что для специфики творчества в ХХ веке характерен высокий уровень именно духовной энергии. Большинство творческих людей не ограничивались в ХХ веке одной сферой творчества. В будущем, на наш взгляд, это будет нормальным явлением, вопреки русской пословице: ”За двумя зайцами погонишься, ни одного не поймаешь!”


Эта пословица в творчестве не работает по одной простой причине:  современный творец гоняется всегда по сути дела за одним зайцем- самоактуализацией, но путь его движения всегда очень сложен и противоречив.


Важнейшей частью комплексной диагностики творческой личности является  оценка духовного состояния человека. Движение в этом направлении также многопланово:


- приобщение к конкретной духовной общине;


-  тестирование знаний;


-  анализ  духовного аспекта  уже проделанного творческого пути;


- прогноз духовного развития и потенциала с помощью многообразных, включая и психологические, методик;


- диалогическая оценка творчества с помощью специалистов, критиков, искусствоведов и т.д.


Душа - сложнейший объект природы. Любой инструмент ее анализа (кроме анализа другим человеком) имеет “потолок  валидности”, то есть, достоверности полученных с помощью этого инструмента результатов. Знание положительных и отрицательных сторон используемого инструментария, а также умение сочетать различные инструменты в ходе исследования, способность добиться “комплиментарности инструментария”, повышают качество полученных результатов.


 Качественная самоактуализация личности имеет двойной смысл: творческий и духовно-физический. В рамках последнего  она дает возможность выйти на “здоровый образ жизни”, обрести разумную систему питания, в частности, предполагающую на определенном этапе духовного развития переход на вегетарианское питание, использование фитотерапии вместо химических лекарств и т.д. Чаще это совершается под руководством “учителя”, иногда Личность находит в себе внутреннюю энергию для самостоятельного движения по пути духовного самоусовершенствования.


Учитель, встреченный на Пути, может быть священником или специалистом в разных сферах: мастером-творцом, познавшим духовные выси своей профессии;  психологом, понимающий индивидульную специфику духовного пути конкретного человека; духовным учителем или  “культурологом-экософом”, сочетающим в себе целосность комплексного подхода к творчеству и понимание его духовной ориентированности. 


Православный батюшка  может дать человеку понимание мотивационной доминанты  развития, личных стимулов и манков, ведущих нас вперед.  Он способен обеспечить Личности устойчивый внутренний интерес к  постоянной самоактуализации и духовно-творческому развитию. Любая остановка на этом пути чревата большими потерями, что мы и видим в конце ХХ века, когда человечество топчется в предверии инновационного сознания, боясь расстаться с научными и бездуховными иллюзиями бытия.


Художник даст Личности ощущение гармонии в ходе движения, важность обеспечения Пути потенциалом Красоты, познания законов Прекрасного, высот и тайн профессионального мастерства, но в тесной связи с духовным развитием.


 Другие специалисты также способны внести свой вклад в процесс личной духовной самоактуализации, лишь бы они  “не перетягивали одеяло на себя”, понимая  комплексный  характер духовно-творческого развития, ощущая специфику своей “собственной ниши” в этом сложном и интересном процессе.


Когда нет рядом учителя или соответствующего специалиста, первоначальный толчок может дать методологическая литература. Но в дальнейшем без консультаций с различного рода учителями не обойтись. Только надо  правильно выбрать “своего учителя”, близкого по духу и душе. Какой-то выход могут предложить и возникающие сейчас повсюду духовно-творческие центры. К ним нужно предъявить те же критерии, как и к выбору “своего учителя”.


Постепенное нарастание объема самоактуализации очень важно, но необходимо видеть и причины торможения. Государство не заинтересовано в нашем саморазвитии, ибо если “винтик” обретет самосознание, то может в результате и всю государственную машину развалить. Или, по крайней мере, заставить ее усовершенствоваться, чего она пока не желает.


Хотя, если подумать, то по существу нечто подобное и произошло в нашем государственном строительстве. Сейчас многие приходят к выводу, что всю машину нужно менять, ибо неэффективность государственного аппарата, столько лет находящегося в болезни Перестройки, и не способного из неё самостоятельно  выйти, начинает уже раздражать. Реконструкция всегда происходит мучительнее, чем новое строительство.


Важнейший вывод, который из всего этого “торможения” можно сделать, заключен в параллельности процесса государственного строительства и воспитания “нового человека”... самим собой. То есть, той самой нашей самоактуализации Личности. Пока ум Социума не будет способствовать количественному расширению Личностей, ориентированных в направлении духовно-творческого развития и самоактуализации,  реформы в нашей стране не дадут  ощутимых результатов, а страна будет скатываться к новой и весьма тяжкой Бифуркации.


“Новое вино не льют в старые меха!” - гласит древняя пословица. Конечно, многие из наших совремнных руководителей это понимают, но смена “меха” - это не только смена  экономических приоритетов, это комплексное управление и экономикой и Человеком в их системной взаимосвязи. Если не согласовывать создание новой экономической инфраструктуры с воспитанием нового человека, стремящегося не к обладанию вещами и материальными ценностями, а заинтересованного в своем, и Социума соответственно, духовном росте, то  импульс  развития обречен на затухание. Энергетика нового человека выше любой, даже термоядерной энергетики, которая не развивается потому, что находится  в границах духовно-запрещенных экспериментов.


Пока Личность не занялась собственной самоактуализацией, она остается в положении подопытного кролика, которым манипулирует История. Но стоит в массе народа созреть определенному числу (“критической массе”) творческих личностей,  они, заразив остальных, начинают сами двигать Историей. 


Какие же требования предъявляет современная ситуация к Личности?  Ей нужна связь со своей конфессией ( для русских - Православием), открытая пластичность души, впитывающая новые знания и способная выдать с их помощью некий творческий результат, как ответ на вызов Истории;  ей нужна  способность легко отступить от прежних идеологических императивов, но не от нравственно-религиозных принципов, которые должны оставаться не зыблимыми; ей нужна  творческая ориентация и видение духовных целей как главного мотива для собственного движения вперед, способного увлечь за собой весь Социум. 

Советская система сформировала “железо-бетонного человека”, не способного гибко перестраивать свою душевную организацию. Старшее поколение до сего времени твердит об одном:”Раньше было лучше, так все было дешевле!”  Но дешевле была и идеология времени,  серыми были реальные духовные высоты, к которым шло общество.

      Неспособность  адекватно оценить меняющуюся ситуацию, напоминает  попытку слепых, ощупывая слона, определить, что же находится перед ними. Осязая хобот, один будет утверждать, что это “змея”;  другой, поглаживая живот, решит, что перед ним “лошадь”, а третий , нащупав ногу, скажет, что это  - “ствол дерева”. Единственный выход  в этой ситуации - прозреть духовно и творчески, перестав уподобляться этим трем слепым.


Для понимания логики Истории нужна дистанция во времени и пространстве, ведь “лицом к лицу - лица не увидать!”  Запад помогает нашей реформе, понимая, что  нереформированное российское общество - угроза миру пострашней атомной. С другой стороны, он вкладывает в нас деньги, интуитивно надеясь, что если мы спасемся, то в будущем можем помочь и Западу, попади он в сходную передрягу.


Сложившаяся в советское время система духовного и творческого воспитания и образования не способна решать современные задачи, поскольку сотворена “непластическим сознанием”. Нас ориентировали на результат, а не творческий процесс, учили искать не духовную информацию, а лишь только “данные”, которыми переполнена сейчас вся компьютерная сеть. “Мы закрыли дверь, чтобы не вошло “ложное знание”, но как теперь войдет Истина?” -  правомерен вопрос.

Сложившаяся система образования  пока учит человека только “познавательной активности”, да и то с “грехом пополам”. Но настало время учить творчеству, причем не только в творческим вузах и  школах!  Творцу результат вторичен, ему сам факт открытия истины интересен. Он знает, что его дело открывать, а для внедрения его открытий  общество должно еще  дорасти и приделать им “самостоятельные ноги”.


Важно иметь в виду, что в силу колоссального ускорения истории на рубеже веков любые результаты почти мгновенно устаревают, поэтому   нетворческий  человек остаётся “неучем” и “банкротом” перед историческими  изменениями. Пока он не научится самостоятельно ими управлять, он будет отставать от ускорения исторического процесса. Поэтому для жизни в будущем будет важнейшей сферой - область прогнозирования.

 Система образования во многом остается в плену старых методологических иллюзий, не принимающих авторские системы обучения,  победить которые, пока существуют методологические кабинеты в управлениях образования, вряд ли возможно. Или нужно посадить туда  творческих педагогов, которые, естественно, в чиновники не пойдут.


Прочность старой системы воспитания опирается на некоторые психологические особенности русского характера.  Запас природных ресурсов и огромные территориальные пространства сделали русского человека ленивым и нелюбопытным в отношении  нового. Ему бы старое освоить! Неактивность мысли влечет за собой и неактивность действия. В нашем характере все откладывать на потом, надеясь на “авось”. Бывает, конечно, что возмущающие нас отклонения вдруг взаимно нейтрализуются, а кривая “вывозит”.  На этом построена практика “недеяния”. Но сегодня, в экстремальных условиях, эта установка уже не работает. Поэтому от представления: “инициатива наказуема”, пора уже  переходить к инновационным инициативам.


“Усилия, затраченные  на преодоление трудностей, гораздо ценней самого результата” - эту мудрость можно освоить только творческим сознанием. Для творца сам процесс открытия не менее,  порою, и более важен, чем продукт творчества. Может быть и другая крайность, когда процесс “ничегонеделания” сопрягается с духовной ленью, барством и кичливостью. Как правило,  в этих случаях человек весьма подвержен искусу Властью, Славой и Богатством.  Но Личность начинается только после того, как Человек смог освободиться от этого “дурного искуса”, превзойти его в себе и преодолеть. 


Возможно, через него  полезно и пройти, ведь многие хотели отвергать, лишь попробовав. Но опасно, что эти искушения кое у кого становятся не вехой на творческом пути, а самоценной целью. У многих духовно незрелых людей они создают иллюзию “духовной наполненности”, когда на деле Человек только прикоснулся к потенциалу духовной  силы. У него еще “все только впереди”, а он уже спешит почивать на лаврах и предаваться  “бездумной эйфории”:  якобы,  цель достигнута. Да слишком многие в России (да и не только в ней) не смогли пройти через это классическое испытание героя в сказке: “огнем” Власти, “водой” Богатства, “медными трубами” Славы.


Но путь к обретению подлинной творческой свободы и расширению личной силы один - “Просветление Сознания”.  Несвободный человек рассуждает, как некий герой В.Маяковского : “Нам, мол, с вами думать неча, если думают вожди!” Творческий и, поэтому свободный, человек знает, что там за него такое напридумывают, а “расхлебывать” все равно ему придется. 


От своего времени все равно никуда не убежать, ведь от ответственности за все, в нем творимое, все равно не скрыться.  Чем раньше мы это осознаем, тем меньше будем сожалеть о последствиях и утраченных возможностях. Плодотворней всегда винить только самого себя. Ищет врагов вовне только “нормативное сознание”,  а творческое -  всегда старается начать с анализа собственных ошибок.


Понимая, что любой “глоток свободы” надо будет платить, творческий человек  готов принять на себя полноту ответственности. Советский строй снимал с человека всякую ответственность, все представляя ему почти что даром. “Винтиков” такая ситуация вполне устраивала. Это позволяло им быть безответственными потребителями, получавшими от государства все даром и почти бесплатно, если не считать нищенской зарплаты, которой нельзя было обеспечить никакую личную суверенность и достоинство. Россияне потеряли подлинное представление о том, что такое “Достоинство Личности”, почему присваивать общественное нехорошо, неэтично.


Ведущая духовная тенденция любого тоталитаризма - “ДЕИНДИВИДУАЛИЗАЦИЯ”. Поэтому советское время неправильно назвали “годами культа личности”, ибо на деле это была эпоха  “культа обезличенности”.  Само почитание Сталина - внешняя психологическая характеристика эпохи, икону можно было бы и заменить, а вот глубинной ее особенностью является “царство безличности”, культ ВИНТИКА,  запуганного властью до такой степени, что на любой приказ сверху он отвечает: ”Есть!” Понятно, что не  все тогда стали “винтиками”. Иначе бы всей отечественной культуре того времени была грош цена.


Насколько парным понятием Личности является - Свобода и Творчество, настолько “винтику” адекватны “страх” и “насилие”. Личность запугать нельзя, ее можно только физически уничтожить. Она предпочитает, если нет другого выбора, “умирать стоя, а не жить на коленях”, по выражению Д.Ибарурри. Об этом свидетельствует судьба многих выдающихся отечественных деятелей культуры. В тоталитарные эпохи  творческой Личности остается брать на себя “функцию свидетеля”, сохраняя в памяти те физические и моральные унижения, которые выносили люди. Уже сам факт честного свидетельства в ту пору был подвигом. Об этом нашла точные слова Анна Ахматова в своей поэме “Реквием”.


В начале революционной эпохи, учась писать, россияне с энтузиазмом выводили: ”Мы - не рабы, рабы - не мы”.  История посмеялась над нами и сделала нас в 30-е и 40-е годы рабами, немного поманив свободой в эпоху “Оттепели”. Нужны были не метафизические заклинания, а выработка открытого и познающего сознания, способная сделать нас сильными для противостоянию тоталитаризму, тем самым смягчая его ужас.


Как показала наша История, таким сознанием не обладали не только широкие массы, но и сами партийные лидеры, первыми попавшие под удар “постреволюционной власти”. Такова логика Истории, ибо сочными “плодами революции” не пользуются те, кто ее затевают. Наверно это и правильно как карма за свои же грехи, за  развязыванием “бесовских сил” Хаоса  в собственной стране. Когда люди “не ведают что творят”, это не смягчает их наказание, так же как и “незнание Закона не освобождает от ответственности”. 


Романтическое ослепление Ревоюцией было у “ленинской гвардии” так сильно, что сознание этих интеллигентов оставалось на том же “нормативном уровне”, как и у  любых верующих людей.  В результате они и стали первыми жертвами Истории, не одобряющей любой остановки в развитии исторического сознания. То же самое произойдет и с нами, если мы не предпримем усилий для обретения “духовно-инновационного уровня”.  Ничем и никем не ослабленная Бифуркация нас просто сомнет. “Мне отмщение и аз воздам!”


Отечественная Культура на рубеже Х1Х-ХХ веков все сделала, чтобы вытащить наше массовое сознание из “холопьего состояния”. Революция, вопреки замыслу ее авторов, вернула нас в рабское состояние.  Очевидно, мы не учли  инерции этого типа сознания в России, поэтому только “горькие плоды” Революции заставили нас одуматься. “Лучше поздно, чем никогда!” 


Известно, что “человек предполагает, а только Бог располагает”. Но какой человек? - Творчески мыслящий человек умеет и располагать, а уж если “винтик”, значит,  у него и судьба такая. “По Сеньке - и шапка!”  Бог ведь не страдает от наших трагедий, ибо видит нас из Вечности, где все обладают бессмертием. Ну а “учеба” без набивания шишек  редко бывает успешной.


Повторим, что “социально-нормативное сознание” обладает в России огромной инерционной силой. Преодолеть его, “выдавить из себя по капле раба” - главная задача Духовной перестройки наших дней,  увы, пока очень мало акцентированная Властью. Последняя все в экономических проблемах возится, а их вторичность, в сравнении с  уровнем Духовного  сознания, понять никак не хочет. 


Да, что политики, а разве творческая интеллигенция адекватно понимает, где сейчас “главное направление удара?”  Спроси нас, куда бить, мы бы сказали: “ А в никуда!”  Не “удары” теперь надо наносить, а собеседников искать. Собеседников-личностей, с которыми в ходе диалога можно обсудить сложные вопросы и сообща выработать решение. Это имеет отношение и к авторам и к публике. Хорошо назвал свою популярную книжку об эстетике Юрий Богомолов: “Ищите автора!” Творческое сознание можно выработать только в процессе общения с оригинальными авторами во всех сферах искусства. Не “мыльные же оперы” его нам преподнесут на блюдечке.

В годы “застоя” нам постоянно твердили: ”Инициатива наказуема!”

В социальных  инновациях никто не был заинтересован, кроме самого инноватора. Ну а его пускали “по всем кругам ада”, коль он стремился к их внедрению. В людях глубоко сидел страх за самостоятельные действия, без оглядки на “указивку”, как говорят в Малороссии.


В этих случаях  многие с пафосом восклицали: ”Да, что тебе больше всех надо?” Психологические корни застоя здесь и сидели: наказуемость всякой личной инициативы, уравниловка пассивности,  ограничение творческой свободы.  Вопреки всем лозунгам, не одобрялась общественная активность, не получившая санкции сверху, а также   направленная на благо общества личная инициатива, если она не понята “власть имущими”.


История сейчас дала такое ускорение, что любое общество, закрытое для Инновации, будет отброшено на обочину столбовой дороги социального развития, как мы это с грустью и наблюдаем в нашей стране. Тяжкие годы Перестройки есть ничто иное как плата за наш конформизм и социальную ориентацию на воспроизводство одной традиции. По большому счету
все наши “революции” были страшно традиционны и повторяла модель “русского бунта”, бессмысленного и беспощадного”. Не тоже ли самое произвела администрация Гайдара по отношению к советской экономике?


Вряд ли эта “столбовая дорога” опирается только на НТР. Скорей всего в ближайшее время на первый план выйдет сельское хозяйство в связи с оттоком горожан в село по причине  неспособности города прокормить большую часть своих “слабо защищенных граждан”. Однако речь не идет  не о смерти “городской цивилизации”, а о новом синтезе, где  промышленная роль города будет свернута, а роль культурная повышена, в то  же время воспроизводство основных средств жизни перемещено на село. 


Много эмоций сейчас разбазаривается по поводу увеличивающегося социального неравенства различных групп населения и несправедливого распределения социальных благ в обществе. Рабски-уравнительная психология прошлого с помощью митинговой активности требует Равенства и Справедливости.  Но жажда  их восстановления толпой  - очередная тоталитарная иллюзия. Полностью равны только “винтики”, а Личности  не заменимы и не равны друг другу. 


Всеобщее равенство прав почему-то умалчивает о равенстве ответственности. Поскольку общество может быть построено только иерархически, ибо в его пирамидальной структуре скрыт глубинный социальный смысл, никакого равенства ответственности быть не может, а, следовательно, не может быть и равенства справедливости. Если Личности не будут брать на себя большую часть ответственности, понимая, что кроме них, некому, общество не будет развиваться. Кто-то должен проявлять инновационную активность,  по закону “Больших чисел” это не  может быть просто толпа, а только ее авангард.


Вот чего у нас напрочь нет, так механизма положительной мотивации инновационной деятельности. Инерция “наказуемости инициативы”, слава Богу, только не в экономике, еще продолжает иметь место. В экономике этот инновационный механизм, пока еще наперекосяк, но все же заработал. Нельзя же всерьез считать социальной инновацией изменения в сфере распределения. Там он все еще действует старый принцип: ”кто распределяет, то и имеет”. 


Пока механизм социальной инновации не будет включен во всех сферах бытия, у нас всерьез мало что изменится. Даже “южно-азиатские тигры” утерли всему миру нос, показав, сколь перспективным может быть включение подобных механизмов в отсталых странах.  Возможно, нам стоит учиться социальным инновациям не у США или Германии, пример которых для нас не адекватен, а у Южной Кореи или Таиланда.


Опасное уравнивание прав и ответственности имеет еще один аспект - вопрос  “об самоуважении”. “Винтик” то же имеет право на уважение. Но уважением в тоталитарном режиме пользуются только работники могущественного  “Аппарата” - огромная армия чиновничества всех сфер и рангов. Правда, самим чиновникам уважать себя не за что: они слишком хорошо знают “теневые стороны власти”,  знают, как часто расходятся их красивые слова с трибуны и практические дела. “Слово” и “дело” в нашей стране в особенности разошлись в эпоху “застоя”.


Не уважая себя, чиновники не способны уважать и других. Как часто в “присутственных местах” мы натыкаемся на грубость, неуважение к достоинству личности, нетактичность. Российскому человеку тогда остается искать уважение только во хмелю. Поэтому так части у нас в момент подпития собутыльник обращается к своему “визави” с вопросом: “А ты меня уважаешь?” Ни в одной стране мира нет такого обычая.


Изменить эту ситуацию может постепенное “делегирование ответственности вниз” - в общественные объединения и низовые организации.  И перераспределение уважения. Каждому должно воздаться по делам его, иначе кризис самоуважения нации нам не преодолеть. Но каким образом у маленького человека, который привык считать себя “лишним” по отношению к государственной власти, может возникнуть к себе уважение? - Только в инициативной деятельности на уровне двора, дома, подъезда, села, общины и т.д. “Мыслить глобально, а действовать локально!” - это правило “зеленых” поможет и в социальной, а не только в экологической сфере.


Если ситуацию не изменить, это может привести к опасно низкому уровню патриотизма среди молодежи.  Люди, проявляющие социальную инициативу, могут предложить свои услуги и за рубежом, сейчас этим никого не удивишь!  Единственной препоной этому может стать возможность добиться большего в своей собственной стране.  Но пока  ни Государство, ни Социум всерьез к проблеме социальной инновации не приступили, хотя общественные организации уже проявляют некоторый интерес. На наш взгляд, еще не все потеряно, но мы на грани.

           8.3. Инновационная культура России 
Для существования любого типа цивилизации,  любой культурной системы в целом важно наличие двух взаимодополняющих, но противоположных тенденций:

     а) ориентация на стабильность, целостность, поддержание равновесия  в системе или на данном этапе существования цивилизации;

     б) обеспечение развития системы,  планомерной смены одной цивилизации другой.

     Назовем первую "локальной",  а вторую - "глобальной" ориентацией. Существенно, что для функционирования  "языческой",  "традиционной"  и "современной" цивилизаций важно доминирование локальной ориентации,  а "глобальная" носит подчиненный характер. Эти типы цивилизаций развиваются в конфронтации друг с другом и в утверждении своей суверенности и замкнутости. Для  последнего  типа  цивилизации  характерна  доминанта "глобальной ориентации", она воздает "всем сестрам по серьгам" и пытается обнаружить положительное начало в каждой из них.

     Конечно уровень  доминирования локальной ориентации различен: он очень силен в "языческой" цивилизации, ослабляется в "нормативной", весьма слабо выражен в "современной", чтобы затем исчезнуть в "инновационной". В рамках  этой закономерности в России все происходило совершенно иначе. У нас, как говорится,"все не так, ребята!"."Глобальная ориентация" в России имела обычно более сильные корни, чем в любой другой цивилизации. Анархическая  склонность  народа  к "волюшке" всегда была столь велика, что только Православию удавалось с трудом ее сдерживать.

После того как режим стал атеистическим, явился такой лидер как Сталин, чтобы максимально  "зажать  гайки".  Необходимость в сильной государственности - следствие этой особенности русского менталитета.   В каком-то  смысле злочастная судьба русских революционеров и печальная участь самих революций проистекают из этой легкой возбудимости народа, безусловно, являющейся  оборотной  стороной  "долготерпения".

Его анархизмом всегда пользовались всякие "революционаристы", чтобы подтолкнуть народ на авантюру. Ленин ничем не рисковал, когда заявлял: "Есть такая партия!" Он знал,  что взбунтовать народ ничего не стоит. Именно поэтому власть в России всегда искала зачинщиков бунта, ибо они действительно были виноваты.  Как и подростковый менталитет самого народа.

     Тот же самый разгром "бунташного века" во многом был инициирован судорожной попыткой боярской верхушки вернуть себе рычаги управления в  централизующейся и самодержавной (при Иване Грозном) России.  Это был авантюризм, ибо логика истории была не на них стороне: стремительно разросшиеся российские пространства для их управления требовали сильной централизации, а, следовательно, и самодержавного правления.

    Инициатором всех революций ХХ века является демократическая интеллигенция, недовольная своим приниженным положением при имперской власти. Ей не хватило христианского смирения и понимания,  что подлинная суть взаимоотношений Власти  и Духа - "симфония",  а не противостояние друг другу. Разума и духовной силы не хватает нашей интеллигенции и сейчас, когда идет планомерное разрушение всех основ государственной власти в России.

Сущность его понять легко, едва  зададимся вопросом, кому это выгодно? Народу выгодно слабое государство или окружающим соседям? Как говорится, и" ежу понятно", что не народу. В этом  стремлении России к изменениям заложено несколько различных аспектов:

    а) функциональная задача страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

    в) вечное  недовольство аристократией или интеллигенцией исполнительской властью в России.

     В отличии от дестабилизирующих механизмов, имеющих место и на Западе, у нас нет традиции "гражданского общества" , развитых социальных институтов,  способных ввести изменения в правовые рамки. В России "закон ,  что столб: нельзя перепрыгнуть, но обойти легко". Национальной особенностью является "единство двух противоречий":

     а)"восточно-деспотического синдрома" власти,

     б) анархических ориентаций "просвещенного класса".

    Первый возник как следствие огромных пространств Руси и приученного Православием к долготерпению народа, а вторые есть следствие   творческих ориентаций этого класса,  ибо творить без "свободы" невозможно.  К этой проблеме мы еще вернемся.   В  узком смысле мы не принадлежим ни к цивилизациям Востока, тяготеющим к "традиционным",  не к цивилизациям Запада,  тяготеющим  к "Факту". Россия  всегда была носителем духа инновационной цивилизации, не понимая себя, страдая и мучаясь от этого непонимания. Наши философы - "евразийцы" считали, что именно мы - ключевое звено этих цивилизаций, поскольку нам дано примирить конфликтующие  особенности традиционной цивилизации как ориентация на "Норму", а современной - ориентацию на "Факт". Россия может предоставить им все возможности развития, не подавляя их. 


Россия - единственное в истории человечества государство, к которому многие народы присоединились по своей воле.  Почему? - Да только по указанной причине. Нынешние политики забыли об этом. Но именно в свете этой особенности по иному предстает  и  функция России в  мировой цивилизации.  По иному начинаешь понимать и принятие Русью Православия, и сдерживание европейской экспансии татаро-монгольской  Орды,  и  победу над Наполеоном и Гитлером, и "победу над марксизом", и провиденциальную роль России в преддверии Страшного Суда.

     Свойственная нам  ориентация  на нестабильность ( вся идеология анархизма также является  плодом  старания  двух  русских:  М.Бакунина  и П.Кропоткина) всегда вызывала недоумение на Западе.  Русскому человеку было скучно в материальном благополучии,  поэтому он не  вписывается в него и традиционно чурается, если может.

     По-другому видятся и истоки церковного Раскола.  Они есть  следствие необходимости поддержания православной традиции на огромных просторах земли Русской,  которая не выдерживает этой встречи.  Раскол начался по инициативе патриарха Никона,  заметившего огромное количество ошибок, допущенных многочисленными (церквей- то много было)  переписчиками в богослужебных книгах. Против православной нормы стал работать "Закон больших чисел."

     С другой стороны, такая устойчивость "раскольнического сознания", чисто нормативного по всем ориентациям, стала возможной только потому, что в  огромных  пространствах России было легко спрятаться от гнета  властей и сохранить старые церковные ритуалы.  Чего-чего,  а  воли  и настойчивости русскому народу всегда было не занимать. Хватило ему духовного ресурса,  чтобы освоить и ассимилировать эти  огромные  пространства, хватило  "пассионарности"  (по  Л.Н.Гумилеву),  упрямства и страсти к одолению нового, чтобы выстоять и удержать в своих руках завоеванные земли.

      Кроме любви к своей земле и патриотизма  огромную  роль  сыграла христианская преданность народа  власти, полная убежденность, что она - от Бога, вера народа в своего царя как Помазанника Божьего. Завоеванные казаками земли вручались царю как подарок, ибо они и помыслить не могли, что можно поступить по-другому.  Быстрое завоевание русскими таких огромных пространств,  прежде  всего  Сибири, объясняется несколькими причинами:

а) провиденциальной ролью Сибири в будущем России;

б) государственным чувством народа,  его "имперской  доминантой", традиционной преданностью власти;

 в) пытливостью и воинственностью народа, его способностью легко переносить тяготы жизни, суровые будни войны и т.д.

     Но все эти особенности менталитета имеют и оборотную сторону.  Любого зарубежного  наблюдателя  удивляет,  что  в России все находится в перманентной перестройке,  все начато, но мало что доводится до конца.

Мы легко откликаемся на призыв к изменениям, к революции, к бунту, но плохо способны к последовательной и конструктивной  будничной  работе, доведению своих замыслов до их логического конца. Косвенно это свидетельствует о молодости нации, ибо таковы характеристики подросткового сознания.

   Легкая склонность народа к "беспощадному бунту", когда походя уничтожаются "ничьи" материальные ценности,  идет от  отсутствия  традиций частной собственности в России.  Мы поэтому и столь духовно ориентированы, что за частную собственность никогда не держались.  Наш народ, в отличие от европейского,  никогда "недвижимостью" не обладал, уважения к ней в себе не воспитал, поэтому так легко уничтожал чуждую ему, например, дворянскую материальную культуру.

     Другой аспект,  обессмысливающий  все революции в России: плодами революционной перестройки у нас никогда не пользуются те, кто ее начинал. Так было во времена Раскола,  когда церковный собор 1666 года,  в котором принимали  участие  и  вселенские патриархи,  лишил инициатора церковной реформы Никона его сана и сослал его простым монахом в  Феррапонтов-Белозерский монастырь,  а самих раскольников (Аввакума, Неронова, князя Львова) проклял и разослал па дальним монастырям для покаяния. Аввакума за его огненный нрав позднее даже сожгли,  хотя это был самый крупный писатель того времени.

     Так было и с "ленинской гвардией", совершившей Октябрьский переворот, которую  под  корень извел Сталин в годы Большого Террора.  Так случилось и с инициатором перестройки М.Горбачевым.  плодами затеянных ими перемен воспользовались другие силы,  зачастую весьма консервативные по ориентации.  Русская бюрократия,  получавшая конечную выгоду от всяких перемен, почему-то никогда не была способна сделать что-либо хорошее для культуры.  Это отразили в свое время и Н.Гоголь в "Мертвых душах" и  М.Салтыков-Щедрин в "Губернских очерках".

     В ходе исторического развития России срабатывает  "закон  маятника", своеобразная синусойда исторической динамики,  когда нас шарахает от "бунта", в котором народ дорывается до "волюшки" и естественно перегибает палку, к последующему рабству и замаливанию грехов, стоя на коленях перед властью. Середины и оптимума нам всегда не хватает. Но при всем при этом, России удаётся выполнять в мировом сообществе роль своеобразного баланса, гироскопа, стабилизирующего ситуацию и приводящего систему  к оптимуму.

Поэтому так  важно инновационное внедрение системного подхода и поиск оптимальных стратегий поведения. Исторический анализ показывает, что любая революция, духовно не подкрепленная, тонет  в России в "бюрократическом болоте",  сбивается со своего пути и отходит от первоначального замысла.  Таковы  реформы Петра 1,  Александра П, М.Сперанского, П. Столыпина, большевистской революции и самой Перестройки. Заложено ли вырождение в самом характере наших реформ? Скорее всего коррекция совершается духовными механизмами, которые традиционно не дооцениваются, ибо пока ещё до конца не поняты.

     Чтобы бороться с врагом, его, как минимум, надо знать. Собираешься при этом разбить его на поле боя или изжить в духовном покаянии, - не так важно. Не понимая сущности исторических событий, мы, "поехав в Индию,  открываем Америку". Возврат к цивилизованному рынку в  России не возможен, ибо его никогда у нас и не было. Россия не была капиталистической по  сути,  и  уж теперь никогда не будет.  Поезд просто ушел... И слава Богу!

Нельзя  в православной по духу стране построить меркантильное общество, для этого нужно поменять народ.  Сейчас многое для этого делается, но потуги тщетны,  ибо им противостоит вся логика русской культуры и  православной духовности.

     В России более важным оказывается контекст  ситуации,  в  которой реализуется какая-либо проблема,  а не она сама.  Декларируемая цель в ней никогда прямо не достигается,  только исподволь,  только с  учетом ситуации. Русской культуре свойственно стабилизирующее начало, она играет роль равновесного механизма, выражаясь научным языком, “гироскопа истории”. Как только кто-то в мировом контексте начинает слишком сильно "раскачивать лодку"  истории,  ему противостоит Россия. Культурную левизну и  "архиреволюционность",  проявляющуюся в России и в области искусства и в области политики, сама Россия никогда не могла переварить и поступала известным способом.  Пророков в нашем Отечестве, в особенности при жизни,  никогда не  было.  Надеемся,  что хоть сейчас будут.

     Порождая изменения и одновременно выступая "гироскопом  истории", Россия как бы спасает человечество и от застоя и от излишней левизны и революционности. От чего только мы человечество в ходе истории не спасали, но дожили до того, что самих необходимо спасать. Поэтому   следует пересмотреть оценку наших отношений  с  немецкой  нацией.  Именно немцы - блестящие ревнители порядка и умельцы доводить дело до логического конца на протяжении истории всегда выступали в тесной с Россией связи: иногда в конфликте (псы-рыцари, Семилетняя война, Первая и Вторая мировые войны), а чаще в содружестве (династия Романовых, война с Наполеоном, ГДР, гуманитарная  помощь в наши дни).  Наш дружественный тандем не случаен для мировой истории,  ибо русский и немец действительно дополняют друг друга.

     Как же работает наш "гироскоп"?  Для его реализации в России  существовала во  все  века духовная элита.  Русская эмиграция после 1917 года удивительно облагородила мир,  принявший беглецов в свои объятья. Она повлияла  на западную культуру прежде всего в нравственном и духовном отношении. Она научила его осознать опасность мирового коммунизма. Франция никогда не забудет подвига русских эмигрантов - участников Сопротивления. Россия их вытолкнула за свои пределы, а они не стали на сторону ее врагов, ибо были духовно сильнее своей обиды на родину.

     Не менее велик духовный подвиг творцов,  оставшихся в своей стране. "Не  с  теми я,  кто бросил землю",  - писала А.Ахматова.  И она, и М.Зощенко, и А.Платонов, и М.Булгаков были там,  "где их народ,  к  несчастью был". И это помогло им создать великое искусство, которое вдали от России могло и не возникнуть.

     Роль нашей  духовной  элиты  в разворачивании "гироскопа истории"  трудно переоценить.  Духовным вождем  русской  рати,  разбившей  татаро-монгольскую рать на Куликовом поле, был Сергий Радонежский. Подъему русского национального самосознания накануне решительной схватки с Наполеоном способствовала  книга  А.М.Карамзина "История государства российского". Именно в годы нашествия французов в стране  творил  великий духовный деятель прошлого века - Серафим Саровский, вымоливший у Божьей Матери нашу победу.

     Следует добавить только, что именно интеллигенция  первая и пострадала от этого переворота. Однако за тем,  что было сделано нашей интеллигенцией на рубеже веков,  видится духовная подготовка к более крупному событию, чем большевистский переворот.  Он был только этапом в глобальной духовной революции, рассчитанной на большую перспективу. Имеется в виду весь "Серебряный век" русской поэзии и русская религиозная философия  того времени. Ее  плодами скорее воспользовалась не Россия,  на которую они были рассчитаны,  а все человечество.  Сегодня мы начинаем  осознавать масштаб духовного  замысла  и размеры революционной ломки.  Готовилась новая цивилизация. Та, которую мы назвали "духовно-инновационной". 

          8.4. Инновационный образ жизни (ИОЖ)

 Одна из главнейших особенностей  ИОЖ – замена прежнего потребительского отношения к жизни на творческое отношение, поиск инновационных решений во всех аспектах бытовой организации жизни. Это и новый образ питания, в частности раздельное питание, основанное на  нежелании смешивать  белки, жиры и углеводы. При этом возникают инновационные способы  проведения свободного времени,  пропагандируется «Здоровый образ жизни», о котором мы поговорим отдельно, и другие аспекты  Бытия.

Перед родителями проблему перехода на ИОЖ ставят «дети Индиго», если они появляются в семье.  Традиционные методы воспитания к ним совершенно не применимы, поэтому, хотят родители, им приходиться переделываться, прежде всего, самим.

Еще один аспект инновационного образа жизни – жизнь в сельской экологической общине. Философия голого индивидуализма там совершенно не работает. Только общинные установки жития, коллективизм, а на международном уровне – «планетарный интернационализм» могут создать условиях для выживания в этом типе инновационного  общежития.

Главные особенности ИОЖ – соединение свободы, творчества и  гармонического отношения ко всем своим аспектам жизни,  обеспечивающим  выживание на новый лад.

№9.  Порождение информации в Детстве:
            9.1. Непосредственное восприятие природы;

Особенностью детского мифологического сознания является непосредственность его восприятия природы. 

Это настроение хорошо выстроено в поэзии, например, у С.Я. Маршака:

«Все цветет по дороге: весна настоящим сменяется летом.

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

Но сказал я сосне – хороша! И была она, кажется, рада….»

  Об социально-политическом уровне этого  океанического сознания вспоминает  Марина Цветаева:

                                                           «Писатель, если он – волна, а океан – Россия,

                                                            Не может быть ни возмущён,  когда возмущена стихия.   

                                                            Писатель, если только он есть нерв великого народа,

                                                            Не может быть ни  поражён, когда поражена свобода».

Специфика детского восприятия мира – первозданность. Оно еще не прошло  через суживающие его рамки нормативного   сознания, когда Культура, Социум и Религия навязывают ему свои образцы для подчинения.   
            9.2. Специфика мифологического сознания на примере русской культуры:
                А. Любовь к Природе как уровень адаптация населения к новой территории:
Славяне стали осваивать территорию будущей России где-то в четвертом-шестом веке новой эры, появившись, как предполагают ученые с территории Карпат. Есть основания предполагать, что их далекие предки когда-то здесь уже жили, в частности  в ойкумене так называемой Гипербореи, располагавшейся на северной части Сибири в ту пору, когда были ещё живы мамонты.


Если это так, то славян тянул на эту территорию «зов предков», проявляющийся в нашей необъяснимой любви к родной Природе. 

  
       К примеру, Михаил Лермонтов выразил её в стихотворении «Родина» так:

Но я люблю, - за что не знаю сам, - её степей холодное молчание,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю скакать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге, дрожащие огни печальных деревень.

            Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз,

            И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез...

Многими поэтами подмечена связь русского пейзажа с грустной сущностью русской души, которую поэт Сергей Клычков  увидел следующим образом:

           Милей, милей мне славы простор родных полей,

           И вешний гул дубравы и крики журавлей.

           Нет таинства чудесней, нет красоты иной,

           Как сеять зерна с песней над вешней целиной.

          Ой, луг мой, моё поле, пусть так всю жизнь и пусть

          Не сходят с рук мозоли, а с тихой песни - грусть.

           

Важно, что в древней Руси не было понятия «русский народ», а было  понятие «русская земля». Певцом русской природы в единстве с русской душой является поэт Сергей Есенин. Для его творчества характерно мифологическое единство целостности природы и общей с ней целостности  души поэта:

Отговорила роща золотая березовым,  веселым языком.

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.

Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник: придет, зайдет и вновь оставит дом.

О всех ушедших грезит конопляник с широким месяцем над голубым прудом.

Равноправие Человека и Природы, их взаимопроникаемость - важнейшие черты славянского мифологического мировоззрения, унаследованные поэтами, типа Сергея Есенина, с древних языческих времен России.

          Б.  Тема «Мать-сыра -земля» в отечественной культуре:

  Эта тема широко представлена в творчестве русских писателей, поэтов, художников и композиторов. Надо иметь в виду, что в древности она обозначала, не просто родную землю, но и языческую богиню, кормилицу языческого человека


Божественный статус природы планеты возвращается в наше инновационное время, когда физики выяснили, что интеллектуальный потенциал природной системы планеты много выше возможностей человека. (См. в Библиографии № № 6-7.)

             Отголоски подобного отношения к земле можно найти в современной поэзии. Да простит меня читатель, если приведу пример из собственных стихов:

Я жил в обнимку с мифами, но сам я жил не в мифе: старался жить в реальности - реальности судьбы.

Судьбу порой высвечивал, коль помогала цифирь, коррекционно действовал, мой курс сбивая, быт.

Коррекционно действует на нас услада времени, мы ж, вопреки коррекции, стремимся размышлять.

Но, если в землю высеял добро благого семени, как результат обрушится на душу Благодать.

Земля - наша кормилица, земля - наша любимица, как говорили в древности: «О, мать-сыра-земля!»

Судьба пригнет со временем, но все ж душа  поднимется, ведь ей  помогут выстоять лес, горы и поля.

Зов «матери-сырой земли» люди чувствовали в России особенно остро, а если приходилось надолго покидать её, то адаптировались за границей с большим трудом.

Три волны российской эмиграции показали, что русские и за границей остались русскими по духу, как будто увезли «мать -сыру-землю» с собой. В особенности это характерно для крестьян-староверов, поселившихся и в Бразилии,  в Австралии и в других странах.


В старину в русском языке не было понять «жить на земле», а только «сидеть на ней», именно отсюда пошли такие слова: селиться («садиться на землю»), село, поселяне, сосед, усадьба и другие однокоренные слова, включая и Вселенную.


Если заняться многозначностью этого названия, то можно выявить такие смыслы:

· женское божественное начало - земное, отсюда культ Богородицы у русских;

· обычай не бить землю и не тревожить ей до Благовещения (7 апреля);
· нельзя весной плевать на землю и вбивать колья, ибо она в ту пору беременна;

· земля - праведница не терпит неправды,  в старину клялись, взяв кусок земли в рот;

· культ среди славян деревьев - детей земли;

·  единство культуры обеспечивается двойным подтверждением Православием языческих верований, славянский язык - церковно-славянским, народный календарь - православным, славянское Трибожие - идеей Троицы;

· в некоторых случаях землю ели, как лекарство.

         Если для любой монотеистической религии (например, Православия) характерен Патриархат, то язычество из-за его преклонения перед Матерью-сырой землей пребывало в Матриархате. Возрождение значения женщины в наши дни – признак нового   духовного синтеза всех типов сознания,  свойственный  нашему времени.  

               В. Создание родовых общин:

Родовая община  в России в известном смысле наследует племенную организацию древне-славянского социума. Сельские поселения вплоть до современности остались любимой формой организации жилого быта в России. Почему? 


Прежде всего,  потому, что создавалось не просто поселение, а именно родовая община! И по сей день в России можно найти такие деревни, где в селе Звонаревка проживают только Звонаревы, а в селе Ивановке - Ивановы.

Село издревле было именно родовой общиной, единство фамилий - пример, хорошо иллюстрирующий эту идею. Важной особенностью сельского поселения является его  системная  связь с окружающей природой.

       «Село, значит, наше - Радово, дворов почитай два ста.

        Тому, кто его оглядывал, приятственны наши места.

        Богаты мы лесом и водью, и пастбища есть и поля,

        И по всему угодью рассыпаны тополя».








(С.Есенин «Анна Снегина»)

На подобную тесную связь с  природой славян толкал собственный хозяйственный уклад, формировавшийся из двух особенностей:

· производящий тип экономики (скотоводство и земледелие);

· присваивающий тип экономики (охота, собирательство рыболовство)

Если первый тип уклада требовал обустройства вокруг дома соответствующих сельскохозяйственных угодий,  формирования, по сути дела, аграрной цивилизации, то второй - близости к природе, любви к ней и  достоверного знания её основных особенностей.

  Родовая сущность поселений, прежде всего,  нашла подтверждение в русском языке. Так слово «дом» означает местопоселение человека при жизни, а не только тип застройки. «Домовина» - местопоселение человека после смерти.

Об этом свидетельствует, к примеру, средневековая книга монаха  Сильвестра «Домострой», повествующая отнюдь не про строительство домов, а про «устроение семьи». Универсальное название дома - «хата», примерно также звучало название дома на древне-египетском языке.

Подобное наблюдение свидетельствует о характерной культурной особенности России, где действует правило «двойного подтверждения». Именно поэтому в древнее понятие «дом» включалось, прежде всего, понятие «семья». Семья как идеальная малая община - первична, жилой дом - вторичен. Семья как более ранняя структура, чем «дом», подтверждает, а, по сути, «определяет качество дома», размер его печи, расположение «красного угла», устройство комнат и т.д. Разве не так сейчас строится любой коттедж или  дача?

Семья должна быть доминантой в доме по древней русской традиции, а как только случилось наоборот, например,  после  поселения русского народа в советских «хрущебах», население стало вымирать. Смотри об этом прекрасное исследование В.Махнача и С.Марочкина (12, стр. 5-67) Поэтому проблема народонаселения в России - не только демографический вопрос, но и проблема культуры, в частности, культуры местопоселения.

                                           Г. Океаническое Сознание  как Целостность
     Специфика океанического типа сознания (ОТС), которое нам более привычно называть «мифологическим сознанием», определяется, прежде всего, его системностью, всеобщностью и целостностью. Вода является хорошим примером механизма  обретения подобной целостности, благодаря своим способности хранить и переносить любые информационные потоки. Как мы уже показали, в особенности это характерно для кристаллического состояния воды,


Истоки подобной целостности хранятся в образе жизни племени. Оно не терпит выродков и изгоев, обладающих более продвинутым сознанием,  ибо они ставят под удар само существование племени, устойчивость которого в данных обстоятельствах никогда не бывает очень высокой. Этой неустойчивости внешней среды племя вынуждено противопоставить устойчивость своего политеистического (мифологического) сознания. Элементарно, чтобы выжить в столь  динамических условиях.


Океаническое сознание, построенное на информационных возможностях воды как носителя информации, очень хороший образ подобного типа сознания. Однако, что на деле играет в жизни  язычников  роль подобного  механизма целостности?


Тут следует вспомнить возможности магии. Пока человек не овладел наукой, как способом познания и преображения реальности, он был вынужден использовать  для этой цели магию. Магией является обращение к низшим силам Вселенной, подземным духам. Вспомним трехчастную структуру мира: Небесный мир – Мир людей – Подземный мир (мир низших духов).  Обращаясь к низшим духам за помощью, человек лишает себя возможной помощи от Мира Небесной Иерархии, обрекая  себя тем самым на предательство своей духовной сути.

Вспомним, какую роль в магии играет вода, используемая для приготовления различных  типов зелья, магических растворов, заговорных настоев и т.д. В религиозном обрядоверии имеет значение только «Святая вода», ею и  кропят храмы и людей. В обряде Эвхаристии важную   роль играет именно  «вино», то же своего рода «вода».   

Основной метод магического преображения связан с изменением характера используемой воды, когда маг накладывает на неё свое заклятие, чем и  негативно  влияет на людей. В каком-то смысле, «кровь» – то же вода, хотя вода, существующая в организме,  менее специфична, чем кровь. Но она играет в нем основную информационную роль. Как известно,  большая часть организма человека  состоит из воды. 

Влияние на эту воду, через заговоры и изменение присущей её структуры, делает магию успешной, формируя «океанический образ сознания» у людей. Для знахарей и экстрасенсов важным являются собственные методы получения  «живой и мертвой воды»,  используемой  при лечении людей. Среди многочисленных инвариантов этого природного зелья есть и действительно весьма эффективные. Но главным является не сама живая или мертвая  вода, а точное знание способов и условий её эффективности в разных обстоятельствах бытия. О  магии мы  уже немного говорили.

                  Д.  Вектор целостности   и устойчивости мифологического сознания:

Наряду с материальным воплощением Мифа  (водой) в жизни язычников, имеет огромное значение духовный план – сами Мифы, легенды, предания и родовая память племен, позволяющая им существовать такое долгое время в весьма обособленных ситуациях. Так до сего дня в Африке существуют дикие племена, живущие в мифологическом сознании, благодаря своей  отгороженности от   окружающего мира цивилизации.

Причем, дело даже не в том, что до них нельзя добраться из-за непроходимости участка джунглей, отделяющего их от мира. Более важным обстоятельством является отгороженность из сознания. Мифология племени построена на том, что она предупреждает его членов  об опасности, исходящей от мира белых, опасности мировой цивилизации. Памятуя об экологической катастрофе, грозящей миру, с этим мифологическим представлением можно вполне  согласиться.

Самым важным обстоятельством является даже не просто целостность и непротиворечивость мифологического сознания, а его способность приспосабливаться к  меняющимся обстоятельствам, создавая потрясающую устойчивость существования.

Главный вектор мифологического океанического сознания получается даже не просто целостность, а его устойчивость во времени. Это сознание как  бы отрицает время,  присущее только миру Бытия. В Инобытии времени нет, как его нет у  вершины Мировой Иерархии Инобытия – Бога.

                    №10. Сохранение информации в Юности;

                    10.1.  Специфика нормативно-общинного сознания (НОС) в России:  

                  А. Принятие Православия как единственно верного для славян мировоззрения

Языческое сознание населения древней Руси принимало мировоззренческие основы православного сознания, ибо они удивительным образом в ядре концепции (Троебожие)  совпадали. Исторически это  примирение произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси. Враги были «язычниками», исповедовать их идеологию русские уже не могли. 

Но, именно благодаря этому, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стал сформированный ранее  языческий славянский менталитет, в  основе которого  лежало Троебожие. А в дальнейшем они прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою силу (способность победить непобедимых татаро-монгол) и другие  возможности (создание мощного государства)  Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

Теперь вокруг многочисленных монастырей стали возникать «очаги кристаллизации» Православия, где активное принятие новой духовности шло по двум линиям:

· благодаря личному аскетическому примеру монахов;

· путем обрядового  принятия Православия самим народом.

Надо помнить, что за спиной  этих духовных  событий (битвы и «колонизации») стоял один человек - святой праведный Сергий Радонежский. Именно его духовная мудрость сделала реальностью эти события в Х1У веке, не ранее, и не позже. Конечно, тут не обошлось без «руки Господа»,  прозорливо формировавшего новый тип православной  духовности на Руси.

Под их сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» мы обрели  живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу. Не может быть случайностью, что Рублев прославился именно этой картиной,  столь близкой российскому менталитету.  Можно утверждать, что Троица является важнейшим духовным архетипом русского народа.

Икона Рублева  произвела на автора этих строк неизгладимое впечатление, заставив сочинить следующий стих:



Гляжу на «Троицу» Рублева и вижу целостность судьбы.



Пусть я не отвергаю «быт», но вижу  лучше  Логос-Слово.



Как ангелов мне близок взгляд, их душ святых невозмутимость...



Я целостность их вижу зримо, и нежность, полную услад.



Но наблюдаю за собой: как сам я «Троице» внимаю, 



Как «горний мир» воспринимаю, как с миром принимаю бой...



Я, слава Богу, бой веду, а не сдаюсь в Пути без боя.



Пусть не доволен я собою, дух вновь меня  теснит  от дум.

Именно благодаря «монастырской колонизации» Руси Православие приняло в свою душу сельское население. Они приняли его настолько, что изменили свое самоназвание и  стали  называться «христианами», перешедшее  потом в «крестьян».

Какие особенности нового мировоззрения так запали русским в душу? Частично мы уже упоминали их во Вступлении:

· «религиозный инстинкт нации», заключавшийся в совпадении многих канонов Православия  с древним менталитетом славян;

· добротолюбие, аскетизм в личной жизни, смирение гордыни, служившие для православных не просто идеалами, а нормами бытовой жизни;

· открытость Православия, заявленная в тезисе «свободы воли», совпадала с открытостью русского человека,  широтой его характера, возросшего на огромных просторах  «земли русской»;

· ведение религиозных служб на близком славянском  языке, а не мертвой латыни, как в католичестве;

· личная преданность Иисусу Христу как духовному учителю  в пандан привязанности русского человека своему вождю, пастырю или командиру;

· «соборность Православия» близка коллективизму  русского человека верности русских воинов идее «сам погибай, а товарища выручай!» Эта соборность помогает существовать внутри русской нации единству более чем полутораста племен, рас и наций с артельной  организацией своего хозяйства,  вошедших окончательно  в состав нового  народа и говорящих по-русски;

· объединяла всех и любовь к Господу и друг к другу; (как говорил апостол Павел: «Кимвал звучащий, что я без любви?»), подкреплённная чутким отношением  славян друг к другу, доминирующим в сельских поселениях;

· «верность христианству ценой жизни», характерная, к примеру, для поведения князя Михаила Черниговского  и его боярина Федора в ставке Батыя, когда они приняли смерть, а веру не предали;

· единство принципов религиозной и семейной жизни.

           В отношении последнего принципа решающее значение играла в русском быту книга монаха Сильвестра «Домострой»,  посвященная пропаганде православных принципов строительства семьи:

· в семье должны царить добротолюбие, дружелюбное прекращение раздоров;

· взаимное согласование сердечных чувств и дружелюбность удесятеряет энергию семьи;

· важна взаимная признательность членов семьи друг другу, ибо «неблагодарный не благодарен»;

· совместные трапезы (в старину было принято раздельное питание мужчин и женщин, что осталось в арабских семьях);

· смирение гордыни, строительство жизни по принципу апостола Петра: «Бог гордым противится, а смиренным даёт Благодать!»;

· бескорыстие,  отказ  от признания материальных благ  в качестве важнейших  на земле;

· принцип: «община начинается с семьи, другого способа её крепления нет!»;

· братское сотрудничество в любом деле.

 Б. Православие стало не только религиозной практикой, но и  сутью культурной жизнедеятельности народа:

Уже были отмечены некоторые  аспекты всеобщности Православия для России: в организации семейного быта, политического способа поведения  (Михаил Черниговский – смерть, но не отказ от своей Веры)), соборного типа хозяйствования и другие. Сейчас нам важно отметить, что важнейшим следствием «монастырской колонизации» стало повсеместной внедрение православного образования. Монахи не только строили монастыри, но  и создавали сеть монастырских и приходских школ, ставших основой образовательной системы России.

Эта система имела решающее значение для нового типа объяснения  устройства мира для детей, формирования новой культуры и жизнедеятельности нации. Деградация российского общества после Перестройки прежде всего в том, что школьное образование деградировало в первую очередь.  Раньше при  советской власти никто и не мог представить, что русскую литературу можно изучать не по оригиналам произведений, а по их «тезисам». Такая возможность имеет двойной вред и литературный и духовный, ибо  при этом теряется нравственная сущность произведений. Точно также воздействовали ЕГЭ, требующие не размышления, а пустой зубрежки. Вся система образования, включая кроссворды и телевизионные конкурсы, настроена не  на активизацию мысли, а пустое ЗНАНИЕ.
Раньше В России кроме церковного образования другого  не было и не могло быть. Учеными людьми были только священники и монахи, ведь светское образование пришло только после реформ Петра.

Не было тогда никакого другого искусства, кроме православного. О его специфике мы скажем позднее. В сфере же государственного управления цари получали  Божественную санкцию на власть путем их миропомазания  на царство  митрополитом или патриархом.

Теперь царям не надо было сочинять мифы о божественном происхождении их предков, как в древней Греции. Санкцию Неба на власть они получали в соответствии с новой практикой  православного вероучения.

Подчеркнем, что и в хозяйственной практике народа произошли существенные изменения. Человек в Православии освобождается от рабской зависимости от Природы, принимая на себя обязанность её господина, ответственного за неё.

Конечно, это господство имеет свои границы, очерченные Совестью и Сердцем. Следующая матрица отражает закономерности связей хозяйственной практики по мере смены сознания русского человека:                                                                                                           

                                                                                                                                              Матрица № 6
	ЭЛЕМЕНТЫ:
	МИФ
	НОРМА
	  ФАКТ
	ИННОВАЦИЯ

	ЧЕЛОВЕК
	Раб Природы
	Господин 

Природы
	Исследователь

Природы
	Сотрудник

Природы

	ХОЗЯЙСТВО
	Собирательство

 и охота 
	Земледелие и

Скотоводство
	Промышленность

и сельское 

хозяйство
	Энергоинформационное хозяйство

	ЦЕЛЬ ЖИЗНИ
	Выживание в экстремальных 

Условиях
	Производство

сельхозпродуктов и

подержание церковных обрядов
	Получение прибыли

и познание жизни 
как факта Бытия
	Охрана окружающей

среды и постоянный диалог с Господом Богом


При описании православных методов ведения хозяйства мы опираемся на книгу  видного русского философа и священника отца Сергия Булгакова «Православие» ( № 32. стр. 191 – 214).

В язычестве человек остаётся большей частью «рабом природы», её жертвой, хотя принимает меры по сотрудничеству с ней. Только став  православным, он начинает думать, что он выше Природы, но должен принять на себя ответственность за её существование. Человек обязан постоянно трудиться, ибо, «кто не трудится, тот не ест».

Но это должен быть труд, освященный Благодатью Святого Духа. Святой Дух сходит на этот материальный мир, «освящая его яства, материальные предметы, природные стихии - воду, воздух, землю, огонь,  способы православного поведения людей.

 Освященный труд имеет новое качество, преобразующее Природу по православному образцу. В нем соединяются этика аскетизма,  мироотреченности («Царство Божие - не от мира сего») и свобода личности, дающая в новом характере труда человеку  само утверждаться  как хозяину и ответственному  за Природу.

Наиболее ярко этот новый характер труда получает в работе монахов по монастырскому хозяйству, которые не просто работают, а «спасаются», получив на это послушание от настоятеля монастыря.

Новое качество православной социальной жизни - «соборность», «всеединство» определяется артельной организацией  общинного сельского хозяйства. Труженики села были не индивидуалистами, как в городе, а общинниками, «соборянами», ибо взаимопомощь в работе была правилом, а не исключением.

Поэтому православная организация труда тяготеет к социализму, но не советского образца, а образца нового «экологического социализма» (термин Н.Н.Моисеева),  который проявится в России в духовно-инновационную эпоху. (См. об этом № 33,  стр. 140-161).

Труд в деревне легче может быть оцерковлен и благословлен батюшкой, нежели на  городской фабрике или в промышленном  комбинате. Социалистическая организация труда в православном духе дает человеку новую возможность для реализации свободы личности, как в сфере хозяйства, так и в нормативной правовой сфере.




В. Единство  двух типов  русских поселений:  посад и деревня:

Победа Православия в городах объяснялась в ту пору очень просто: именно там, прежде всего, князьями  строились храмы и при них возникали православные приходы. Приходы в деревнях стали возникать много позднее, когда дворяне стали настолько богаты, что смогли создавать уже  в своих  поместьях храмы и строить церкви.  Князья, бывшие до них владетелями местных поселений, построили там совсем немного храмов.

Киев, к примеру,  уже в Х1 веке был городом с почти с полтысячей храмов, что отмечали западные хронисты. Татаро-монгольское нашествие нанесло этому городу непоправимый урон, как и всей южной России, где, сжигая  всё вокруг, огненным ураганом   прокатились враги.

Городов в России в ту пору было много, не случайно же она называлась «страной городов» - Гардарикой. И соответственно много было и храмов, поэтому Православие быстро завоевывало всю страну.


Менее всего от монгольского нашествия пострадали северные города - Новгород, Псков, Владимир, Суздаль, Вологда, Углич,  Великий Устюг и другие. По мере продвижения на север «монастырской колонизации» вокруг монастырей создавались деревни с населением исправно посещавшим монастырские храмы и исповедовавшихся  у монахов.

 Монастыри обносились толстыми кирпичными стенами. Этого требовала и экономическая и военная необходимость: монастыри должны были  создавать хлебные запасы, чтобы питать население в голодные годы  или в случае набегов врагов, когда население пряталось под монастырские стены.

Развитию Православия способствовало и то обстоятельство, что татаро-монголы никогда не трогали священников в завоёванных странах, а напротив освобождали их от всяких налогов и податей, чтобы те молились за здоровье татарских ханов.

Главной причиной роста населения  на Руси в ту пору стало само татаро-монгольское нашествие, изгнавшее южное население из своих разрушенных деревень и заставившее  крестьян осваивать северные леса. Жители, поселяясь на них, выжигали леса, создавали пашни и строили села и деревни. Само слово «поле» происходит от глагола «палить», то  есть,  выжигать лес для ведения земледельческого хозяйства. Сразу строились дома, заводились семьи, рождалось много детей. Крестьяне в  московских лесах чувствовали себя  более свободно, чем в голой степи Киевской Руси. 


Благодаря татаро-монгольскому нашествию Московия оказалась скорее сельской, чем городской страной, как Киевская Русь, ибо враги, завоевав города, сжигали их, а жителей уводили в полон. Отстроить потом  города было сложно,  так как на это у князей в ту пору  не было  финансовых средств.

Да и сам город в Московском Царстве, создавался  сначала как «посад»,  был  своеобразным симбиозом  города и деревни. В русских городах не было в ту пору на улицах  «красной линии», то есть, единого фронта, по которому выстраивались городские дома. Богатые хозяева, а город застраивали, прежде всего, бояре,  дружинники и челядь князя, строили свои городские владения, как «усадьбы»: двор, барский дом, сельскохозяйственные угодья, дворовые постройки. Картина Саврасова «Московский дворик» дает некоторое представление о  таком типе застройки.

Этот принцип отражал единство противоположностей в русской культуре, в данном случае «единство города и деревни». Посад своей архитектурой  и типом застройки, как бы подтверждал деревню, её излюбленное единство жилого и  природного пространств.

Духовная целостность русского поселения с природой  становилась архитектурным принципом!

Деревня, как более ранний тип  «общинного местообитания», таким способом подтверждала город и давала ему социальную и хозяйственную устойчивость на случай прихода врагов.

Ничего подобного нет в средневековых  западных городах  с узкими кривыми улочками, по которым плывет грязь и мусор, выбрасываемый из окон. Российские города были в ту пору, не в пример западным, много красивее и чище. А главное, - экологичнее: и по количеству кислорода, даваемого деревьями, и по преобладающим  в городе запахам (отсутствие вони). Русский город был  много гармоничнее западного города  по цвету и  запаху. 

На Западе, в случае нападения врагов на город, население его не защищало, а сбегало под защиту соседнего замка, где сидел «сеньор». Российские города такого замка, как правило, не имевшие, защищались до последнего солдата. Известны случаи, когда враги  осаждают русский город  в течение  двух лет, например, поляки - Сергиев Посад (Лавру) в ХУ11 веке.

Социальная устойчивость «русского посада»  передавалась социальной устойчивости всей страны. Поэтому Московия и пережила нападения татар, поляков, литвы,  французов, татар-крымцев и других врагов и  выстояла! Побеждали её только внутренние враги, типа бояр-изменников во времена Лжедимитрия.





Г. Образование единого письменного языка:

Хотя сослагательное наклонение не лучший способ убеждения, мы склонны считать, что не будь в России Православия, страна получила бы письменный язык много позднее. Кирилл и Мефодий уже в Х веке  были вынуждены дать киевлянам  письменный язык,  столь необходимый для проведения богослужений.

Вопрос не в том, что они были монахами, а в том, что за их спиной стояла тысячелетняя  литературная традиция Православия. Кроме Священного Писания  в качестве книг издавались свято-отческие комментарии к Библии, жития святых,  Псалтырь и другие богослужебные книги. Письменность можно создать, но без практической поддержки в литературных памятниках она не много будет стоить.

В этом смысле судьба письменного церковно-славянского языка была на Руси счастливая. Переводилась с греческого свято-отческая литература, книги по богослужению и т.д. От Бога-Слова исходила настоящая Благодать, сделавшая русскую литературу одной из самых духовных в мире.

Как сказал Максим Исповедник, «Божьи Слова - это Логосы, на которых  висит вся Вселенная»

Не знаем, как в отношении   Вселенной, но на них уж совершенно точно «висит вся Россия». «Висела» она в эпоху Московской Руси, «висит» и сейчас, поскольку  российская письменная культура, впитавшая менталитет Православия,  сегодня,  даже в компьютерном варианте, играет важнейшую роль в развитии  национального духа России.

Чем это объясняется?  Прежде всего,  тем,  что мир держится на соответствующей Иерархии, где «Православный дух» занимает более значимые позиции, чем  «Душа» - эмоциональная жизнь нации и её «тело» - физическая природа народа», вписанная в окружающий ландшафт.

Духовная структура формируется из понятий и слов, пронизанных Божьим Духом. Она «висит на  базовых Логосах», данных нам от Бога. До того, как Адам начал придумывать  в Раю имена всем животным и растениям, эти Логосы уже существовали, ибо были созданы Богом заранее, ведь « в начале было Слово».

Современная жизнь, в том числе и церковная, строится на бытовых понятиях, во многом потерявших «божественный смысл». Прихожанин вынужден общаться со своим духовником в храме  отнюдь не на «языке Бога».

 Но многое в Православной  Церкви все-таки близко к первоначальным христианским  Логосам: иконопись, храмовое пение, сама церковная архитектура (энергетическая роль купола, к примеру), и, конечно, же «духовная поэзия», наполняющая проповедь многих батюшек.

Церковное искусство (как синтез всех искусств)  получило во времена Московской Руси невиданный расцвет. Если в наше время возврата интереса к проблеме «спасения» перед лицом предстоящей глобальной катастрофы, оно не получит дополнительного импульса развития, то Православие также способно прийти в упадок. Но этого произойти уже не сможет, общинный  менталитет народа  этому не будет  способствовать. Странно, однако, что в городах сейчас в православных храмах больше народу, чем в деревнях.

  Д. Символика православного искусства как способ  фиксации и продвижения национального идеала в России:

Духовные логосы, «держащие Россию в ситуации стабильности», во многом связаны с символикой православного искусства. Они лежит в основе образного выражения национального, культурного и духовного  идеала России. Нам бы хотелось выделить некоторое количество очень важных тезисов, на которых  вся духовная  система  у нас держится:

· культура есть отражение мира в художественных образах; но мир двойственен: видимый лежит во зле, а духовный излучает для продвинутых людей Добро и Свет; из-за этого культура носит двойственный характер: мирской и сакральный; Православие же  связывает нас только с миром сакральным;

· художественный образ строится воображением, замещающим современному человеку Богообщение и Богопознание; чем сильнее в духовном плане человек, тем мощнее  проявляется в его сознании Божественное присутствие; отсюда задача православному художнику – развивать у прихожан  духовный аспект воображения;

· церковные слова, Логосы, молитвы, православное искусство -  это средство познания Бога, горнего Божественного мира в художественных образах, опирающихся на Бога-Слово, на Его постоянную поддержку;

· успех в православном искусстве давался только тем художникам, которые были способны в своей духовно-аскетической практике  познавать специфику духовного осознания России; чем больше художники предавались  молитве и аскезе, тем к более высоким результатам  в своем творчестве они поднимались; (равно и наоборот, пример – композитор Скрябин).

· однако святые искусства не творили, за исключением, быть может, свято-отческих посланий; они действовали в основном жизненным примером, как Серафим Саровский, говоривший: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи!»;

· «спасение с помощью искусства» есть «двойное подтверждение» традиционного монашеского способа спасения, оно открывает широкую дорогу к Духу, канализирует его в приход, хотя   этот тип спасения есть явление, по отношению к первому, вторичное, «подтверждающее первое»;

· православное искусство всегда является синтезом телесного, душевного и духовного; если хотя бы один из аспектов выпадает, единство уже не полноценно и не способно с прежней силой воздействовать на сознание верующих;

·  православное искусство  есть преодоление языческого античного наследия, что проявляется в замене «базилики» на крестово-купольный храм, прямой перспективы в живописи на «обратную перспективу», одно-двутональной хоровой гармонии на многоголосие церковного православного  пения;

· православное искусство есть  не реализм, а символизм; подлинного внешнего образа Духовного Мира мы не знаем, но символически изобразить можем; такова икона, служащая изображением символической духовности, она отражает Духовную  Истину многограннее, чем любой реалистический образ;

· в «Первом послании к коринфянам» у апостола Павла сказано: «Надлежит быть разномыслиям между вами, чтобы открылись между вами искусные». (1Кор.,11:19).      «Искусные» - это деятели искусства, а их нельзя подогнать под одну гребенку, а надлежит допускать между ними «разномыслие», чтобы искусство развивалось во всем многообразии. Эта открытость Православия во многом способствовала расцвету русского искусства не только в Х1Х веке, а много раньше.

Православие заложило благоприятные основы для развития оригинальной русской культуры, сыгравшее такую большую роль в развитии всего мира, благодаря многим импульсам культуры, исходившим из России вместе с эмиграцией. Такую же роль сейчас играют патриотические  СМИ.

                             Ж. Новая политическая организация жизни в России:

 Политическая организация Руси с древних времен держалась на определенных качествах русского народа. Как хорошо показал Иван Солоневич в своей книге «Народная монархия» (№ 29, стр.331) к ним в первую очередь относятся:

· осознание государственного и национального единства;





· отсутствие племенной розни;

· обостренное чувство социальной справедливости;

· чрезвычайная способность к совместным общинным действиям.

   В основе этих черт характера лежат важные нормативные особенности русского народа, воспитанные православными нормами общежития на Руси:

· соборность сознания (духовный коллективизм);

· свобода воли;

· любовь к людям и Богу;

· проповедь дружбы, отсутствие эгоизма, равноправие.

Однако в истории народа ярко проявилось и тяготение к демократии, к выборности властей и народном представительстве «во власти». Это было «вече» в древнем Новгороде, всенародное избрание первого царя Михаила Романова, Государственная Дума во времена последнего Романова - Николая Второго.

Российская демократическая традиция заложена
 в самом признании единства «свободы воли» и «соборности». Но важно определить доминанту, кто кого подтверждает в культурологическом плане?

Безусловно, первична «свобода воли», ибо она заложена в основание православного взгляда на жизнь вообще. Именно она подтверждает «соборность», а не наоборот. Соборность нации реализуется в приходском единстве верующих и в солидарности народа в годину «тяжких испытаний».

 Склонность к  монархическому управлению обществом заложена в России изначально, ибо опирается на иерархичность русского религиозного сознания. Жесткая властная вертикаль, во главе с Богом наверху, традиционна для России. Она традиционна, как в сфере духа, так и в материи. Особенно четко она была реализована в  работе Боярской Думы.  Бояре сидели на заседаниях не просто так, а по иерархии, чем выше ты в ней, тем ближе к царю, и в прямом и в переносном смысле.  Поэтому многие и бились за эту близость, стараясь «Сицких пересесть», как писал Пушкин.

              З. «Симфония» Государства и Церкви в России:

Церковь в России всегда пыталась найти общий язык с государственной властью и выступать с нею единым фронтом. Основанием этого единства был не только тезис «Всякая власть от Бога», но и взаимной необходимость друг другу в течение всей национальной истории, кроме советского периода. (Заметим, что и в советские времена все тоже было не так просто). Просто функцию Церкви взяла на себя КПСС.

В этом проявлялось своеобразное «двойное подтверждение»  государства Церковью в России и наоборот. Это  еще раз подтверждает,  что по своему менталитету русские тяготеют к конфессиональному государству и монархии.

Пусть советская власть отказалась от Церкви, она нашла ей замену в лице  партийной пропаганды. Структурно они были во многом аналогичны и в плане построения «приходов» -  первичных  партийных ячеек, и в политической иерархии, и в организации системы образовании, произнесении проповедей (лекций) и т.д.

Главная функция Церкви - духовное окормление верующих, поддержание достойной нравственности в стране. Для государства - это очень важная функция, объясняющая взаимное тяготение Церкви и государства в России. 

 Однако только в эпоху «нормативного сознания» на Руси возникло состояние их взаимоотношений,  названное мудрым словом «симфония». К языческому государству у Православной Церкви отношение было всегда чисто  негативное.

Диалектика  взаимоотношений Церкви и государства такова: в МИФе - негативные; в НОРМЕ - «симфония» отношений; в ФАКТЕ - отделение государства от Церкви, в эпоху ИННОВАЦИИ - дружба и взаимопомошь, хотя до уровня  «симфонии» отношения пока не дотягивают.

А вот в нормативные времена были моменты, когда Церковь брала на себя государственные функции. При молодом Михаиле Романове фактически управлял его отец патриарх Филарет. В годы дружбы патриарха Никона и Алексея Михайловича они были фактически соправителями  государства. В советские времена управляло Россией не государство, а именно партия (Церковь) . 

Правда, в результате такого положения в мирской иерархии  патриарх Никон «загордился» и предпринял  инициативу  церковной реформы,  приведшую к грандиозному Церковному Расколу ХУ1 века. Раскол по сути своей  стал  подлинной причиной  того, что  Петр Первый,  в конце концов,  вообще лишил Церковь института патриархов, заменив его Синодом.


В «Евангелии» сказано: «Всякая душа да будет покорна внешним властям, ибо нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены. Поэтому противящийся власти противится Божьему установлению». (Рим.,13, 1-2)Протоиерей Александр Шмеман считает: «Постулатом христианского мира является не слияние Церкви с государством, а как раз напротив, - их  различие: ибо христианское государство только в ту меру и христианское, в какую оно не претендует быть всем для человека, определять всю его жизнь, но  даёт ему возможность быть членом иной реальности - иной по отношению к государству, хотя и не враждебной ему».  (№ 34, стр.181)

Конечно,  Церковь ныне  отделена от государства, но многие социальные проблемы решаются вместе: введение в школы  курса «Основы православной культуры», сохранение памятников старины, вопросы благотворительности и  милосердия,  другие разнообразные вопросы, где им удаётся сотрудничать. 

Вместе с тем единство государства и Церкви, как в советское время ни к чему хорошему Россию то же не привело. Ныне по некоторым  проблемам   Церкви разрешено критиковать  деятельность «власть имущих», что она и делает. По слухам даже президент - человек оцерковленный. Однако, о «симфонии» речи пока  идти не может, так как государство правит в «теле», а Церковь - «в духе». И это различие должно существовать, как для блага государства, так и для блага Церкви.

Раньше  полная «симфония» была возможна, потому что именно Церковь брала на себя важнейшую функцию придания государству Божественной власти - «помазания государя на Царство». Сейчас такого специфического обряда посвящения правителей в России нет, потому что по Конституции у нас светское государство. 

                             Е. Формирование аскетического, православного  типа личности:

Московское Средневековье сформировало характерный для некоторых россиян  и до сего времени аскетический тип личности, наиболее ярко проявившийся в жизни монахов, живущих совместно  в  «киновиях»  или по отдельности  в монастырских скитах.

Поборником такого типа благочестия был известный старец и святой ХУ1 века,   монах Нил  Сорский, опиравшийся в своих деяниях на труды святых отцов Православной Церкви 1У  века.

Отец Нил Сорский являлся сторонником «церковного нестяжательства», в отличие от своего современника святого Иосифа Волоцкого,  стремившегося построить хозяйственную деятельность монастырей на накоплении большого количества материальных запасов. Поэтом его прозвали сторонником «стяжательства», что, правда, означало нечто отличное от того, как этот термин понимается сейчас.


Речь у святого праведного И. Волоцкого, бывшего настоятелем Иосифо-Волоколамского монастыря,  в основном шла о накоплении монастырями запасов продовольствия, чтобы в годы тяжких испытаний монастырь мог прокормить большое количество населения, спасавшегося за его стенами. В этом случае он мог  помогать населению и в годы неурожаев и другой бескормицы.

Иерархи Православной Церкви, в конце концов, отвергли взгляды Нила Сорского, избрав дорогу, предложенную Иосифом Волоцким. На деле надо было найти оптимальное сочетание того и другого пути. Правы в этом споре обе стороны, ибо богатство нужно не самим деятелям Церкви, а для выполнения миссии помощи населению в случае необходимости,  «бедность» подобает образу жизни монахов, ищущих богатства не на земле, «а на Небе».


В свое время почему- то эти функции   Церковь не смогла  разделить, используя богатства  для процветания самих монахов. Именно из-за этого  и возник Раскол, у староверов появились основания обвинять Русскую Православную Церковь в нарушении евангельских заповедей. Каких же?

9.  Не собирайте сокровищ на земле, где моль и ржа истребляют, а воры подкапывают и крадут, но собирайте себе сокровища на Небе «(Матф., 6, 19-20)

10.  Притча о безумном богаче (Лк., 12, 16-21)

11.  «Богатых в настоящем веке увещевают, чтобы они не высоко думали о себе и уповали не на богатство неверное, но на Бога живого, дающего на  все обильно для наслаждения, чтобы они благодетельствовали, богатели добрыми делами, были щедры и общительны» ( 1 Тим., 6, 17-19)

12.  «Богатство ваше сгнило и одежды ваши изъедены молью, золото ваше и серебро изоржавело, и ржавчина их будет свидетельствовать против вас, и съест плоть вашу, как огонь: вы собрали себе сокровища на последние дни» (Иак., 5, 2-3)

13.  Иисус сказал ему: «Если хочешь быть совершенным, пойди продай свое имение  и раздай нищим; и будешь иметь сокровища на небесах; приходи и следуй за мной» (Матф., 19, 21)

14.  «Желающие обогащаться впадают в искушение и во многие безрассудные и вредные похоти, которые погружают людей в бедствия и пагубу» (1Тим., 6,9)

15.  «Горе вам богатые, ибо вы уже получили свое утешение» (Лк., 6, 24)

16.  «Удобней верблюду пройти сквозь угольные уши, нежели богатому войти в Царствие Божие» (Лк., 18,25)

Аскетический тип личности сформировался в Московском Царстве очень ярко у крестьян-раскольников, вступивших в открытое противостояние с государством и Церковью, сбегавшим даже в леса, чтобы  не участвовать вместе с Церковью в накоплении богатств. Тогда на них было наложена церковная  анафема,   снятая, по существу,  только в ХХ веке.  Борьба с раскольниками аналогична западноевропейскому гонению против ведьм. У нас, правда, все проходило не с  таким количеством жертв. В отличие от Запада, у нас большинство раскольников сами себя сжигали, чтобы не служить богопротивной, как они считали,  продавшейся дьяволу Церкви.  



                       И. Церковное богослужение - синтез искусств:

Огромное значение Православия для развития русского искусства заключалось в утверждении синтеза православных искусств, который на практике реализовался в ходе церковного богослужения в храмах.

Само богослужение удачно соединяло разные виды православного искусства:

· живопись (роспись храмов и иконы в них);

· музыку (хоровое пение);

· театральное действо (богослужебный чин в особенности с присутствием архиереев);

· литературные поэтические тексты, используемые  в молитвах и обрядах.


Русский человек, привыкая к еженедельному посещению храма, приобщался к этой акции не только чисто духовно, но и культурно, как к  «синтезу искусств». Православное искусство издревле стремилось к такой синкретичности, добиваясь в ней высокой степени влияния на души верующей паствы.

Церковные традиции  синтеза искусств, в наибольшей мере отвечающие  началам Гармонии и Целостности культуры, очень важны как основа  развития всей последующей русской культуры.  Именно поэтому книга никогда не выпускалась без иллюстраций, а развитию оперы способствовал  синтез театрального действа и музыки.

 Все современные виды культуры построены на синтетических, правда, не всегда гармонических началах. Но об этом позднее.

          10.2.. Движение  больших социальных общностей (культуры и цивилизации);

Нормативное сознание по своей сути – общинное сознание,  для любой церкви важна поддержка прихода – постоянно ходящих в данный храм верующих.  Община, как мы показали, создавалась из племенного поселения сельского типа. Это было в древнейшие времена, когда политеистическая  культура породила ряд  языческих, быстро сменяющих друг друга, цивилизаций. 

Цивилизация возникает только после осознания данным племенем, народностью, этносом своей конфессиональной причастности. Именно религия, породив, как показал О. Шпенглер, сначала  культуру, порождает  впоследствии при определенных благоприятных условиях и цивилизацию. Но культура всегда первична. В каком-то смысле можно сказать, что цивилизация – есть, как это ни печально,  «способ вырождения культуры».  

Отношение цивилизации и культуры, примерно такое же, как города и деревни.  Цивилизация возникает из двух аспектов: развитой городской жизни и наличия религиозной культуры.  Это два столпа, на коих она везде держится. Правда, в истории имели место и чисто аграрные цивилизации, в них необходимость   города обуславливалось только местом  для пребывания центральной власти. 

Любой правитель не может существовать, если у него нет Небесного покровителя, характерного для данного вида правящей в стране религии, или у него нет столицы, именуемой метрополией. Смена небесного покровителя чревата смертью самого правителя, как это произошло с  египетским фараоном Эхнатоном, желавшим  заменить  старых  египетских богов на культ нового бога - Солнца.

Почему эта попытка провалилась?  Она ставила под удар  существование  всей египетской цивилизации, что быстро поняли жрецы, и чего не понимал сам Эхнатон, хотя его религиозный импульс был абсолютно справедливым, по-своему даже обогнавшим  время. 

Почему погибла цивилизация американских  индейцев  майя? Не по тому, что её завоевали испанцы. Иностранные завоеватели могут вполне благосклонно относиться к завоеванной цивилизации, если не трогают её религии. Так было с татаро-монгольским завоеванием Руси. Но испанцы несли на американский континент католичество и боролись с религией майя,  в результате, к несчастью самих испанцев, эта цивилизация  вообще  погибла.

В гибели той или иной цивилизации есть и чисто ментальные  аспекты. Для  возникновения цивилизации необходимо нормативное сознание, но для её устойчивого существования одного этого  типа сознания мало. Необходим комплекс Мифа, Нормы и  Факта. Более того, для  устойчивости цивилизации  во времени требуются  зачатки в данной культуре духовно-инновационного сознания.

Это обстоятельство становится особенно очевидным, если мы проанализируем причины гибели в России советской цивилизации.  Она объясняется не только политической волей трех тогдашних руководителей России, Украины и Белоруссии. Первоначальная причина – в  слабости советской культуры, детерминированная  слабостью марксисткой идеологии. Но есть и ментальный аспект.  Первые три типа сознания были в СССР,  безусловно,  развиты, причем нормативное сознание носило двойственный характер: православный и чисто марксистский,  бывший в СССР инвариантом религии.

Но вот духовно-инновационного сознания в СССР вообще  не было по простой причине:  духовно-инновационные  истоки Православия были задавлены, а у марксизма они просто не могли  иметь места.  Представить себе Маркса, ненавидевшего Россию, в  виде Бога для поклонения,  совершенно  не укладывалось в головах у русских. Прав был Сергей Есенин, признававшийся, что   марксистских  книг он    «при никакой погоде и никогда, конечно, не читал». 

Нормативное сознание сильно  законопослушностью, поскольку правовой аспект играет в нем доминирующую роль.  Зачем нужна правовая норма, если она  носит фальшивый характер и не имеет механизма отслеживания своего соблюдения? Именно поэтому Россия никогда не была в числе стран с развитым правосознанием, поскольку в ней «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно».

Россия скроена так, что способна быть верной только одной норме – Божественному Слову. Все остальные нормы носят для нее искусственный и фальшивый характер, а, следовательно, и не реализуются в социальной практике. Религиозное российское правосознание началось  разрушаться ещё при  Петре Первом. Все последующие правители  искусственно   старались его поддерживать, более всего это  удалось Александру Первому и Александру Второму, но никакого религиозного правосознания им  восстановить так и не удалось. 

Более того, при Александре Первом  возникли  декабристы, а при  Александре Втором – народовольцы и нигилисты. Крайности сходились.  Почему? 

Менталитет нации таков: закон у нас  должен быть в душе, а не считаться   чисто внешним принуждением. Только тогда по принципу «выворачивания», когда «внутренне становится внешним», он может  достойно войти и в социальную жизнь общества. Этого, однако, никогда не понимали  наши  правители. Развитое правосознание в России возможно только на базе развитой духовности. Иные попытки тщетны, что не раз демонстрировала история России. В особенности история современной Перестройки. 

Россия не может держаться на страхе перед Законом, ибо она страна людей мужественных и бесстрашных. В огромном количестве войн (справедливых или несправедливых) (вспомните фильм «9-я рота»),  россияне  это успешно доказали.

России нужны Божественные  Законы, других она просто никогда не признает, сколь справедливыми они бы не казались своим авторам. Поэтому атеистически настроенная Законодательная власть в России никогда  не приведет к желаемым результатам – к благополучию общества.  Она не понимает самой сущности страны, которой правит.

 РОССИЙСКАЯ ПОЛИТИКА  НИКОГДА НЕ НОСИЛА СИСТЕМНОГО ХАРАКТЕРА, ПРЕДПОЛАГАЮЩЕГО УЧЕТ  МЕНТАЛЬНЫХ И ДУХОВНЫХ  ОСОБЕННОСТЕЙ НАРОДА, КОТОРЫМ  ПОЛИТИКИ ПРАВЯТ.

На  интересы народа в России правителям было всегда наплевать: все равно  материальными они были или   духовными. Тогда нечего было  жаловаться, что у них чего-то не получилась,  та или иная политическая акция почему-то   не удалась. Перестройте политику с учетом этих особенностей, все будет удаваться.

               10.3.  «Семейная личность» - единство Мужского и Женского: 

А.С. Пушкин утверждал «Самосознанье человека - залог величия его!» Пусть даже поэт прав, но  всё  хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа большого самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие отпадения  от Бога и начало   демографической катастрофы.

 Человек по определению не полон, целостна только пара особей: мужчина и женщина, Адам и Ева.  Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  целостность которой завершается  рожденным ими ребенком.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя абсолютно самодостаточными, сексуальное удовлетворение приходится получать с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение  приносит им    индивидуальное творчество.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. «Крайности  в нашей жизни всегда сходятся».

Высокая социо-культурная стабильность может существовать только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Наиболее точно  христианские основы духовной стабильности изложены в библейских заповедях, тонко рассчитанных именно на  «моменты устойчивости»:

блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

 блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

 блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

 кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

 оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

 всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

 если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

 кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

 кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

 любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас  и молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди, нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация  спасает нас от мысленных  грехов, не менее страшных в Православии, чем грехи физические.

Сущность Нагорной Проповеди - в отказе от  жестких требований иудейского Закона и замене их на  требования Любви. «Русский человек должен жить не по Закону, а по Благодати!» - это открытие сделал  в Х1 веке митрополит Илларион. Это фундаментальное открытие для духовного Бытия и целостности всей нашей страны. Исторические примеры отступления от него приводили только к  краху российской национальной идентичности, например в петровскую эпоху,  пока в  дело не вмешался «Золотой век» Русской культуры. 
В постоянной  Любви Человек  способен  жить только, находясь  в  активном творчестве: художественном, семейном, социальном.  Такой тип  личности демонстрирует нам  Александр Сергеевич  Пушкин.
Я вас любил, любовь ещё , быть может, в душе моей исчезла не совсем,

Но пусть она вас больше не тревожит, я не хочу печалить вас ничем.                
           10.4. ФОРМИРОВАНИЕ ПОЗНАВАТЕЛЬНО-ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ (ПЛС):


1. ЛЮБОВЬ - ГЛАВНОЕ СРЕДСТВО ФОРМИРОВАНИЯ ПЛС:

Личность формируется в Любви. Дети-сироты, лишенные в детстве родительской любви, ущербны прежде всего по этой причине. Именно из них вырастают будущие насильники и садисты. Многообразие личностных проявлений Любви неисчислимо, но мы остановимся на четырех главных:


- Любовь как связь Человека с Природой;


- Любовь как божественный Идеал (Христос - Любовь);


- Любовь как внешняя  реакция Личности  на любое окружение;


- Любовь как внутренний способ связи с окружающим миром.

В соответствии с двумя последними особенностями, ЛЮБОВЬ может иметь интенцию от Человека в Мир, а также от Мира к Человеку, то есть, она по своим главным особенностям амбивалентна. Противоположное любви качество - НЕНАВИСТЬ - это поведение с вечным поиском врагов везде, кроме самого себя, это всегда антирелигиозное поведение, ибо ЛЮБОВЬ лежит в основе любых религий.



2.  ОСВОЕНИЕ “РУССКОЙ ИДЕИ” - ИСТОЧНИК ПЛС В РОССИИ:

 В основе “русской идеи” лежит единство и сотворчество духовно активной Личности с  Богом в Православии, Природой, самим собой и самой Россией, понятой как составная часть всего Мира.


Поэтому в корпус истинно русского менталитета входит и отмеченная Достоевским у Пушкина “всемирность сознания”; и “очарованье русского пейзажа”, в “котором есть подлинная радость, но она открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна” (Н.Заболоцкий);  и умение полюбить себя, не снимая критического пафоса к своим ошибкам; и русский патриотизм, свойственный всем русским, вне зависимости живут они в эмиграции или на родине; и “оцерковление”, пусть даже формальное,  невозможность жить вне Церкви, Веры и Милосердия.


Противоположное этому корпусу поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”.


 11. Разрушение информации в Зрелости;

            11.1. . Особенности фактологического сознания:

                            Но символ гордого величья как некий благостный завет

                            Высокое косноязычье тебе даруется, поэт.

                                                                                                                      Н.Гумилев

1. Общая характеристика русского фактологического сознания

      «Копия, которая только верна, клевещет на свой образец; в этом-то и состоит большая     

         ошибка реализма, который претендует на правду, потому что он говорит всё».

                                                                                                 Кювилье-Флери

           В отличии от явной преемственности второго и первого этапов развития культуры в русском национальном сознании  на «фактологическом этапе» возникает жесткое  отрицание религиозного миросозерцания, проявившееся не столько в гонениях Петра Первого и советской власти, сколько  в позиции  безбожной  естественной  науки. В искусстве фактологическое сознание реализуется в реализме, способном , якобы, изобразить жизнь, «как она есть». То, что это иллюзия, мы уже показали. 

                             
А. Доминанта атеистической науки:

Российская наука после Петра 1 стала развиваться в полемике с религиозным мировоззрением. Она пыталась найти свой собственный способ познания и отражения реальности, сведенный только к анализу окружающей природной среды и созданию соответствующей техники и технологий, которые  разрывали единство комплексного понимания земного и небесного царств. Это повлекло за собой, прежде всего,  сужение объекта познания, а затем выбор однообразных  (почему-то считавшихся «научными») способов, механизмов и методов познания.

Конечно, при этом произошло колоссальное накопление «фактов» и «фактиков», но было утеряно понимание единой реальности того, что нас вокруг окружает, Жизнь была оторвана от Смерти, Добро от зла, Природа от Человека Свет от Тьмы.

В результате развитие пошло по пути, чреватому глобальным экокризисом, поскольку последующая индустриализация делалась для человека, лишенного в результате подобного нравственного  разрыва своих  моральных корней.

Каково отношение Православия к хозяйственно-техническому прогрессу?  Наша религия  считает, что задачей человека является раскрутка энергий природы и подчинение их воле «существа духовного», стоящего выше Природы по своей духовной сути.

По мнению отца Сергия Булгакова, «В хозяйстве, вообще, раскрывается космизм человека, его призвание и мощь в качестве космического агента»  (№, 32,  стр. 206)

Думается, что это иллюзия... Планета, как уже говорилось,  занимает в Божественной Иерархии место по своему совокупному Разуму более высокое, чем человек. Речь может идти лишь о том, что, постепенно обожаясь, человек получит способность войти с планетой в  диалог, раскрывающий  их совместные глубинные возможности. Но на это будет способен лишь ноосферный, духовно-инновационный по типу сознания,  человек.

Патология наблюдается сегодня во взаимоотношениях науки и технической цивилизации. Наука - первична, а цивилизация - вторична, но в сегодняшней  реальности вторая подчинила себе первую. Теоретическая наука обслуживает в основном интересы технической цивилизации, хотя сама и служит главным условием её развития.

Опора на науку, безусловно, всегда была необходима. Мост не построить без расчета прочности его конструкции. Но наука должна знать свое место, а  не выступать с великой амбицией, что способна решить все, включая духовные, проблемы человека. Не случайно же она завлекла человека в болото экологической опасности, способное поглотить и науку и самого человека. В Бога надо верить, а не искать  для  Его существования  научные доказательства! (Надо признать, что мы то же грешим в этом плане)

Неоправданные амбиции науки решить все проблемы, включая проблемы религии,  привели в конечном итоге к созданию невыносимых условий бытия в больших городах, где уровень загрязнения воздуха, качество воды и шумовые эффекты давно вышли за пределы норм, допустимых для здорового существования  там человека.

К чему же привела атеистическая позиция современной науки? 

Во-первых, к тотальному загрязнению окружающей природной среды.

Во-вторых, к разрыву целостности мира культуры.  Сотериологический настрой культуры (ориентация на спасение души после смерти) сменился эвдемоническим настроем,  то есть, желанием получить счастье «здесь и  сейчас», и    желательно в неограниченных количествах.

Этот настрой хранит в себе перспективу гибели не только людей, увлеченных этой страстью, но и всей планеты,  не рассчитанной на подобное напряжение  материальных сил. Другое дело, что Высший Разум гибели планеты не допустит, да и она себя сама в обиду не даст, но стоить это будет человечеству очень многого.

Планета  уже давно начала трещать, как «устойчивая система», Не случайны все эти возникающие то тут, то там, пожары, затопления, сходы ледников, цунами, ураганы и бури. Неслучаен рост терроризма и социальной напряженности в ряде стран. Очевидно, механизм бифуркации (сдвиг магнитных полюсов планеты)  уже запущен, а нам остаётся думать, способны мы  что-то сделать или  Бог нас собирается покарать на этот раз. Надо понять, что нужно сделать,  чтобы вымолить смягчение кары Господней. 

Демографическое вырождение в ряде стран  уже  не удастся остановить. Наряду с государственным управлением в любом социуме есть еще две  социальные системы его стабилизации - гражданское общество и семья.

Но эти социальные  структуры  не в  состоянии в России остановить  нравственное  разложение Социума. Людям нет возможности получить достойные условия для проживания и создания семей, а гражданское общество чахнет под гнетом государственных структур, опасающихся его усиления. «Закон об общественных организациях» - хороший пример для иллюстрации  этого утверждения.

Но до наших властей эта истина пока не доходит. Они  еще живут в Х1Х веке и думают, что, прежде всего, надо помогать промышленности, а не семье или гражданскому  социуму. Осознание смены социальных полюсов на планете нам будет очень дорого стоить. 

                                                     Б. Создание героического типа личности: 

        Героический тип характера начал уже формироваться на нормативном этапе развития, наиболее ярко проявившись во время Куликовской битвы. Однако из её героев мы не случайно знаем, кроме Дмитрия Донского, только Пересвета и Ослябю. Сочетание духовной мощи, данное монахам, и физической силы русских богатырей лишь одно формировало тогда этот тип характера.

В массовом порядке он сложился к войне 1812 года. Тогда на борьбу с французами встал весь народ, а исход войны был определен не только героической доблестью фельдмаршала Кутузова, но и героизмом партизанских отрядов,  действующих в тылу врага.

Очень сильно героический тип русского характера проявился в Крымскую войну в середине Х1Х века (Мамаев курган) и в войнах двадцатого столетия.

Это нашло свое отражение в отечественной поэзии:

По русским обычаям только пожарища на русской земле раскидав позади,

На наших глазах умирают товарищи, по-русски рубаху рванув на груди.










(Константин Симонов)

Более того, поэзия советских времен именно в военном быте видела смысл жизни, утерянный в её обычных условиях:


Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 


В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,


Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь


Слышно самое то, то самое, как гудок за полями.







(Павел Коган)

Многочисленные войны, в которых принимала участие Россия, дали возможность раскрыться этому типу характера, почувствовать его необходимость для страны, выковать народный патриотизм. Как предки умирали на полях сражений с возгласом: «За Святую Русь», так и наши отцы умирали в последней войне с лозунгом: «За родину, за Сталина!»

В героическом характере слиты две важнейшие черты россиян: коллективизм (соборность, унаследованная от нормативных времен) и личный героизм, осознанное желание «положить душу свою за други своя».

Героический «коллективизм»  питается такими общими устремлениями, как «на миру и смерть красна», «сам погибай, а товарища выручай», а вот личный героизм, как правило, бывает смиренным и незаметным, хотя и приветствуется командирами.

Смерть, наподобие подвига Александра Матросова, совершенно не возможна в западном мире, где  личный героизм физически никем  не приветствуется. Хотя Матросов отдавал в своем подвиге самое дорогое - свою жизнь, но разделить в этом поступке «соборность» (жертву во имя успеха своего батальона) и «личный героизм» совершенно не возможно. Одно без другого в России не существовало, да и вряд ли существовать сможет.


В. Высокое искусство и личный подвиг  творца на примере  А.С.Пушкина:
Мысль о том, что на переворот Петра 1 Россия ответила появлением Александра Пушкина, очень важна для нашего исследования. Выпестованное Пушкиным русское великое  искусство «Золотого века» придавало одновременно реформам Петра «классический статус» и  обличало их, как «не приличные для России».

В этом отношении характерна оценка Пушкиным личности самого Петра. Поэт противопоставил глобальные реформы царя и его ежедневные указы, «часто писанные кнутом».
Бравший в юности уроки «афеизма» (атеизма) в Одессе, Пушкин к концу жизни не только становится православным поэтом, но и совершает личную духовную Голгофу, разоблачив ценой жизни на дуэли с Дантесом антирусскую группировку Геккерена - Нессельроде, что имело  в обществе соответствующий резонанс, а Геккерен был немедленно выслан из России.

Кроме того, Пушкин  по христиански  простил Дантеса, запретив друзьям мстить за него («Требую, чтобы не мстили за мою смерть, прощаю его и хочу умереть христианином»). Перед смертью он приобщился святых тайн и был соборован. Это говорит о том, что перед нами великий праведник Земли Русской.

Пушкин учит нас вставать после великих падений, одним из которых для него  была богоборческая «Гаврилиада». Он получил у царя прощение за её создание и постарался уничтожить все доступные ему экземпляры поэмы.

Жуковский, присутствовавший при моменте смерти поэта, отмечал, что лицо его при этом стало прекрасным, будто он открыл для себя нечто радостное на Том Свете, что и сделало просиявшим его лицо.

Ничего подобного не было дано Лермонтову, поскольку пуля Мартынова попала ему прямо в сердце. Это косвенно свидетельствует о победе богоборческой позиции в его творчестве. Бесовские игры, в отличие от Пушкина, не прошли Лермонтову даром. 

По православному канону всегда можно проследить связь между характером творчества человека и его жизнью, а в особенности - смертью. Достоевский писал: «Пушкин умер в полном развитии своих сил и бесспорно  унес с собой великую тайну. И вот теперь без него мы эту тайну разгадываем».

Эта тайна не только в пушкинском творческом наследии, но и в опыте построения своей собственной биографии, в том выборе, который  поэт  совершает  в последние моменты жизни.

Наиболее ярко она проявляется в секрете его последней дуэли с Дантесом. Формально к нему Пушкин никаких претензий не имел, тем более, что он был в тот момент его родственником - мужем сестры жены. Вызов был послан не против него, а против Геккерена.

Надо понимать, что Пушкин думал, идя на смерть,  не столько о восстановлении своей чести, сколько о восстановлении чести России. Барон Геккерен был ведущей фигурой кружка с открытой антирусской направленностью, в который, кроме него,  входил и граф Нессельроде, президент Академии наук Дондуков-Корсаков и еще несколько близких царю людей. Царь даже обещал поэту прижать их, уговорив его забрать назад дуэльный вызов, но ничего этого  не сделал. Поэту ничего не оставалось, как только аппелировать через два месяца к русскому общественному мнению.

Большинство из его врагов  были «голубыми», что было противно Пушкину. Сам Геккерен прославился скупкой российских художественных ценностей и вывозом их за границу. Министр иностранных дел граф Нессельроде вел политику в интересах Священного Римского Союза, а отнюдь не России. Итогом этой политики стала  проигранная Крымская война, стоившая, кстати, жизни самому Николаю Романову, покончившему с собой из-за позора. 

  Пушкин хорошо сознавал, что дуэль и возможная его смерть привлечет внимание царя к этой ситуации и заставит его пересмотреть отношение к этим людям. Так и произошло. Геккерена выслали, кресло под  президентом Академии зашаталось, только один  Нессельроде уцелел.

Его судьбу пришлось решать уже не Пушкину, а Федору Тютчеву, сумевшего, много лет спустя,  через соученика Пушкина по лицею графа Горчакова все-таки добиться, чтобы Нессельроде  сняли  со своей должности и отправили в отставку. Горчаков, известный позднее как «железный канцлер» её, кстати, и занял.

 Это было сделано уже решением Александра Второго. Вместе со своим «железным канцлером» Горчаковым они совсем в другую сторону развернули внешнюю политику России,  не без влияния  самого Федора Ивановича Тютчева. Но реформаторам в России никогда не везло. Трудно в ней начинать реформы, но еще труднее доводить их до логического конца. 

В дуэльной истории Пушкин реализовал свой собственный призыв к Богу из стихотворения «Отцы-пустынники»:

«О, дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

  И дух терпения, смирения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

В истории осталось свидетельство священника, принимавшего последнюю исповедь поэта, считавшего, что поэт вел себя при этом героически, что  он (священник) сам хотел бы себе подобной смерти.

Православное величие Пушкина не только в умелом строительстве собственной биографии, но и в творчестве, как, например, в последнем четверостишии «Памятника»:


«Веленью Божию, о Муза, будь послушна! Обиды не страшась, не требуя венца,


Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца». 

Новация «фактологического этапа» в духовно-творческом сознании России состоит   в том, что светочи  этого этапа обратили главное внимание не только на личное творчество, но и на личный пример в строительстве собственной судьбы. Особенно высок в этом плане Серафим Саровский, выдвинувший потрясающе важный для России тезис: «Спасись один, вокруг спасутся  тысячи».

                Г. Промышленно-техническое хозяйство, городская по преимуществу цивилизация:

Всего лишь четыре процента населения США обеспечивают питание населения страны, да так, что и другим странам достаётся. Но как это им удаётся? Наверно, потому, что оставшиеся 96% живут в городах и обеспечивают высокий промышленный потенциал США.

Жаль, что они лишаются при этом возможности вдыхать чистый воздух, иметь экологически чистое, как в деревне, бытиё. Другое дело, что «американская цивилизация» - это «цивилизация на колесах», чуть что, снялись и поехали, но  все равно жить приходится в городах,  где экологию уже не исправишь из-за внутренне присущего городской жизни нравственного  неблагополучия. В городе невозможно личное знание всех жителей, как в деревне.

Поэтому уровень нравственности в городе никогда не может быть выше определенного порога, недостаточного для нормальной социальной жизни. Преступность, насилие, международный терроризм,  правительственные скандалы и финансовые крахи охватили всю страну, уже не способную нравственно исправиться и преодолеть свой  потребленческий (по отношению к людям) настрой.

Богатым американцам кажется, что они  давно нашли выход из экологического  тупика: они живут в собственных домах в пригородах, где есть все элементы комфорта, но нет городской экологической запущенности.

Но ведь это по кошельку далеко не всем. К примеру, богатые, как правило, не ездят в метро, для этого у них есть машины. Метро - это транспорт для бедных. Но машины только добавляют загрязнения окружающей среды.

Российский город, как было показано, складывался как соединение города и деревни, ибо строился не по «красной линии», а городскими усадьбами. В Москве таких поместий осталось считанное количество из-за политики  строительства, избранной мэром Ю.М. Лужковым, но в других старинных городах России их еще достаточно много.

Сам принцип «природного местообитания» сохранился в России везде: это дачи в окрестностях городов. Дача дает горожанину возможность не только отдохнуть по субботам, воскресениям от суеты городов, она помогает выжить, питаясь продукцией, созданной на этих дачах.


Когда в 60-е годы было принято Правительством решении о выделении горожанам шести  соток загородных земель под дачное строительство,  оно не догадывалось, что этим спасает страну от экологического кризиса. 


А вот решение Сталина в  30-х годах  о строительстве в черте городов крупных промышленных предприятий в эпоху «индустриализации» было огромной ошибкой. Их вредные выбросы к сегодняшнему дню непоправимо ухудшили экологию российских  городов, сделали не пригодной для нормальной жизни  городскую среду обитания нашего человека.


Это было явно антинациональное решение! Заводы надо было строить вне городской стены, развивая одновременно транспортную инфраструктуру. Подобный негативный проект имел далеко идущие последствия для судьбы городов. По всей вероятности, они со временем опустеют, когда будут исчерпаны их рекреационные ресурсы, а жители побегут в пригороды и в села,  точнее в новые «экологические поселения», растущие  к тому времени везде, как грибы после дождя.  Но о них позднее...

Хотя есть  и другие выходы. Например,  закрыть всю крупную городскую промышленность! Подобные решения в начале перестройки кое-где уже были апробированы, даже не по экологическим мотивам.

Если только большинство  населения во всех странах  не переберется в деревни, возростет опасность катастрофы и по медицинским параметрам: из-за роста заболеваемости и повышения смертности в городах.

Правда, сейчас нечто похожее происходит в России  и в экологически чистых деревнях, где население «дохнет от тоски». Сельхозпроизводство повсеместно свернуто, Правительство взяло курс на иностранные закупки продовольствия, а что делать сельским жителям? - Бежать в города?

Пусть  они со временем в деревни жители ещё вернутся, вот вернутся ли они  в загаженные города - это большой вопрос!  В деревню жителей вернет «земля» - ресурс, которого в городе почти не осталось. Хотя вокруг больших городов  его и в деревне  уже почти так же не остается. Одна надежда на глубинку!

                                        Д. Демократия и власть:

 Очередное изменение российской традиции связано с изменением политической системы власти - введением демократии. Все началось с принятием Николаем Вторым «Конституции России», а завершилось Февральской и Октябрьской революцией.

Когда говорят, что при советской власти был обеспечен более высокий уровень социальных гарантий населению, забывают, что среди населения распределялась минимальная часть ВНП, а большая его часть шла на военные нужды. СССР был не социальным, а милитаризованным государством.

Экономика была не просто военной, а строилась на фальшивой экономической теории. Если бы не Октябрь, у России, получившей перед войной огромные экономические темпы и демократическую власть, было  бы сейчас около 400 миллионов населения и экономический потенциал, как у Финляндии, части царской России, сохранившей её традиции.

Кроме того, второй мировой войны просто бы не было, ибо корень её в страхе промышленников Европы перед  дальнейшим  распространением  большевизма за пределы России.

 Но Бог «попустил» советский  период, ибо «фашистский клин  был вышиблен советским  клином». Начиная еще с декабристов, в России стала накапливаться опасная политическая тенденция, выраженная в словах Ленина, что «декабристы разбудили Герцена, а он развернул антирусскую и антимонархическую агитацию, приведшую страну к Октябрю 1917 года» (Цитирую не дословно).

Вот этот грех нации  и измену православию России надо было искупить страданиями в советский период. Нынешний возврат населения в православные храмы - это начальная  реакция народа на осмысление итогов советского периода. Этот процесс еще наберет  в России должный импульс, если только сама  Церковь  ему не помешает, когда  правящие  архиреи  не удосуживаются подавать   прихожанам  личного  аскетического примера.

Без  необходимого  оцерковления  России не решить демографическую проблему, не говоря уже  о росте народной нравственности. Домостроительство семей исконно держалось в стране  на православной поддержке браков и деторождения, церковном запрете абортов, неприятия «прелюбодеяния», даже в мыслях, ибо относились все они  к «смертному греху».

Можно ли это сравнить с нынешней  пропагандой прелюбодеяний по телевидению и в массовой коммуникации? Допуская подобную  манипуляцию массовым сознанием,  ожидать решения демографической проблемы  в стране глупо и бессмысленно.  Равно как и укрепления институтов  семьи и брака.

В особенности проблематичными эти ожидания делаются в ситуации современной «сексуальной революции», где  рождение ребенка, по воззрениям её идеологов,  есть лишь следствие собственной неумелости.

Нельзя вдолбить современной молодежи, охотно окунувшейся в волны «сексуальной революции», что воспитание ребенка - удовольствие более высокого уровня, чем  просто  секс. 

Если вернуться к обсуждению вопросов политики, можно доказать, что  нашей национальной политической традицией было  соединение трех форм политической власти:

· «демократической» в лице Земских соборов;

· «аристократической» в лице Боярской думы или Госсовета;

· «монархической» в лице выбранного народом царя.

Периоды, когда все три формы одновременно присутствовали, были весьма благодатны для России. Сейчас мы почти приближаемся к этой системе власти, если посчитать президента царем. Но эту систему необходимо обновить  и на  региональном уровне: губернатор - земское собрание - губернский совет, что создано далеко не во всех областях России.

    Ж. Доминанта монологического стиля коммуникации, благодаря  коммерциализации СМК:

Принципиально новым явлением в культуре на фактологическом этапе стало появление средств массовой коммуникации (СМК) - прессы, кино, радио и телевидения.  По сути, начал работать механизм письменной и визуальной фиксации многочисленных «фактов и фактиков», размножаемых  лишенной  православного Бога  системой их порождения.

СМК весьма импонируют фактологической культуре,  ориентированной на донесение до зрителя, читателя  и слушателя  огромного количества точек зрения авторов, пишущих для неё.

«Фактом» при этом становилась сама авторская позиция, наиболее интересная людям, а не просто «отражение жизни в формах самой жизни». Фиксация жизни «как факта» является центральной особенностью, сначала искусство кино, а потом и телевидения.

Массовые факты жизни - массовая форма их отражения - огромное количество авторов - массовый получатель сообщений - всё  сплелось в некий единый клубок. Важно разобраться, что в нем хорошо, что плохо.
                            

                                       Положительные стороны СМК:

· более полное отражение реальности, информация о её многообразии;

· активизация позиции воспринимающего сознания, его соучастия в культурной реальности;

· формирование у общества некой единой точки зрения на реальности, следовательно, его солидарность и целостность;

                                              Негативные стороны СМК:

· доминанта монолога в творческом общении;

· изучение обратных связей с читателем или зрителем как исключение, а не как правило;

· иллюзорность глубокого отражения жизни из-за «увеличения отражателей» и «понижения их уровня»;

· манипуляция массовым сознанием в интересах кучки владельцев СМК или заказчиков рекламы;

· падение нравственного уровня творческого продукта в СМК, ибо важнее становятся рекламные, а не «творческие паузы».

Массовая коммуникация в сравнении с индивидуальным художественным творчеством  имеет один глобальный недостаток - апелляция в ней к Богу и Вечности не обязательна, обязательно лишь  угождение «массовому вкусу».  Коммерческий характер современных СМИ несет с собой самое разрушительное для них начало. 

Это меняет характер взаимодействия культуры и личности, делая зрителя крайне уязвимым перед воздействием СМК. Возникает проблема незащищенности зрителя (читателя, слушателя) перед бесовским воздействием,  острая проблема «обеспечения его духовной безопасности».

Никакой защиты от этого воздействия, кроме духовно-творческой, у воспринимающего сознания быть не может. Бог попустил возникновение СМК только в надежде, что человечество укрепит свою духовную защиту, обратившись к  своим  религиозным истокам.

Концентрируясь на негативе, нельзя забывать и положительные стороны СМК - мощное поддержание целостности человечества, массовый канал распространения популярных идей в мире. Но если духовная составляющая при этом отсутствует, распространяются совсем не те идеи.

Каков же выход? С одной стороны государственная поддержка нравственных программ на телевидение и вообще в СМК, а с другой стороны - воспитание их работников на должном духовном уровне. Духовное воспитание становится одной из центральных идеологических проблем выживания нации как целого, защиты прав культуры.


З. «Самосознанье человека - залог величия его!»

Хотя утверждавший это Пушкин  прав, но все хорошо  в меру.  Нельзя забывать, что величие - это основа глобального самомнения и гордыни. Самомнение и гордыня порождают самодостаточность человека, а она есть ничто иное, как условие демографической катастрофы.

 Человек, по определению,  не полон, целостна только пара особей: мужчина и женщина. Вместе они составляют первоначальную ячейку общества - «семью»,  ценность коей завершает рожденный ими ребенок.

Как только отдельно взятый мужчина или отдельно взятая женщина чувствуют себя вполне самодостаточными, сексуальное удовлетворение они получают с помощью мастурбации, а социальное удовлетворение может приносить им  и чисто  индивидуальное творчество.

Но это приводит к катастрофическим последствиям для общества в целом. То же самое происходит при беспорядочных половых отношениях, когда человек никак не может себе выбрать постоянного жизненного партнера. Крайности всегда сходятся.

Высокая культурная стабильность может существовать, таким образом, только в узких границах устойчивого самосознания, ориентиром которого является высокая духовность. Иначе ценности Целомудрия, Любви, Дружбы, Счастья, Семьи, Продолжения рода  просто «повисают в воздухе».

Поэтому нам очень важно понять христианские истоки социальной и культурной устойчивости в мире. Наиболее точно они изложены в библейских заповедях,  созданных именно во имя  « социальной устойчивости»:

· блаженны милостивые, ибо помилованы будут;

· блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

· блаженны миротворцы, ибо будут наречены Сынами Божьими;

· кто нарушит одну из заповедей сих малейших и научит так людей, малейшим наречется в Царствии Небесном;

· оставь дар свой перед жертвенником, пойди и примирись с братом своим и тогда приди и принеси дар свой;

· всякий, кто смотрит на женщину с вожделением, уже прелюбодействовал с ней в сердце своем;

· если правая твоя рука соблазняет тебя, отсеки её и отбрось от себя, лучше для тебя, чтобы погиб один из членов,  а не всё тело было ввержено в геенну огненную;

· кто принудит тебя идти с ним одно поприще, иди с ним два;

· кто ударит тебя в правую щеку, обрати к нему и левую;

· любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас  и молитесь за обижающих и гонящих вас.

Эти слова, впервые обнародованные Христом на Нагорной проповеди (см. в Библиографии № 1.) нужно понимать и в прямом физическом и в духовном смысле. Только правильная духовная интерпретация порою спасает нас от мысленных  грехов, не менее грозных в Православии, чем грехи физические.

                    И. Творческие аспекты фактологического сознания:

Как понять помещенную в эпиграф строчку их стихотворения Н.Гумилева о «высоком косноязычии» поэта? Вне специфики «фактологического сознания» это не представляется возможным. Этот тип сознания по существу дал творческому человеку право на ошибку, ибо Знание из универсального нормативного элемента Социума превратилось в чисто индивидуальный результат познания  «фактов и фактиков».

Получив право на ошибку, творец обрел новый тип сознания, названное у нас «фактологическим» Для него характерны следующие аспекты:

- внешнее правдоподобие изображения реальной жизни;

- «право творца  на ошибку»;

- индивидуальность своего видения как основа творческого познания;

- работа в  реалистическом стиле;

- изображение в творчестве  жизни «как она есть», то есть,  чисто внешними средствами.

    Но при внешнем правдоподобии ни о каком изображении жизни, «как она есть», и речи быть не могло, ибо  духовная сущность жизни остаётся вне её чисто внешнего отображения. А фактологическое искусство  его-то, прежде всего, и требует. 

В этой ситуации поэту и даруется «высокое косноязычье». Лишь бы оно удовлетворяло правилу внешнего правдоподобия. В «высоком косноязычии» есть право на ошибку, зафиксированное нами как особенность именно фактологического сознания. 

11.2. Ментальное торможение   сознания на этапе ФАКТа.

                                «Искусству, чтобы стать реалистическим, пришлось деформировать человека».

                                                                                                              Ежи Лец



      А. Переоценка значения науки:

Если в нормативные времена переоценивалась религия  как способ решения всех проблем, то в «фактологический период» стали переоценивать «материальный мир», поскольку нашли якобы всеобъемлющий способ его познания - науку. 

 Однако наука была заведомо  ущербной, потому что отвергала гармонию миров, рассматривая в качестве объекта познания только видимый мир, а невидимый, духовный мир, оставляя в стороне. Что же получилось в результате такого отторжения?

Наука стала ориентироваться на чистую эмпирику, став экспериментальным подтверждением случайностей. Поскольку единый внутренне объект познания анализу не подвергался, частности заслонили собой все, локальность заменила универсальность.

 Более того, для умножения этих частностей ученые использовали все более изощренные методы анализа, такие же частные, к слову сказать. Подлинно системных, учитывающих реальную многомерность  структуры мира, методов анализа ученые в расчет не брали, хотя они существовали, пусть  пока в локальном  варианте («эзотерическом»).

Мир в глазах ученых дробился на фракталы и  усложнялся, а реальность все более уходила от своего истинного взаимосвязанного с человеком вида. Точнее, человек присутствовал в исследованиях в неадекватном для своей сущности виде «Царя Природы», коим он по определению не является. «Антропный принцип» не прав в главном: он не учитывает иерархии духовно-материального мира, преувеличивает  значение человека в нем. Вселенная подстроена, скорей всего, не просто под человека, а под существование Бога в ней, а под человека – лишь в той степени, в какой он «частью Бога»  на деле является.


Проблема «истинности отражения» при этом  подменяется наукой  проблемой «накопления множества «фактов и фактиков», давшей нам право  назвать этот способ познания и соответствующее ему сознание - «фактологическим».

 Кроме того, наука обладала еще одним недостатком: по существу, до того, как в ней начали развиваться «экологические парадигмы», она своей антропоморфной гордыней,  преувеличением места человека в мире Природы запустила механизм «загрязнения окружающей природной среды». Развивая фальшивую парадигму: «все для человека, все во имя человека», она привела человечество на край глобальной экологической катастрофы. Несистемный подход к реальности породил ситуацию, где идея - «все для человека», логически  обернулась его постоянным  колебанием на грани полного уничтожения. Крайности опять сходились.


Б. Сверхнормативное усиление значения отдельной личности:
Это сверхнормативное усиление значения отдельной личности в ущерб соборности и коллективизму имело печальные последствия, прежде всего, для самого человека, подкрепленные повсеместным  ростом  индивидуализма в мире.

Глобальная катастрофа потому на нас и обрушилась, чтобы доказать никчемность индивидуальных усилий человека,  когда он забывает о значении  «соборности». В особенности эта тенденция приняла опасные формы на Западе, у нас всё происходит много мягче, к нашему счастью, об общинной соборности мы еще до конца не забыли, особенно в деревнях. 


 В отличие от западного Возрождения, наше  было связано с именами преподобного Сергия Радонежского  и Андрея Рублева, а также с целой эпохой «монастырской колонизации» Руси. Никакого превышения значения отдельной личности при этом не имело места, ибо монахи предпочитали и  в быту  общежитие. 

Бог не оставил Россию без присмотра и послал ей такого смиренника и праведника, как преподобный  Сергий Радонежский, сумевший освободить Россию от всех негативных качеств, которые в эпоху  Возрождения имели место  на Западе.

От этого спасли  нас  духовное смирение, преодоление гордыни, аскетизм, предписанный монахам  по монастырскому уставу и по всему чину православного мировоззрения.  Хотя, конечно, исключения были, взять хотя бы известный спор Нила Сорского и Иосифа Волоцкого.

Как уже говорилось, первый стоял за продолжение аскетической традиции в монастырской жизни, а второй - за то, чтобы монастыри были богатыми и могли, в случае опасности, помогать окружающему населению. Но этот спор бессмыслен, ибо на деле нужно сочетание обоих подходов.

Однако особенность тех  времен была такова, что побеждали не позиции, а личности их представляющие. В случае победы той или иной личности, её авторская позиция принималась со всеми негативными последствиями. Их просто не замечали.

Так случилось и в этом случае: победа точки зрения Иосифа Волоцкого принесла монастырям столь опасное искушение, когда необходимости спасать население от голода у России уже не было, да и враги монастыри не осаждали. Они  так разбогатели, что, если бы не траты на милосердие, то давно бы уже погибли от этой печальной участи - «быть богатым».

Эта опасность, когда в споре противодействующих сторон, побеждает не истина, а личность, грозит России и по сегодняшний день, в особенности в сфере политики, носящей у нас  по преимуществу «личностной характер».

Анализируя  духовную сущность спора двух святых, мы склонны считать, что Нил Сорский стоял уже на более продвинутых позициях  фактологического сознания,  а Иосиф Волоцкий оставался душой в общепринятом тогда нормативном сознании. 



    В. Потеря ощущения единства и целостности  мира:

Потеряв, благодаря позиции науки, правильную системную ориентацию в мире, где человек и Природа имели хотя бы равные права (на деле, как мы уже говорили, роль Природы много важнее роли человека),  человек принял за истину пирамидальную структуру бытия, где наверху пирамиды - он сам.

Почему в эпоху Возрождения сожгли Джордано Бруно, а Галилей и Кеплер вынуждены были много пострадать за свое открытие множественности звездных миров? Потому что Церковь, их осудившая, внутренне не могла принять ничтожность человека в этих открывающихся  космических безднах.

Люди привыкли воспринимать тогда структуру мира как единство Пространства-Времени, а не как Вечность-Бесконечность. Превышение роли человека локализует окружающий мир, сводит его Вечность-Бесконечность к «Пространству-Времени, подогнанному под масштабы самого человека». Ограниченность земного   времени   играет только негативную роль в духовном развитии планеты, мешает человеку понять свое истинное место и предназначение в Космосе.

Западная Церковь как бы приняла в качестве ненарушимого догмата будущий «Антропный принцип», ведь согласно ему все основные параметры Космоса  подогнаны под необходимость появления в них мыслящего человека. На деле, однако, всё складывается  немного  иначе.

Параметры Космоса подогнаны под бытие в нем Бога, а не Человека. Ему надо было бы  подчиниться отнюдь не закономерностям «антропного принципа», а библейскому закону.

На деле Западная Церковь боролась лишь  с собственными заблуждениями, уничтожая людей,  утверждавших противоположное. Она отстаивала  не доктрины, а  заблуждения  людей Церкви, уверенных в своих позициях, не способных вместить до конца Вечность-Бесконечность Божественной точки зрения.

При внимательном рассмотрении вопроса становится ясным, что обе эти позиции можно примирить, ибо Пространство - Время имеет одну чисто материальную структуру, которая предполагает появление в ней человека, а Вечность-Бесконечность Космоса имеет другую - духовную  структуру, ориентированную на бытие в ней Бога. Причем их целостность обеспечивается не открытым тогда еще  «полевым механизмом»,  вечным круговоротом нейтрино (или торсионных энергий), соединяющим, как мы показали,   оба мира в Единое Целое.


Поэт Х1Х века искренне считал:

«Раскрылась бездна, звезд полна, звездам числа  нет, бездне - дна!»


Поэт ХХ века скажет уже совсем по-другому:

«А дальняя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода».

Ощущение целостности миров, сопричастности Космоса и Человека  возвратилось к человеку в ХХ веке после полета Юрия Гагарина.  Оно стало противостоять механистической картине мира, навязанной нам прежним состоянием науки.  Сегодня эта целостность, безусловно, работает на религиозное понимание жизни.

Однако, подход к Вере с чисто рациональных позиций науки, чреват потерей «тайны Бога»,  разбивающейся об абсолютную веру науки в её способность  до конца познать сущность мира. Но Бог непознаваем по Своей сути!

Дело в том, что Вечность - Бесконечность Божественного мира столь велики и многообразны, что науке никогда не найти адекватных  инструментов познания этой Бесконечности. Зато они есть в богословии, но это уже «совсем другая материя».

Иллюзия, что наука легко может познать «тайну Бога», опасна тем, что подобное научное  подтверждение Веры работает на некую интеррелигию,  готовящую  только приход в мир  Антихриста.

                    11.3.  Защита членов семьи ( роль собственности):

Возвращаясь  к идее тождества фактологического сознания и сознания семейно-родового, то в защиту этой идеи отметим  раннюю  актуализация  проблемы собственности.  При  мифологическом и родовом (нормативном) сознаниях  она возникнуть, как таковая, просто не могла. Там царил коммунизм, и было всё общим.

Главы семьи,   впервые получив в свое распоряжение собственные жилища, стали относиться к имуществу семьи как  к частной собственности. Уникальность собственности, её индивидуализация как семейного и частного имущества, могла возникнуть только после отчуждения семьи от рода и её индивидуализации. Индивидуализировалось, прежде всего, сознания самих глав семьи, а потом эту индивидуализацию они переносили на собственное имущество, которым вначале были и дети и жены.

Переход семейного имущества в статус «частной собственности» потребовал от мужчин защиты этой собственности, ибо на родовые стоянки нередко нападали чужие племена. Война за собственность  и породила войны вообще. Раньше первые люди сражались только с дикими животными. Драк между племенами не было, ибо не было за что драться. Все было у людей  общим, а  передача другому племени какой-то собственности (включая женщин) легко решалась на совете племени, ибо семейной привязанности в мужском   сознании вождей  тогда еще не доминировали.

Потом, когда женщины стали  играть заметную роль  в жизни племен (в эпоху матриархата), этот вопрос вообще не возникал, ибо каждое племя было заинтересовано в росте числа своих соплеменников. Без женщин, это пока не возможно. Именно потому, что постепенно это все же становится возможным, так интенсифицировалась борьба женщин за равные права с мужчинами. Нет ничего случайного в этом мире! Равенство полов также бессмысленно, как рождение детей с помощью клонирования. Биологически  мужчина и женщина совершенно не равны, они просто дополняют друг друга. Равны семьи – третья ипостась  единства двух противоположных начал Социума. 

 В те времена, когда семьи еще не выделились из рода и не стали жить отдельно, познавательные способности членов рода также не развивались, а, следовательно, не было условий для развития фактологического сознания.

У любого племени всегда были свои специализировавшиеся на познании окружающей реальности представители, прежде всего, знахари, волхвы, шаманы, колдуны и т.д. Необходимость в развитии этих специфических качеств у каждого члена рода отпадала. Однако природная ситуация была изменчива, возникали такие сюжеты, когда отдельные члены племени попадали в  изолированную обстановку,  и были вынуждены адаптироваться к ней, срочно развивая свои собственные познавательные способности.

Не только выделение семьи  из рода повлияло на эти обстоятельства, но и изменчивость окружающей среды,  потребовавшей  развития индивидуальных адаптационных способностей  у   каждого члена рода. 

Конечно, фактологическое сознание, в котором главную роль играет наука как способ познания реальности, «как она есть»,  был  не характерен для древнего мира. Там развивалось, по сути дела,  не фактологическое, а «инструментальное сознание», возникающее в результате приспособления все более широкого количества природных материалов  к использованию их в качестве  человеческих инструментов воздействия на окружающую среду.

Сначала палка, потом камень, позднее огонь, далее черепа диких животных как посуда, а их кости как ложки и вилки и т.д. Инструментальное сознание развивалось и усложнялось по мере того, как в этот круг орудийной деятельности вовлекалось все более широкий диапазон  предметов природы.

Но принципиальный перелом, приподнявший этот тип сознания на новый уровень, произошел лишь после того, как человек перестал использовать естественные  (природные) предметы как инструменты, а перешел на изготовление искусственных инструментов, в частности железных и бронзовых орудий. Фактологическое (познающее) сознание получило допинг для своего развития, ибо без наблюдения природы и умножения познавательных способностей, человеку развивать новые  инструментальные  качества было бы невозможно.

                     11.4. Отсутствие универсальности у «фактологического сознания»:  

Сам путь развития сознания, дорога к  расширению познавательных способностей Человека проходили через:

а)  познание Целого («океанический миф»);

б) познание нравственных Законов социального бытия («нормативное сознание»); 

в) познание Жизни таковой, «как она есть» («Фактологическое сознание»).

 На последнем этапе у Человека возникла необходимость не просто включения в Целое Природы и не просто познания её главнейших законов, а в научном (средства научного познания со временем менялись)  постижении фактов действительности без прикрас, без мифов и религиозной идеализации.

Позднее в духовно-инновационном сознании,  Человек  и чисто  научное  познание подвергнет сомнению, осознав необходимость выйти на равноправный диалог с Высшим Разумом, доверяя  познавательным результатам только такого диалога. Наука сам по себе осознает свою локальность, а не всеобщность. Для этого просто должен расшириться объект её познания и выйти за рамки познания реальности, «как она есть», то есть чисто внешне.

Столкнувшись с великим разнообразием окружающей жизни, человек понял, что этому разнообразию нужно противопоставить свои собственные ментальные  средства познания, которыми выступили  МИФ, ИНСТРУМЕНТ, ЭКСПЕРИМЕНТ и ДИАЛОГ.

Наука с помощью эксперимента  дала огромную силу научно-техническому прогрессу, но в конечном итоге нисколько не освободила, а напротив закабалила современного человека, подчинив его машине и машинным технологиям. Он стал уязвимым  без них, представьте жизнь в городе, где в результате катастрофы не работают канализация, водопровод, газовые и электрические сети! Человеку останется только бежать из такого города на природу!

Новую опасность в плане подчинения духовности  человека себе несут компьютерные технологии. Человек должен быть с ними предельно острожен,  он  не может допустить, чтобы компьютеры закабалили его, забыв про  своё чисто «сервисное место». Компьютерное сумасшествие подростков говорит, к сожалению, что эта опасность совершенно реальна. 

Опора только  на науку вредна для человека тем, что он с нею вместе возлагает слишком большие надежды на «локальное знание о мире», не заботясь о Знании  Универсальном. Наука стала развиваться так, что универсальное знание, в силу необходимости носившее религиозный характер, было сразу отвергнуто. Как сказал Лаплас Наполеону: «Я не нуждаюсь в концепции Бога!» Подобное утверждение со временем оказалось чреватым тяжкой экологической катастрофой, какую преодолеть  можно,  только соблюдая принцип ЕДИНСТВА ПУТЕМ ОБМЕНА универсального (духовно-инновационного)  и локального (фактологического) знания.

               №12. Развитие информации в Мудрости;

12.1. Трансперсонологическое, духовно-инновационное, экологическое сознание:

12.1.1.. Общая характеристика духовно-инновационного сознания



«Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».

                                                                                                              Ап.Майков 




       А. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии:

Важным аспектом духовно-инновационного сознания является экологическое сознание, построенное на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для данного этапа развития. Новый синтез делает доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники.

Если для этапа «Нормы» характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие».

В чем же оно состоит?

1.  Любовь к Природе активизирует даже языческие аспекты обожествления природы, её христианское возвеличивание как первостепенного творения Бога, ведь Человек сотворен позднее, научную страсть к познанию природы, но не на узких научных принципах, а более широко с привлечением духовных компонентов природы.

2.  Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды. Важным является и научное подтверждение библейских истин, таких, как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. Но это не главное.  Основной акцент в религиозном служении будет сделан на постоянное духовное усовершенствование, желание каждого человека постоянно духовно расти, вступая в диалог с Христом, одновременно усовершенствуя  свой личный творческий и духовный потенциал. Христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. Поэтому оно его и не имеет. 

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение  мира этого    вкупе с  Иномиром.

4.  Творческое отношение к Природе, которая будет восприниматься  скорее как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.

5. Допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика опасность  пострадать самому магу.
         


Б. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

Появление компьютеров повлекло за собой расширение новых энергоинформационных способов коммуникации людей в мире, в частности ИНТЕРНЕТ и электронную почту.

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

· повышение информационной доступности практически  любой информации; для её получение теперь нет нужды забираться в хранилища библиотек, достаточно иметь дома компьютер, подключенный к Интернету;

· расширение возможности общения с друзьями и родственниками, обладающими электронной почтой;

· возможность широкого оповещения о собственном творчестве; достаточно вывесить на любом доступном для тебя сайте собственные работы и оповестить всех, кого ты хотел с этой информацией познакомить;

· увеличение скорости общения, возможность доставить информацию в другой конец света буквально «в мгновение ока»;

· возможность получения исчерпывающей информации по интересующему тебя вопросу, для чего достаточно побывать на специализирующихся по этой теме сайтах.

Вместе с тем, нельзя забывать и о негативе. Подключение к Интернету, не подверженному никакой цензуре опасно для людей, не готовых к использованию полученной информации в добрых намерениях. Речь идет о вреде сексуальных сайтов для подростков или о разглашении каких-то  аспектов информации, не предназначенной для широких лиц.

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно-мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера,  творение жизни, опираясь на правило «Золотого сечения», её «Божественной пропорции».

Отсутствие их в любом случае вредно для человека, поэтому столь важным становится способность себя к этому равновесию подвести.

                       
       В. Переселение людей из города в сельскую местность:

Откат населения в сельскую местность наблюдается довольно давно, как только ухудшилась экологическая обстановка в городах. Вместе с тем эта тенденция в России насчитывает многие столетия, ибо наличие городской квартиры и дачи в сельской местности (или сельского поместья)  - обычная практика для российских жителей.

Однако эта практика не составляла долгое время социальной проблемы, ибо в деревне нет работы. Сейчас ситуация меняется в двух направлениях:

1)  Массовая компьютеризация  предоставляет населению возможность работать в сельском доме,  используя компьютерную технику связи для решения любых проблем.

2)  Возникла возможность строить автономные  Экодома с хомобиотическим оборотом, что дает сразу свободу в двух направлениях: экономическом  (сельхозпроизводство дома) и энергетическом - автономная энергетика Экодома (не их ли видел в своих картинах будущего современный американский провидец Скаллион (подробнее см. в Интернете)

Как только наши города исчерпают ресурсы своих рекреационных  возможностей ( в основном в плане чистоты  воздуха), а мы повсеместно находимся накануне этого события, движение людей за переезд в сельскую местность примет массовый характер.

Создание специальных экологических поселений из людей, связанных между собой духовными связями, будет со временем набирать в стране силу, можно даже предполагать, что в подобного рода сельских поселениях к концу ХХ1 века будет жить большая часть человечества, если, конечно, люди не найдут   других способов борьбы с глобальным загрязнением (прежде всего воздуха, загаженного   автомобилями)  окружающей природной среды.

                                 Г. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

Спецификой эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических способов. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим сразу открывается...

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего.

Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

· диалог с Природой, развитие диалогического экологического сознания как ведущего способа отношения к Природе;

· диалог с Богом, включение в процесс постоянного духовного усовершенствования, умение задавать Богу вопросы и получать на них ответы;

· диалог с другими людьми, уважение к точке зрения и мнению других, вне зависимости от их места в социальной иерархии;

· развитие личного диалогического сознания - умения беседовать с самим собой и получать нетрадиционные для себя ответы.

· диалог человека и ЭВМ. Машина в этом диалоге по сути дела играет роль посредника между человеком и другим пользователем, но иногда она может выступать и автономно. Тогда человек вступает в диалог с соответствующей программой, который может быть для него, как полезным, так и одинаково  вредным;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма недоверчивым. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечеству надо будет помогать в ситуации глобальной катастрофы;

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много).

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного инновационного  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а, а это не одно и тоже. 

Например, в язычестве - это общение с духами шамана, в религиозной культуре - общение святых людей с Богом, в фактологической культуре так общаются со своими читателями духовно продвинутые писатели и поэты, только внутри инновационной культуры этот тип  отношений становится  подавляющим все другие.



   Д. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. № 31, стр.16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё;

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

К особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

               Е. Ноосфера как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

Разработанный русским учеными и мыслителями тип цивилизации - «ноосфера» (сфера Разума) получает новый импульс в грядущие времена, после ноосферного Перехода. Главным спусковым крючком этого Перехода, на наш взгляд, станет преодоление глобальной экологической катастрофы, которая обрушится на мир в ближайшее время.

Усилия наших философов-экологов Подолинского, Вернадского, Циолковского, Чижевского, Федорова, Моисеева и других не пропали даром, они будут весьма востребованы в эти времена. Конечно, кое-какие мысли из их теоретических разработок уже устарели, но  большая их часть найдет базу для практической реализации.

Главной мыслью Вернадского была уверенность, что биосфера так или иначе, рано или поздно, перейдет в «ноосферу», при условии, что человек возьмет на себя ответственность за дальнейшую эволюцию планеты.

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать,  как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникающих экологических проблем. 
Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

· мерилом развития диалога становится совместное гармоническое развитие человека и Природы планеты;

· человечество отказывается от иллюзии, что он выше Природы, а понимает свою равновеликость, а, может быть, даже и приниженное положение;

· целью их взаимодействия становится равновеликое удовлетворение как разумных потребностей Природы, так и «разумных потребностей» человека;

· во взаимоотношениях человека с Природой разрешено только то, что не нарушает их гармоническое равновесие, исходный баланс, о котором знали еще язычники;

· в основу отношений человека и  разумной Природы  кладутся этические и религиозные основы, регулировавшие раньше только взаимоотношения между людьми;

· взаимоотношения человека и Природы мыслятся как процесс их взаимной коэволюции, единства и взаимовыгодного сотрудничества.

                                                Ж. «Космизация   мировых религий»:
«Мессианский человек»  открывает для себя на инновационном этапе жизни новое Космическое пространство, не мертвое, как в глазах науки, а живое, ибо населено бесчисленным множеством разумных цивилизаций.

Раньше этой информацией обладали только эзотерики, а сейчас она выходит на уровень повсеместного знания. При этом  утверждается  идея «Космоса» как близкого и кровно связанного с нами многими аспектами жизни  «духовного пространства».

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  Творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он, несомненно,  занимает и там  своё важное место.

Можно предполагать, что на инновационном этапе развития человечество вступит с Космосом в разумный диалог, включая личную встречу с инопланетянами. Сегодня эта встреча откладывается только по одной причине: мы по уровню своего сознания не готовы к ней и будем слишком сильно ошарашены.

Духовно-инновационное сознание предполагает, что основа для подобного контакта у землян уже есть, дело только за приобретением  этого сознания большинством населения, чтобы «количество перешло в новое духовное  качество».

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. № 45)
   Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  
                              З. Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:

На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса, говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным.

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.



  И. Осознание особой миссии России в мире:

Результатом наших размышлений о логике культурной динамики в мире является также идея об особой миссии России и всей славянской нации, единственно оставшихся верными идеям Православия, ну еще плюс Греция.

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Апокостасиса», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному. Некоторые попытки нетрадиционной трактовки мы уже сделали. 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование Ада как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Да и  трудно  соединить эти «последние дни» ( пусть не для всех, а лишь для попадающих в Ад) с идей бессмертия души!

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, хотя  у коммунистов и  не было Бога. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. 

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.


                  К. Изменение структуры политической власти в России:

Начиная с большевиков, в России совершалось  принципиальное движение народного сознания в сторону Инновации. Не осталась в стороне и политическая система. Коллективная выборность руководящих органов, даже при всех извращениях,  ей свойственных ей  в годы советской власти, породила у народа убеждение, что «советская власть» была «народной». 

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.

Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

Уверенность, что с Россией в будущем будет все в порядке, высказана в давние времена еще Александром Блоком:


«Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,

   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


Ну что ж, одной заботой боле, одной слезой река шумней...


А ты все та же: лес, да поле, да плат узорный до бровей...»

 Россию ждет ставшее традицией соединение трех сторон российской власти: монархической (царь или президент), аристократической (Госсовет или Федеральное собрание) и демократической (Госдума и земские органы на местах). 

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть  общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

 Ситуация глобальной катастрофы породит массовое стремление «к спасению», а следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!

               

Л. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                                        
Матрица № 7
	Элементы
	На этапе 

МИФа
	На этапе 

НОРМЫ
	На этапе 

Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Духовное

 Усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». ( № 34, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.

Гоголь - человек сугубо православный. Даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «Инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

                                          М. Новый тип «охраны Природы», построенный на культурной традиции:

Добиться нового отношения к природе - милостивого и любовного можно только одним путем - через экологическое воспитание детей и юношества. Начинать надо с Семьи, ибо потом уже будет поздно.

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, мы попробуем показать в следующем списке стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

· Александр Пушкин «Осень» (Октябрь уж наступил...)

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;

· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...

· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»

· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»...

· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»

· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»

· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»

· Николай Заболоцкий «В очарованьи русского пейзажа»

· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»


 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.


Основой нового ноосферного образования является глубокое убеждение учителя, что ученик потенциально знает столько же, как и учитель, и его надо не «образовывать», а создавать условия, чтобы он сам заинтересованно  стремился к более глубокому познанию. Истины.

Основным механизмом воспитания такого  сознания становится  Диалог во всех жанрах, видах и формах: ученика с учителем, диалог с Природой, диалог с Культурой, диалог между учениками.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.



Н. Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


Диалектическое развитие культуры и культурного сознания показывает, что на этапе Инновации наступает своеобразный возврат к МИФу, что на этом этапе наблюдается огромное количество аналогичных мифам творческих проявлений.


Отметим некоторые из них:

· возврат к примитиву; например, в живописи и скульптуре ХХ века возникает масса произведений, стилизованных под примитив»;

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);

· признание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);

· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой  и магической целостности;

· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;

·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;

· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;

· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);

    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как МИФ всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


Если в основе мифологического искусства лежит верность природному мироощущению, в основе нормативного - преданность религиозному идеалу, в основе фактологического искусства - верность реальности и её «фактам», то в основе Искусства Инновационного  лежат стремления художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                 

 О. Постинновационный период: 

Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

· из неё с огромной доле ясности вытекает, что в Божественный Замысел о конечной судьбе человечества входит «Всеобщее воскресение» или «Апокастасис»;

· вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание  перед Вторым Пришествием Христа такой   огромной  популярности  Антихристом; 

· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;

· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;

· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но постепенно человек поймет, что  правда - за Ним;

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, превращающей  только в  «тело Христово»;

· утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности;

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно Россия, ибо  только в ней до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

     12.1.2.Ментальное торможение на этапе ИННОВАЦИИ:

                                              «Культура народа – способ его выживания. Массовая культура – 

                                                скорее его способ прожигания жизни».

                                                                                                                          А.Круглов

Современная культура во многом работает на создание  специфической квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества ментальных форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение в мире;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерциализация культуры;

· сексуальная революция в мире;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их поподробней.



                  А. Оккультное возрождение в мире:

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевидны. (См об этом в библиографии №16.) Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, приторможенное сейчас  теософами  и оккультистами всех мастей и марок.


Они не понимают, что в качестве тормоза  являются своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в нечто  новое, более современное.

У нас  оккультная точка зрения никогда не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.


Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.


Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» ( что в особенности  заметно по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной болезни  сознания еще не говорит. Мы находимся в  Переходе  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития. В ни х  необходимо войти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№19) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религии Антихриста».


              Б. Наркотизация и алкоголизация молодежи:

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то, что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) во Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином так же необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало свою неадекватность режиму, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Сталинский указ во время войны о «боевых ста граммах» то же внес свою долю вреда в этот негативный процесс.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности алкогольных  тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому возраст жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими ныне   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где  эта тема представлена с  такой же высокой плотностью. Гонясь за модой, герои современных фильмов и телесериалов пью, курят, употребляют наркотики, занимаются почти в открытую на экране сексом,  и молодежь начинает думать, что им  именно это и нужно делать в жизни.

В итоге здоровье, рождаемость, способность к воспроизводству населения, благополучие семей летит в тартарары, что только развязывает  настроение молодых: «А пропади все пропадом!»

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить их можно будет только  одним способом - дать их сознанию  новую заманчивую перспективу.




В. Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «опасной рубежности времен», в коих  мы с вами  ныне  живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников. К примеру, на такое святое место, как Сергиево-Троицкая Лавра, если  найдется в пределах десятка старцев, то и хорошо. 

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся. Реклама ориентирована на слои населения, которые покупают рекламируемые вещи. Старшее поколение в это число, очевидно, не входит.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно, но многие.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей. А, следовательно, по цепочке – и читателей.

Издатель  ссылается на заказ читателей, но формирование этого заказа -  дело их совести, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Судилище Господнем.  

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Мамоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовно-материальных аспектов в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию. Перестройка изменила экономику России, но изменила ли она сознание? Судя по популярности личности Сталина, очень сомнительно. 

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы,  демонстрирующиеся на  современном телевидении, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то   роста преступности никогда  не остановить!



             Г. Коммерциализация культуры:

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? – Конечно же, нет! Культурное падение всего социума  свидетельствует лишь  о приближении его конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерциализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, чтобы ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином» «система есть единство полярных противоположностей». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству!

В коммерциализации есть одна положительная сторона: по крайней мере, эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не наблюдается.


Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не освобождает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный самому  смертельному греху, соблазн.

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, может быть уже поздно! Однако, и их то же  надо воспитывать. Но как?



Д. Сексуальная революция в мире:

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях этого факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции. 

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей.  В Англии уже разрешены законом однополые браки. Каков же доминирующий функционал этого «инновационного образования»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.

Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как главное последствие сексуальной революции?

Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации  вообще вряд ли возможно. Уроки полового воспитания в школах дали только отрицательный результат, потому что их целью оказалось не укрепление семьи и деторождаемости , а реклама сексуальных шопингов.


      Е. Социальная нестабильность в мире:

Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. Не случайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».

Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах  такой механизм отсутствует. Точнее, он есть, но не работает, потому что голосование идет не демократическим образом, а по приказу религиозной верхушки общества. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с легализацией  там демократических выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они, как правило, связаны со следующими событиями:

· климатическая нестабильность мира;

· космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из–за спорных  территорий;

· внутренние возмущения обиженных слоев и кланов в обществе (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает, не берусь даже перечислять, так их много.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и его решения не для всех обязательны, например,  с указом  американского президента о вводе войск в Ирак  он справиться так и не смог. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо планете, как  и Богу, одинаково  важны  стабильность, равновесие и  социальный баланс. Иллюзия, что  революции несут  положительный поворот в истории  человечества,  уже давно кончилась. Мы в полной мере осознали горечь признания Пушкина о «русском бунте, бессмысленном и беспощадном».


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», полезную для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом. У нас пока это получается хуже, чем на Западе.




Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире:


Фанатизм - опасный для будущего мира пережиток старины. Он есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают, их реакция носит не ментальный, а чисто эмоциональный характер. 


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть, при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы (например, решение Всемирной Исламской конференции о незаконности терроризма), однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели Ислама  и до современных решений всегда  открещивались от   фанатиков-изуверов –вахабитов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Ясно, что, прежде всего, политическое, а потом уже национальное, религиозное и экономическое.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Имеет,  пока таковые имеет   фанатизм  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей, будет в мире   всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, разворачивающий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.



З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:

Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней».


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции. Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. Окружающий мир  на нас всех давит сегодня  с одинаково мощной силой.   А  внутренние ориентации у всех разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать,  какие реальные  средства могут   противостоять росту заболеваемости в мире?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществу на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




 И. Загрязнение окружающей природной среды:


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  подобным мониторингом  совершенно не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов,  и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность  переложили на олигархов. Но тех интересует, прежде всего,  финансовая выгода, и в последнюю очередь - вопросы выживания. Их дети-то живут в экологически чистых районах.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  некоторую  видимость равновесия природы и промышленной экономики. Прежде всего,  хорошей работой органов МЧС.


Как только все эти факторы минимизируются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно « печальный характер»?

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

· наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

Их накопление  не может в конечном итоге не вызвать ответную реакцию населения. Но может быть уже поздно;

           -  увеличение количества международных экологических катастроф в мире, типа той, что случилась на реке Сунгари, затронув и Китай и Россию. У природы не только нет «плохой погоды», но нет и пространственных ограничений для неё.

                               К. Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной унификации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; 

· унификация под влиянием негативных механизмов мирового и национального сознания, подчинение его не творческому многообразию средств и методов, а сужение этих возможностей, вследствие появления людей, заинтересованных в проталкивании своих «грязных делишек»;

· экстремальные способы энергоинформационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), нарушающие сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми сейчас до конца и вряд ли положительными последствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает, прежде всего, из-за недоучета духовных  последствий глобализации для культуры и духовного мира отдельных наций.

 Материально мыслящим людям этот аспект никогда не казался важным, а духовно-продвинутые  люди ограничиваются, как правило, личным самоусовершенствованием.

Эта отстраненность от актуальных мировых проблем по-своему то же опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» - забывать об этом мы не имеем права.

           12.1.3. Информационно-диалогическая сущность сознания:

Как уже неоднократно упоминалось, системная сущность сознания состоит в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Но что является механизмом этого единства?  Понимание    приходит, едва мы вспоминаем о важнейшей особенности сознания – его голографическом характере.

Голографичность  сознания  возникает не как линейный признак, когда Миф плавно сменяется в  развивающемся сознании Нормой, а та в дальнейшем Фактом и Инновацией. Голографичность  возникает, как такое единство всех видов сознания, когда каждое присутствует на любом этапе развития, но с разной степенью  выраженности. Название каждого этапа системного  развития говорит только о том, что данный тип сознания доминирует на этом этапе, но отнюдь  не свидетельствует  о  его уникальности на этом этапе.

Другая особенность голографичности - каждый тип сознания вступает в диалог друг с другом, причем многозначность и разнонаправленность этих диалогов составляет информационно-диалогическую сущность сознания.

Этот диалог сознаний мы показали в матрице № 2.  «Мифо-миф» отражает диалог одного типа мифологического сознания с другим;  «Мифо-норма» говорит о диалоге нормативного сознания с  сознанием мифологическим и т.д.  Их представление в форме матрицы  является лишь  способом их визуального описания и смутным  образом взаимовлияний, происходящих  внутри  всего этого   глобального сознания. 

При этом важна не только их открытость друг другу, как в диалоге Мифа и Инновации, но и противостояние, как в случае взаимоотношений Мифа и Факта.  Характер их взаимоотношений также подчиняется закону синусойды, меняющему одну полярную ориентацию  на  противоположную в ходе развития системы.

                              12.1.4.  Инновационные качества духовности:

Развитая духовность является важнейшей составляющей духовно-инновационного сознания. Она, безусловно, имеет отношение к каждому этапу развития, но, как мы говорили « в размытых контурах», со «смутным образом взаимовлияний». Новое, жестко определенное  качество духовность приобретает на последнем инновационном этапе, ибо именно на нем для человека открывается диалог с ВКР,  закрытый  для большинства людей (кроме святых)  на предыдущих этапах развития.

Уровень углубления человека в духовно-инновационное сознание во многом зависит от ориентации человека на этот  диалог с ВКР. Результаты и глубина  подобного диалога сами по себе  служат критерием развития индивидуального ( не личностного, а общего) сознания.

Эффективность  диалога с ВКР  во многом зависит от степени нашей подготовленности к нему и наличия в нашем сознании структур, способных вместить Божественное знание. Бог не даёт нам его раньше времени не потому, что мы не готовы, а просто потому, что не освободили  в своем  «духовно-информационном континууме» соответствующие  свободные структуры для восприятия Божественного знания. Такое «освобождение» на богословском языке называется «просветлением». По сути дела,  мы освобождаем наши ментальные структуры от тьмы, заполняющей нас  из-за специфики нашей  земной жизни, то есть, мы  эти структуры  «просветляем». Возможно, не мы сами, а Бог.

Механизмом развития этого типа сознания, кроме самого диалога с ВКР, является наша способность получать информацию в молчании, готовность уйти от мира, чтобы погрузиться в него и «освободить» соответствующие структуры в мозгу для восприятия нового. Для этого необходимо убрать излишнюю информацию,  канализируемую нам   миром земной жизни.

На физическом уровне этому способствует аскетизм во всех земных аспектах жизни праведника, длительные посты и молчание, а также обращение к Богу  с помощью молитв или медитаций (в их восточном варианте).

Большинство праведников и святых, достигших больших результатов в диалоге с ВКР, закрывались от  общения с людьми в монастырских кельях или уходили в глушь лесов и  в пещеры, где их молчанию и аскетической жизни никто не смог бы помешать.

            Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы  попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком энергоинформационный потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с ВКР».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека 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 утверждению этого стиха, если мы будем исходить из его чисто материалистической трактовки, игнорируя духовную специфику творчества.

            «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 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, исполнившегося волей Бога, «глаголом жечь сердца  людей».

Кстати «Пророк» не воспринимается не только типичным для современности  атеистическим сознанием, он не был воспринят и в годы своей первой публикации. Друзья  поэта недоумевали, что бы  это значило? 

            Главные  содержательные аспекты духовности раскрывает Библия. Апостол Павел говорит: «Итак, облекитесь, как избранные Божий, 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. Но окружающий мир сеет только ненависть и насилие. Что же делать бедному населению?

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

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

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

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

            - состояния окружающей  внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смысл 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.

             Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, 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 света, не  просят о спасении. Они еще могут жить в этом состоянии бездуховности и  чистейшего  потребительства. Но придет беда, и жить по-старому станет больше не возможно.

                                                12. 2.Стратегия адаптации

                      12.1.1.ЭКОДОМ как технология спасения в Чрезвычайной Ситуации:

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

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

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

Наиболее полные сведения об экологическом доме можно получить из книги Юрия Николаевича Лапина  «Экожилье - ключ к будущему» (Библиография № 46)

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»:

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

11.  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.

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

13.  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.).

14.  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»).

15.  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.

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

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

18.  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.

2.  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. 

3.         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.

                             4.          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.

5.        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;

  6. 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.

                 7.  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.

                 8.          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.

9.   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.

                 10.    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.» (№ 46, 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  печально пока обстоят дела . Как только беда припрет,  многие  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. 

12.1. 2. ЭКООБЩИНА – РОССИЙСКИЕ ИСТОРИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ:

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

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

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

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

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

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

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

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

Мы остановимся на:

· специфике соборного труда селян;

· особенностях домашнего быта россиян;

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

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

· специфике организации времени  ( календарь);

· приметах и погодных наблюдениях;

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

· народной медицине;

· о чем пели русские девушки.

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

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

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

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

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

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

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

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


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

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

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

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

   Особенности организации домашнего быта 

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

· хлебосольство;

· набожность, организация молельных комнат;

· определенное время для  сна и бдения;

· обязательное наличие в доме бань;

· раздельные спальни в особые благочестивые дни.

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

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

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

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

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

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

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


Определенное время для сна и бодрствования.

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

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

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

Б.     Обязательное наличие в хозяйстве  бань.

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

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

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


     Раздельные спальни в благочестивые дни

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

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

  В.  Особенности русского жилого дома.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба.

В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

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

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

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

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

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

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

12.1..3.  Экополис - перспективы гармонического социума  в условиях ЭК:

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

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

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

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

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

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

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

· в старом русском городе все дороги ведут к храму («если нет на ней храма, то зачем такая дорога?»), в перспективе  улицы - всегда или храм или башня городских укреплений; этим она воздействовала на людей, как городская доминанта, обращенная к небесам.

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

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

Если взять несколько  принципиально важных для нашего предмета исследования типов социальной общности «Толпа» . «Группа верующих», «Исследовательское сообщество», «Духовная община», то взаимосвязи и взаимозависимости в них будет отражать следующая схема:                                                                          Матрица №8                            
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	ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

	Доминанта
	Стадность
	Обожествление

Абсолюта
	Вера в познаваемость

Мира
	Диалог с Богом

	Программа
	Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
	Соблюдение

 Обрядов, канонов
	Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
	Просветление, 

обретение святости

	Образ
	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

Экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный 

лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

Пророки

	Психология
	Подростковый 

синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

Смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


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

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

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

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

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

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

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

          12.1.4. Экологическое сознание – эффективная стратегия адаптации:

Наиболее эффективным средством адаптации населения к приближающейся катастрофе является выработка экологическорго сознания, которое получило в этой работе несколько синонимов: 

-Духовно-инновационое сознание;

- Траснперсонологическое сознание (сознание между активными участниками обмена мыслями);

- Экологическое сознание.

- Духовно-творческое сознание и т.д.

       Вкратце сущность этого сознания можно свести к нескольким характерным чертам:

- источник сознания требует постоянной поддержки со стороны получателя: (трансперсональность);

- творческий характер (человек этого сознания не может ни быть творцом);

- экологическая ориентация (любовь к природе – основа его природной составляющей);

- это сознание ориентировано на поиск нового (инновация-характерная черта адаптации к изменениям среды);

- основные принципы этого сознания основаны на Вере в Бога;

- механизм развития сознания – диалог, включая Диалог с Богом;

- внутреннее со держание сознания крутится вокруг «Золотого сечения),оно гармонично.

№13.       Обострение Интуиции (инициация Знания)
                                           13.1. МИФ И РИТУАЛ:

Есть два типа культур: культура, построенная на ОТКРОВЕНИИ, и культура, построенная на МИФе. Культура ОТКРОВЕНИЯ – это культура, опирающаяся  на подлинную помощь Богов. Культура МИФа опирается на псевдооткровение, на информацию, оказывающуюся  в итоге  либо  фальшивой, либо неустойчивой и распадающейся  под ударами времени. Таким образом, культура МИФа – это культура, построенная во ВРЕМЕНИ,  культура же  ОТКРОВЕНИЯ  опирается на ВЕЧНОСТЬ.  Ритаул – это способ поддержания культуры МИФа. Способом поддержания культуры ОТКРОВЕНИЯ служит священный обряд и личностная молитва.

Эффективность ритуала зависит от точности его исполнения. Эффективность обряда зависит скорее от божественной силы, дарованной его исполнителям. Даже, если они делают в процессе  отступления от правил, сам обряд может привести к искомому результату, были бы подходящие исполнители.

Естественно, что должны быть соблюдена мера, ибо при каких-то отступлениях пропадает и весь смысл его творения.

В мифологических культурах строгое следование ритуалу – часть культуры, которая не может быть нарушена ни при каких условиях. По мнению древних носителей мифологического сознания   отступления от ритуала должны вызвать гнев и остракизм со стороны богов, который обрушится на головы его плохих исполнителей.

Поэтому «хорошее исполнение ритуалов» стало частью  профессии специализирующихся на них исполнителей, превратившихся в ходе развития культуры  в священнослужителей. 

Многочисленные ритуалы, на которых держалась дописьменная культура  древних, по сути дела, служили сакрализации обычаев, издревле сложившихся у тех или иных народов. Хотя в их основе, конечно, лежали глубокие основания, многие их них давно изжили себя, но выполнялись, ибо соответствовали традиции. А в древности культура держалась именно  на фундаментальных традициях. Их святость соблюдалась и жрецами и самим народом, ибо всем было ясно, что любые отступления от традиций вызывают не только гнев богов, но и возможный распад социума.

Недаром, о древних обществах говорят, как о «традиционных». Традиция поддерживается потому, что является частью МИФа, а с другой стороны реализуется в освященных  ритуалах и обычаях. МИФ, традиция и ритуал – слиты в сознании язычника в некую системную целостность, вне которой он и себя и всю свою жизнь совершенно не представляет.

Ритуалы в древних обществах чаще всего носили групповой характер, но постепенно по  мере их сакрализации и подпитки со стороны высших сил, они все больше и больше приобретали личностный характер, наиболее близкий Богу, всегда обладающему подобной спецификой.

Групповые ритуалы со временем превратились в церковные обряды и получили свою жизнь и свое право на существование. Но надо помнить, что наиболее сильными являются все-таки личностные, а не групповые,  обряды, прежде всего молитвы, пост, телесное воздержание и т.д.

На наш взгляд, к определенной разновидности молитвы принадлежит и собственное духовное творчество.

   Мы остановимся на четырех формах образования канала к Акаше -, хотя их на деле много больше.

1) Состояние «измененного сознания»;

2) Творческий экстаз;

3) Магический ритуал;

4) Священные обряды, ведущие к просветлению.

«Небесные слова» доступны каждому, только «специалист» сознает их возможность соединения в некий «священный текст», который открывает канал, а «профан» будет пользоваться ими как бытовым сленгом.

После публикации книг американского антрополога  Карлоса Кастанеды было оценено значение кактуса пейота для вызывания состояния «измененного сознания» для прорыва к некоей новой реальности, незримо включенной в наш собственный мир. В дальнейшем подобными проводниками людям могли служить любые наркотики, ЛСД и другие психотропные средства.

Однако есть большая разница между действиями мага, даже профана, типа начинающего антрополога Кастанеды, но работающего под руководством опытного мага-индейца племени «яки» Дона Хуана,  и обычного наркомана. Такому энтузиасту  канал к Акаше не открывается по определенной причине: непрофессионализм ритуала, незнание способов проведения обряда и главное – выходов из него в обычную реальность.

 Психотропные вещества – один из самых ненадежных способов  активизации «измененного состояния  сознания», поскольку менее всего поддается контролю со стороны самого человека. Есть более надежные способы, такие как самогипноз, специфические  звуковые  ряды, визуальные образы,  запахи и т.д.

В № 18 газеты «Тайны ХХ века» (июнь 2005 г.) я прочитал статью о работе американского института Монро, в частности о разработанной там звуковой технике «Хеми-Синк», эффективно провоцирующей состояние измененного сознания.

Эта методология работает с  электрической активностью мозга и способна, резонируя с мозгом на определенных частотах, вызывать у подопытных определенные состояния сознания. Так частоты 8-12 герц способствовали  расслабленности организма, частоты 13-30 герц – бодрствованию и настороженности,  частоты 4-8 герц провоцировали сонное состояние и засыпание, а частоты менее 4 герц  вводили человека в глубокий сон

Кроме того, эта процедура обладает и другими возможностями, в частности профилактическими и терапевтическими, а также способна развивать ясновидение, дальновидение и другие паранормальные способности человека.

Как доказано многочисленными опытами американского исследователя Раймонда Моуди, смерть также является воротами в «измененное состояние сознания». Описывая состояние людей побывавших в клинической смерти, (а таких только в США набралось около 8 миллионов человек), Моуди вывел закономерности поведения души после смерти, которые были удивительно одинаковы для всех опрошенных:

- полет в некоем тесном темном туннеле;

- встреча с лучезарным световым потоком;

- растворение в пространстве;

- переход в состояние вездесущности;

- встреча с невыразимо прекрасной личностью;

- возвращение к жизни ради чего-то незавершенного.

         Эта информация может служить неопровержимым доказательством  и существования души после смерти, и существования параллельных миров. Закономерность человеческого существования выталкивает в нас в Иномир только после смерти, но это совсем не означает, что мы не можем побывать там раньше. Многие христианские  святые бывали там  и оставили свои воспоминания. То же характерно и для поэтов. Например, для стихотворения «Сон» Николая Заболоцкого:

Жилец земли, пятидесяти лет, подобно всем счастливый и несчастный,

Однажды я покинул этот свет и очутился в местности безгласной.

Там человек едва существовал последними остатками привычек, 

Но ничего уж больше не желал и  не носил ни прозвищ он, ни кличек.

Участник удивительной игры, не вглядываясь в скученные лица,

Я там ложился в дымные костры и поднимался, чтобы вновь ложиться.

Я уплывал, я странствовал вдали, безвольный, равнодушный, молчаливый,

И тонкий свет исчезнувшей земли отталкивал рукой неторопливой.

Какой-то отголосок бытия еще имел я для существованья,

Но уж стремилась вся душа моя стать не душой, а частью мирозданья.

Там по пространству двигались ко мне сплетенья каких-то материялов,

Мосты в необозримой вышине висели над ущельями провалов.

Я хорошо запомнил вещий вид всех этих тел, плывущих из пространства:

Сплетенье форм и выпуклости плит, и дикость первобытного убранства.

Там тонкостей не видно и следа, искусство форм там явно не в почете,

И не заметно тягостей труда, хотя весь мир в движеньи и работе….

   Это все не означает, что Иномир именно таков, каким он открылся в этом сне  поэту, но означает, что одну из обителей этого мира поэту дано было  увидеть. Христос утверждал, что «в Доме его Отца обителей много».

О творческом экстазе, как канале связи с Акашей, мы уже говорили, и даже сформулировали некоторые выводы, необходимые  для творца, чтобы выйти на этот канал:

1. Канал к Акаше реализуется с помощью души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: рабыни и царицы, работницы и дочери;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

7. Канал к Акаше требует анонимности, он плохо открывается «знаменитым при жизни»;

8.  Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех;

9. Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»; 

10.Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность не «отличать пораженья от победы»;

11. Надо только оставаться самим собой и не отступаться «ни единой долькой» от  лица.

 Одним из самых распространенных каналов в информационное поле земли является магический ритуал. Уже упоминался Карлос Кастанеда  и магия индейца из племени яки Дона Хуана. Каждая языческая культура выработала свои собственные  магические способы взаимосвязи с Инобытиём, черпая там информацию, необходимую для выживания на этой земле.

Это информационное поле необъятно, каждый находит там своё – и светлый маг, и поэт, и, к сожалению, даже черный колдун. Пространство Инобытия велико и неисчерпаемо, там есть, где укрыться различным демоническим  силам, хотя доминанта Бога среди них несомненна.

Церковь, не понимая диалектики Добра и Зла,  отвергла языческую магию, как демоническую. Но в этом отвержении был и страх перед конкурентами. Большинство ведьм старалась просто помогать людям, излечивать раны, пока не было профессионалов, занимающихся этой практикой, кроме того они  пытались  решать различные жизненные проблемы, в том числе и защищать людей о нападения демонов, как мы видим это в знаменитом американском сериале «Зачарованные», во многом наивном и плохо представляющим, как работает Иномир.

Но, как бы ни была наивна эта телевизионная серия, она основана на верной предпосылке, что мир духов и наш земной мир едины, постоянно пересекаются, помогая или вредя друг другу.

Религия не имеет  права сходу отрицать магию, ибо постоянно пользуется магическими возможностями этого и того миров. В частности христианские ритуалы просветления, связанные с молитвой, постом, молчанием и длительной аскезой.

Серафим Саровский три года стоял на камне  на коленях перед иконой Божьей Матери, вымаливая спасение, и получил просветление. Монахи на Святой Земле и на Старом Афоне  накладывали на себя другие не менее строгие вериги, и обретали в результате желаемое. Многие из них переходили на энергобиоз, способ питания, не требующий приёма пищи. Не случайно, среди их мощей находят такие, у которых срослись задние проходы за ненадобностью.

Информационное поле земли носит двойственный характер: это система, соединяющая сознание земли с её подсознанием. Поэтому нам проще, используя своё подсознание выйти на подсознательные каналы общения. Одним из таких мощных подсознательных каналов является наша собственная интуиция. Зачастую она  заставляет нас делать вещи, не оправдываемые в этот момент  нашим сознанием, но через некоторое время становящиеся для нас жизненно необходимыми. Она уже тогда все предвидела, а мы дошли своими силами немного позже.

           Почему сродни труд мага и поэта? Они одинаково ищут «небесные слова»,  духовные эквиваленты вещей, дающие возможность   при соединении одного с другим обрести  силу, способную изменить мир. Это может осуществляться  через посредника (творческий продукт) или напрямую, когда есть возможность влияния без посредников.

Считается,  поэт в России больше, чем поэт! Да, потому что  к нему относятся как к  волшебнику, способному изменить мир. От поэтов ждут не просто слов, а «вещих слов», таких, которые находил в Раю Адам  при назывании животных и растений по повелению Бога. Россия – это особая страна, которая ближе всех в мире находится к Небу, потому  и отношение к поэтам в ней такое. Как только поэзия теряет в ней этот особый «небесный статус», в России начинаются печальные события. 

Традиционные действия любых магов при совершении магических ритуалов опираются на использование каких-либо «талисманов», которыми могут служить определенные зелья, составленные из «активных растений», камни, куклы, заговоры и заклинания, да, в принципе, все, что угодно.

Надо только знать процедуру использования «талисмана» для получения желаемого результата. Поэты в творчестве поступают также, только «талисманами» им служат слова. Но не простые, а «небесные слова»…

 Слово для поэта – не просто инструмент, оно – не средство, а цель. Смыслом поэтического творчества для поэтов  является не написание стихотворения или поэма  для получения  результата их воздействия на читателей, а сам поиск  «небесных слов».

    Пушкин в своём  «Памятнике» сказал:

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

Но, почему «нерукотворный»? Разве не руками он сотворен? Да, не руками, а духом, ибо только дух поэта может сотворить «небесные слова», нащупать «небесный эквивалент» окружающих вещей, воплощающих памятник поэту.

Это иллюзия, что после творцов остаются  поэмы и романы, холсты и симфонии. Остаются (или не остаются)  духовные идеи, которые они внесли своими произведениями в сознание современников, да и потомков то же.

Точно так же, не всякое заклинание мага может привести к практическому результату, а только обретшее «небесную форму», то есть способное достучаться до Иномира. Только в этом случае земные вещи (талисманы) вдруг изменяются  структурно сами и изменяют свое окружение, в том числе и самих магов.

Каждая  вещь сама ищет свое «небесное очертание», свой духовный эквивалент, ей только надо помочь и подтолкнуть её в нужном направлении. Но для этого поэту, как и любому магу,  необходим талант (как связь с Небесами) и духовное просветление. 

   Многие поэты предчувствовали у себя такие возможности и пытались выразить их в словах, как, например, Николай Гумилев:

Прекрасно в нас влюбленное вино и добрый хлеб, что в печь для нас садится,

И женщина, которою дано, сперва измучившись, нам насладиться.

А что нам делать с розовой зарей и холодеющими небесами,

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

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

И мы ломаем руки, но опять осуждены идти все мимом, мимо.

Так мальчик, игры позабыв свои, следит порой за девичьим купаньем,

И, ничего не зная о любви, все ж мучится неведомым желаньем.

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

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

   Метафорически  можно утверждать, что поэтический дар – это «шестое чувство» человека. Гумилев прав, когда пытается расширить это понятие до космического звучания, как глобальную возможность, данную каждому. Это так и есть. Связь с Небесами дана каждому, но у одних она спит, заглушаемая голосом бездуховного социума, а у других открывается как творческий канал, духовный дар, способный изменить мир.

Что же ещё  помогает поэту и магу взойти на Небеса? – Творческое воображение! Оно есть начало любых магических воздействий на этот мир, ибо именно  в нем хранится один конец нити, потянув за которую,  можно добраться и до Небес.  Почему? Да, просто потому, что воображение – это единство сознания и подсознания, оно  подобно общей структуре Единого  мира.   А, следовательно, способно оказывать на него эффективное влияние.  Другое дело, что воображение – инструмент амбивалентный, способный, как помогать, так и губить, вводя в грех.           

  Это помогает человеку  воздействовать на этот мир в поэзии или в магии? Тонко ощущаемая им связь с природой, которая на этапе языческого сознания вообще становится единственной работающей духовной  парадигмой  для объяснения мира. Именно её наука традиционно называет МИФом, хотя это понятие намного шире.

Природа даёт магу силы;  из природы, как он считает, он   научился черпать силы, помогающие ему влиять на этот мир. В каком-то смысле это действительно так, ибо мир природы пронизан силами (энергиями), как положительного, так и отрицательного (патологического) плана.

Случайно попадая в «места силы», маги научились конденсировать их и использовать для своих целей. Для любого творца пейзажная лирика или изображение пейзажей природы – необходимый атрибут творческого многообразия. Композитор также учится у природы образцам гармонии, следует за ней в слепом преклонении перед её возможностями. Так же поступают и живописцы.

Многие поэты поднялись в осознании природы до самых вершин понимания её сущности и смысла, например, Николай Заболоцкий:

Как мир меняется!  И как я сам меняюсь! Лишь именем одним я называюсь, -

На самом деле то, что именуют мной, - не я один. Нас много. Я – живой.

Чтоб кровь моя остынуть не успела, я умирал не раз. О сколько мертвых тел

Я отделили от собственного тела! И если б только разум мой прозрел

И в землю устремил пронзительное око, я увидал бы там, среди могил глубоко

Лежащего меня, Он показал бы мне  меня, колеблемого на морской волне,

Меня, летящего по ветру в край незримый, - мой бедный прах, когда-то так любимый.

А я все жив! Все чище и полней объемлет дух скопленье чудных тварей.

Жива природа. Жив среди камней и злак живой , и мертвый мой гербарий.

Звено в звено и форма в форму. Мир во всей его живой архитектуре, -

Орган поющий, море труб, клавир, не умирающий ни в радости, ни в буре.

Метаморфозы и тела природы и духа человека в пандан друг другу,  – очень глубокое наблюдение поэта. Неразделимая целостность бытия природы и человека увидена Заболоцким и в стихотворении «Вчера, о смерти размышляя», которое он заканчивает таким четверостишием:

И  все существованья, все народы нетленное хранили бытиё.

И сам я был не детище природы, но мысль её, но зыбкий ум её!

Поэт как «ум и мысль природы» - это смелая метафора, несущая, по крайней мере, несколько глубинных смыслов:

- ответственность человека перед природой, ибо, «если он мыслит, значит, природа существует»;

- неравнозначность природы и человека,  где именно последнему отведена самая важная роль в её бытии;

- единство природы и человека, ибо мыслить за природу можно только в нераздельной связи с ней.

 Но, что все это дает нам для понимания мифологического сознания, объединяющего творческое и магическое? Прежде всего, акцентирование проблемы ответственности, ибо человек принимает на себя в творчестве, как в магии (по крайней мере, в светлой магии ) ответственность не только за природу, но и за весь мир, ибо берется его изменить, при этом не повреждая его.

Во-вторых, ответственность человека перед самим собой, ибо так легко в той же магии стать игрушкой бесовских сил, не будучи духовно готовым к принятию ответственности на себя,  чтобы манипулировать темными силами,  обладая энергетической  возможностью противостоять им.

В третьих, способствование разрыву целостности, который всегда на совести мага, даже когда он происходит совершенно неосознанно.

 Но природа представляет поэту и магу только низшие истины таинственной структуры этого мира. Поэты об этом часто догадываются и устремляются дальше:

Их дань «бессмертным иллюзиям духа» - это не отрыв от природы, а новая ступень в её осмыслении, по сути дела, приход к Богу. Заболоцкий в силу цензурных обстоятельств жизни советского поэта об этом прямо не говорит, но догадаться не трудно. 

Но, даже выделяя себе такую высокую функцию – быть разумом природы, Заболоцкий  в глубине души не теряет дистанции, понимает, сколь он мал и слеп, по сравнению с природой:

Но боюсь я подумать, что где-то у края природы

Я такой же слепец с опрокинутым в небо лицом.

Лишь во мраке души наблюдаю я вешние воды,

Собеседую с ними  лишь  в горестном сердце моём.

Отсутствие гордыни – важное качество духовного поэта, как и человека вообще. Однако  это отсутствие гордыни  может не сопрягаться со способностью брать на себя огромные тяготы, непосильное бремя, которое  творец взваливает на себя, едва понимая свой истинный масштаб, соизмеряя с реальностью свои подлинные духовные  возможности:

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!

Борис Пастернак сформулировал очень важные для поэта задачи, постоянно  находясь в единстве со временем,  ЖИТЬ, ДУМАТЬ, ЧУВСТВОВАТЬ, ЛЮБИТЬ, СВЕРШАТЬ ОТКРЫТЬЯ!

Переформулируя все эти требования в контексте нашего разговора, можно было бы сказать:

А) жить среди природы;

Б) думать о природе;

В) чувствовать природу;

Г) любить природу;

Д) свершать открытия в природе.

13.1.  Крещение – православная инициация
                Юность – это эпоха инициаций, и чем более точную инициацию человек в этом возрасте для себя выберет, тем счастливее он проживет свою взрослую жизнь. Инициация даёт защиту того экгрегора, под крылья которого молодой человек поступает в итоге этой инициации. 
Для русских людей испокон веку такую защиту давало Крещение – христианская инициация традиционно в младенческом возрасте, когда еще модно это сделать в церковной купели. Но Православие позволяет и более позднее Крещение, когда выбор веры осуществляется человеком вполне осознанно уже в зрелом возрасте.

В младенчестве ответственность за христианское поведение своего крестника берет крестный отец, в зрелом возрасте в основном сам крестящийся и батюшка, который осуществляет обряд Крещения.

ПО сути дела, образование – так же является определеннвым типом Инициации. Человек входит в свой профессиональныв мир, в котором будект творить и должен специализироваться в нем, сдавать экзамены, прфкессионально расти.
                                       13.2. Инициация волхва в лесу
             На примере нашей повести о приключениях волхва на разных этапах истории мы постарались показать, какое огромное значение имеет инициация человека, который путается овладеть языческой культурой оккультных знаний. Путь в них шел в частности  через инициацию. 

               Сущность подобной инициации заключена в прохождении волхвом трудных испытаний, которые он с честью выдержал, доказав тем самым право на получение звания волхва.


Глубинная основа этих знаний лежала в мифологическом сознании, что и было главной задачей книжки о волхве. Получить способность общаться с духами планеты, а земля – живой организм, который одушевляется этими духами, можно было только на основе мифологического сознания, связанного тысячами живых нитей с многообразными проявлениями духовных  силы планеты, её  способности приспосабливаться к различным трудным ситуациям. Этого же она хотела бы и от человека, которые борется за получение права называться волхвом.


Смелость, любовь к природе и ответственность перед ней – вот условия, делающие подобную инициацию действенной, способной творить чудеса, обретя помощь природы в экстремальных ситуациях.


Возможно, нам придется пройти подобную  инициацию в случае глобальной катастрофы, ибо там будут воссозданы такие условия пребывания человека среди природы, в которых он может полагаться только на самого себя.  
                          13.3.Инициация как жизненный экзамен

В реальной жизни социума человек постоянно проходит через ситуацию инициации, когда обретает допуск к новому делу. Это не только  бесчисленные экзамены, которые нам приходится сдавать в жизни, но и постоянные проверки окружающих нас людей, на что мы способны по большому счету. Не случайно появилась пословица: «Я бы с ним в разведку не пошел», что означает, что где-то мы провалили перед этим человеком очередную инициацию.


Таким образом, инициацией можно назвать цепь постоянных успешных адаптаций человека к меняющейся обстановке.

              Мы сдаем экзамены постоянно не только в школе или в институте. Мы сдаём их в семье,  в среде товарищей по работе, доказывая успешными инициациями, чего действительно стоим.


Возникает вопрос, а сдало ли человечество успешно свою главную инициацию: возможность приспособиться к природе планеты земля, что жить и выживать на ней? Ответа пока нет!


                        13.4.  Инициация в научных кругах (Зашита диссертации).
Научной инициацией является защита диссертации. Автор два раза проходил через эту ситуацию, так  что, кое-что в ней понимает.


Печальный опыт двух моих неудачных защит кандидатской диссертации говорит о том, что при определенных условиях не научная ценность диссертация играет роль при прохождждении такой процетуры, а другие социальные обстоятельства, например, вписанность диссертанта в социальный коллектив, где он проходит защиту.
                   №14.  Глобальное накопление знаний;

      14.1.КОСМИЧЕСКАЯ МАТРИЦА ЛИЧНОСТИ. РОДОВОЕ ДЕРЕВО

                 1.. Анализ основных аспектов Личности  Человека:

Комментарий к этой системе интерпретации будущего Человека состоит в анализе отдельных составляющих:

1) Духовного смысла дня рождения (физика  Личности);

2) Астральных особенностей личности (характеристики знаков Зодиака);

3) Ментальных особенностей Личности (характеристики года рождения);

4) Анализ судьбы Имени (земные цели Личности);

5) Предопределенность в соответствии с отчеством (связь с предками);

6) Родовые особенности Личности (генотип) в соответствии с фамилией (экгрегор Личности);

7) Синтез всех составляющих для индивидуальной характеристики Личности.

Характеристику дня рождения и месяца рождения по знаку Зодиака можно найти в любой популярной нумерологической или астрологической литературе, мы не будем на этом останавливаться. Более редкой является характеристика годов рождения, в зависимости от доминирующего в нем знака планеты и ведущего созвездия:

1. Год СОЛНЦА(знак Льва):хорошее начало для новых дел, активного творческого проявления и самореализации Личности. В такой год рождаются люди деятельные, добивающиеся своего, стремящиеся к жизненному совершенству, если все остальные параметры Личности не вносят своей коррективы. Рожденный под знаком Льва стремится ко всему возвышенному, идеальному. Обладает добрым и отзывчивым сердцем, снисходительно относится к ошибкам близких. Отличительный признак - постоянство и  скромность. (годы: 1931, 43,55,67,79, и т. д.)

2. Год ЛУНЫ(знак Рака):год контрастов и неустойчивости. Желательно наблюдать ситуацию со стороны, не вмешиваясь. В такие годы всегда есть опасность,  сразу не разобраться, что хорошо, что плохо. Для людей, родившихся в такие годы, характерна неуверенность в своих силах, постоянные сомнения, метания и колебания, нежелание принимать жесткие решения. Поэтому они охотно подчиняются сильной воле своих друзей и партнеров. Первая треть жизни - полна тревог и неудач, вторая и третья - спокойные. Счастье в супружестве редко. Судьба в целом трудная, но интересная и в конечном итоге - удачная. Женщины живут, как правило, долго.(годы: 1932, 44, 56, 68, 80, и т.д.)

3. Год МАРСА (знак Овна): способствует инициативе и призывает включаться в различные начинания. Благоприятен для путешествий. Но без предварительной подготовки можно не справиться с напором ситуации. Для родившихся под знаком Овна характерна энергия и напор, раздражительность, честолюбие и упрямство. Они как правило склонны к туризму.  Плохо поддается чужой воле, а жар страстей не знает границ. Если остальные параметры личности способствуют воспитанию в них тщательности, они долго готовятся к своим начинаниям, если нет - часто проигрывают. (годы: 1933, 45, 57, 69, 81, и т.д.)

4. Год МЕРКУРИЯ (знак Близнецов): в эти годы не стоит принимать важных решений, ибо высока опасность обманов и махинаций. Вас могут заставить делать то, чего вы не хотите. Родившиеся под этим знаком мнительны и во всем сомневаются. Легко попадают под обаяние других и включаются в некие общие затеи. Солидарность с другими их часто подводит. Поэтому если такие личности находят правильный путь своим накопившимся силам, результат будет отменный, в противном случае, - это гениальные неудачники, жизнь которых складывается трагически. (годы: 1934, 46, 58, 70, 82 и т.д.)

5. Год ЮПИТЕРА (знак Стрельца): год активного расширения сферы деятельности и включения в социальную жизнь. Если Юпитер добрый для этого человека, он помогает людям увеличивать личное могущество,   влияние на общество. В противном случае, человек часто проигрывает. Люди, рожденные под знаком Стрельца, обычно добродушны, веселы, любят спорт, сострадательны к бедным, справедливы. В своем мнении консервативны, педантичны, легко подчиняются распорядку. При определенных способностях и уме могут достигнуть больших успехов в практической деятельности. (годы 1935, 47, 59, 71, 83 и т.д.)

6. Год ВЕНЕРЫ (знак Тельца): несет комфорт и гармонию, благоприятен не для действий, а для планирования и анализа. В такие годы не стоит проявлять излишнюю инициативу, мудрее вслушиваться в себя. Люди, родившиеся в такие годы, сибариты, занимающиеся чаще всего интеллектуальной деятельностью, склонные к анализу и планированию. Они умны и не суетливы, наделены трудолюбием и необыкновенным терпением. Они настойчивы, не бросают задуманных дел, терпеливо ожидают результатов своих намерений. Они мало прислушиваются к советам со стороны и чаще действуют напролом. Долго помнят обиду, хотя из колеи их выбить довольно трудно. Им свойственны прямота, любознательность и справедливость, сильная  воля, консервативность во взглядах. Жизнь долгая и относительно  спокойная, если сам себе не создаст тревоги и несчастья. Удачу приносят путешествия, в частности за рубеж. (годы: 1936, 48, 60, 72, 84 и т.д.)

7. Год САТУРНА (знак Козерога) : год неприятный, приносит одиночество и мрачный настрой характера. Он может помогать открывать личные возможности, дает Личности постигать тайну своего характера, поработать над собой. Другие варианты маловероятны. Поэтому родившиеся в такие годы люди чаще всего склонны к мизантропии и нелюдимости. Они любят копаться в себе, анализировать противоречия своего характера. Обычно в конце жизни они осознают необходимость постоянного личного самоусовершенствования. Сатурн дает большой рост и бледно-матовый цвет лица. Несмотря на ум и энергию, усилия их чаще всего направлены на эгоистические интересы. Очень осторожны, не начнут дела без предварительного анализа и обсуждения. Их не понимают и плохо влияют на них родители. Путешествия, если продолжительные,  им  противопоказаны. Удачны, как правило, только вторые браки. (годы: 1937, 49, 61, 73, 85 и  т .д.)

8. Год УРАНА (знак Водолея): год непредсказуемый, что-либо планировать всерьез и надолго не стоит. При злом Уране могут быть большие неприятности для Личности, при благосклонном - чередование Добра и Зла. Человеку, родившемуся в такие годы, надо быть готовым к постоянным поворотам в своей биографии. Такие люди отличаются спонтанностью и склонностью к неожиданным и непредсказуемым решениям. Знак Водолея отличается  символом неустойчивости, переменчивости всего материального, но при духовном усовершенствовании его носители способны в корне переменить ситуацию и перевести ее в план положительных изменений. Вода символ творчества, а Водолей - мужчина отдающий воду для других. При духовном росте он способен осознать необходимость самоотдачи, понять, что лишь “то, что отдал, - твоё!” Однако, наибольших успехов в этом отношении способны добиться женщины-Водолеи. (годы: 1938, 50, 62, 74, 86 и т.д.) 

9. Год НЕПТУНА (знак Рыб): год подведения итогов работы в предыдущих годах и воздаяния по приобретенным заслугам. Может стать годом новых побед, любви и счастливых поворотов в жизни. В такие годы людей посещают необычные мечты и желания. Родившиеся в такие годы обычно удачливы, умеют реализовывать накопленные резервы, воспользоваться плывущей им в руки удачей. Нептурианцы как правило творческие люди с высокой духовной ориентацией. Им всегда слышен голос Святого Духа, их стремления направлены ко всему возвышенному, идеальному и справедливому. Но талант может быть и зарыт в землю.

Однако и неудачники здесь обладают большими способностями, благодаря своей настойчивости могут очень многое сделать для людей, хотя успех обретут лишь в конце жизни. (годы: 1939, 51, 63, 75, 87 и т.д.)

10. Год ПЛУТОНА (знак Скорпиона): при благосклонном к вам Плутоне у вас всегда успех, неожиданные для вас удачи. Если нет, то ждет очень часто крах задуманных предприятий, неясные по результатам перемены. Люди, родившиеся под этим знаком, готовы принимать удары, не шалеют от успеха и не падают духом от неудач. Они, как правило, лишены излишних иллюзий. Энергичные и подвижные, они обладают сильной волей, хорошим здоровьем и очень гордые до эгоизма. Второй брак счастливее первого. Материальное положение во второй и третьей части жизни - очень устойчивое. (годы: 1940, 52, 64, 76, 88 и т. д.)

11. Год ПРОЗЕРПИНЫ (знак Девы): это года перемен, которые легко выбивают почву из ног у духовно неустойчивых людей. Но в них всегда есть что-то положительное, ибо такие перемены разрушают ненужное и отжившее, способствуют укреплению новых идей и положительных трансформаций. Люди, родившиеся под этим знаком, обладают высоким творческим потенциалом, который они могут продуктивно использовать или не справляться с ним, в зависимости от остальных параметров своей Личности. В ней всегда есть загадка, не понятная для окружающих. Хотя у этих людей сильная воля, они подчиняются логике разума; очень религиозны, в особенности женщины. Супружеская жизнь, как правило, несчастливая. Друзья решающей роли в жизни не играют, за исключением одного, двух. (годы: 1941, 53, 65, 77, и т.д.)

12. Год ВУЛКАНА-ХИРОНА (знак Весов): год огня и гармонии партнерских взаимоотношений; способствует созданию и укреплению семей; Обычно люди, родившиеся под знаком Весов обладают развитым умом и возвышенной натурой. Но большинство из них предпочитают осуществлять свои идеи не в практической, а в теоретической деятельности или  на литературном поприще. Поэтому среди них мало успешно реализующихся.  Успех   приходит чаще всего, если находятся спонсоры и покровители. ( годы: 1942, 54, 66, 78 и т.д.)

Судьбу имени  и отчества, можно прочитать в соответствующей литературе, которой так много, что не стоит повторяться. В отношении фамилий подобных публикаций нет, но мы остановимся в этой связи на одной важной проблеме: как познать свои родовые характеристики (генотип) через “Родословное дерево”.

             14.2. Как построить свое “Родословное дерево” (РД)?

 Есть два варианта построения РД: себя поместить в корень и строить крону в виде переплетения всех своих предков по мужской и женской линиям родства. Можно сделать наоборот: обнаружить наиболее древнего предка и из него, как из корня строить все дерево, где себя помещать на самом верху кроны РД.

Первый путь надежнее, так как , сколько знаешь, столько и длишь РД. Второй - правильнее, ибо корень - не вы, а ваш самый древний предок.

Какую бы методику Вы, дорогой читатель, не избрали, дело не во внешнем виде, а в самом способе представления всех известных и даже неизвестных предков. О каждом из них на квадратиках с их фамилиями и именами надо помещать все имеющиеся в вашем распоряжении данные: место рождения и захоронения, даты рождения и смерти и род деятельности.

Естественно на каком-то участке у вас не будет соответствующей информации, тогда ее нужно искать. Каким образом? Вот несколько путей:

1. Заказать платную справку в архиве области, где жили предки.

2. Самому заняться поисками в библиотеках, используя следующие справочники:

а)для тех, чьи предки были из ДВОРЯН:

- Список дворянских родов, внесенных в родословные книги по губерниям;

- Списки дворянских родов по каждой губернии;

- Памятные книжки губерний и городов (отдельно по названиям);

- Савелов Л.М. Библиографический указатель по истории, геральдике и родословию российского дворянства. - Острогожск,1898 г.

- Сведения об известных дворянских родах в “Энциклопедическом словаре Брокгауза”;

- Бобринский А.В. “Дворянские роды” - части первая и вторая;

- Общий гербовник, ч.1-Х;

 Юго-Западный архивный указатель к изданиям Временной комиссии 


 для тех, чьи предки были связаны с Украиной);

- История родов русского дворянства в 2-х книгах . - М.,1991 г.

б) для тех, чьи предки были из КУПЦОВ:

- Календари купеческого общества по губерниям;

- “Вся Москва” - Издательство Суворина за ряд лет (до 1917 года);

- Справочная книга о лицах, получивших купеческие и промысловые свидетельства по г. Москве. - М., 1869-1916 годы;

- “Россия в прошлом и настоящем” - М., 1910 -1917 гг.

- Демкин А.В. “Русское купечество ХУ11-ХУ111 веков. -М.,1990

- “Энциклопедия купеческих родов” - М., Современник, 1995

- Бурышкин П.А. Москва купеческая.- Нью-Йорк, из-во им.Чехова,1954.

- Барышников М.Н. Деловой мир России.-СПБ.1998 г.;

- 1000 лет русского предпринимательства. - М.,1995 г.

в) для тех, чьи предки вышли из других (кроме крестьян) сословий:

- Русский биографический словарь.- СПБ, из-во Суворин-Смеловский, 1909 г.

- Вся Россия. - М., Из-во Суворина, за ряд лет до 1917 года;

- Зайончковский П.А. Справочники по истории дореволюционной России. Библиографический указатель. - М., Книга, 1978 г.;

- Кауфман И.М. Русские биографические и библиографические словари. - М., 1955 

г) для тех, чьи предки вышли из крестьян:

Информация может быть найдена только в приходских книгах, регистрировавших рождение младенцев из сел и деревень. Если они  сохранились, то находятся в областных и районных архивах в разделе “Архивы Церкви».

                 14.3. Специфика информированности и обучаемости личности:

                         1. ТРАДИЦИИ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

9. Несколько общих особенностей национального образования в России:

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

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

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

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

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

                    2. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:

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

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

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

Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:

- иметь свое неповторимое авторское лицо;

- соответствовать общей парадигме образования.


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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

а)  им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;

б)  социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;

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

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

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

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

       3. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:

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

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

Что же такое инновационное образование?

1. Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

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

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

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

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

- творческом;

- социальном;

- психологическом;

- биологическом;

- техническом;

- космическом;

- естественно-научном;

- гуманитарном и т.д.

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

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

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

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

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

14.4. Память – состояние «воды» в различных аспектах:

Память в системе, как правило, связана с ролью стихии «Воды»  в ней как носителя информационного начала системы. Об информационных способностях и памяти  воды стоит поговорить более подробно. Мы опираемся в этом разговоре на книгу  Б.Е. Бурдыкина «Космическая тайна воды (См. Библ.,  №47).

Вопрос о функциональной специфике воды  как материальной основе памяти, хранящей информацию в системе, очень важен для понимания многообразия  функционирования  стихии «Вода» во всем  мире. Это природное качество воды, в компьютере информация хранится другим образом, там воды – нет,  поэтому его излучение не очень полезно для человека. Природа придумала более эффективный способ общего хранения памяти системы  – воду, как на планетном уровне, так и уровне отдельных организмов.  Рассмотрим  многообразие проявлений этой стихии: 

       1. Мировой океан, хранящий информацию об образовании мира и о  генезисе человечества:

В Библии сказано в книге Бытия: «В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою». И сказал Бог: «Да будет свет. И стал свет». (Быт., 1-3)

«В начале» - это еще «до творения», которое началось только после того, «как Бог сотворил Небо и Землю». В Инобытии,  они были ещё только  «тьмой над бездною», но очень важно отметить, что там уже была «вода», «над которой носился Дух Божий».

Что это за вода – на полевом уровне Инобытия? Это чистейшая неструктурированная информация – информационный Хаос.

В мифологиях многих народов мир рождается именно из первобытного Хаоса, которым и была вода, а над нею – только Дух Божий. Но информационное начало уже было в ней еще до того, как она обрела материальный вид, нам хорошо известный. Это информационное начало и сообщает ей Дух Божий. 

Структурированная вода – это вода мирового океана, в котором уже  возникла  первая твердь – материальная земля, видимо существенно  отличающейся от «земли», которая была до творения. Иначе, зачем её было снова творить?  Еще апостол Петр писал об этом: «В начале словом Божьим Небеса и Земля составлены из воды  и водою» (Вт. Соб. Послание, 3,5)

Что означает дальнейшее разделение «воды над твердью» и «воды под твердью»? Думается, что Бог-Слово 

разделяет воду как Хаос от той воды, к которой мы привыкли,  уже получившей информационную структуру и способной родить последующую   жизнь по замыслу, изложенному в дальнейших страницах книги Бытия.


Затем Бог приказывает «воде собраться в одно место». Неструктурированная вода Хаоса соединяется с  водой, уже окормленной  информацией Бога-Слова,  и получающей название «морей». 

       Так внутри воды возникает первичное состояние, требующее развития, ибо развитие – это борьба полярностей, в котором  властвует баланс. В соответствии с замыслом Господа,  вода приобретает,  наряду с информационной, важнейшую функцию по поддержанию равновесия в системе, она отвечает за баланс его  полярностей.


В дальнейшем именно вода становится внешней окружающей средой для существования  всех этапов  развития жизни: твердь, растения, рыбы,  животные и птицы, а затем и человек. Информационное начало Бога-Слова контактирует с информационной сущностью океана и отслеживает, чтобы всё в  мире шло по Божественному Замыслу. А вода в человеке контактирует с водой Мирового Океана и в диалоге постоянно поддерживает  ментальные составляющие Личности.


Сходство между водой Мирового Океана и кровью просто разительно ( См.: Библ., №:50, стр. 49):

                                                                                                                   Схема № 9
	Элементы
	Хлор
	Натрий
	Кислород
	Калий
	Кальций
	Прочие

	Вода океана
	55,0
	30,6
	5.6
	1,1
	1,2
	6,5

	Кровь

человека
	49,3
	30, 
	9,0
	1,8
	0,8
	8,2


Это еще одно подтверждение идентичности  функциональной специфики жидкости  внутри  различных систем. Соответствие  состояния крови в организме и воды в Мировом океане планеты свидетельствует в пользу древней догадки, что планета – живой организм. (См. об этом Библ. №47, стр. 93)

                2. Память о Жизни – Смерти  организма, хранящейся в плазме крови:

Воды в человеческом организме около 70% от всего веса, в медузе – 93%. Именно вода  отслеживает, благодаря информационному геному  организма, состояние равновесия в нем, выполняя ту задачу, которая перед ней поставлена еще во времена творения, - поддержание равновесия. Именно вода хранит память о Жизни-Смерти организма, отслеживая, чтобы он существовал, сколько «ему на роду написано».

Эта информация заложена в нас до рождения, это именно то, что подразумевается в понятии «родиться свыше», ибо эта информация о Жизни-Смерти передана нам вместе с Божьей искрой на генетическом уровне.

Скорей всего, эта информация отслеживается именно плазмой крови; её состояние особо  интересует медиков, прежде всего. Анализ водных аспектов организма – крови и  мочи даёт  врачам важнейшие данные о разных аспектах его патологии.

Смертельное информационное начало находится внутри организма, но вступает в действие только при условии, если оно получает поддержку от суицидной информации извне – от  смертельного загрязнения  окружающей природной и духовной  среды планеты или от нарушения баланса нормального существования человека в этой среде: например, ему ударили палкой по голове!

Память о Жизни-Смерти организма заложена в наших ДНК, а способом её функционирования является сердечно-сосудистая система кровообращения. Кровь выполняет в организме функции гироскопа, баланса жизненно важных возможностей человека.  Ту же функцию на уровне планеты играет, на наш взгляд, Россия но об этом уже было много сказано.

.3. Вода – носитель информационной памяти о состоянии глобального загрязнения планеты;

Если перейти от системы «организм» к системе «планета», то  её экологическое состояние  также можно понять, прежде всего, по уровню загрязнения  планетарных вод. Планета  больна по вине человечества, количество чистой воды, пригодной для питья в ней   из-за технологических особенностей  технической цивилизации катастрофически  убывает.

Скоро в ней уже не останется речных вод, пригодных для того, чтобы в них можно было купаться без опасности для здоровья. К примеру,  абсолютно чистых  рек в Подмосковье уже совсем  не осталось. 

Выбрав технический путь развития, человечество приготовило для себя только суицидные дорожки, и никак не может с них свернуть, хотя все истоки наших проблем скрыты  именно в загрязнении окружающей природной среды, не только воды, – но и воздуха, земли, растений и т.д. Конечно, прежде всего – в загрязнении нашего духа!

Исчезновение пресной воды, вроде бы не смертельно, ведь запасы соленой воды морей и океанов безграничны. Но, какой смысл её будет опреснять, если она  уже  загрязнена отходами человеческой цивилизации? В информационном смысле наша глобальная катастрофа в океане уже вполне подготовлена. Звонок над планетой уже прозвенел, как он когда-то прозвенел надо Содом и Гоморрой.

Чем объясняется свойство воды порождать информацию,  передавать её и при этом не прекращаться? На наш взгляд, все  объясняется семислойной структурой воды. По убеждению  ученого Иоганна Грандера (См. № 50, стр. 85) вода имеет гексональную структуру (следовательно, если учесть параметр Целого – семислойную), что порождает такую устойчивость хранения информации, как и во всех рассмотренных нами примерах  семислойных структур. 

Основной структурный элемент воды похож на маленький остренький кристаллик льда из шести ромбических граней, они и являются носителями её специфической информации. (См. № 50, стр. 87)

Кристаллы впитывают информацию и хранят её в неизменном виде. Многообразие функциональных особенностей влияния кристаллов на человека люди знают по примеру ношения драгоценных камней: каждый из них действует на нас по своей, неизменяемой программе.

       .4. Водная основа продуктов – хранитель  информационного качества  энергии пищи:

«Человек ест, чтобы жить, но не живет, чтобы есть». В конце концов, голодая, можно прожить не менее 40 дней, была бы вода. Пища помогает нам существовать не только чисто материально – на уровне энергетики, но информационно, ибо с пищей мы получаем информационную поддержку, которая скрыта в водных аспектах любой пищи, в особенности – в овощах и фруктах!

Самый полезный продукт в мире – это свеже приготовленные соки. В консервированных соках уже меньше полезности из-за химических консервантов.

Традиционно человек получает основную часть своей энергии из пищи, но не только от неё. Святые могли обходиться без пищи много более традиционных для поста 40 дней. И потом пост – это не голодание. Но, как уже указывалось, в раскопках древних монастыре находили монахов со сросшимися задними проходами, что говорит о том, что им не нужна была плотская пища, они питались Духом Святым, а точнее – энергией Солнца. Таких «солнцеедов» довольно много и в наше время.   

.5. Информационная способность воды контактировать с банком космической информации, преодолевая   энтропию замкнутых систем в мире:

Типичным примером замкнутой на себя  системы, в которой возрастает суицидная  энтропия, является современная техническая цивилизация человечества. Именно она накапливает на разных уровнях смертельную информацию, которая уже губит, а дальнейшем и окончательно  погубит человечество, если оно не  повысит уровень своего сознания. Это происходит по причине:

- загрязнения окружающей природной среды отходами технической цивилизации;

- суицидных настроений  молодежи из-за неверия в Будущее;

- неумеренной пропаганды насилия и жестокости в средствах массовой  информации;

- возрастания суицидных наклонностей в самом  человеке (алкоголь, наркотики, табакокурение и т.д.);

Однако положение  дел не так безнадежно, как можно было бы думать.  Наша планета – не закрытая система, в которой накопление духовной энтропии носит безнадежный характер. Мировой океан планеты  является информационным банком, способным контактировать с банком космической информации всей Вселенной  и влиять на положение дел на планете.

Такой же возможностью обладают определенные люди, способные слышать голос Бога в душе и доводить его до сознания населения, хотя этому усиленно противится весь научно ориентированный   социум. Как известно, пророков в своём отечестве не бывает. Примером может служить судьба  российского пророка: монаха Авеля, предсказавшего судьбу всех  царей из семейства Романовых и просидевшего из-за этого две трети жизни в тюрьме.

Традиционный социум является типичной «закрытой системой», способной накапливать энтропию внутри системы  более высокими скоростями, чем негаэнтропия   успевает расширить его социальное  пространство.  Вода в организме выступает условием жизни: без еды человек может прожить не менее 40 дней (пример: голодание в пустыне Христа), а без воды –  всего три дня.

Точно также и социум не может прожить без постоянной информационной подпитки, в случае её отсутствия он складывается и умирает.

     .6. Адаптационные способности воды, входящей в разные системы: стоячая и проточная вода:

Вода – хранитель информации, но и дезинформации то же. Типичными примерами подобной ситуации является проточная и стоячая вода. Проточная вода – открытая система,  где информация постоянно обновляется. Стоячая вода – система закрытая, обновления не происходит, а, следовательно, энтропия в такой системе по известному закону только возрастает.

 Кровь – типично проточная вода в организме, ибо она постоянно обновляется и растекается по венам, артериям и капиллярам. Моча также - проточная вода, ибо  она образуется и удаляется из организма естественным способом, унося с собой все шлаки, отбросы  функционирования организма.

Величайшей загадкой при этом являются лекарственные способности мочи, существует целое направление такого вида лечения – уринотерапия. Очевидно, наряду с негативом она захватывает с собой и какие-то позитивные аспекты организма, которые потом и проявляют свой терапевтических характер.

Правда, лечиться можно только собственной мочой, чужая – для нас всегда яд!

                 .7. Многообразие форм проявления воды: лед, снежинки, градины, чистая пресная вода, святая вода, пар, морская  вода. 

Если принять состояние обычной морской воды  за середину школы разнообразия водных состояний, то в одну стороны от неё будет находиться замороженная вода – лед, снежинки, градины, а в другую сторону – очищенная техническими средствами или почвой   пресная вода, пар и святая вода.

Способом очистки воды может служить переход из одного состояния в другое – получение талой воды (из замороженного состояния – в обычное) или конденсация пара – очистка воды методом  дистилляция и последующего охлаждения.

Особым состоянием является «святая вода» - очищенная при помощи серебра и молитвы, то есть, введением в неё дополнительной духовной информации.

Знание всех инвариантов  водных состояний помогает нам разобраться в многих тайнах специфики воды, как в пищевом, так и в энергетически информационном смысле.

              6.4.   СЛОВО И ОБРАЗ КАК ПЕРВОЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОЙ КУЛЬТУРЫ:

     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим  - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» и «Логоса». В вибрационном плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» -«Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, энергодвижение. А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко оценит и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

       Однако, исихасты /как и теологи других религий/ были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

     В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

   Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

   И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

   Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

   А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

   Потому что все оттенки смысла умное число передает.

   Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

   Не решаясь обратиться к звуку, тростью на песке чертил число.

   Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

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

   Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

Последнее четверостишие  раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества». Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это и демонстрируют библейские пророки...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию в пространстве, стал играть «роль», перестал  «быть», а стал только «казаться».   Слово постепенно становилось не сакральной  сутью Жизни, а  лишь духовной ( в позитивном и негативном смысле) маской бытия.

За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не понимали Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Правда, при этом надо знать, что в этом мире от Дьявола, а что от Бога!

«Случайные черты» и есть обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкает нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин «Об истинной религии»,  стр. 40/. Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Энергетика Красоты мира является материальной основой его сакральности, а, следовательно, жизненной устойчивости.

Физическая беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла не беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. Не мудрено, ведь духовная среда уже была к тому времени основательно загрязнена в эпоху Возрождения и Реформации.

Остатки потерянной мощи, былой физической силы изредка демонстрируют нам целители и гипнологи, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами.

Человек был рожден не как раб, а как Сотворец и Соратник Бога.  Именно поэтому он обладал такой сакральной мощью, опираясь  на Божественный Логос и на свою способность творить по образу и подобию Господа.

Постепенно  в ходе общей десакрализации Культуры духовная мощь человека заменялась силой цивилизационных практических технологий. Но они давали только иллюзию, маску могущества человеку... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходила при этом  потеря связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благополучно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля-Небо. Татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации, (чего стоит только один «мат»!) но до конца демонизировать ее захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость» татаро-монгол, не притеснявших духовенство.

Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда процессов. И в реальном быту и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном.

Это очень похоже на процесс вытеснения из рынка дешевых товаров одной и той же марки, которые с начала появления дорогих аналогичных товаров постепенно вытесняют с рынка всё дешевое.

Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому в криминальных условиях. В России очень сильна традиции: в определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают  процессы именно в сфере языка. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: слово - Слову рознь!

Характерным примером является  бедность  информационного  словесного описания реальности и описания с помощью изобразительного образа или фотографии. Изображение таит в себе какое-то новое качество  в сравнении с литературным описанием, сообщая детали, мимо которых проходит словесный образ.

Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь для ее измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»

Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную обстановку в стране, как например в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится 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, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: »Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В стихотворении «Молитва» открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни! Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова. Думаю, что после экологической катастрофы мат выйдет из словесного употребления. Те, кто о нем не забудут, просто не выживут!

Ценность этого обретения помогает нам познать «культура молчания» - исихазм. Его проповедником в России был величайший русский святой - преподобный Сергий Радонежский. Его главным открытием, наряду с распространением монастырей по Руси, стало введение в духовную культуру России идеи Троицы.

Идея трехипостасного Бога не нова для любой религии, но для ее понимания на Руси был необходим духовный подвиг преподобного Сергия, - потребовалось преодоление общего сопротивления этой идее, даже  со стороны церковной Иерархии.

Тайна Троицы «велика есть», мы не можем утверждать, что полностью ее понимаем, но в нашей стране она была удивительно легко принята народом, возможно благодаря ее визуальной поддержке со стороны ученика Сергия - иконописца Андрея Рублева.

В знаменитой иконе Рублева «Троица» осуществился чудесный синтез слова /Сергиевской идеи Троицы/ и живописного образа, найденного иконописцем. Он догадался отбросить все детали библейской истории явления трех ангелов Аврааму и Сарре, сосредоточив наше внимание на гармоничном взаимодействии самих ангелов, энергетике трех ипостасей Бога.

Вот что пишет по этому поводу исследователь Троицы, философ Григорий Померанц: «Если внимательно вглядеться в Троицу, как Рублев ее изобразил, почувствуешь некий ток, который идет там против часовой стрелки от одного ангела к другому и образует некое единство. Средний ангел находится в полноте созерцания, безмятежного созерцания и блаженства, но в этом безмятежном созерцании и блаженстве рождается воля к действию.

Эта воля к действию чувствуется в глазах левого ангела. Он как бы готов пойти навстречу несовершенству мира, В этом действии, однако, он, очевидно, теряет силы. И правый ангел погружается вовнутрь, чтобы в созерцании вернуться к своему источнику. Он как бы прильнул к среднему...

              Наибольшую помощь получаешь в своей духовной жизни, если рассматриваешь трех ангелов как три состояния одного существа, как три состояния Христа. В самом деле, Бога не видел никто и никогда, Святой Дух - то же. Поэтому человеческий облик только и может быть образом Христа. Можно видеть в этих трех ангелах внутренние повороты жизни одного существа, которое идет от безмятежного созерцания навстречу человеческой боли и от этой боли снова поднимается к безмятежному созерцанию, восстанавливая силы». (См. Библ. № 61, стр.244-245/

Конечно же, наблюдение этого автора не исчерпывает всего содержания иконы Рублева. Соборным мнением РПЦ было установление в образах трех ангелов единого трехипостасного Бога, явление Троицы. Кто-то увидит лишь иллюстрацию к библейской истории появления трех ангелов у Сарры и Авраама. Искусствовед расскажет о живописной технике иконы, символике чистейших рублевских полутонов, в особенности голубого цвета, «голубца», как говорили раньше.

Но Истина, по-видимому,  в том, что величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге митрополита Иллариона и так далее, примерам несть числа.  Подобной  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

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

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

Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

          Обиды не страшась, не требуя венца,

           Хвалу и клевету приемли равнодушно,

            И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

И лишь Божественный глагол

           До слуха чуткого коснется,


           Душа поэта встрепенется,

           Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

                          Не для житейского волненья,

           Не для корысти, не для битв, 
           Мы рождены для вдохновенья,

           Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта».(См. Библ. № 48)
Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, и  способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте («строк печальных не смываю»), мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплиментарных отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея, особенно в конце жизни,  к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М., 1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога, стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

Но нам сочувствие дается, как нам дается благодать!»

Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта благодать продолжает носить Божественный характер.
№15. Спонтанное увеличение личного профессионального  мастерства;
15.1. Творческие основы профессионального мастерства
Что надо поменять в наших системах обучения, чтобы разогреть учащуюся молодежь на творчество?

Попытаемся привлечь поэзию для прояснения этого вопроса.

             Уже цитированное стихотворение  «Путник» С.Маршака

          «В пути с утра до самых звезд, от бурь не знает он защиты,

          Но много дней и много верст его терпению открыты.  

          Пронесся поезд перед ним, прошел, стуча по каждой шпале,

           Оставив в  небе редкий дым, да бледный след  тусклой стали.           

            Звенит встревоженная тишь, губит смятенная дорога,

           Но он спокоен: «Не на много опередишь!»

В чем несказанное обаяние этого стиха? Почему путник так свято уверен, что он опередит поезд?   Тут сталкиваются две цивилизации: техническая и природная. Путник, бредущий пешком по земле, живет  в природной цивилизации,  уверенный, что помощью техники человечество не сможет далеко продвинуться по планете.  У машиниста, ведущего поезд, очевидно, другое представление.

Экологическая ситуация планеты заставляет нас думать, что прав Путник
Как убедить в этом других, в особенности молодежь, от которой все и зависит, как начать раздвигать рамки свободы, точнее, -  НЕСВОБОДЫ, в которые она поставлена. Надо начинать со школы..
Но «смена вех в школе»  потребует принципиальных изменений всей системы образования, её экологизации. Легче всего её начать в школе, например, с перекраски стен в классах и холлах, причем с участием самих учеников и их фантазии, а не красить везде в ужасающий серый цвет,  который подавляет сознание и все творческие импульсы учащихся…
        Тоже самое, и по поводу расстановки парт, лучше поставить не парты, а маленькие столики полукругом, больше толку будет. Американцы давно уже так сделали.

            Для пробуждении творческой фантазии ребенку нужна свобода. Неплохо по этому поводу высказался американский поэт Лоуренс Ферлингети, спрятав среднего американца под образом обычной  собаки:

«Есть у него свой собственный свободный мир, в котором он может жить и собственные блохи есть для ловли…
И псу совсем не нужен намордник. И у пса своя собачья жизнь, которую ему прожить необходимо,
           И над которой надо серьёзно поразмыслить. И надо все попробовать, понюхать  и исследовать…»

Никакого творчества не будет там, где ребенок чувствует постоянный диктат взрослого, где его действия нормированы рамками. Творчество – это езда без правил! Рамки есть только одни – это Бог! 
ОБ этом хорошо сказано у Э.М.Рильке:

  Человек бьётся с ангелом и проигрывает ему Хорошо это или плохо? Ответ поэта однозначен:

   «Не станет он искать побед! Он ждет, чтоб Высшее Начало его все чаще побеждало,

     Чтобы ему расти в ответ!»

Как проигрыш Богу связан с ростом творческого мастерства? Человек вступает в состязание с Богом. В котором он неминуемо проиграет, но, ощущая себя противником такой мощной силы, он ни может не расти при этом, ни может не набираться ума-разума, ибо любой бой – это потенциальная  победа!  Хотя бы над самим собой, что не испугался, не струсил, а вступил в  сражение. 
Обреченность в такой победе – это не основание для уныния , а основание для объявления   в себе нового качества, которое несет  подобный проигрыш.
Точка самостояния, обеспеченная свободой и помощью Бога, не может не привести к успеху.   

№ 16. Активизация мистических способностей личности;

                     16.1. Творчество и Магия:

        В этой главе мы касаемся сложных и скрытых от профанического  посвящения тайн Бытия, поэтому нам  дано их отобразить лишь на  собственном уровне понимания.

         В этом нам поможет следующая матрица:
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Тело
	ГОРЛО
	Интеллектуаль-

ная Поэзия
	ВОДА
	Водная 

Магия
	Святая вода,

 Водные растворы

     трав

	Небо Престолов
	Душевное 

Тело
	СЕРДЦЕ
	Любовная

Лирика
	ДЕРЕВО
	Древесная 

Магия
	  Древесные

Талисманы,

Растения

	Небо Господств
	Астральное

Тело
	ЖИВОТ
	Героическая 

Поэзия
	МЕТАЛЛ
	Магия

металлических

талисманов


	  Шпаги, Кинжалы,

   Металлы

	Небо Начал
	Эфирное

Тело
	ЗАРОД
	Сексуальная

Поэзия
	ОГОНЬ
	Огненная 

Магия
	     Свечи,

      Огонь

	Небо Сил
	Физическое

Тело
	КОРЕНЬ
	Патриотическая

Лирика
	ЗЕМЛЯ
	Земная

Магия
	   Камни, 

  Минералы,

   Глины. 


       Указанная периодичность Небес представляет собой специфические «ангельские миры» находящиеся на Небе. Считается, что для успешной магии необходимо получить поддержку демонов, но это не совсем правильно. Демоны – наиболее слабая  иерархия небесных сил. К ним обращаются только плохие маги. Большей властью обладает тот маг, который будет обращаться к соответствующему «ангельскому миру»,  более  подходящему  по  специфике магического действа.      Маги бывают черными и белыми. Первые работают во зло и обращаются только к бесам и демонам.  Белые маги используют силу ангельских структур духовного мира.

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

          При этом осознанно или неосознанно в нем происходит активизация той или иной чакры, помогающей ему сотворить желаемое. В этом ему помогает, медитационная практика, способная  активизировать ту или иную чакру, чтобы успешнее справиться с творческим заданием.

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

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

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

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

        Но что делает эту Вселенную Единым Пространством? Таких механизмов три:

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

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

В третьих,   информационный изоморфизм, творческое подобие Макромира  Микромиру.

         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные миры?

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

- входом в состояние «измененного сознания»;

- получением творческого экстаза;

- магической практикой.

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

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи всего со всем. Я у же не говорю о известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства: эффективность методологического принципа духовных   а н а л о г и й .

Во всех спорных случаях мы ищем работающие аналогии для доказательства своих утверждений. Мы опираемся при этом на глубокое убеждение, что если в одном случае правило работает, оно по аналогии сработает и в другой ситуации.

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

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

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

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

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

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

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

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

 А  как же поэзия? Вот  известное стихотворение Ник. Заболоцкого: «Сквозь волшебный прибор Левенгука»:

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

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

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

  Единство макромира и микро мира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию».

 Одна из главных идей нашего размышления  - способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно, и их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия. Принцип  п о д о б и я  - универсальный принцип нашего материального и духовного Бытия. Не будь во Вселенной эффективного  подобия  различных  систем, она быть очень быстро развалилась, а так оказалась крепкой почти на 40 миллиардов лет, хотя эта цифра носит, безусловно, относительный характер.  Относительно, скажем, скорости света. Есть мнение, что она не постоянна и в течение хода развития Вселенной не раз меняет  свои параметры. Соответственно меняется и  время, сейчас к ней прочно привязанное. Если эта скорость росла, как подразумевают ученые, то наша Вселенная много моложе, чем считалось ранее.


Человек подобен Вселенной, а Вселенная подобна человеку. Принцип подобия даёт нам возможность рассмотреть и магические механизмов познания Вселенной, едва мы начинаем приближаться к пониманию роли чакры «Чело» и стихии  «Разум».  Для нас важная Интуиция – иррациональный аспект Разума, ибо большую часть рационального аспекта перекрывает  горловая чакра, связанная со спецификой рационального познания в форме слов.

                            16.2. Способность к предсказаниям:

             1. 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 уже тогда 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 предсказаний 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 ни 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.
                                       2. Голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности, делающим возможным предсказание,   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, в том числе в Прошлом, в Настоящем и в Будущем. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.

             Голографическое видение  реальности   носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами  в Галактике, с её движением   вокруг центрального ядра, увидеть все связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение. Специфика отображения  тонкого  мира  нашими мозгами опирается не столько на чисто ментальный, сколько на комплексный характер, ибо в вибрационном резонансе участвует не только мозг, но  все тело и весь Космос. Пронизывающие нас оттуда  энергии  воспринимаются больше Разумом и Чувствами, но реагирует на них все тело целиком. 

             Там, где  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».  Но об этом уже шла речь.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, уплотняющий  диктовку Бога при переводе тонких вибраций БГ в плотные объекты окружающего мира. Но работают они  только  в присутствии  «веры», безверие не приводит к духовным результатам! Мир тогда остаётся в неизменном состоянии. Вера выступает как мощный механизм творческой динамики мира. 

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

Лишенный всех опор, 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 может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Именно ему подвластны тонкие вибрации  как БОГ, ибо оно сонастраивает в такт небесным вибрациям  самую мощную вибрационную систему Человека – кровеносную систему.

 Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной.

Когда поэт говорит о своём пребывании в «Отчизне Пламени и Слова» нам следует понимать это в том смысле, что энергетическая сущность «Имплицитного Порядка Мира», явленная в «ПЛАМЕНИ» должна не просто вытеснить вербальный мир Человека, явленный в СЛОВЕ,  они должны найти общий глобальный синтез, предполагающий единство и того и другого.   

16.3. Методы иррационального познания: сакральная транскоммуникация:

                            А. Витки духовной  спирали: «транскоммуникация волхва»

Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мной анализ его духовного становления  становится для меня   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 

 Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

                                                                                                                                                       Матрица № 11
	                   СУЩНОСТИ
	    МИФ    
	        НОРМА
	        ФАКТ
	     ИННОВАЦИЯ

	             Элементы

           Духозрения
	Колдун-шаман
	Духовный авторитет
	Алхимик 
- исследователь
	    Духовный новатор

	   Духовно-материальные 

         Продукты
	Мифы, предания
	Религиозные догмы,

 нормы нравственности,

 социальные штампы и

 стереотипы
	  Информация, “голые факты”   , научные и художественные открытия
	Озарения,  сознательный 

обмен духовными 

открытиями с Космосом

	   Фрагменты действий
	Волшебство,

 Целительство
	Ритуалы, 

Священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, 

творческая интуиция, 

духовные

 Метаморфозы

	    Духовные качества
	Сильная воля, 

Профессиональное

 Мастерство
	Вера, доверие 

Абсолюту, 

духовная мощь
	Разум, Мудрость, 

Исследовательский

 Потенциал
	Творческое начало,

 Любовь

	    Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 

тип питания
	Предпочтительное 

питание тонкой энергией

	   Главная ориентация
	Творение Добра и

 отклик на Добро
	Раскаяние в

 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное 

самоусовершенствование

	   Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 

Святому               Духу

	  ТИП  сознания
	Мифопоэтическое 

Сознание
	Религиозно-

догматическое сознание
	Научно-познающее 

Сознание
	Духовно-инновационное

Сознание





Б. Шаманский виток духовной спирали:

                                                                                                                                                        Матрица №12 
	                                    СУЩНОСТИ
	                                      МИФ                                                                  

	                              Элементы Духозрения
	                             Колдун-шаман

	                               Духовно-материальные продукты
	     Мифы, предания, природные предметы

	                             Фрагменты действий
	       Волшебство, целительство

	                                      Духовные качества
	Сильная воля, профессиональное мастерство

	                                         Питание
	Любая освященная духом пища

	                                         Главная ориентация
	    Творение Добра и отклик на Добро

	                                     Энергетический обмен
	      Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	                          Тип Сознания:     Творчество
	  Мифопоэтическое сознание


Но нам интересно не это. Интересно, каким образом волхв, вопреки своему мифопоэтическому сознанию, присущему ему в это время, проявлял такие качества, как “полеты в Тонком мире”, для осуществления которых необходимо духовно-инновационное сознание?  

Потенциальная вероятность таких прорывов связана традиционно  с единственной возможностью: Духовидение не есть линейный процесс, оно носит целостный  голографический  характер. Если тебе в принципе (пусть в старости) дано прорваться к вершинам  духовно-инновационного сознания, то  вспышки подобного озарения у тебя могут быть на любом этапе жизненной Спирали. Только надо быть к ним готовым и не пугаться этой возможности, если она случайно является перед твоими глазами. Хотя, конечно, ничего случайного в нашей жизни не бывает. Вопрос лишь в нашем понимании происходящих “случайностей”. 

С позиции «голографической парадигмы» решение этой проблемы выглядит несколько странно: полеты  в Тонком миру  происходят не в проявленной Вселенной, в имплицитной – скрытой от посторонних глаз.  Если сознание волхва сумело осознать себя в ней, то овладеть полетами в нем – дело техники и известного опыта. Но, если ты пребываешь в мифологическом обаянии Природой и не способен отделить себя от неё, то полеты в Тонком мире не  для тебя. 



В.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.

Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

И он действительно был тогда для всех “духовным авторитетом”: для всего населения Вифлеема, узнавшего о посещение волхвами только что родившегося сына Марии и Иосифа; для князя Владимира, прислушавшегося к совету волхва принять Православие; для владыки  Сергия, которому волхв подтвердил его сомнения по поводу необходимости  миссии князя Дмитрия  на Куликовом поле.

Вместе с тем, средневековый период  жизни требовал Смирения и Анонимности. Этим требованиям соответствовала жизнь в Суроже, где волхв  скрывался вместе с семьей, не занимая никаких рангов и должностей. Это обстоятельство отнюдь не препятствовало драматичности событий, происходящих  вокруг  него.

Но покой давало ощущение причастности к «голографической парадигме», понимание  всего, что вокруг происходит в мире, которому  ты сотворишь в известной степени сам, конечно, не один ты, но и с твоим участием то же. Если надо что-то изменить, следовало только  воздействовать на окружающий  человеческий экгрегор и увлечь людей своей идеей.

Голографическая парадигма сознания четко опирается на понятие экзистенциальной ответственности и личной воли. Мы не всегда можем все изменить, что творится вокруг, но все, что творится, находится и в нашей воле то же. То есть, мы несем ответственность за окружение, даже если дистанцируемся от него. Это вечная идея русской классики: «Мы ответственны за всё вокруг!»

                                     
Г. Исследовательский виток спирали

Исследовательский период у волхва сопрягался с  его интересом к социальным процессам и работе в сфере “Движения ”Зеленых”, а также с детьми-сиротами.

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Место-обитания и Время-положения Человека в Мире.

Исторически это время было у него неразрывно связано и с культурологической деятельностью, преподаванием основ литературного мастерства и истории русской литературы для московских детей-сирот, также  в  средней школе для детей крестьян в костромской деревне, где он прожил три года. 

Не лишенный  доли честолюбия  он  сознательно сменил  столичный образ Местообитания, переехав в костромскую деревню, пожертвовав какими-то благами, представляемые ему цивилизационной практикой  его эпохи, отчетливо понимая, что все  блага времени  условны, не условен лишь ты сам, разместившийся в нём.



Д. Духовно-инновационный виток спирали

Доминантой духовно-инновационного сознания начинается  у волхва период космических приключений. Осознание себя частью духовного замысла  Создателя подвинуло волхва к принципиальной духовно-телесной трансформе и дало ему возможность работать в Космосе.

Конечно, эта трансформа началась еще во время Инициации, когда наставник молодого волхва - лесной дух  Айвен впервые показал ему способ перехода в Сверхпространство (полеты в Тонком мире). Волхву это  удалось только потому, что он к этому  уже был подготовлен всем ходом своей Духовной  Инициации. Он называл  Тонкий Мир  Топохроналом. 
Позднее уже самостоятельно он пришел к пониманию голографической парадигмы Вселенной и осознал миссию, которую возложил на него Создатель. 

Пытаемся пройти все эти исторические этапы в другой последовательности, в зависимости от доминирующего на каждом этапе типа энергий: 

                       
1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и 

пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации. 

                             2) Эпоха  неоформленного Хаоса

Бог  начал творить Мир и как венец творения - Человека из «неоформленного хаоса» - воды, путем ли “Большого взрыва”, как утверждает наука, или тем путем, который описан в Библии.  Мы не склонны принимать концепцию Большого взрыва, поскольку она  плохо корреспондирует с голографической парадигмой, исповедуемой нами.

По крайне мере, в проекте Человека как собеседника, сотворца и соработника Бога   образ «волхва» уже предполагался. И он, как мог, успешно справлялся с этой задачей.  

Именно, благодаря этому замыслу он и стал тем, чем он стал - разумным собеседником Богов, Иерархии: от Высшего Разума до ангелов и архангелов. Свободное перемещение по Топохроналу  давало ему возможность выходить на те уровни Топохронала, которые открывались перед ним по мере его собственного духовного просветления.Но со временем волхв понял, что первичный Хаос существовал не только в эпоху первоначального творения мира, он существует и сейчас в наших душах, куда охотно поселяются темные сущности, уловившие  нас в свои сети.

Время Хаоса - это время “темных сил”, наступающее в определенные промежутки Истории, чтобы заставить нас изменить пассивную точку зрения, активизировать свое стремление к Светлому, Духовному и Высокому Началу. В рамках «голографической парадигмы» - темные силы – это механизм свертки голографической матрицы, противодействующий развертке, осуществляемой светлыми силами. 


         

                 3) Эпоха Воды

Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой «темной информации», ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое жизненное равновесие стихии Земли.  В рамках предстоящей катастрофы – наше единственное спасение от Потопа – активизация энергий Разума и Духа.

Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. Недаром сказано: “Во многих знаниях есть многие печали!” 

 Как правило, механизм избытка Мертвой Воды срабатывает, когда люди отходят от Меры  (стихия «Земли»), предают “Мать-сыру Землю”, перестают любить и уважать Природу, произрастающую на Земле. Энергии «Воды» и «Дерева»  тесно связаны между собой, ослабление одной приводит к ослаблению другого. Мертвая Вода возникает по причине «древесного негатива», то есть, низкой морали. Но избыток Воды (Потоп) лечит  низкую мораль, заставляя  человечество осознавать свои грехи  и  всё начинать с начала. «Подобное лечится подобным». Нам это, конечно,  известно из истории о Потопе. Поскольку Мертвая Вода тушит Огонь (энергетику человека), важным становится информационно-энергетический и   творческий аспект Жизнедеятельности. Без эмоций  Любви  творчество не только бессмысленно, но и вредно.

Внутри концепции «Голографической Вселенной» вода выполняет роль носителя Памяти. Она обладает памятью, что доказано эффективностью гомеопатических лекарств, в которых количество полезного лекарства сведено до нескольких молекул. Но они все же  действуют и довольно эффективно. Впрочем, действует и «плацебо». Почему? Именно  потому,  что голографическая парадигма  эффективно работает.  Для излечения нам не обязательно эксплицировать материальную часть лекарств,  вполне достаточно и его имплицитной – информационной  части, существующей на волновом уровне.  Стоит нас убедить, что мы приняли эффективное лекарство, как дело пойдет на поправку.  Подсознание само  сработает как эффективное лекарство. 

                  4) Эпоха Огня:


В организме волхва эту стихию олицетворяли эмоции, а в Общине -  правильно организованные и исправно работающие энергетические структуры.  В своих общинах волхв всегда  находил себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


Тесно взаимосвязаны стихии Земли и Огня. Огонь порождает пепел, иначе говоря,  Землю. Поэтому позитивная энергия  укрепляла в волхве его социальную устойчивость и духовную Меру.


Энергия вне  Меры - это то же,  что и Мера без ограничений, то есть “нонсенс”, парадокс. Огонь страстей плодит в человеке лишь  Хаос, потерю Меры и Устойчивости. Социальный Беспорядок и Дезорганизация  убивает  стабильность Жизни на всех уровнях социальной организации: семья, племя, народ, человечество и Космос.


Ослабленный нравственный контроль в личности также приводит  к социальной нестабильности из-за выплесков Огня страстей. Что может остановить этот  эмоциональный  жар? В жизни волхва такие события в юности имели место, но он очень быстро научился ими управлять, контролируя свои страсти. Он быстро осознал, что:


а) Огонь гасит Вода, то есть, страсти могут быть погашены творческими усилиями личности, работой ее духовных органов. В Общине их частью  были сами волхвы;


б) Позитивный Огонь будет усилен при условии высокой Морали людей, то есть “древесного позитива”.

 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.

Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля планеты, возможно  закрепленном в Мировом Океане, а  частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации  реальности скрытые по началу законы Красоты и Божественной Пропорции.  


                     
5) Эпоха Земли

Сущность первоначальной шаманской Инициации волхва как раз и заключалась в том, чтобы прислушаться к Матушке-Земле, проведя  в непосредственной близости с ней (в девственном Лесу)  целый год.

Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…

Именно стихия Земли укрепляет Металл ( Разум и Волю человека ), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий – Разума и Духа. 

Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:

а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность сердечность, милосердие, благожелательность;

б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, энергоинформационные составляющие личности и позитивные эмоции.

Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?

Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 

На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.

  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии» - «Земля». 

                                                 6) Эпоха Дерева

Время, проведенное в дикой природе, - было самым желанным в жизни волхва. Потребность бывать на лоне Природы - показатель Духовности, высшего  предначертания Человека.

В Библии рассказано, как первые люди, еще в духовной телесности, жили в Раю. Некоторые называют его Эдемом, некоторые  - по-другому. Но суть древних  мифов  любых народов, в сущности, везде  одинакова: люди когда-то   согрешили, а Высший Дух  изгнал их за это из Рая.  Телесно в Раю люди  были весьма приспособлены для жизни: их не жег Огонь, не могла поглотить  Земля или потопить Вода, Металл не мог повредить им каким-нибудь своим действием, но они “прокололись” … на «Дереве». 

Вопреки запрету Высшего Разума не есть плодов с Древа познания Добра и Зла, они возмечтали стать такими, как Боги, и нарушили этот  запрет. В результате, познав Добро и Зло, то есть, дав Злу место в себе, они стали смертными и были изгнаны из Рая.

Один из аспектов этой притчи таков: Дерево (как и любая другая стихия) несет в себе как злое, так и доброе начало. Диалектика Добра и Зла, поддерживаемая Деревом, воспитывает в нас  нравственные качества. Поэтому Дерево играет огромную роль в любой религии: у друидов каждое дерево по-своему священно и в любых обстоятельствах  помогает своим адептам.

 В буддизме именно под священным деревом принцу  Гаутаме (Будде) пришло в голову понимание  восьми великих истин буддизма. Но и Христа распяли на кресте из дерева. Поэтому  именно Дерево одновременно символизирует  Мораль и  религиозное начало Жизни. Во всех древних мифологиях есть идея «Мирового Древа» - оси  родовой основы Бытия.

Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: просветленные люди  управляют племенем и  поддерживают в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживают... Хотя это становится делать все труднее.

Исходя из Закона взаимодействия стихий (“Правил их усиления-ослабления”), Мораль укрепляется творческим  и информационным импульсом (Водой), а ослабляется Металлом (Материальным благополучием и рациональной волей). История наших западных народов подтверждает этот  Закон  с необыкновенной устойчивостью. Материально благополучные народы, как правило, имеют ослабленный творческий потенциал и вынуждены приглашать мозговитых людей из других стран. Слава  Всевышнему, что наша родная  земля отсутствием мозгов пока не страдает! Хотя, материальным благополучием,  мы то же не блещем. Одно компенсирует другое.

 Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла  Вода, потом Земля,  и Огонь, а  только потом   Дерево и Металл, олицетворяющие Мораль и Рациональность  человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  

                                                7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой – Волевое начало  человека.

 Волевая энергетика  общества всегда скрыта, она всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к постепенному  накоплению духовного Разума и духовной  Мудрости. 

 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения Высших сил на это. 

Негативный огонь (элементарные человеческие страсти) поражает  позитивный Металл (Волю и Разум),  так как  Огонь  обычно плавит Металл. Высокое духовное и разумное развитие Человека невозможно, если  в нем не участвует позитивный накал Сердечности (Дерева). Он проявляется через Благожелательность, Милосердие, Соучастиие и Сочувствие  к людям, через Сострадание их бедам.

Низкие энергии Металла несут с собой алчность, накопительство, стяжательство и все негативные аспекты поведения, направленные на получение материальных выгод. Напротив, высокие энергии Металла иницируют в Человеке волевую духовность, разумное начало, мудрость, способность к духовному Саморазвитию, прокладывают пути к Всевышнему, дорогу  к полетам в Топохронале..  Печально, что ныне  человечество продолжает зацикливаться на низких металлических энергиях, что добром для него  не кончится...

Поскольку Металл  «порождает» Воду, можно утверждать, что человек с низкими энергиями Металла будет бессмысленно расходовать свой творческий дар - “Сок Жизни”. Существует легенда о “шагреневой коже” (эквиваленте творческого  дара Человека), которая тает по мере увеличения  материальных благ  его  жизни. Эта закономерность воплощается в указанном взаимодействии стихий  Воды и Металла.

Чем богаче Община, тем более она охвачена огнем собственного самосожжения, поражающего ее Разум. Поэтому  “импульс Жизни” Общины, ее творческий потенциал  постепенно гаснет. “Волхвы”, или  замещающие их Личности, испокон веков хранили этот потенциал, старались развивать и приумножать его, но, увлекшись сокрытием  своих тайн, чтобы не навредить Общине, они перешли некую положенную  Богом  грань. Община же в испуге от Неведомого будет изолировать волхвов  все дальше и больше, пока не останется без Высшего Разума вообще. Такое положение чревато глобальной катастрофой.

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.

Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно,  только Волевое начало   ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...

  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и волевой Рациональности. Мерой выступает «деревянное начало» – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку негативом. 

Способность к нормальной гармоничной экспликации мира зависит от Меры – единства огненного и водного начал в человеке. Локальный  мир всегда  таков, каковы люди его породившие.

8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время Эфира):


Эфир - это символ изменчивости, поэтому время ему отведенное по закону является временем трансформаций, революций и бифуркаций.


Время социальной бифуркации - один из важнейших периодов в жизни волхва. По сути дела,  вся его многообразная деятельность во многом свелась в конце жизни к тому, чтобы смягчить переход к “Новой жизни”, который инициировался этой бифуркацией. В его записках она получила название “Глобального Планетарного Перехода”. (ГПП)


Пути смягчения Перехода, именуемые в некоторых эзотерических текстах «Смягчением Кармы», стали важнейшим направлением деятельности волхва на этом этапе развития.


Бифуркационные обстоятельства в мире в соответствии с голографической традицией порождены отсутствием мира (Порядка)  в самом человеке,  перенесением его ментального  дисбаланса (Хаоса)   в материальную жизнь.

Но это всегда и время Перехода. Именно поэтому так часто совпадали природные катастрофы, типа Потопов и Оледенений с духовным Преображением и Трансформой самого человека. Медленное накопление духовности на планете Земля объясняется во многом тем, что Бог творил человека  в условиях  равноправия всех энергий, какая из них  в данный момент возьмет власть,  было  не всегда ясно, ибо это зависело  от многих, в том числе и случайных, обстоятельств.  Проблема человека в том, что он не всегда находит Меру, как Божественную Пропорцию, чаще всего стремится к соотношению «фифти-фифти». А это совершенно не верно и только порождает новые проблемы. 

                    

9)  Время Святого Духа:

Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Он заранее осознал механизм голографической развертки Мира и значение Смерти в нем.


Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился даже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 


Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие материальные и духовные  средства для общения с Ним.


В рамках голографических представлений о сущности Мира «Время Святого Духа» - это время Гармонии и торжества Меры.  Это время человека, осознавшего значительность умиротворения всех энергий в себе самом  и стремления гармонично эксплицировать  творимый им вокруг  мир. Это время, к которому нас так упорно стремит Бог, - время,  когда мы научимся быть Его  Сотворцами и равноправными Собеседниками. 

Оно уже предречено в Библии как «Новая жизнь»…

                   16.4. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде
                       1. Голографическая парадигма Карлоса Кастанеды:
Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. например,  Библиография, № 25) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и  формам разнообразных  способов  общения с Тонким миром, то есть «транскоммуникации».

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

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

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

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

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


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


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

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

      Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


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


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

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

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

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

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

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

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

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

Система человеческого осознания мира зависит от нашей индивидуальной  способности эффективно использовать его энергетику и равно принадлежать ей, как  нам самим. Наша собственная энергетика посредством перемещения «точки сборки» по энергетическому кокону  тела коррелируется с энергетикой  ментальной Божественной  Голограммы, чтобы породить в итоге картину окружающего физического (плотного)  мира. Органы чувств – лишь инструмент, но индивидуально «заинтересованный» в воспроизводимой ими картине мира. Хотя дело не в простой «заинтересованности», а в способности адекватно ориентироваться в духовных пластах мира.

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

Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, завязанной на несовершенство наших органов чувств, это преодоление заложенной в нас тенденции стать «биороботами». Если сказать проще, преодоление звериного начала.
В нормальной жизни «точка сборки»  жестко привязана к одному ментальному   состоянию, а   ОВД  есть    наша способность освободить  «точку сборки» от постоянной привязки к  одному. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  очень часто сходной с нашей  пространственно-временной ориентацией.

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

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

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

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

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

              1. Древний Вавилон. Мир Посмертия у них – унылая страна без возврата, ибо в реинкарнацию они не верили.  Единственная радость там – возможность общения с миром живых. Мертвые души могут, как помогать, так и мешать своим родственникам.  Там было принято вызывать духи мертвых и спрашивать у них совета.  Сейчас эта традиция начинает возвращаться. 

               2. Древняя Индия. Смысл жизни святого адепта там – полное слияние с Брамой – великим Духом, в котором слито все живое и все духовное в этом мире. Эти взгляды поддержал Буддизм, для которого смысл жизни человека – в его полном слиянии с Абсолютной Пустотой, Нирваной, полным Небытием. Можно считать, что буддистский Абсолют – это нечто выше и Бога, и Мира, то есть, какое-то третье состояние синтетической сущности мира, управляющее  Бытиём и Небытиём. Наиболее близко к такому пониманию православное учение о Всевышнем.

 3. Древняя Персия. Для древних зороастрийцев свойственна вера в бессмертие души.  После последней битвы духа Зла Аримана с духом Добра – Ахура-Маздой люди получат духовное и телесное обновление – новую жизнь. Но в древней  Персии от людей мало что зависело, решение приходило  как итог битвы богов. Сейчас нас такая картина никак не может удовлетворить.

4. Древний Египет. Египтяне земную жизнь считали временным пристанищем человеческой души. Поэтому фараоны так тщательно строили себе  свои дома  для вечной жизни – пирамиды, а бедные люди заботились о бальзамировании своего мертвого тела. Мертвые души уходили в Подземное Царство. В загробной жизни у них были разделены периоды темного бытия («Аменти») и бытия светлого – «День явления», когда  для души открывается совсем новое состояние, неведомое до этого, более чистое и святое. По мнению древних египтян,  нас ждет впереди сложная жизнь, в которой могут быть   различные периоды существования, - в чем древние египетские маги были абсолютно правы.

5. Древний Израиль.    В концепции древних иудеев  существовал ШЕОЛ – место, куда  переселяются души людей после смерти. Если на земле они вели непорочную жизнь, они наследуют  блаженство, если нет, то вечные мучения.  Но после прихода Мессии все изменится, и все  окажутся  в Раю. Современное человечество больше верит в себя как спасающую силу, но Истина, как всегда, «где-то рядом»…

6. Древняя Греция.  У древних греков души в загробном мире существуют в форме призраков, растворившись  в призрачном мире в  поисках Бога. Чтобы облегчить эту задачу, живя на земле, они должны участвовать в мистериях, которые считались «праздниками бессмертия».  Философию бессмертной души развивает и великий философ Платон. Но у него она обречена на бессмертие, даже, если  не вела себя праведно в земной жизни. Бессмертие души – краеугольный камень и современного понимания  единства Бытия и Небытия. Но Путь её мытарств в  Том и Этом  мирах сложнее, чем просто  процесс мистериального соучастия. У неё есть и другие формы ответственности и долга перед Богом. 

7. Древний Рим. Древние римляне верили в посмертную жизнь душ предков – ларов», которым они поклонялись, когда те покидали земной мир. В особенности они приносили жертвы умершим родственникам.   Но, будучи язычниками, в Единого Бога они не верили;  у них было многобожие и, в частности,  существовал владыка посмертного мира мрака - Оркус. Познать Иерархию Посмертия – сложнейшая задача, которую разрешить до конца в мире Бытия  невозможно. Вместе с тем, вне этого понимания невозможно выстроить правильную линию поведения души, как   там, так  и тут. 

8. Исламский Восток. По исламским понятиям человек лишен в «Коране»  «свободы воли», ибо является послушным орудием в руках Аллаха. Тем не менее,  в загробной жизни его ждет воздаяние в Раю или в Аду, смотря по тому, как он  исполняет предписания Корана.  В частности,  на Ад обречены и все представители других религий, что свидетельствует о том, что зоны Инобытия конфессионально поделены, и христианам в Исламскую зону соваться не след.  Хорошая  судьба дана   арабским мужчинам в Раю, но женщинам там нет места, ибо их места занимают «прекрасные гурии». Каков загробный путь арабских женщин в Раю или в Аду, Коран не уточняет.   Подобная дискриминация полов современным сознанием отвергается, ибо к Богу можно приблизиться только вдвоём; будучи целостным, ведь Он не признаёт нашей однополости.

9. Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия у славян многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе такое познание будет всё равно  необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 

10. Верования  мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

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

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

         11.Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею. Догонам свойственна оригинальная космология, многие аспекты которой до конца осознаны только ныне. 
Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить следующие  основополагающие  элементы:

       А.   Культ умерших  предков в самых разнообразных формах;

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

      В. Временность пребывания на Небесах (через реинкарнацию или окончательную победу Добра над Злом);

      Г. Залог блаженной жизни на Небе – праведность на Земле;

     Д. Возможность умершим душам общаться с земным миром и проникать в него в форме леших и другой  нечисти;

     Е.  Закон  небесного возмездия за зло;

    Ж.  Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенные в разнообразных обрядах 

          похорон и  предметах, положенных в могил, а также в  поминании мертвых.

     З. Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.

              16.5. Активность Подсознания: отношение к Будущему:

Подсознание живет во всех трех мирах Времени: Прошлом, Настоящем и в Будущем. Ученые даже придумали для оправдания  Знания о  Будущем такую оригинальную концепцию: их души были способны реинкарнировать и в Будущее, а,  возвратясь,  запомнили основные события и  становились  пророками или предсказателями.

 Более вероятной версией является контакт души предсказателя с Акашей - Энергоинформационным полем планеты, которому все уже давно известно. Где хранится это поле, до конца неясно. ПО крайней мере, судя по тому, что в предсказаниях всегда большую роль играет вода – в форме глади водоёма или глади зеркала, вероятность её хранения в Мировом Океане очень высока.

   В любом случае именно  Подсознание играет в пророчествах огромную роль:

- во-первых, оно должно быть подготовлено: введено в транс или загипнотизировано;

- во-вторых, оно должно помнить огромное количество информации, не опираясь на память, а только на свои внутренние ресурсы;

- в третьих, оно должно получить какие-то материальные носители для информации: видение событий, явление образов святых, которые им всё рассказывают, или, в худшем случае,  кусочек сахару, как у Бабы Ванги.

Наша семислойная модель Бытия даёт для понимания  роли Будущего в энергетическом балансе Личности огромные возможности. Попытаемся разобраться в них подробнее.

А. Роль духовных энергий  в понимании Будущего;

Дух - это система связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек в любой момент готов к смерти, тем более,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «Смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к самой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения.

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, только не догадываемся об этом и ведем себя, как животные.

Духовная  энергия Личности – это личностной  баланс между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало.

Более подробно обо всем этом можно прочитать в книге «Человек Будущего». (См. № 49)

Б. Роль энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:

Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека. Вместе с тем, она не только обеспечивает баланс, но и является его Мерой.

Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на абстрактный духовный план, важнее всегда  именно  Баланс между ними. Абсолютизация духовного плана приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому…

В. Роль энергии стихии «Вода» для Будущего:

Стихия «Воды» несет в себе информационное начало: она порождается стихией «Металла» и губится стихией «Земли». Сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства личности, ибо « упертость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.

Жизненная устойчивость (стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому новая информация представляла собой определенную опасность.

Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Баланс энергии «Вода» между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную способность адаптации к новому, - залог выживания в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому – инновационные качества характера человека. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции социальной системы, ориентированной на традицию. (См.  в Библ., № 49)

   Г. Роль энергии «Дерева» в приближении Будущего:

Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в личности  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества человека.  

Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, ориентации  - на «Верх», на Милосердие и Сострадание,  на выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на инновационность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности.

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

     Д. Будущее и энергия «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только рост волевых качеств человека, но и телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.

Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», плавит «Металл»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость.

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на баланс и личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их решению, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

     Е. Роль  стихии «Огня»  в  реализации Будущего:

«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться может и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» 

Высокая эмоциональность должна быть в человеке скомпенсирована, например, с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели для её прагматической реализации. Жизнь всегда таит их в огромном количестве, стоит только внимательно приглядеться.

     Ж. Роль стихии «Земля» в реализации Будущего.

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тому, в характере которого стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

 Землю поддерживает Огонь, порождая пепел, а губит Дерево, разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  может быть  ослаблена  только излишней  способностью  балансировать,  то есть, мешать устойчивому стоянию на земле.

 Все полезно лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в реализации Будущего двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные состояния ступора.
                 № 17. Индийская Троица: БРАХМА: - Созидание
Индийский вариант парадигмы Троичности – ТРИМУРТИ представляет собой триединство трех важнейших богов Индии: Брахмы, Вишну и Шивы, функционально отвечающих за рождение (творение) - Брахма, хранение (жизнь) – Вишну и смерть (разрушение)  - Шива. Время от  времени они меняются своими функциями, в особенности Шива и Вишну.
                                               17.1.  Творец мира, глава Тримурти;

В индийской Троице Брахма – создатель мира, противостоящий одновременно и Шиве – разрушителю мира и Вишну – его хранителю, но в рамках единой Троицы – Тримурти.  (СМ об этом №11 и № 14.) Диалектика сознания  индусов позволяет существовать  системе, в которой одновременно взаимодействуют разнонаправленные процессы: созидание, разрушение и хранение но в рамках единой целостности (Парвати). Именно  такой подход даёт возможность ухватить специфику сознания,  в котором каждый миг происходят все эти три процесса. Но функциональное разделение  как бы различает их по функциям, на деле они вполне взаимозаменяемы,  поскольку есть четвертый элемент – Атман, отвечающий за их целостность, но как бы парящий над ними, имея прямое отношение к отдельной  личности.
Точно также,  как Бог-Отец, Брахма творит мир, правда по несколько иной схеме, чем Бог-Отец, но основное содержание  сходно. Исключением  является появление людей, которые в индийской мифологии появляются как результат совокупление сыновей Брахмы, а иногда  Его самого и их матери Савитри.
Брахма является наиболее старым Богом в этой троице, наследуя Абсолют предыдущей брахманистской стадии. Он олицетворяет собой Мировой Разум – Сознания, у него даже четыре лица, что совпадает с нашей точкой эволюции сознания.

Брахма сделал нечто противоположное тому,  к чему стремится каждый индиец, - Он разорвал единство Абсолюта на многообразие всего живого и преходящего в мире. 
Может быть , поэтому его культ менее всего популярен в Индии.

                17.2. Владыка Сущего, Перворожденный, Наставник Мира:
Подобные синонимы Брахма получает в ведах – мифах Индии, из которых известна вся  история Брахмы. В этом Он подобен Богу-Отцу , но есть и отличия. Мы поговорим о двух существенных отличиях христианства (библейской традиции)  от брахманизма (ведийской традиции): Кармы  и идеи  Реинкарнации.
С точки зрения  Брахмы, человека связывает с Ним карма -  сеть прошлых прегрешений и добрых дел, которые осуществлены более всего не самим этим человеком,  а его предками. Её нельзя избежать ничем, кроме добрых дел, творимых человеком при жизни

 В христианстве человек несет ответственность  только сам за себя, ибо рождается на свет только один раз – идея Реинкарнации для Христа неприемлема. По сути, она опирается на довольно спорную идею, что мы не  несем ответственности за дела наших предков. С этим можно было бы и не согласиться. Скорей всего идея реинкарнации не входит в корпус христианских идей по одной причине: она неудобна для Церкви, ибо дело, когда смерть окончательный рубеж твоего существования, а другое дело, когда ты можешь возродиться еще раз и снова грешить или совершать добрые дела, как уж повезет.

Ранение христиане, по существующим источникам  перерождение верили, да и по  отдельным фразам Христа можно так истолковать его  волю. 
Рыба занимает особое место, как у Христа, так и у Брахмы. Она символизирует его и спасает во многих трудных ситуациях. 

         17.3. Божественное управление миром, адекватное у Брахмы и Бога-Отца  
                               «Здесь есть избранные судьбами, людей священные друзья.

                                 И их бессмертная семья неотразимыми лучами

                                 Когда-нибудь нас озарит и мир бессмертьем одарит».  

                                                                                                    (А.С.Пушкин)

1. Управление миром через появление в нем святых и праведников:

Бог создал мир за шесть дней, а на седьмой день почил, предоставив трудиться в мире человеку. Поэтому нынешний способ управления миром у Бога – через недеяние.  Подобное отсутствие Бога в мире даёт возможность атеистам утверждать, что Бога нет вообще. Но это типичная подмена  Целого его частью.

Явного вмешательства Бога в дела мира мы не видим, но косвенное Его вмешательство – чрез дела людей, обретших Божью Благодать, огромно.

Бог в итоге подобной формы управления поставил перед Человеком задачу  обрести Духовность, чтобы  с её помощью управлять этим миром в Духе Бога.

Для этого во времена Пятидесятницы на избранных людей снизошел христианский  Святой Дух,  и помогающий им управляться с миром в Духе Бога. Эти же функции исполняет в Тримурти Шива. 
Снисхождение Святого Духа продолжается и до сих пор, ибо  каждый из нас имеет возможность  при особой духовной работе приобщаться к Богу, обретая Святой Дух в себе.

2. Осознание Целостности и Полноты мира сознанием Человека (Грех – борьба части с Целым):

 Святой Дух помогает каждому из нас осознавать Целостность и Полноту мира. Отступление от этой Целостности и Полноты также можно рассматривать как ипостась  греха, ибо есть противление Святому Духу.

Греховный человек не несет в себе Целого. Грех не является системной частью мира, ибо касается только греховной части человечества. Но в человечестве, слава Богу, есть, по выражению Пушкина «избранные судьбами» - святые и праведники, хранящие Целое и Полноту мира. Функцию борьбы с греховной частью мира исполняет в Тримурти Вишну, что очень важно. Вишну помогает человеку справляться со своими ошибками и грехами, освобождая мир от греха.
Борьба Греха как частного случая проявления  мировых сущностей с Целым обречена, ибо Целое всегда больше части, поэтому у последней, в конечном итоге,  нет шансов на победу в подобной борьбе.  Ресурс Целого в этой борьбе не сравним с ресурсом  Целого, Полнотой Пустоты. 

 3. Негативная дихотомия (бинарное Единство)  и позитивная дихотомия (Троица, тринитарное Единство);

     Понимая систему как единство её полярных частей, мы должны сделать некоторые исключения и дополнения в отношении уже рассмотренного единства  Бога и Дьявола. На первый взгляд, это типичное «бинарное единство», ибо оно соединяет противоположные части, но на деле  единство Бога и Дьявола  без Человека не является системой в полном смысле слова, ибо троичности  не получается. Образцом для нас служит системная структура Бога –  Троица,  являющаяся именно   троичной, а не бинарной системой. 

 Но это очень специфическая система, ибо единство полярных элементов в системе предполагает некоторое равноправие частей, вступающих в систему. Бог, ни при каких обстоятельствах,  не может быть равен Дьяволу. Но Человек может устремиться к Богу, равно так,  как он сейчас пока ещё  близок к Дьяволу. 

Поэтому эта система и неустойчива, что системой в полном смысле слова не является. Её неустойчивость предопределена Страшным Судом, на котором она должна закончиться.

В языческие времена волхвы и шаманы  не умели еще отличать низшие духовные проявления (дьявольские) и высшие (Божественные), они проводили некие параллели между Богом и Дьяволом, уравнивая их, хотя понимали разницу последствий от своих действий.

Но после появления  Христа в мире Дьявол был побежден  Христом. Дьявол  занял своё второстепенное место, прячась в человеке. Закрывшись человеком, как щитом, он получил возможность существовать в мире, ибо Бог не может нанести увечье своему «любимому дитяте» – Человеку. 

Функционально Дьявол выполняет и некоторые божественные функции в мире, провоцируя нашу реакцию на зло в форме Добра. Поэтому он пока ещё нужен, но будет полностью побежден на Страшном Суде. Но эта победа будет началом коренных изменений в мире Бытия, о которых сейчас мы не имеем ни малейшего представления.

Структурно этому будет способствовать более устойчивая позитивная тринитарная дихотомия Бога: Бог-Отец, Бог-Сын, Бог – Дух Святой.  Она окончательно воцарится в мире, но   об этом  уже было сказано.

4. Доминанта в нынешнем мире Святого Духа («Хула на Святого Духа не прощается человеку») 

После устранения со сцены на седьмой день творения мира, Бог  дважды снизошел в мир: в виде Христа и  в форме Святого Духа в пору Пятидесятницы. Святой Дух и по сей день продолжает осенять праведников, ибо число праведников не уменьшается, а растет в мире. Именно поэтому Христос и указывал, что никогда не прощается «хула на Духа Святого».

Евангелист Марк приводит такие слова Иисуса Христа на этот счет: «Истинно говорю вам: будут прощены сынам человеческим все грехи и хуления, какими бы ни хулили; но кто будет хулить Духа Святого, тому не будет прощения вовек, но подлежит он вечному осуждению». (Марк 3, 28-29).

Дух Святой  (как и Шива – в Брахманизме) – одна из самых активных частей Троицы, именно благодаря Его активности  в эпоху творения мира  был оживотворен первобытный Хаос, над которым «носился Дух Божий», о чем повествует книга Бытия. Кроме того, именно  Дух выполняет роль  балансирующего элемента в системе  Троицы.

Но откуда появился в  мире  Хаос?  Это понятие занимает большое место в древних мифах о происхождении Космоса (космогонических мифах). Хаос в них  или предшествуют Богу-Творцу,  или появляется в качестве его части. Можно предположить, что, создавая мир,  Бог разделился в нем на полярные элементы: Порядок и Хаос, чтобы обеспечить устойчивость мира, ибо устойчивы только полярные структуры, обладающие, по нашей теории, кроме того,  элементом с некой  балансирующей  их силой.  Для роли баланса Богом и был создан Человек. 

Хуление Духа Святого  по той причине и не прощается, что Дух Святой выступает балансирующим началом в Троице. При этом важна наша  богословская позиция «филиокве», по которой Святой Дух исходит только из Бога-Отца, а не от Него и Бога Сына, как у католиков.  Уникальностью подобного Исхода обеспечивается единый целостный Порядок в божественной Системе Троицы.                           

                        18. Индийская Троица:  Вишну – Хранение мира;    
            18.1. Проникающий во все, всеобъемлющий, хранящий мироздание
В отличие от христианской Троицы, функции которой не выделимы так четко, как в Брахманизме, В Тримурти второй  Бог – Вишну  отвечает за хранение мира.  Это надо понимать так, что в мире имеется слишком много факторов, которые направлены на его деформацию и разделение, начиная с ментальной его дифференциации в словах, поэтому нужна специальная служба для его хранения. Бог Шива отвечает за разрушение мира. В конце концов, в нем есть достаточно заразы, которую нужно разрушить.
Таким образом, борясь против Экокатастрофы, мы боремся с Богом–Шивой,  по воле которого она и происходит. Но мы работаем на Вишну, защищающего этот мир, хранящий в целости  всё мироздание.

В Тримурти Вишну занимает место, аналогичное Христу в Троице. Он олицетворяется в ведах с аватарами Вишну -  Нараяной, Рамой и Кришной, играя  в ведах  роли, аналогичные Христу в христианстве. Он провозглашается в ведах источником, основой и сутью всего бытия. 

 Вишну в лице его авататара Нарайяны отводится важнейшее места в ведах.  В ряде пуран ( песен вед) Вишну представляется как форма существования Вселенной. Согласно другой песне Вишну   в конце каждого мирового периода вбирает в себя вселенную и плавает, погрузившись в сон по мировому океану. Когда он просыпается, то Творец Брахма в очередной раз выполняет роль творца мира, обновляя его.
Во всех своих проявлениях Вишну олицетворяет энергию, благоустрояющую Космос.  (См. об этом подробнее  №10) 
                18.2. Вишну  первый измерил все три  земные сферы
Как и в библейской традиции, где Христу предоставлено самое большое место, Вишну занимает аналогичное место в традиции Вед. Правда, не сразу. Но именно   Он первым измерил все три земные сферы: тремя шагами пересек Небо, воздушное пространство и землю.  Вишну  проживает на священной для всех индусов горе Меру, и постепенно начинает занимать все большую роль   в пуранах – сказаниях индусов. Это похоже на  возрастание роли Христа в библейской традиции по мере  её раскрытия.   Но главное отличие Христа от Вишну в том, что о  подвигах Вишну существет развернутая литература, где он  выступает в ролях  своих Аватар -   Кришны, Рамы и Нараяны, а  литература о Христе очень скудна: «Новый завет».
Вишну совпадает с наиболее приятной – хранительной функцией, именно поэтому он более всего близок Христу.  Вишну в сказаниях индусов делает много добрых дел:
1. Спасает царя Ману  от   Потопа;

2. Делает напиток Бессмертия;

3. Спасает богов от яда нимфы Мохини;

4. В бесчисленных своих превращениях – авататарах делает людям много добрых дел;

5. Наиболее любимые в Индии авататары Вишну – это Рама и Кришна.

 18.3. Совершение подвигов в лице своих  аватар – Кришны,  Рамы и  Нараяны;
Аватары Вишну -  Рама, Кришна, Нараяна – его перерождения занимают самое важное место в сказаниях индусов. Именно они играет важнейшую роль в последней битве богов и асуров. Вишну выступает хранителем мира. Он ближе и понятнее Шивы, склонного к противоречивым и внезапным  разрушительным решениям.  
Символом Вишну. Как и у Христа, является рыба, ибо он вообще – хозяин вод.  Вишну в лице одного из своих авататар – Ману выступает в роли индейского Ноя, ибо спасает человечество во время Потопа.

 Любимым героем индусов является Рама – герой эпоса «Рамаяна», который является настольной книгой всех индусов.                        

Другим аватарой Вишну является Кришна – герой эпоса «Махабхарата», где он помогает братьям Пандавам хитростью победить в этой затяжной и не предвещающей конца войне.

. 
18.4. Энергетическая Роль  богов в Тримурти и в Троице:
Главным во взаимооотношениях простого индуса с Богом является Просветление» как обретение Бога («Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»).
Сравнительное религиоведение позволяет установить нам то общее, что есть в ведийской и библейской традициях.

                                      1.  Разновидности энергий Бога:

Наиболее адекватной наша семизначная модель «стихий энергий» выглядит при рассмотрении вопроса «Энергии Бога» Индуистская концепция – здесь не исключение. 
 Мы рассмотрим в этой связи несколько его аспектов по тому, как они даны в Библии:

- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

-дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.

 (При подготовке этого текста использовался текст – см. библ., №34)

 2. Благодать как божественная энергия:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                4. Вера – способ проявления силы божественных энергий:

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

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

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

г)Овладение этой  энергией приносит отпущение грехов (Деян.,10,43), оправдание человеку (Быт.,15,6) , освящение    и усыновление( Деян., 15,9), вечную жизнь (Иоанн, 3,15);

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

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

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

                         Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:

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

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

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

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 

                             6. Энергетическое могущество Бога:

а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);

б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

в) Может посрамить сильное немощным (1 Кор., 1, 25-29);

г) Обнаруживается через творение мира (Иов, 38, 4), Его провидение и господство над всем (1Пар., 29, 11), знамения и чудеса (Исх., 14, 31), истребление злых (Быт, 6, 13), воскресение верных (Марк, 12, 24).

                      7. Сердце как орган восприятия божественных энергий:

а) Источник жизни находит в себе самом  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)

в) Должно отдано Богу (Притч., 23, 26), наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.

                             №18. 5. ИндийскаяТроица (Шива –  Разрушение мира)                
Поклонение Брахме как абстрактному Богу никогда не занимало у конкретных индийцев слишком  большого места. Вот, вишнуизм и  шиваизм – другое дело.

Общий вывод, который можно сделать из сравнения двух этих традиций гласит:  
Что Богу – Шиве свойственны следующие проявления:

1. Разрушение, тесно связанное  с творчеством нового;
2. Пассивность;

3.Энтропия в системе;

4. Хаос;

5. Локальная эффективность;

6. Сексуальная активность (культ фаллоса – лингама );

7 Культ Шакти – Любви в понимании индусов. 

              Напротив Богу-Вишну более присущи:

1. Уравновешенность;

2. Хранение элементов системы;

3. Антиэнтропия;

4 . Баланс и свобода воли элементов;

5. Обмен универсальности на локальную эффективность;
6. Танец как решение всех проблем;

7. Бескорыстная помощь людям.

        18. 6. Воплощение времени и водной стихии (разрушение мира);
Если Шива служит локальной эффективности  мира, Вишну, напротив, олицетворяет универсальные традиции развития. Шива олицетворяет бегущее время и то разрушение которое он с собой приносит, Вишну – служит противоположной тенденции. Шива, по всей видимости, отвечает за перманентное разрушение мира, которое несут с собой, например, Потопы.  Он управляет движением водных масс планеты.
Шива тесно связан с Луной, отвечающей за приливы и отливы вод на планете. Он является воплощение космической энергии, регулирующей мировой порядок. 
        Неслучайно такое большое место занимает в поклонении Шиве символ лингама, отображающий одновременно жизнь и смерть. Совокупление лингама и йони часто символизирует не только рождение, но и смерть.
Правильно расставленные акценты в половом воспитании  были всегда привилегией индусов, в сравнении с половым ригиризмом христианства. Если ты носишь на шее символ фаллоса, то ты не будешь придавать ему в жизни слишком большое значение.
Традиция храмовых проституток, приучавших молодых людей к верному поведению во время совокуплений снимали мужское напряжение в этой сфере, облегчая им нормальное вхождение в половую жизнь, когда они становились отцами семейств. 

№ 19. Роль личного Бога: АТМАНА – Развитие мира;
В отличие от Христианства, где Бог – Отец – один, ведийская традиция презентирует (кроме Тримурти) еще  и личного Бога – Атмана, тесно связанного  с жизнью каждого отдельного человека. Он – нечто вроде христианского  Ангела – Хранителя Человека. Конечно в деталях индийской метафизики всё сложнее.
Но вместе с тем понятие Атмана у индусов шире: оно употребляется в значении «я», «себя», а также тело и душа человека. Упанишады абсолютизируют Атман вообще до всеобщей основы, сущности и причины Вселенной, анртропомирфизируя её тем самым  сверх нормы.

                 19. 1. Единство субъективности Атмана и  объективности Брахмы;
Для вед характерно единство Атмана и Брахмана, единство субъективного и объективного. Большинству упанишад свойственно их почитание как тождества. Таким образом, объективная первичная реальность мира – Брахман выступает в неразрывной  первичной связи с Атманом.   

На этой связи построена вся Веданта.

                 19. 2.  Невыразимость словами, как и у Брахмы;                    
Точно так же,  как и Брахма, Атман не выразим в словах, это также сверхсловесная сущность мира.

Говоря современным языком, душа уже в понимании древних индусов носила волновой, трансцендентный характер, который мы теперь называем трансперсональным.
           19. 3 .  Атман – это Индивидуальный Рассудок, личное сознание. 
Атман в отличие от Брахмы – индивидуальный рассудок, личное сознание человека. Но с одним очень важным подтекстом: это бессмертное создание. Как понимать бессмертие Атмана?

1. Оно во многом совпадает с христианским бессмертием души, но и разнится с ним.

2. Оно совпадает с поэтическим видением, как  у Пушкина:

           Нет, весь я не умру, душа в заветной лире мой прах переживет и тленья избежит…

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

             « То есть в данном случае поэт имеет в виду бессмертие  плодов  рук своих».

        3. Есть и третье понимание бессмертия: как слава в глазах потомков, так славны в глазах индусов герои «Махабхараты» или «Бхагавадгиты». 
                         19. 4.  Соотношение с Тримурти
В соотношении Атмана  с Тримурти возникает проблема целостности. Атман един по всех лицах, Тримурти хотя бы троичен.
Атман - это индивидуальное бытие души, которое все включает, в то же время всё исключает. Индус мог быть брахманистом, шиваистом  или вишнуистом, но не всеми вместе. Бог индусов не универсален, как у христиан или в Исламе.  В этом принципиальное отличие религии индуистов и Христианства и Ислама.
                         № 20.  Доминанта ПРИРОДЫ в Сознании;

          20.1. Целостность сознания – резонанс частот с Богом (С тем, что есть, было и будет);
Родившись, человек включается в мир природы, воспринимая главные его особенности: СТРУКТУРНОСТЬ, которая приводит его к доминанте антропоморфизма, что с наибольшей силой выражено в словах Маугли, обращенных другим зверям: «Мы  - одно  крови: ты и я!»  Затем  в соотнесении со временем через понимание РИТМИЧНОСТИ всего на свете: «Всё течет, всё изменяется». И главное в понимании ИЕРАРХИИ всего на свете и приспособления к этой Иерархии. 
Человек приходит к пониманию сущности Бога «КАК ТОГО, ЧТО ЕСТЬ, БЫЛО И БУДЕТ»..

Духовный человек входит в резонанс с этими частотами Бога, воспринимая Бога как ВЕЧНОСТЬ, НАСТОЯЩЕЕ И БУДУЩЕЕ.
                         20.2. Живая и Мертвая природы – МЕХАНИЗМЫ ЦЕЛОСТНОСТИ.
Принципиальное различие между мертвой и живой природой только в скорости обмена энергией между собой и окружающей средой. Камень то же жив, но скорость его обмена энергией с окружением весьма невелика.  У дерева – она много выше, в человека – ещё выше. Самая высокая -  у звезд.

Обмен энергиями – это одно, но важен еще и запас  энергий.  У камня он может быть много выше, чем у человека, я уже не говорю о звездах.
Доминанта Природы в сознании приводит человека к пониманию значения энергетики через одухотворение природы, через нахождение в  жизни Природы действующих духов разной силы и разной энергетики. Здесь Мифология смыкается с Наукой, хотя и не понимает этого.

                             № 21. Доминанта СОЦИУМА в Сознании;

            21.1. Отсутствие целостности в Социальном сознании в экстремуме: 
 Для Социального сознания характерно отсутствие целостности в экстремуме, точнее целостность строится в нем регионально, только с локальной оптимальностью.. Универсальный характер Социального сознания отсутствует, оно дано  только отдельными теоретическими фрагментами, например как глобальное сознание. Он нем много говорят, но что тот такое, никто  пока не ясно не  выразил.

 Вместе с тем, мы можем сформулировать отдельные законы общего  социального развития, которые работают даже в экстремуме:
1. Закон соответствия внутренних импульсов системы вывозам внешней среды;
2. Закон целостности развития  (Целое всегда боле суммы составных частей системы);

3. Закон обмена общей универсальности системы на её локальную эффективность (или то или другое);

4. Закон двойного подтверждения (последующее состояние системы всегда подтверждает предыдущее);

5. Необходимость выхода за границу системы, чтобы познать её суть;

6.Доминантность развития (все части системы в данный момент подстраиваются под её доминанту);

7. Закон направленности развития от внешних элементов к внутренним (редко наоборот). 
Мы еще вернемся  к этим законам.

    Экстремальное поведение личности может быть объяснено по закону: импульс давления на него  со стороны внешней среды  уравновешивается подлинным или  мнимым  внутренним изменением и связанным с ним мотивацией.
Глобальные экстремумы (типа Потопа или явления Христа народу) меняли глобальным образом сознание. Мелкие экстремумы также меняют сознание, только в меньших масштабах.
НО скорость нарастания изменений во внешней среде ускоряется, человек не моет быть безразличным к  этому. Так у него выковывается инновационное сознание. 

Инновационное сознание – это  естественный ментальный  ответ  человека на перманентные экстиремцмым и бифуркации, в которые вошла планета. 

Неожиданное поведение планеты (типа глобального потепления) требует от человека некоей суммы адаптационных действий, в противном случае речь пойдет об уничтожении баланса: «ЧЕЛОВЕК – ПРИРОДА» и следовательно о гибели планеты. Нам  надо понять, в конце концов, что планета Земля не сможет существовать без человека!

             21.2.  Механизмы псевдоцелостности: МОРАЛЬ и  ЭТНОЦЕНТРИЗМ;
Механизмы целостности Социального сознания – Мораль и Этноцентризм, то есть некое национально-культурное целое, которое предполагается у каждого народа. Так их, по крайней мере, различают между собой. 
Мораль, по крайней мере, религиозная механизмом целостности служить не может, ибо слишком меняется в зависимости от развития каждой нации.

Есть еще один механизм целостности – индивидуальный – это Совесть. Это эффективный критерий, но весьма плохо измеряемый, даже социологами, привыкшими мерить любые социальные механизмы. Что-то об измерении Совести давно не слышно.
            21.3. Диалектика Общинного сознания  как основа его целостности

Как мы уже показали, диалектику Общинного сознания выражает развитие его от Мифа к Норме, затем к Факту и Духовно-инновацонному сознанию Мы показали, что этой логике следуют:

1. Логика развития видов искусства (например, кино);

2. Индивидуальное развитие сознания личности;

3. Развитие массового сознания общества;

4. Другие крупные социальные процессы, например, Сознание.
            21.4. Социодинамика сознания
                            А. Языческие мифы

  Мифологический менталитет Востока с его доминирующей энергией “Древа Жизни” легко впитывается следующим по развитию «нормативным менталитетом» Юга, питающегося энергией духовного Огня и фанатизма. Такое было свойственно всем пророкам первоначальных религий, кроме Иисуса.

Иисус, провозгласивший парадигму всеобщей Любви,  многое сделал, чтобы искоренить дух фанатизма из своей доктрины, хотя наследовавшая ему Христианская Церковь полностью обойтись без этих духовных рудиментов,  все-таки не смогла. Фанатизм  походов крестоносцев на палестинские земли  и опыт «сжигания на кострах ведьм» полностью это доказал.

Внутреннее подспудное желание Христа преодолеть этот фактор в жизни будущей Церкви пришло в противоречие с преемственностью духовных традиций, где Христианство наследовало  язычеству. К сожалению, наиболее очевиден этот процесс  в сфере фанатизма. Исламский терроризм  является не результатом влияния на арабов Корана,   а рудиментом арабского язычества, где  именно «огонь кипит в крови».

             Б. Религиозные нормы и идеалы:

Христос есть  типично “центровая фигура”, равновесная и целостная. Неслучайно и время Его появления - середина между вторым и третьим периодом развития человечества. Он, таким образом, является завершителем “нормативного сознания” и открывателем личностного, познающего - “фактологического сознания”.  

Любовь  как Идеал более понятна  нам не  на уровне массы, а на уровне личности. Любовь толпы слепа и бездуховна,  только любовь между личностями осмысленна и беззаветна.  Заветы Христа апеллируют именно к Личности, к индивидуальному, а не к  массовому в Человеке. 

                                              В. Факты научного  Познания:

Обладатель данного типа сознания, возбуждающего его личностной творческий потенциал,  настроен  на обретение фактов науки и  искусства.  Последние возникают как результат авторского открытия мира, благодаря активизации индивидуальных авторских систем  его личного  творческого “видения” или познающего потенциала, если он – ученый. В центре фактологического менталитета стоит Наука, расширяющая наше общечеловеческое познание с помощью специальных экспериментальных методов, специфичных для Науки как особого вида человеческой деятельности.

Результатом научного Познания является специфическая  Истина,  возникающая не в результате «диалога фактов», как кажется ученым, а в результате «диалога творцов» (как ученых, так и художников). Истина возникает как пример личностного прорыва в Небеса, но не традиционными, а специфическими средствами (научными или художественными), опирающимися на фактологическое сознание.

                                            Г. Творческие инновации:

Познающее личностное  миросозерцание перестает на определенном этапе развития удовлетворять человечество и постепенно меняется на духовно-инновационное  сознание, опирающееся на постоянный диалог Человека с другими,  с самим собой и, в конечном итоге, - с Богом. Антропоморфная (познающая)  гордыня человечества приходит в упадок,  и оно ищет поддержку в диалоге с Высшими Силами Вселенной, поскольку  пришло к пониманию  иллюзорности  всевластного антропоморфизма.  

Спусковым механизмом взрывного развития этого нового для человечества типа сознания явится планетарная экокатастрофа, необходимая  для приобщения Человека к Божественному сознанию. Космического Разума Человеку пока не хватает, чтобы обойтись без нее. Только преодолевая её протыри, потери и убытки, человек способен излучить «просветление своего сознания». 

                                                   Д.  Духозрение:

Пятый тип сознания - “Духозрение” является уже результатом Перехода человечества через Рубикон Страшного Суда и одновременно  примитивного понимания «Конца Света». Это вступление в постоянное сотворчество с Богом, соработничество Ему. Этот тип менталитета открывает перед Человечеством необозримые перспективы Вселенной, даёт пространство приложения новых и потрясающих сил, доступных ранее только магам и кудесникам Прошлого. 

При этом разновидностью духозрения выступает ясновидение, телепатия, проскопия и многие другие экстремальные возможности человеческого мозга,  уже  заложенные в нем изначально.  

Сейчас об этом трудно говорить в подробностях,  но общая линия развития сознания нам  уже ясна. 

                                             Е.«Механизмы социального взаимодействия»:

А.  Ритуал и игра;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

Каждый тип  целостного сознания (МИФ, НОРМА, ФАКТ, ИННОВАЦИЯ) предполагает свой, наиболее присущий ему механизм социального взаимодействия  и познания внутри  данного типа  сознания.  Важным обстоятельством их взаимодействия является их соразмерность и комплексное начало в процессе применения. Рассмотрим их подробней.

                                                  1. Ритуал и игра:

Ритуал - синтетический метод познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности.

Игра – традиционный способ познания мира, свойственный малым детям.

Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего определенное социальное пространство. 

Игра – универсальный способ познания, обеспечивающий концентрацию всех возможностей ребенка на своей цели, постижение мира без насилия  и агрессии, а в радостной и увлекательной форме.  

Ритуал носит не только чисто управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как организационный процесс, но всегда связь с Высшими Силами.

Игра амбивалентна, ибо имеет возможность быть индивидуальной, то есть, локально эффективной, и одновременно универсальной, включающей в себя коллективные формы игры.    

Ритуал, как правило,  полифункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. В древности он чаще всего носил чисто оздоровительный характер. 

Социальная мифология, которой живет общество определенного уровня развития, транслируется вширь и вглубь именно ритуалами, поддерживающими целостность сознания внутри данного социума, и игрой, поддерживающей иной уровень целостности – по линии единства разных поколений.   

    Для мифологического сознания важным является также опора еще на один «механизм познания» - инстинкт. Строго говоря, он таковым даже не является, ибо познания в нем нет, а есть воспроизведение заложенного в  душу стереотипа, некой традиции, обусловленной не генетическими особенностями данного индивида, а вложенной в его вид программой. 

                                                   2. Молитва:

Молитва (шире, - вообще, обрядность) есть апелляция к Богу верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к духовным классическим текстам, типа Библии, Вед, Авесты, Корана и других, проходящая в храмах и других культовых зданиях. В широком смысле слова молитва и медитация – это  первоначальные  формы диалога души  с Богом, включающие пока лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. Молитва не амбивалентна. Когда мы обращаемся к Богу с молитвой, это не значит, что и Бог обращается с молитвой к нам. 

Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

          Анна Ахматова писала:

«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихе «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,  у дворянства  раз в полгода. 

Нормам Православной Церкви эта традиция  явно не соответствует. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили всей семьёй  в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва «работают» на деле  только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 

Если этой ситуации разрешено быть 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,  обретающему  диалог  в процессе художественного  творчества.

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  сознаю.

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век.

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

                                         3. Эксперимент:

Эксперимент - научный метод познания реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты  подобного эксперимента. Как писал Николай Гумилев о специфике  научного  менталитета:

      А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

      ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только «низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней горизонтальной стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. Именно она может быть  цифрами «исчислена, взвешена и найдена очень легкой», как на пиру Валтасара.  Духовная вертикаль измеряется не цифрами и даже не словами, а, скорей всего,  духовными образами. 

В чем ограниченность научного эксперимента? Прежде всего, в том, что он сознательно  ограничивает объект своего исследования чисто  внешними  материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект, в значимость которого далеко не все ученые верят. 

 Всякий ученый (шире, вообще - познающий человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 

Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только Богу или  магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика – именно та,  которая нам пока  не по плечу исключительно  по вине  нашей греховности.

Поэтому и «духовные эксперименты» нам не по плечу,  на них отваживаются только  мистики и  падшие ангелы, впавшие перед Христом в колоссальный грех. 

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной, ассоциируемой со свободными   духовными образами.

Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным результатам, как, например, истечение мирра из икон или предпасхальное ежегодное  возгорание огня в пещере Гроба Господня в Иерусалиме.  Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные, праведники.  Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима. 

                                  4. Духовный Диалог двух сторон:

Духовный Диалог - метод познания и утверждения истинности духовной стороны  любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена духовыми  мнениями. Доминирующим типом социального духовного  диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к земным, человеческим  условиям.

Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины.

                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,  И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Ну а что посылает нам Бог в этом  духовном диалоге?  - Любовь! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.

Процесс «диалога с Богом» - это всегда «обмен  духовными образами», ибо  «мысль, изреченная в понятиях,  есть ложь». Это обстоятельство делает бессмысленным научное доказательство «Бытия Бога». В Бога можно верить или не верить, и всё!

Диалог как  обмен образами и гносеологический метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (о б р я д а)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Духовной Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многоплановое обретение, на получение сложных  и весьма неоднозначных ответов  он и  нацелен.

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

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

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

Кроме того, Бога волнует и устойчивость всего, что Он уже  создал.  Важнейшим условием устойчивости космической системы  является диалог её полярных проявлений - разумных вершин каждой космической  системы. Человек – такое сознание,  несущее внутри себя, как светлое начало, так и темное, поэтому он способен на равноправный диалог, как с силами Тьмы, так и Света. Именно так он и запланирован Богом, а его  проступок в Райском саду – только веха на общем  пути  его духовного  развития. Это не признание онтологического права на  грех, но понимание его экзистенциальной сути.  

Вполне возможно, что после понимания  бинарной системы устойчивости, мы придем к разумению и тринитарной системы: Бог –   просветленный Человек – Космос. Символом тринитарности является для нас, прежде всего,  божественный образ Троицы. Человек сделан по её «образу и подобию»: тело – душа - дух. Тело и душа (как континуум  психических чувств)  наследуются нами от биосферы планеты, а дух нам дарит только сам Бог, через свой «образ и подобие», вдыхая нам его в душу при рождении. 

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

Американцы не понимают, что их доминирование временно, и сметают на своем пути усилия своего «потенциального противника» - России. Но этот противник в ситуации, когда на Америку обрушится системный катаклизм (террористический, природный и космический), что не за горами,  может оказаться единственным спасителем.  Можно доминировать в мире, но правительству надо иметь в этой ситуации очень мудрую и дальновидную голову, чтобы  ей не закружиться от сиюминутных успехов. 

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

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что-то плохое  там может случиться и в 2009, и в 2013 годах. Впрочем, поживем, увидим!

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

                                      5.  Ясновидение, телепатиия, просветление:

Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямого познания Истины духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах познания мира – не просто приобретение новых знаний, а просветление Сердца в духовных образах. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?

 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, которые она своей фальшивой методологией  превращает в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему во Вселенной. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без  «овнутрения» нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его, подобное можно реализовать только подобным. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная - Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, сети взаимосвязей  человек способен получать Истину,  как тайну, и  при том (что крайне важно) «таинственным путем». «Пути Господни, как известно,  неисповедимы»
   №22.  Доминанта  Самости в Сознании;

           22.1. Эволюционное развитие Личности 
                      22.1 Эволюционное развитие Личности:  

                        .1. Рождение как первый Переход:

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

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

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

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

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

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

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

                        2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

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

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


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

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

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

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

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

                          3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:

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

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

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

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

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

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

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

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

                           4. Смерть как второй Переход:

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

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

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

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

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

       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим её  в трудных ситуациях. 

                            5. Духовная вселенная сознания:

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



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



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



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



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

                                              Ведь если умирает человек,

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
           22. 2. Личность  и общество глазами эколога 
22.2.1.   Личность в семье (Мужчина и женщина как целое)

 Человек не целостен, он разделен по половому признаку на мужчин и женщин. Эти два  начала объединяются только в одном случае, когда мужчина и женщина вступают в брак, освященный Церковью, создают семью (малую группу) и упрочивают её, родив детей. Семья становится «троичной системой», что укрепляет её устойчивость  необыкновенно.

Семья есть первичная ячейка общества, по определению Православия, - «Малая Церковь». Анализируя семью как систему, православный ученый В.Н.Тростников находит внутри этой системы три противоречия, три огромных проблемы. («Экология брака» - в сб. «Православие и экология» - М., Отдел религиозного образования и катехизации Московского Патриархата, 1999 г., стр. 352 - 362). Речь идет о противоречиях между:

  первоначальной влюбленностью и бытом;

 половым влечением и духовным чувством;

 индивидуальными особенностями мужа и жены и групповым характером семьи.

Если семья не православная, то эти антиномии в браке не разрешимы. Тростников пишет : «Что же это получается? Жизнь вдвоём - каторга, оскорбление духовности; ослепление периода ухаживания - сумасшествие. Но ведь по нашему критерию, это означает, что любой брак есть экологическая катастрофа!

Так бы оно и было, если бы две тысячи лет назад на землю не пришел воплощенный Бог, Который Своей крестной смертью спас погибающего человека. С самого начала Его называли Спасителем душ. Сейчас пишут, что Он - и Спаситель науки, точнее, истинного познания. Он же является и Спасителем брака и семьи». (Цит. соч., стр. 357).

Противоречие между первичной влюбленностью и бытом снимается тем, что вместо «обожания» наступает период «обожения», когда оба, муж и жена, объединены общей любовью к Богу и любят друг друга так,  как Бог любит свою Церковь, то есть, взаимно спасая друг друга.

Вторая антиномия снимется тем, что они становятся «одной плотью», то есть, по велению Бога избирают для удовлетворения чувственной страсти только  друг друга, что подкреплено таинством брака, совершаемым над ними в Церкви.

Последнее противоречие снимается  совместной семейной жизнью, становящейся для них не просто жизнью двух индивидов, а способом совместного спасения в семье,  воспитанием общих детей , залогом взаимной духовной поддержки, «образом жизни».

Как сказано у апостола Павла  в «Послании к ефесянам» (Эф., 5, 31-33): «Посему оставит человек отца своего и мать и прилепится к жене своей, и будут двое одна плоть. 

Тайна сия велика: я говорю по отношению к Христу и Церкви. Так каждый из вас да любит свою жену, как самого себя; а жена да убоится своего мужа»

Поскольку семья - первичная ячейка общества, удачная жизнь в семье является важнейшим фактором и для самой семьи и для государства. И государство старается всячески поддерживать семью, как надежную систему умножения народа в рамках Социума.

Семья становится и частью государственного нравственного воспитания, ибо только там и в Церкви человек обретает основы благочестия, взаимного уважения, смирения перед волей другого, доброго отношения к своим детям, постигает азы  воспитания юношества.

Но эта взаимная притирка мужчины к женщине в семье  не так проста, она потребует от них взаимной уступчивости, смирения собственной  гордыни, желания искать компромиссы и соглашения.

Им придется на этой ниве основательно потрудиться, искать помощи своих духовников и самого Бога, чтобы все у них получилось так, как надо, чтобы они смогли в течении многих лет хранить взаимную верность, любовь и единодушие, уметь друг другу прощать свои многочисленные недостатки.                             

Во вступлении мы говорили о единой структуре личности, которая по своему все-таки дифференцируется по половому и семейному признаку
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По поводу последнего различения стоит привести мысли известного богослова протоиерея Александра Ельчанинова: «И еще одно наблюдение - все юноши унылы, мрачны, тяжелы. У всех девушек - легкость, простота, лучистость какая-то.  Им все дается легче,  в обращении их  к христианству им легче дается сердечность этого обращения. Для юноши надо преодолеть гораздо больше - прежде всего рассудочность, самолюбие и т.д. Поэтому в будущем русском церковном обновлении женщине предстоит, верно, немалая роль» (А. Ельчанинов «Записи»  - М., Советская Россия, 1992, стр.158).

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

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

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

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

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

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

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

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

Прежде всего мы остановимся на:

 специфике соборного труда селян;

 особенностях домашнего быта россиян;

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

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

 специфике организации времени  ( календарь);

 приметах и погодных наблюдениях;

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

 народной медицине;

 о чем пели русские девушки.

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

           «Специфика соборного труда в деревне»

Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

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

 коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

 организация и проведение земледельческих праздников.

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

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

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

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


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

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

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

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

   Особенности организации домашнего быта

Для домашней жизни в русской деревне характерны следующие особенности:

 хлебосольство;

 набожность, организация молельных комнат;

 определенное время для  сна и бдения;

 обязательное наличие в доме бань;

 раздельные спальни в особые благочестивые дни.

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

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

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

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

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

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

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


Определенное время для сна и бодрствования.

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

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

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

     Обязательное наличие в доме бань.

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

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

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


 Раздельные спальни в благочестивые дни

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

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

    Особенности русского жилого дома.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

 Кроме горниц отдельно могли строить еще и кухни, которые назывались «дымом», в них варили обед и пели хлеба.

В деревенских избах все было вместе, включая и скот, они тоже располагались в этих комнатах.

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

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

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

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

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

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

 Организация городского и сельского отдыха

 В старину крестьяне и горожане умели не только работать, но и отдыхать. Праздников было много больше, чем сейчас. Возникли они, как правило, еще в языческие времена, а потом под влиянием Православия приобрели церковный вид.

Основные среди них:

 Святки;

 Масленица,

 Вербная неделя;

 Великий Четверг;

 Пасха;

 Радоница;

 Семик;

 Иван Купала;

 Ярило, 

 Петровки;

 Ильин день;

 Первый Спас;

 Юрьев (Егорьев) день;

 Параскева-пятница;

 Семенов день;

 Покровская суббота.

                                         Структура праздника всегда включала в себя церковное богослужение, обрядовые действия вне церкви, игрища и игровые мероприятия, хоровые песни, карнавалы, танцы, хороводы. Мы уже отмечали, что русские в древности могли удачно сочетать рудименты языческого сознания и древних обычаев с новыми православными порядками. В особенности это наглядно видно  в системе организации сельских праздников. Мы описываем праздники так, как они описаны в цитированной книге «Русский народ (стр. 3-105). Все даты здесь даны «по старому стилю».           

                      Святки


Святками или святочными вечерами называют обычно дни веселья и торжества, посвященные празднованию Рождества Христова и отмечаемые по старому стилю с 25 декабря по 5 января.

          На древне-славянском «святки» - означает  «праздники». У россиян в старину «святки» были наиболее заметным праздником, сопровождаемым огромным количеством обрядов, обычаев, примет , гаданий, во многом пришедших в языческим времен.

На Украине  святочный обычай ходить детям со звездой по домам и славить Христа назывался «колядой», а сами песни - «колядками».

Обычай колядования настолько силен что в истории остались упоминания о том, что этим занимался сам Петр Первый, который наряжал бояр в святочные костюмы, наряжался сам и ходил по боярским домам, чтобы славить Христа.

Одним из языческих пережитков, связанных со святками, является ночное или вечернее гаданье. Формы гаданья были очень разнообразны: на вещах, на курицах, окличка прохожих, с помощью лучины, на бобах, на зеркалах ,  на лошадях и т.д. Как церковь ни боролась с этим языческим поверьем, сделать ничего не удалось

Доказательством этому является хотя бы «Евгений Онегин», где  Татьяна собирается гадать в святочную ночь.

                              Масляница

По старинному обычаю с Масляницей всегда связаны маскарады и переодевания, когда мужчины наряжаются женщинами и наоборот. По сути это облечение в новые формы древних языческих Сатурналий.

Масленица называется сырною неделей, потому что в среду и пятницу - традиционные постные дни в Православии, разрешается есть сыр и яйца.

На масленицу пекут блины, пирожки и калачи, какой  обычай дожил до наших дней. На Масленицу  катаются на лошадях, предаются кулачным боям и пиршествам. Она начинается за восемь дней до Великого поста

В светском обществе Масленицу отмечали балами и маскарадами, карнавалами и фейеверками. При Петре Первом вошла в традицию «Свадьба шута» и другие «шутейные потехи»

В простых городах, в отличие от столицы, устраивались лубочные комедия и игрища, борьба и кулачный бой, а чучело  Масленицы торжественно сжигалось на центральной площади. Некоторые из этих обычаев сейчас возвращаются из небытия.

Завершало Масленицу Прощеное воскресение, когда по обычаю прощали друг другу все старые грехи и обиды, ходили из дома в дом по знакомым, целовались и обнимались.

Церковь никогда не поддерживала масленичного разгула, который царил в иных городах при этом, как могла всегда останавливала слишком шумное  гульбище.

                              Вербная неделя

Вербная неделя или неделя Ваий совпадает с праздником весны и Праздником Воскрешения Лазаря.. Обычно прихожане приходили в храм в этот день с веточками вербы. Христианский праздник Воскрешение Лазаря, совершаемый в субботу, накануне Вербного воскресения,  служит  символом оживления и возобновления могущественной природы. Неслучайно в этот день Христос воскресил Лазаря.

Праздник Вербное воскресение совершается за неделю до Пасхи в честь торжественного входа Господа в Иерусалим.

В городах в этот день учреждались детские базары, где торговали игрушками, вербой, сладостями и цветами.

В Лазареву субботу допускается употребление в пищу рыбы, блинов и  различных печений.

В деревнях старушки возвратясь из храма с веточками вербы хлестали ими своих детей, приговаривая, «Верба хлест , бей до слез».

Вербочки в храме освещали и сохраняли в доме за образами долгое время.

Иногда ими лечили заболевших животных.

                  «Великий четверг»


Великий Четверг - это четверг в Страстную седьмицу - неделю накануне Пасхи. По православной традиции все верующие стараются в этот день подготовившись, пройти   исповедь и причаститься.

Кроме того   считается праздником хозяйственного обновления. Крестьяне встают засветло, хозяйка в окно кличет животных, пока кто-то не подает голос. Это добрая примета, что не будет падежа в этом году.

Хозяин считает деньги, совершает разные  действия по хозяйству, чтобы успокоиться, что с хозяйством будет все в порядке, а деньги будут водиться. Если он охотник, стреляет три раза в воздух. Это обеспечивает, по поверьям, удачу в охоте.

Потом после храма ходят друг другу в гости и бражничают.

                     П  А С Х А

Интересно, что в европейских странах главный христианский праздник - Рождество, а в России - именно Пасха. 

 Пасхальная служба в храмах совершается в ночь с субботы на воскресение, кроме праздничных служб выносится плащаница и совершается крестный ход вокруг храма всех верующих, пришедших на службу.

По окончании богослужения верующие разговляются (в честь прекращения поста) пасхальным куличом, крашенными яйцами и  пасхой (сладкий творог).

В городах для простого народа устанавливались на этот день, начиная с понедельника,  качели, карусели, балаганы, где народ гуляет и веселится.

Все делают в пасхальное воскресение визиты к родным и знакомым и катаются по городу на экипажах.

Каждый может подняться на колокольню и попробовать позвонить в колокола.

Народ в этот день катает крутые варенные и крашенные яйца, молодежь водит хороводы, все поют «Христос воскресе» и троекратно целуются.

Время, которое наступает после Пасхи, называется на Руси Красной Горкой, и оно связана с тем, что молодежь начинает играть в горелки, водят хороводы, устраивают танцы. Свадьба на Красной Горке считается хорошим признаком для молодеженов.         

                               Радоница

Это праздник поминания мертвых, когда на Троицкую  субботу верующие были обязаны сходить на кладбища и навестить могилки своих близких.

Радоницу справляют на вторник Фоминой недели, в этот день на кладбища приносят дары для своих близких и оставляют на могилах. Как правило, это яйца, пироги лепешки, может быть стакан вина.

В этот вечер в деревнях гуляют и принято подавать парням   вино или пиво, а девушкам - конфеты и пряники.

                       Семик (русалочья неделя)

Русский народ верил в русалок настолько, что им даже был посвящен специальный праздник - Семик, происходящий на седьмой неделе после Пасхи. Именно поэтому он и называется  «семик».

Русалка названа так от слова «русло реки», где они по поверьям имеют своё пребывание.

Есть точка зрения, что они названы по названиям рек, «русы» или «росы», которыми назвали , как правило, рукава от большой реки.

Чаще всего в русалок верят уроженцы южной России, на севере эта вера распространена меньше.

 В рамках «семика» проходили несколько различных процедур, имеющих в разных районах России свою специфику:

 крещенье русалок, включающее подачу им крещенья во время встречи: «Крещу тебя по имя Отца, Сына и Святого Духа»;

 симпатия; в храм приносятся охапки специальных трав, связанные веревкой, вовнутрь охапки ставится свеча, горящая все время богослуженья, потом эти травы приобретают свойство излечивать разные болезни;

 свистопляска;  две группы парней и девушек напротив одна другой  свистят в специальные глиняные свистульки и бросаются в друг друга комками глины и глиняными поделками;

 на могилу старого воина кидают ветки или пруты, которые накапливаются, а в один летний день сжигаются; потом вблизи этой могилы едят блины и гуляют;

 крещенье кукушек;  специально избранные кум и кума кладут на ковер посередине леса кукушку, на которую одевают крестик, затем меняются своими крестами, целуются с рядом сидящими поселянами, едят яичницу и поют песни.

 поминовение самоубийц; по вторникам на русалочьей неделе крестьяне поминают утопленников и удавленников, разбивают на их могилах  яйца, призывая русалок, которым оставляют в жертву часть блинов, принесенных для поминовения усопших;

 русальные праздники; священники запрещают этот языческий обряд, но кое-где он сохранился и заключается   в отмечании накануне Троицина дня «Пасхи усопших» по образцу пасхальных дней;

 погребение Костромы; изготавливается из соломы фигура Костромы и ее торжественно хоронят в первое воскресение после Троицина дня;  в других местах вместо Костромы может быть Лада или Ярило;

 изгнание русалок;  справляется в понедельник на русалочной неделе; хороводы женщин проходят по городу с чучелом из соломы, изображающим русалку, кто-то пляшет с чучелом с разными кривляньями и присказками;  потом делятся на две половинки, одна из которых нападает на другую и старается отнять чучело, обливая друг друга водою; потом чучела разрываются и разбрасываются в лесу, и все с унынием возвращаются домой, говоря, что «проводили русалок»;

                                   Иван Купала

Это праздник совпадает с днем рождения Иоанна Предтечи и празднуется 24 июня, проходит в день летнего солнцестояния. 

Жертвы Купале, бывшему когда-то языческим богом, приносят купанием, обливанием друг друга водою, пляшут ночью вокруг костров, бегают с факелами по лесу. 

Травы , собираемые в этот день, считаются целительными от порчи и других болезней.

В рамках этого праздника справляются такие обычаи:

 праздник росы; праздник справляется в ночь накануне Ивана Купалы, в лесу избирается особое место, где всегда справляется этот праздник, там ставят палатки, зажигают костры, всю ночь поют песни, танцуют, бегают с огнями, прыгают через костер, разговляются специальным кушанием; счастливой приметой является обнаружение в эту Иванову ночь цветущего папоротника; с цветком это растение  по поверьям позволяет открывать подземные клады; 

 суботки;  так эта ночь называлась у поляков и праздновалась также , как Иванов день у русских; женщины там подпоясывались чернобыльником и всю ночь праздновали у ночных костров; дома украшались в эти дни цветами и травами, ими же и лечились весь год ; на голову надевали себе венки из трав и цветов и всю ночь забавлялись;

 купальные огни;  они имели особое в том числе, пророческое значение; парень с девушкой прыгали через купальный огонь, взявшись крепко за руки; считалось, если руки не разойдутся во время прыжка, они после поженятся;

 почитание стихий; по сути своей в этих праздниках воздавалась честь земным стихиям - огню и воде, а празднование было поздравлением духам, обитающим в этих стихиях; очищение водой и огнем характерно для многих языческих народов, преданное забвению с принятием Русью христианства;

 оборона дерева;  девушки в купальскую ночь наряжали дерево венками и лентами и водили хороводы вокруг, а парни смотрели, потом парни бросались на дерево и обрывали украшения, а девушки защищали его, мешали им; когда парни очищали его полностью процедура прекращалась;

 Лысая гора;  на Украине есть поверье, что в эту ночь ведьмы и колдуньи со всей округи слетаются на шабаш на Лысую гору, которая находилась вблизи Киева; крестьяне защищались от них, кладя охапки крапивы на подоконники или вблизи дверного порога; по поверью крапива обладает качеством оберега от нечистой силы;

 толочь в ступе ячмень;  девушки в эту ночь толкли в ступе сообща зерна ячменя, а потом из истолченных зерен варили кашу, которая называлась «кутьёю» и сообща все её  с маслом съедали;  затем возили подруг в тележках по утренней росе, которая считалась целебной и сохраняющей красоту лица и  тела.

         Ярило

Ярый, яровитый, яркий на русском языке означает характер, не знающий препятствий, полный стремлений, не знающих пределов.  В этом празднике мужики демонстрировали своё мужество, силу и вожделение.

В Костромском крае хоронили мужскую фигуру из соломы  с ярко выраженным мужским достоинством, женщины сопровождали гроб и нелицемерно плакали при этом. Порой под Ярилу рядился какой-нибудь нищий, одевал колокольчики, на голову колпак, раскрашенный лентами , прыгал скакал, а на него нападали мужики. Такая процессия двигалась по городу или селу, а народ провожал её. Празднество сопровождалось играми и плясками, лакомством и пьянством, кулачными боями.

Постепенный запрет церкви повсеместно прекратил этот праздник.

          ПЕТРОВКИ:
Этот праздник иногда называют «Петрово заговенье».  С Петрова дня в деревнях начиналась кипучая деятельность, связанная с унаваживанием полей и сенокосом.  

Обычно с Петрова дня начинались по всей России ярмарки и другие торги, куда свозилась крестьянами вся продукция для продажи. В старой России под этот день подгонялись сроки уплаты оброков, пошлин и податей.

В этот день молодежь повсеместно качается на качелях, водит хороводы и устраивает себе разные забавы.

Обыкновенно в первое воскресение после Петрова дня крестьяне сообща покупают быка, разнимают на части и варят в больших котлах, а после обедни и молебна священник со всеми богомольцами вкушает эти явства.

В этот день обычно провожали весну, то есть носили по селу или городу разряженную соломенную куклу, поют  провожальные песни , а потом бросают её в реку.

На Петровки в городах устраиваются ночные маскарады, когда парни и девушки надевают маски или завязывают лица платками, чтобы не быть узнанными, и гуляют всю ночь с песнями и хороводами по городу.

                                         Ильин день


День святого Пророка Ильи празднуется 20 июля. В народе Пророк Илья считается грозным, потому что в этот день бывают всегда грозы, а еще потому что Пророк грозен  в  отношении памяти своей и не велит в этот день работать, грозя молнией.

Святой Илья «зачинает  жниво», что значит, что в этот день обычно начиналась жатва хлебов. Обычно с этого дня увеличивались дожди, что нашло отражение в пословице «На Илью до обеда - лето, а после обеда - осень».

 Пророк строг и в отношении народной распущенности, поэтому в эти дни люди больше ходили в церковь, каялись и замаливали свои грехи.

Когда блистали молнии и гремели громы, в народе говорили, что «Илья-пророк едет на своей по небу огненной колеснице».

Деревни в этот день объединялись сообща покупали быка или яловую корову, варили куски её туши в котлах, принося как бы жертву Иль, а потом сообща съедали.

Обычно в этот день скот не выгоняли на пастбище. Как мы уже отмечали раньше, Илья-пророк заступил место древнего Перуна или Юпитера у римлян. Литовцы и сейчас во время грозы  говорят, что «это Перкунас на колеснице едет».

В этот день в храмы приносили подарки Илье-пророку в виде жареных или печеных козьих голов и гороха, как раз поспевающего к этому дню.

                              Первый Спас

Празднуется 1 августа и считается первым из осенних праздников. В этот день обычно начинали уборку  яровых, то есть, овса и пшеницы,  а также начиналось «медовое заговенье», то есть начало заготовки медов, так как к этому дню начинают вырезать соты.

В этот день бывают крестные ходы, святят воду на реках  и служат там молебны, а пчеловоды приносят мед в храмы и там освящают.

В некоторых деревнях моют и купают после водосвятия в храмах детей, а рубашки кидают в реку и надевают новые.

В этот день также купают лошадей, чтобы они были крепче и здоровее. 

                              Юрьев (Егорьев) день

Весенний Юрьев день празднуется 23 апреля, а осенний - 26 ноября.  Раньше,  до крепостного права, в этот день крестьяне имели право переходить от одного господина к другому, пока их не закрепостили, отменив и Юрьев день. Отсюда пошла пословица: «Вот тебе, бабушка, и Юрьев день!»

В этот день совершались молебны на родниках и колодцах, затем , окропив святою водою скот, его вербой гнали в поле на пастбища.

Кроме воды в этот день освещаются и хлеба. 

                    Параскева - пятница

Память святой великомученицы Параскевы совершается 28 октября. И по всей России именуется «пятницей», хотя не всегда этот день приходится на пятницу.

Обычно в этот день в России бывает базар, который продолжается и в субботу. В эти дни поминают усопших и часто бывают свадьбы. Невесты, осиротевшие от родителей, выходят в этот день на могилы родителей и просят благословения на свою дальнейшую судьбу. 

Через два дня после Параскевы-пятницы день Покрова Пресвятой Богородицы. С Покрова начинают играть свадьбы. Девушки на выданье в России раньше просили «Батюшка Покров , мою голову покрой!»

На Украине было принято в день Параскевы водить женщину в храм, ставить в церковный хор и ей отдавать дары, как Параскеве, которые прихожане принесли в храм.

Часовни в честь Параскевы ставились обычно на перекрестках дорог и назывались «пятницами».

Чаще всего с просьбами к Параскеве обращались русские женщины, принося ей обеты, в особенности в неблагоприятные моменты жизни.


Среди обетов был такой, когда женщины на коленях ползают вокруг часовни Святой Параскевы и просят её помощи.

                              Семенов день

Первое сентября - православный праздник Симеона Столпника, в народе почитался как Семенов день.

Неделя с первого по восьмое сентября называлась «бабьим летом». С этого дня бабы начинали в России ткать холсты, прясть пеньку, стлать лен, брались за веретено, поскольку полевые работы были кончены и начинались домашние.

С этого же дня в деревнях кроме обыкновенных посиделок начинались специальные «братчины» или «ссыпчины», когда всем миром варилось пиво, стряпалось кушанье для общего пиршества.

Празднования на Семенов день были еще связаны с тем, что в древней Руси с этого дня начинался Новый год, поэтому и начало года торжественно отмечалось всем народом, а также государством.  

                          Покровская суббота

Покровской субботой считается ближайшая суббота к первому числу октября. Она празднуется, потому что к этому дню заканчивались все страдные работы, крестьяне получали право отдохнуть и отметить результаты новыми пиршествами.

Кроме того в этот день обязательно совершается поминовение умерших.  Праздник празднуется в народе обычно три дня и отмечается довольно шумно. Готовят пищу для празднования в этот день, моют полы, стены, прибираются и во всем готовятся к большому празднику.

         СПЕЦИФИКА ОРГАНИЗАЦИИ ВРЕМЕНИ (ГОДИЧНЫЙ КАЛЕНДАРЬ)

Календарь в древней Руси был организован по православному обычаю. Каждый день был нем поминовения какого-то христианского  святого. Как мы уже отмечали крупные праздники , как правило, праздновались в дни, когда православный обычай совпадал с языческими воспоминаниями о нем .

Особенностью русского календарного года, кроме праздников православных святых , было закрепление за каждым днем каких-то погодных примет. Если в этот день погода такая-то, то  дальше она будет такой-то.

Например, если на Покров  ветер с востока, зима - холодная, ветер с юга - к теплой зиме, западный ветер - к снежной, а переменный ветер - к зиме непостоянной.

На Самсона (10 июля) будет  дождь, то  до  бабьего лета -  мокро.

 Введение большевиками так называемого «нового стиля» было попыткой удара и по церковным праздникам и по традиционной системе организации годичного календаря, но народ и Церковь перенесли этот удар, не сломавшись. Более того, память народа оказалась столь крепкой, что под христианские праздники подстроились и языческие, немного поменяв своё обличье в православном духе.

Календарь - это всегда оформление духовной традиции, когда календарь ломается, трещит и менталитет. Хотя в основном народ сохранил верность  своему менталитету, но какие-какие перемены большевикам все же удались, что мы и видим в нравственном одичании последних лет.

                  ПРИМЕТЫ И ПОГОДНЫЕ НАБЛЮДЕНИЯ

 Приметы есть ничто иное, как вклад наших предков в сегодняшнюю жизнь. Они возникли в результате многодневных наблюдений за погодой. Биосфера циклична, она есть ничто иное, как спираль, уходящая в небо. На одинаковых участках спирали погода повторяется, как повторяются  и обстоятельства  жизни.

Эти повторения предки сконденсировали в приметы, чтобы потомки могли смело ими воспользоваться.

Мы изложили в данном тексте уже множество примет, хотя и кое-что осталось за бортом нашего повествования.  Об этом  еще можно будет  поговорить.

В наблюдении человека за приметами есть еще один аспект очень точно уловленный, Евгением Боратынским в стихотворении «Приметы»:

Пока человек естества не пытал горнилом весами и мерой,

По детски вещаньям природы внимал, ловил её знаменья с верой.

Покуда природу любил он, она любовью ему отвечала:

О нем,  дружелюбной заботой полна, язык для него обретала.

Почуяв беду над его головой, вран каркал ему в опасенье,

И , замысла,  в пору  смирясь пред судьбой, воздерживал он дерзновенье.

На путь ему выбежал из лесу волк, крутясь и подъемля щетину, 

Победу пророчил, и смело свой полк бросал он на вражью дружину.

Чета голубиная, вея над ним, блаженство любви прорицала, 

В пустыне безлюдной он не был одним нечуждая жизнь в ней дышала.

Но чувства презрев, он доверил уму, вдался в суету изысканий,

И сердце природы закрылось ему, и нет на земле прорицаний.

Действительно,  у нас с природой общим  является язык любви, как мы говорим  и  с Богом. Но любим мы сердцем, а не разумом. Разумная любовь не крепка, и Природа ей не верит, как не верит порой нам и женщина, коль не чувствует сердечной любви.

Поэтому в приметах есть глубина и высокое чувство, которым мы можем смело верить.

Вот, например, наблюдения за погодой и  животными:

 при первой кукушке брякни деньгами, будут водиться;

 кукушка кукует в  левое ухо - хорошая примета;

 ворон каркает - к худу;

 ворон купается во дворе - к ненастью;

 птичка бьётся в окно - к хорошим вестям;

 где водятся голуби - тот дом не горит;

 волк навстречу - ни к добру;

 лошадь по дороге фыркает - к радостной встрече;

 собака воет - к несчастью

 облака идут низко - будет холодно;

 туман стелется по воде - к хорошей погоде;

 туман уходит вверх - к дождю;

 звезды блестят ярко летом - к зною, зимой - к стуже;

 дым из трубы столбом - к морозу, дым коромыслом - к теплу;

 дрова трещат в печи - к морозу, сильно  дымят в печи - к оттепели;

 ласточки летают высоко - к зною, летают низко - к дождю;

 цикады вечером стрекочут - к хорошему дню.

 если в январе частые метели и снегопады, в июле будут частые дожди;

 февраль холодный и сухой - август жаркий;

 апрель с водою, май - с травою;

 май холодный - год хлебородный;

 когда в июне ночи теплые, жди изобилия плодов;

 если в декабре иней, бугры снега и промерзшая глубоко земля - урожай будет.

                 Новоселья, свадьбы, похороны, охота

                                     Новоселья

При переходе в новый дом хозяева сначала приглашают священника на освященье, а потом родных и друзей на пиршество. Гости являлись с хлебом и солью как символами последующего благополучия дома.

 Важным считался выбор места для будущего дома, для этого приглашались колдуны и гадатели, могущие подсказать, где доброе место.

Во время пиршества на новосельях пол устилался травою,  на большом столе, покрытом скатертью ставились принесенные хлеб соль, гости обязательно что-то дарили хозяевам при расставании.

                                               Свадьбы

Русские женились очень рано, бывали случаи, когда жених имел только 12 или 13 лет. Родители стремились удалить юношу или девушку от соблазнов холостой жизни, так как недозволенные связи считались огромным грехом и расценивались наравне с тяжкими преступлениями.

Неженатых было трудно найти в ту пору в России, только обещание пойти в монастырь могло быть извинительным при отказе от брака.  Браки совершались не по любви, а по приказанию свыше:

 цари женили своих бояр, не спрашивая их согласия;

 господа женили слуг, не интересуясь их мнением;

 родители женили детей по собственному выбору.

          При этом считалось вполне допустимым, что  жених и невеста до свадьбы вообще не знали друг друга.

Процедура женитьбы совершалась так:

 родители, посоветовавшись с родственниками, избирали семью с которой не стыдно породниться, и засылали сватов;

 когда получали согласие на брак со стороны родителей невесты, сваты просили разрешения увидеть невесту, как правило, её смотрела мать жениха; сам царь до женитьбы имел право видеть невесту только один раз; обычный жених такого права вообще не имел;

 после просмотра происходил сговор как вступление к торжеству; как правило, жених и его родители приезжали к родителям невесты и составляли «рядную запись», где жених обязывался взять девушку замуж, а ее родители дать за нее такое-то приданое;

 наступал день бракосочетания; назначались «свадебные чины» - ответственные за проведение свадьбы и «поезжане» - их сопровождающие; 

 главным чином был «тысяцкий», который везде  сопровождал жениха и следил, чтобы принятый в старину порядок не нарушался;

 венчание обычно проходило вечером, а утром в этот день сваха отправлялась в дом жениха, чтобы приготовить ложе для молодых, где они проведут первую ночь;

  в качестве комнаты для новобрачных избирался обычно холодный сенник, который обивался коврами, украшался мехами, а к стенам прибивались кресты;

 на кровать или на широкую лавку стлались снопы, сверху ковер, а на него перину, подушки и шелковые простыни, а также теплые одеяла;

 в комнате, где был пир, приготовлялось место для сидения новобрачных, над которым водружали икону, в углах комнаты также по иконе;

 жених в сопровождении  поезжан и венчающего священника собирался в своем доме и готовился отправиться за невестой;

 невесту готовили в своем доме, одевали, наряжали, на голову её полагался венец; затем её вели в залу, где предполагалась свадьба; её сопровождали плясуньи, которые пели и плясали, каравайщики, несущие караваи хлеба с монетами и дарами на них, свечники, держащие огромные свечи, отдельно жениха и отдельно невесты;

 потом все торжественно усаживались по своим рангам за стол, а место жениха занимал мальчик - родственник невесты; посылали за женихом;

 жених с сопровождающими его родителями с образами, плясунами, каравайщиками, свечниками  и гостями целым поездом прибывали в залу для торжества;

 поезд жениха встречался родителями невесты его вели в залу, входя он кланялся на четыре стороны и крестился, а потом подходил к своему месту; тут он должен был дать мальчику, занимавшему его место, «откуп» - несколько монет, а потом занимал свое место;

 место жениха от места невесты было отделено занавескою; потому что наступал обряд расчесывания невесты, когда сваха брала гребень и расчесывала ей волосы и украшала их лентами, украшениями и  кокошником; потом жених и невеста могли посмотреть друг на друга;

 затем всех обносили кушаниями,  к которым гости только слегка притрагивались, поскольку основной пир был впереди;

 отец невесты подходил к ней и ударял её плетью, а потом обращался к ней, говоря, что эту плеть он передает новому хозяину, чтобы жена всегда слушалась его заместо отца, коль её будет он волен наказывать;

 жених принимал плеть с поклоном и отвечал, что надобности такой не будет, как он надеется;

 после этого госты выходили и отдельно садились в сани или в дрожки - жених в свои, а невеста в свои; и все ехали в церковь, где проходило венчание;

 венчание проходило по традиционному православному обряду;

 при выходе из храма новобрачных обсыпали семенами хмеля, конопли или льна, желая им счастья, затем свадебный поезд направлялся в дом мужа;

 дома их встречали отец и мать жениха и благословляли новобрачных хлебом и солью;

 затем все садились за свадебный стол, за которым ни жених ни невеста ничего не должны были есть или пить;

 после третьей перемены блюд, дружка просил у отца и матери невесты благословить жениха и невесту опочививать, те отвечали - «Бог благословит»;

 их приводили в сенник, где жена должна было по обряду снимать с мужа сапоги;

 пока жених и невеста были на свадебном ложе, гости пировали в свадебном зале,  их дожидаючись; через определенное время посылали узнать, как их здоровье, если жених отвечал, что «все в добром здравии», то значило, что «доброе меж них свершилось»;

 гости приходили к ложу и начинали кормить новобрачных, а потом снова укладывали их спать;

 на следующее утро новобрачные вместе  мылись в бане  и продолжался свадебный стол;

 гости одаривали жениха и невесту разными подарками и желали им счастья.                                                               

                                                             Похороны

Когда человек испускал дыхание в старину на окно ставилась чаша со святой водой, миска с кутьёй. Мертвеца обмывали, надевали чистую сорочку / завертывали в чистое покрывало (саван), на голову надевали венец.

Приходили скорбящие родственники, одетые в траурные одеянья, специальные плакальщицы оглашали дом причитаниями и плачем. Посылали за священником, которому препровождались дары.

Когда мертвеца клали  в гроб, то в руки ему давали несколько монет, якобы нужных ему на том свете, рядом клался его кафтан, который там ему также мог понадобиться.

Летом хоронили буквально через день или на третий день после смерти, зимой могли похоронить и на восьмой день, а мертвец содержался на холоде.

Мертвеца выносили из дома в закрытом  гробу на руках, если он был монахом, то только монахи или монашки. Процессию сопровождали плакальщицы с распущенными волосами и причитаниями.

Все сопровождающие гроб шли с зажженными свечами, обвязав платками головы.

Перед похоронами мертвеца отпевали в храме, а перед могилой закрытый гроб открывался и все прощались, подходя к гробу. После отпущения  гроба в могилу брали каждый по кому земли и кидали на могилу, а потом целовали образа и ели на могиле кутью в память об умершем.

Зимой богатого человека хоронили на восьмой день, гроб стоял в это время  в не отапливаемом храме, где над ним каждый день совершали  литургию и панихиды, а только потом предавали тело земле.

Для бедных людей зимой было дорого рыть могилу, поэтому мертвецов ставили в гробах в усыпальницы при колокольнях и там держали до весны, пока земля не отогревалась.

Для городских жителей кладбища отводились за городом, для деревенских  -кладбища были при храмах.

На кладбищах не хоронили казненных воров и разбойников, самоубийц, утопленников и удавленников, а также убитых на дуэлях, их хоронили где-нибудь подальше в лесу.

Царских особ хоронили только на сороковой день после смерти. Все это время гробы стояли в домовых  храмах, где над ними совершались панихиды. Из царской семьи развозились деньги в монастыри, чтобы монахи также отпевали царя в своих храмах.

Похороны царя были обставлены торжественно, в погребальной процессии кроме духовенства и родственников присутствовали архиреи и патриарх, все бояре и боярыни.

У простого народа сорокой день отмечался как день поминок. Приходил священник и читал псалтырь по усопшему, это же совершалось и на могиле. Кроме того справлялись поминальные обеды по усопшему. Таких было не менее двух: на девятый и на сороковой день, могло быть и больше. Вплоть до сорокового дня родственники по усопшему носили траур.

                                 Охота в России

Дворянство считало, в отличие от простых людей, охоту приятной забавою, в то время, как простые люди охотились для пропитания и добывания шкур.

Звериная охота приучала молодых людей к перенесению холода, голода, зноя,  учила преодолевать трудности и смертельные опасности, приучала к бесстрашию и мужеству.

Кроме того, она учила их обращаться с оружием, ловкости, гибкости и быстроте движений.

Самой обычной была травля зайцев собаками неподалеку от городв в ближайшем лесу. Использовалась также соколиная охота. Забавой многих царей был медвежий бой, причем цари нередко шли на медведя с рогатиной в руках  лицом к лицу. Потом для этого служили специальные бойцы, приученные к охоте на медведей.

Начиная с Петра 1, охота постепенно стала уходить из числа царских забав, поскольку Петр её порицал, как пустую затрату времени.

Помещики, судя по русской литературе, предавались охоте вплоть до начала ХХ века.

                                             НАРОДНАЯ МЕДИЦИНА

В старину в качестве лекарей выступали бабки-ворожеи да специалисты по лекарственным травам. Лекарств тогда, кроме народных средств, никаких не было. При царских домах и домах богатых людей могли служить иностранные врачи, пользовавшиеся, как народными, так и специальными, средствами.

В сегодняшние дни интерес к народным средствам лечения возрастает, потому что в печать все больше начинает проникать информация о том, что «каждое искусственное лекарство, сколько лечит, столько и калечит».

Современная медицина приходит к традиции не лечить болезни, а способствовать выработке у организма защитных средств, чтобы справляться самому.

В народной медицине этот принцип в некоторой степени также присутствует, ибо слабые средства природных лекарств могли привести к сильным результатам только при условии веры человека в лекаря и само лекарство.

В успешном лечении всегда соединяются три условия:

 сознание больного  и его внутреннее желание выздороветь;

 удачное применение  внешнего лекарства;

 энергетическая сила самого доктора, его способность остановить болезнь.

Если современная медицина обожествляет только второе средство, то удачные лекари в старинные годы успешно использовали сочетание всех трех компонентов лечения. Этим они добивались больших результатов, чем сейчас.

Приведем примеры некоторых рекомендаций, проверенных временем:

 сорвать накануне Ивана Купалы до восхода солнца траву «девясил», высушить и истолочь, затем смешать с ладаном и носить на теле девять дней, что усилит все силы организма;

 мухомор, настоянный на водке, повышает настроение человека, усиливает энергию и все силы, но пить не больше столовой ложки за один раз;

 одна долька чеснока, съедаемая каждый день, снимает давление крови и улучшает общую защиту организма;

 при повышенном давлении приложить на 5-10 минут к пяткам тряпицу, смоченную в яблочном  уксусе, следить за понижением давления;

 постоянно пить чай из трав, взятых в равном количестве,  зверобой, мелисса, мята, боярышник;

 вода после варки в ней очищенного картофеля чистит кишечник и исправляет отклонения в желудке;

 150 гр. чеснока и 250 гр. лука залить литром яблочного уксуса и настоять сутки, затем нагревать на водяной бане полкило меда 30 минут, снимая пену. Затем мед охладить и залить настойкой чеснока и лука и настаивать неделю. Пить по одной столовой ложке 2 раза в день за полчаса до еды, - общее укрепление организма;

 от бессонницы на подушку капнуть  5 капель масла лаванды;

 от болей в сердце нюхать сначала правой ноздрей, потом левой настойку валерианы;

 от болей в пояснице или  шее накладывать листья капусты на 5-10 часов, обвязывая их повязкой, делать в течении недели до исчезновения болей;

 от ангины полоскать рот соком свеклы (стакан) плюс столовая ложка уксуса, настояв их на холоде около 4 часов; перед использованием подогревать;

 от давления крови помогает настойка плодов боярышника.

             АНАЛИЗ древней песни
             

Посмотрим, о чем пели русские девушки на выдании в глубокой древности:    «Сватался на Катеньке из-за моря купец,

     Сказывал: житья-бытья  - 230 кораблей.

     Катя думала, подумала: за этого нейду!

     Сватался на Катеньке из трактира музыкант.

     Сказывал: житья-бытья - стара скрипка да гудок.

     Думала, подумала: за этого пойду. 

     Коль сыта, голодна , завсегда я весела,

     Завсегда плясать пошла.

     Выйду я на улицу, от всех мне честь, хвала, -

     Кто идет по улице? - Музыкантова жена!»

         Не в богатстве в 230 кораблей видит судьбу свою русская девушка, а в уважении окружающих людей да и в честной бедности. Ну, а «если голодна, завсегда плясать пошла»...

Система ценностей русского человека совершенно противоположна западной, ориентирующейся на богатство и знатность. Для русской девушки «из трактира музыкант» - муж много  лучший, чем богатый «из-за моря  купец». Понимал русский человек, «где много денег - там и много проблем». Думается, что сейчас это стали хорошо осознавать жены наших «новых русских».

                             22.2.3. Национальный менталитет русского народа
Он сохранился в различных поговорках и присловья русского народа. Из них мы возьмем по уже цитированной книге «Русский народ»(№ 41,с.571 - 581)для рассмотрения лишь те, которые касаются городских отличий местных умельцев, характерных для особенностей того или иного города России:

 про жителей Балахны - «Балахна, стоит рот распахня»;

 борисоглебцев прозвали «кислогнездыми» за то, что во многих дворах там работали скорняки и клеевары;

 жители Брянска - «куралесы», куда из дома не отъедут, далеко не уйдут, все кружат и назад возвращаются;

  про жителей Буя да Кадыя в костромских лесах - «Буй да Кадый черт три года искал, а Буй до Кадый у ворот сидели»;

 валдайки  на рынке так торгуют: «Молодец, купи баранок да поцелуй в придачу!»

 про  жителей Вильно: «На Вильне семь дорог - все  для жида, а только  три - для поляка!»

 про ветлужан - «санники, тележники, а выехать не на ком!»

 про вологжан - «На словах, как на масле, а где, как на Вологде»;

 вязьмичи-пряничники: «мы - люди не грамотные, едим пряники, не писанные»;

  вятичи - «Вятка - всему богатству матка!»

 даниловцы - кошкодавы: «кошку не купили, а задавить - задавили!»

 дмитровцы - лягушешники,  из-за болот окружающих Дмитров и лягушек, оглашающих окраины города;

 ельчане - сычужники: «У нас в Ельце на Сосне-реце курица утенка вывела»;

  егорьевцы - «сам нож точит, а говорит «не боись!»

 ивановцы - «богат, да хвастлив, как Ивановский мужик»;

 копорцы - «копорское крошево кисло, да дешево»;

 кимряки - за склейку сапог: «свои сапоги на лапти променяли, они нашего товара прочнее!»

 жители  Кинешмы - суконщики: «Кинешме да Решме кутить да мутить, а честной Вологде -все  убытки платить»;

 про  жителей Луцка «у них все не по-людски: кругом вода, а в середине - беда!»

  жители Любима - водохлебы (любители чая)- «козу пряником кормили»;

 москвичи - живет в Москве не в малой тоске; с москалем дружи, а камень за пазухой держи; от черта открестишься, а от москаля дубиной не отобьёшься;

Москва стоит на болоте, хлеб в ней не молотят, а больше деревенского едят;

 нижегородцы - не уродцы;

 жители Олонца - олонцы - все добры молодцы;

 орловцы - Орел да Кромы - первые воры, да Карачи впридачу;

 псковичи - небо кольями подпирают;

 рязанцы - люди кособрюхие мешком солнышко ловят;

 сибиряки - чевошники: тепло, жарко да масляно - таково  сибиряк любит;

 суздальцы - мазилы; «в Суздале да Муроме - Богу помолиться, в Вязниках - погулять, а в Шуе - напиться»;

 тихвинцы - «свято место, где тихвинца нет»;

 туляки - «живет в Туле, а ест дулю»;

 ярославцы - «пуд мыла извели, а родимого пятна у сестры не смыли!»
22.2.4. Личность и человечество

 Одна из центральных проблем в этой связи - это проблема «реинкарнации». Мы попытаемся изложить сначала все аргументы против её, которые накопило православное вероучение, а потом сформулировать вопросы, которые все-таки остаются не проясненными, если напрочь   отказаться от этой идеи.

При изложение аргументов против идеи реинкарнации мы опираемся на статью Э.Светлова  (псевдоним отца Александра Меня) в его книге «У врат молчания» - Брюссель , 1971 , стр.241-265.

 многие духовно-просветленные личности имели способность вспоминать свои прошлые жизни, что объясняется тем, что они верили в идею перевоплощения, а также имели способность проникать в открытую К.Юнгом коллективную память многих поколений, которую можно назвать «родовой памятью» человечества;

 если смысл реинкарнации  - духовное развитие и совершенствование личности от воплощения к воплощению, то человечество за тысячи лет должно было бы сильно подвинуться в своем духовном совершенствовании, что , однако, историей никак не подтверждается;

 даже если признать перевоплощение, то отсутствие памяти о прежних жизнях наглухо отделяет человека от его предыдущей жизни и тем самым снимает с него ответственность за неё, человек лишается свободы и превращается в игрушку закона;

 неравномерность творческих задатков людей должна быть объяснена не разностью их духовных потенциалов из-за различного опыта перевоплощения , а  генетической наследственностью и необходимостью организации взаимной коммуникации  между людьми, которая не имела бы смысла, если бы люди были одинаково одарены;

 психологический эффект «я уже это когда-то видел» может быть объяснен не перевоплощениями, а тем, что человеческий дух живет вне времени и пространства, и может вспоминать как прошлое, так и будущее, ибо они есть в своей целостности  единый мир настоящего, то есть вечного;

 хотя гипнотические эксперименты находят в человеке и вторую, а иногда и третью личность, это можно объяснить телепатией, волновой природой нашей мысли и способность влиять на нее мыслей других людей;

 буддисты ссылаются на физический закон сохранения как на доказательство перевоплощения, но сам факт сотворения нерушимого человеческого «я» - личности выпадает из общего естественного процесса, потому аналогии физического мира к нему не приложимы.

           Все это достаточно сильные аргументы. Вместе с тем вопросы, на наш взгляд, остаются.

         Отказ от реинкарнации  приводит к тому, что человек, не сумевший духовно вырасти за время земной жизни, обречен на  вечные муки в Аду, а эта необратимость страданий противоречит пониманию  Бога как Абсолютной Любви,  веры в извечную Его преданность человечеству.

       Абсолютная Любовь Бога должна бы оставить человеку какие-то механизмы избежать вечных мук во имя Любви к нему, одним из таких механизмов мог бы быть и процесс перевоплощения, но данный не святым, которым он не нужен, а грешникам. Не исключено, что таким механизмом раньше была огромная продолжительность жизни, наши предки жили много больше, чем современники. Адам по Библии прожил чуть ли не 930 лет, его потомки чуть меньше: Муфусаил -969 лет, Ной  - 950 лет. После Потопа продолжительность жизни стала падать и постепенно достигла современной.

До Потопа реинкарнации не было, ибо она не была нужна, после тяжких грехов человечества, вызвавших Потоп, необходимость в ней возникла.

Возможно, чтобы избежать реинкарнации нам необходимо просто продлевать жизнь, стремясь выбирать методы и способы ведения  «здорового образа жизни». Именно поэтому в последние годы человечество столько сил и внимания уделяет различным способам продления жизни, в частности широко накопленным на Востоке.

         Будем считать, что  реинкарнации действительно  нет - для праведников, ибо она им не нужна, но её наличие следует признать необходимой для грешников, если не считать наличия каких-либо другой возможности у грешной души самосовершенствоваться на том свете. Но об них нам ничего не известно. Не исключено, что  их нет вообще.

С другой стороны некоторые аргумента отца Александра   в данной статье не представляются нам абсолютно бесспорными.

 Способностью вспоминать прошлые жизни  обладали и мало духовные люди, вряд ли способные выходит на контакт с родовой памятью человечества, а также вообще далекие от знания о механизмах реинкарнации. Так, например,   подобные факты описаны      в  «Альманахе непознанного» - Сидней, Лондон, Нью-Йорк, Москва, Ридерз дайджест, 2002 г., стр. 414-416.

Что касается степени духовного совершенства человечества, вопрос лишь в том, сколько у нас впереди времени. Поскольку у Бога вместо  времени  - Вечность, возможно и у человечества - впереди вечность саморазвития, пока оно не   достигнет состояния полного просветления и сможет жить и на том свете  по законам Бога, войдя в ним в постоянный диалог.


Если учесть, что память о прежних жизнях была дана не только духовно просветленным, но и обычным людям,  то  закон отсутствия этой памяти не носит абсолютного характера, возможно произойдут какие-то изменения и нам эти прошлые жизни с их грехами  откроются. Тогда этически воспитанный человек будет способен на себя  ответственность за свои грехи все-таки  взять. 

С другой стороны нельзя не согласиться с автором аргументов против перевоплощения, что в любом случае вопрос за или против них - это вопрос ВЕРЫ, на рациональном уровне он не разрешим.

Воспоминания о прошлой жизни можно объяснить телепатией, но все ли факты такого рода телепатией объясняются? Рационально доказать это не возможно, поэтому и научного доказательства или подтверждения наличия перевоплощений быть не может. 

   Трудно возразить против обвинения, что Церковь отвергла доктрину реинкарнации, во многом в связи с тем, что ей это было выгодно. Одно дело, когда  только Церковь дает возможность человеку духовно совершенствоваться при этой жизни, а другое - наличие  конкурирующего механизма реинкарнации.

Логически доказать наличие его или отсутствие не представляется возможным, поэтому вопрос следует оставить открытым.
                      22.2.5. Человек наедине с самим собой

          Мы рассмотрим эту проблему в трех аспектах:

 Человек наедине с Совестью и своим Сознанием;

 Личность наедине со Смертью;

 Диалог с Богом.


                      А. Человек наедине с Совестью и своим Сознанием

Человек наедине с собой - это человек, оставшийся один на один со своей Совестью и своим Сознанием. Одним из доказанных  в последнее время является представление о целостности человеческого сознания. Мы изложили его в идее преемственности четырех исторических  типов сознания:

 мифологического (языческого, архаического и т.д.);

 нормативного (религиозного, законопослушного  и т. д );

 фактологического (научного, рационалистического и т.д.);

 духовно-инновационного (творческого, просветленного и т.д.).

      Посмотрим как реализуется этот закон на примере нашей семисоставной структуры мира:
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На каждом этапе исторического развития Сознания динамика духовных процессов скоординирована друг с другом «по горизонтали», то есть, в истории:

1.  МИФ: Адаптация, Горение, Получение металлов, Питание, Утоление жажды, Служение, Одухотворение;

2.  НОРМА: Выживание, Обеспечение безопасности, Управление, Законы нравственности,  Деторождение, Творчество, Религия;

3.  ФАКТ: Нравственное существование, Стремление к продолжению рода, Нравственное существование, Любовь, Поиски Разума, Ясновидение, Связь с Богом;

4.  Инновация: Производство Жизни, Вера в Бога, Служение Богу, Одухотворение Бога, Духовное творчество, Творчество культуры Сотворчество с Богом, Духовная коммуникация.

Координация осуществляется и  по вертикали от Земли до Бога:

1.  Земля - Адаптация - Выживание - Нравственная устойчивость - Производство Жизни;

2.  Огонь - Горение, обеспечение безопасности - Стремление к продолжению рода - Любовь - Познание Бога;

3.  Металл - Получение металлов - Управление - Поиски разума - Творчество культуры;

4.  Дерево - Питание - Мораль - Нравственное развитие – Одухотворение - Баланс;

5.  Вода - Утоление жажды - Деторождение - Стремление к продолжению рода - Вера в Бога 

6.  Разум - Служение -  Творчество  - Ясновидение - Сотворчество с Богом;

7.  Дух  -Одухотворение - Религия -  Связь с Богом - Духовная коммуникация.

            Хотя названия стихий кажутся условными, ибо на «тонком уровне» они полны метафорического значения, однако, их духовная сущность вытекает одна из другой, ибо связь между ними (по крайней мере, на плотном уровне) нам кажется  достаточно внятной: Бог создает «эфир», «эфир» рождает «воду», «вода» питает «дерево», «дерево», сгорая, дает «огонь», «огонь» дает пепел , то есть, «землю», из  «земли» добываются «металлы».

                                       22.2.6. Нравственное существование в Социуме:

              Когда человек остаётся один на один с собой, его заботит нравственное самосовершенствование, которое во многом связано с раскрытием в процессе развития духовной сущности энергоцентров тела:

1.  Нравственное существование в Социуме (усвоение чистоты, бескорыстия, морали) - раскрытие энергоцентра, связанных со стихией «Огня» »;

2.  Контроль над Разумом - пробуждение энергоцентра, связанного со стихией «Эфира»;

3.  Способность к концентрации энергии тела -активизация энергоцентра, связанного со стихией «Дерева» ;

4.  Раскрытие внутреннего зрения, творчества - пробуждение энергоцентра, связанного со стихией «Металла»;

5.  Способность к  деторождению и поддержанию жизни- активизация энергоцентров , связанных  со стихиями «Земля » и «Вода»

6.  Переход на высший духовный уровень - раскрытие  последнего энергоцентра, связанного с Богом.

Таким образом, из этого всего вытекает, что Совесть - это нравственное существование Личности в Социуме, человеческая Воля раскрывается в контроле над Разумом в человеке и в способности к концентрации в нужный момент всей  энергии тела,  Творчество зависит от раскрытия внутреннего зрения человека, Духовность же Личности  раскрывается в её  «духовной способности концентрироваться на одной идее» и  по мере  «Перехода на высший духовный уровень существования».

Совесть Личности  проявляется в следующих качествах:

 чуткости, заботливости о других; дружелюбии;

 честности, правдивости, искренности;

 умении принять чужую точку зрения;

 способности к уважению иных вкусов, обычаев, привычек;

 воспитанности, хороших манерах; вежливости;

 бескорыстии;

 благородстве; честности;

 великодушии; доброжелательности;

 вере в Бога;

 верности идеалам;

 галантности;

 гуманности;

 искренности;

 надежности;

 отзывчивости;

 открытости;

 сердечности;

 способности к состраданию;

 тактичность; терпимость;

  Воля Личности реализуется посредством:

 в эмоциональной насыщенности жизни;

 в физическом и психическом здоровьи;

 самостоятельности и независимости в суждениях и поступках;

 уверенности в себе;

 аккуратности; собранности;

 высоких притязаниях в жизни; активности;

 жизнерадостности; оптимизме;

 дисциплинированности; выдержке;

 чувстве долга, умении держать слово;

 рационализме;

 самоконтроле; сдержанности;

 смелости в отстаивании своих взглядов;

 умении не пасовать перед трудностями;

 трудолюбии, продуктивности в работе;

 непримиримости к недостаткам в себе и в других;

 бесстрашии; мужестве; отважности;

 внимательности;

 дальновидности;

 настойчивости; упорства;

 опрятности;

 принципиальности;

 пунктуальности;

 решительности;

 серьёзности;

 усидчивости;

 целеустремленность

Удачному Творчеству  помогают:

 жизненная мудрость;

 способность к переживанию прекрасного в природе и искусстве;

 уважение окружающих, общественное признание;

 максимально полное использование своих сил и способностей;

 дар и талант от Бога;

 широта знаний, общая культура;

 артистичность;

 изобретательность;

 интеллигентность;

 коммуникабельность;

 кропотливость;

 любознательность;

 правдивость;

 наблюдательность;

 нежность;

 обаяние;

 остроумие;

 понятливость;

 романтичность;

 способность мечтать;

 способность созидать;

 увлеченность;

 способности фантазировать;

 утонченность;

 чувственность; эмоциональность;

 чувство собственного достоинства;

 чувство юмора;

 щедрость;

 энтузиазм.

Духовность возвышается посредством:

 терпимости ко взглядам и мнениям других,

 умению прощать ошибки и заблуждения других;

 работе над собой,

 стремления к постоянному физическому и духовному самосовершенствованию;

  способности к Любви;

 Вере в Бога;

 альтруизме.

Конечно, этот список душевных и физических качеств Личности нельзя признать исчерпывающим, однако основные характеристики тех или иных  личностных способностей он все-таки отражает.

Каким потребностям может служить данный список человеческих качеств?

Прежде всего тестированию своих способностей. С помощью анкеты определяется набор присутствующих у данной личности  тех или иных качеств, а на их основе оценивается уровень развития Совести, Воли, Способности к Творчеству и Духовности данной Личности.

Тестирование способностей может помочь выбору жизненного пути по результатам тестирования. С этой целью определяется,  какие  характеристики человека способствуют успеху в той или иной профессии, в том или ином выборе жизненного пути.

На основе определения у себя тех или иных качеств Личность может составить план собственного самоусовершенствования, стремясь к выработке у себя отсутствующих качеств.

            22.2.7. Личность  наедине со Смертью

Рассматривая этот вопрос, вспоминается известное стихотворение Александра Пушкина, которое в равной степени можно отнести как к размышлениям поэта о Смерти, так и к необходимости бежать из города в деревню:

Пора, мой друг, пора! Покоя сердце просит...

Летят за днями дни, и каждый час уносит частичку Бытия,

А мы с тобой вдвоём предполагаем жить, а глядь - как раз умрем.

На свете счастья нет, а есть покой и воля... 

Давно завидная мечтается мне доля,

Давно, усталый раб замыслил я побег

В обитель дальнюю трудов и чистых нег...

                     Чтобы наша интерпретация склонилась все-таки  и в сторону анализа  Смерти, следует привести продолжение этого стихотворения, намеченное поэтом только в прозе:

«Юность не имеет нужды в доме (at home), зрелый возраст ужасается своего уединенья. Блажен, кто находит подругу - тогда удались он домой. О скоро ли перенесу я мои пенаты в деревню, - поля, сад, крестьяне, книги, труды поэтические, семья, любовь, et cetera, - религия, Смерть!» (Собр. соч. - М., АН, 1957, т. 3, стр.521)

Не лишенный малых поэтический даров автор этих строк написал по предложенной Пушкиным схеме  продолжение стиха “Пора, мой друг, пора!

У юности совсем нет нужды в Доме,

А старость без него - уже ничто.

Пусть все дано, семейственности кроме,

Богатство без любви есть звук пустой.

Теперь  стремлюсь перенести “пенаты”

В деревню, где есть тихий, милый Дом,

Где есть поля, звучит мотив крылатый,

Чреватый поэтическим трудом.

Там книги ждут меня - мои подруги,

Леса, озера, труд, Любовь  и Смерть.

Но кое-что я должен сделать, други,

Пока она свою опустит плеть.

Всегда обязан к ней я быть готовым:

Религия, Душа et cetera...

Отвергну матерьяльные оковы,

Питая лишь духовные ветра.

Конечно, до пушкинского стиля мне еще далеко, но тезисы его  я постарался изложить довольно точно.
Что в них главное? Человек обязан быть готовым к смерти, причем духовно готовым! Не к этому ли нас постоянно призывает Православие?

Многие поэты в своих стихах непрестанно думали о Смерти и уделяли ей много внимания. 

Вот, например, Борис Пастернак:

В лесу казенной землемершею стояла Смерть среди погоста,

Глядя в лицо моё умершее, чтоб вырыть яму мне по росту.

Был всеми ощутим физически спокойный голос чей-то рядом:

То ясный голос мой провидческий звучал,  не тронутый распадом:

«Прощай, Лазурь Преображенская и золото Второго Спаса,

Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа!

Прощайте, годы безвременщины! Простимся, бездне унижений

Бросающая вызов женщина: я  - поле твоего  сраженья!

Прощай размах крыла расправленный, полета вольное упорство,

И образ мира в Слове явленный и Творчество, и Чудотворство!»

                                      (Из стихотворения «Август»)


                А вот знаменитый 66-й сонет Шекспира:

«Зову я смерть! Мне видеть невтерпеж достоинство, что просит подаянье,

Над прямотой глумящуюся ложь, ничтожество в роскошном одеяньи,

И прямоту, что глупостью слывет, и глупость в маске мудреца-пророка,

И вдохновения зажатый рот, и праведность на службе у порока...

Все мерзостно, что вижу я вокруг! Но как тебя покинуть, милый друг?»
Всё, что мы ценим на этом свете, все, перед кем есть у нас бремя ответственности, не позволяют нам раньше срока покинуть этот свет, не впадая в предательство перед ними.          

Характерно  стихотворение  Алексея К. Толстого:

«Меня во мраке и пыли досель влачившего оковы, 

Любови крылья вознесли в отчизну пламени и Слова.

И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,

И слышит ухо  с этих пор, что для других неуловимо».

 Человеку надо пройти испытание смертью, чтобы ему стал виден «мир незримый», а ухо услышало «неуловимое для других»...

Петр Вяземский пишет:

«Но дня не проходит и часу, чтоб внутренним слухом не внял

Я смерти призывному гласу и слух от него уклонял;

Что в самой житейской тревоге сей голос не чужд для меня,

И с мыслью стою на пороге последнего страшного дня.»

                        22.2.8.     Наш диалог с Богом:
С чего начинается наш диалог с Богом? С четырех вещей:

 молитвы  в храме или наедине с самим собой;

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

 последующего после покаяния - причастия  Богу;

 диалога с Богом в личном творчестве.

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»? 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,

И 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 это явно противоречит. Деградация русского общества Х1Х века  в сравнении с тем, что было раньше, когда ходили в храм на каждый праздник и причащались,  становится 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 и Церковь и сами верующие относятся более снисходительно, то есть, могут  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? - 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 уже цитировались нами. 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 творческому человеку, который этот диалог может в творчестве обрести, а может и не обрести.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Утром или днём вновь к Тебе мои стремятся мысли.

Пусть  над нами здесь грехи нависли, мы их снова в храме отдаём.

Авва, Отче! Верую в Тебя и Твоей иду навстречу воле.

Я молитвы повседневной доле предаюсь, душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только Богородица Святая мне поможет этот Путь пройти...

Авва, Отче! Вновь яви мне Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом жизни состояньи  мог я продержаться много лет, -

Сколько Ты мне  Сам  теперь  отпустишь  - все,  чего достоин я вовек...

Не могу всё ж не  воззвать  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

          22.3. Информированность и обучаемость личности:
Информированность и обучаемость личности во многом зависят от общего уровня развития индивидуального сознания, к анализу которого мы и обратимся.

22.3.1. Семь  этапов развития сознания Личности:

 Этапы развития сознания Личности шире, чем проблема её информированности и обучаемости, но мы по известным нам причинам, которые станут ясны позже, считаем нужным именно сейчас разобрать корни этого вопроса. 

В раскрытии генезиса личностного сознания мы опираемся на семь формул, развитых нами ранее и включающих сочетание четырех составляющих сознания, находящихся  в активных или пассивных фазах:

-   О - объекты реальности и природа в сознании;

-   Ом – их  целостное отображение в форме идеологических и религиозных систем;

-   S – личностное творчество  авторов, творцов, ученых;

-   Sm – их восприятие общественным сознанием.

 В зависимости от специфики  сознания каждый из этих элементов присутствие внутри данного конкретного типа сознания в активной или пассивной фазе: О* или   просто - О. Их сочетание и создает данный конкретный тип сознания:
                             1. Мифологическое сознание: О* – Ом – S – Sm;

а) реальные объекты познания О* (природа, например) оформляются в сознании  через получение тварной активности процесса познания, с помощью которого природа находится в сознании язычника или ребенка в активном состоянии. Познание идет тактильными средствами и через желудок, через конкретику  чувственного восприятия и не имеет  абстрактного характера;

б) отображение реальности носит конкретный чувственный смысл, причем сам объект познания доминирует в процессе познания, ибо язычник себя из природы не способен выделить и абстрагироваться от неё;

в) творческое сознание познающих  природу творцов  (S) никогда не бывает у них в активном состоянии, ибо реального «познания мира в формах мира» здесь нет, а имеет место только фантазия, одухотворение реальности, познание   стоящих за каждым явлением природы низших духов;

г) Sm  носит характер общего родового целостного сознания, позволяющего самому язычнику не выделять себя из природы, а считаться  её нераздельной частью;

д) целостности этому типу сознания придаёт мифологизация природы, инстинктивное к ней отношение, обожение её с помощью низших духов, каждый из которых отвечает за какой-то фрагмент реальности; при этом имеет место гармония сознания и внешней среды; как писал А.Баратынский: «Предрассудок – он обломок древней правды; храм упал, а руин его потомок языка не разгадал».

                         2. « Нормативное сознание»: О – Ом* - S – Sm;

 а) восприятие мира идет только в формах, допустимых той или иной идеологией Ом* (неважно, религиозной или светской), влияние которой  придаёт  всей  системе соответствующий нормативный характер;

б) пространство «города и мира» гармонизируется властью – управленческой структурой любой идеологической системы, хотя власти всегда кажется, что  всё санкционирует только она: если бы фашизм был жив,  благодаря властной элите Гитлера, он  бы умер вместе с ней  в 1945, но он пока ещё жив и через пятьдесят лет, благодаря эффективности самой идеологии;

в)  именно доминанта Ом* обеспечивает в структуре нормативного сознания его специфику и способы реакции на окружающую среду; как писал Шекспир: «Так пусть же Книга говорит с тобой, пускай она безмолвный мой ходатай идет к тебе с признаньем и тоской и справедливой требует расплаты», имея в виду под Книгой  Библию – свод христианских норм и установлений;

г) специфика этого типа сознания определяется тем, что «массовое сознание» приобщается к доминанте Ом* через «ВЕРУ», способную эффективно работать, даже, если « она абсурдна»; вера есть гармоническое видение реальности массовым сознанием (Sm) через  мощь доминанты Ом*;

д) мощность этой доминанты столь велика, что она не требует активного подтверждения творческим Разумом (S),  и видением природы (О), поэтому они могут находиться в пассивном положении;

е) суть религиозного нормативного сознания осознаёт свою целостность и идентичность каждой части Целому через механизм «обожения» - формирование «образа Божия» в каждом элементе сознания:

- природа создана Богом;

- в творце говорит не он,  а звучит голос Бога;

- само общее сознание носит чисто религиозный, нравственно-нормативный характер.

                        3. «Фактологическое сознание» : О – Ом – S* - Sm;

а)  целостность этого типа сознания обеспечивается активностью авторского творческого Разума, сконцентрированного в активном Творце (S), пронизывающего  «импульсом своей  сверхактивновсти»  все элементы этого типа названия, названного нами «фактологическим»;

б)  такой уровень активности творца возникает потому, что к определенному времени развития социума (Возрождению) возникли благоприятные для этого обстоятельства:

- был обеспечен необходимый для активного творчества уровень творческой свободы;

- широкая масса творцов получила необходимую для  научного и художественного творчества  информацию через систему образования;

- был обеспечен необходимый экономический достаток, ибо «голодное брюхо к учению глухо»;

в) рамки для авторской активности создаёт Время (в котором концентрируется мудрость, являющаяся энергией Времени); суть этой энергии – обретение необходимого для авторской активности уровня знаний;

г) механизмом накопления знаний служат наука и творчество, воспроизводящие значительное количество «авторских фактов» – научных открытий или произведений искусства с неповторимым авторским лицом, санкцию на его появление даёт идея свободы и права личности,  получившей право на авторскую индивидуальность, а не только право говорить «голосом Бога»;

д)  информационно значимым пространством для автора выступает определенное поле Знаний и Творчества, в котором  есть и ограничение простора (национальными границами) и духовным ограничением – наличием Бога, ведь «если Его нет, то всё позволено»;  

е) идентичность  и целостность этому типу сознания придаёт авторское право, хранящее творческую свободу и специфику творческой индивидуальности, поддержанную различными премиями, конкурсами и наградами.

4. Мистически-инновационное сознание (МИС):  инновационная структура – это структура с активностью массового сознания;

 а) главной особенностью любого инновационного сознания, а их мы насчитываем ровно четыре, является их диалогичность, то есть наличие в структуре сознания двух доминирующих элементов.  У этого типа сознания она будет иметь такой вид: О* - Ом – S – Sm*;

б) специфика МИС – активизация неоязычества, для неё характерно мистическое восприятие реальности природы, активизации духов, стоящих за фактами природы, понимание, что реальный мир это единство плотного (реальные объекты) мира и тонкого мира (духи и духовные сущности за материальными объектами);

 в) для этого типа сознания свойственно иррациональное восприятие действительности, акцент на ясновидение, яснослышание, телепатию и   другие экстрасенсорные факторы реальности;

г)  целостность этого типа сознания обеспечивается самим  магизмом сознания -  диалогом внутри  сознания  двух голосов: голоса массового сознания и голоса природы, за которым стоят духи;

д)  инновационность и целостность  этого  типа сознания – понимание двойственности мира, принятие Того света наряду с реальностью Этого мира; вера в реинкарнацию души, её бессмертие и способность  качеством духовного проживания на Этом свете обеспечить или пребывание в Раю (благодаря святой жизни здесь) или новое воплощение в материальном мире, но уже в другом теле; 

е)  активность  инновационного сознания  этого типа заключена в способности к преображению реальности,  глубинному её пониманию  в ходе постепенного признания роли духовных двойников материального мира.

             5. Нравственно-инновационное сознание (НИС): О – Ом* - S – Sm*.

а)  диалогичность НИС обеспечивается диалогом элемента, отвечающего за нравственные  нормы и моральные установления общества, пришедшие к полной деградации в наше время, с массовым сознанием;

б) реальность такого диалога возможна только  после крупного социального потрясения, которым мы считаем приближающуюся глобальную экокатастрофу, которая к 2012 году полностью развернется на наших глазах на планете. Сейчас это проявляется:

- в глобальном потеплении климата, влекущим  за собой затопление прибрежных зон морей и океанов;

- в загрязнении окружающей природной среды, в особенности в больших городах, из-за технической цивилизации, не способной справиться с  отрицательными последствиями работы техники (например, выхлопами автомобилей);

- в массовом уничтожении природных ресурсов планеты, смещающим равновесие природной среды цивилизации, что  чревато  компенсирующим  дисбаланс  взрывом;

-  в возрастании в особенности в среде молодежи суицидных представлений о реальности, нежелание жить Будущим, стремление «жить здесь и сейчас, а завтра – хоть Потоп»;

- в нарастание агрессии и психической неадекватности населения, в неспособности социума справиться с этими отклонениями;

- в  ухудшении здоровья населения и увеличение рождаемости неполноценных детей, вырождении населения во всех регионах планеты, в особенности в развитых странах;

в) прагматическая целостность НИС – в  его способности справиться с ходом смягчения предстоящей катастрофы и  с постепенным обретением  этого типа сознании в ходе  протекания самой катастрофы ценой огромных людских потерь людей с неразвитым инновационным сознанием;

                           6. Творческо-инновационное сознание( ТИC): О- Ом – S* - Sm*.

а) диалогичность ТИС обеспечивается прямым диалогом продвинутого уровня инновационно мыслящих творцов с  развитой  частью массового сознания населения;

б) рудименты ТИС всегда имели место в любой культуре, ибо  всегда были художники, обеспечивающие высокое искусство, не способное работать на потребу вкусам зрителей, а активно меняющее  массовое сознание в направлении высокого духовного и творческого развития;

в) высокая духовность ТИС всегда работала на предупреждение дегуманизации Времени, снижения его деградации путем синтеза Веры и Знания, Творчества и Духовности;

г) Целостность ТИС обеспечивается  способностью этого типа сознания преображать массовое сознание, подтягивать его деградирующий  уровень, замыкающийся в массовой культуре (а в ней постоянно возрастает уровень духовной энтропии) до уровня лучших представителей духовной и творческой элиты  своего времени.

                                   7. Духовно-инновационное сознание (ДИС): О* - Ом* - S* - Sm*.

а) специфической особенностью ДИС является диалог всех четырех элементов сознания, находящихся в  постоянно активной фазе своего развития; 

б) возможность  реализации ДИС на практике связана с постепенным слиянием всех типов инновационного сознания в один духовный план, работающий на уровне постоянной  активности всех четырех своих составляющих;  

в) окружающая среда для этого типа сознания рассматривается как духовное пространство Бога, именно поэтому может быть обеспечен такой высокий уровень его духовности, ибо в конечном итоге – это диалог Человека планеты Земля,  обретающего ответы на все вопросы,  и Господа  Бога;

г) в такой постановке проблемы есть известная тупиковость развития, ибо за получением ответов на все вопросы последует неминуемый  духовный типик человека, но бесконечность и вечность Бога дают нам гарантию, что это произойдет еще не очень скоро. 

      22. 3. 2.   Рациональные методы познания личности:

1. КОСМИЧЕСКАЯ МАТРИЦА ЛИЧНОСТИ. РОДОВОЕ ДЕРЕВО

                 1.. Анализ основных аспектов Личности  Человека:

Основными вербальными характеристиками Личности являются Имя, Отчество и Фамилия. 

По законам нумерологии они превращаются в цифровой код на основе следующей таблицы:
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Возьмем для примера абстрактную личность: Иван Иванович Иванов.

Имя:1+3+1+6=11=2;Отчество:1+3+1+6+7+3+1+7=29=2; Фамилия:1+3+1+6+7+3=21=3. Код Сущности этого Человека считаем суммируя день, месяц и год рождения, сводя их к простым числам.

Код Личности = сумма даты дня рождения и № месяца

Золотое число = сумме кода Сущности и кода Личности.

Затем выстраиваем такой числовой ряд: полная дата рождения, код сущности, числа и  коды имени, отчества и фамилии, код “золотого числа”. На основе этого ряда цифр создаем цифровую матрицу Личности, соединяя стрелками цифры в последующей матрице:

Интерпретация этой матрицы, которую иногда называют “Мандалой Человека” может быть произведена на основе прилагаемого толкования чисел или по существующей нумерологической литературе:

1. Т.Н.Зюрнаева “Числовая мандала человека”-Минск,из-во В.П.Ильин,1997 

2. Б.Фицуолтер”Секреты знаков солнца”.- М.,Золотой теленок,1997

3. П.Родриго“Нумерология.Магическаясила чисел.-М.,Золотой теленок,1997

4. О.Шувалова “Знаки судьбы”.- СПБ, Невский проспект, 1998

5. Число судьбы. - М.,Природа и человек, 1997

6. А.И.Печенкин ”Тайны русского алфавита. Нумерология”- М., Белые альвы, 1997

7. Декоц Х., Монте Т. Нумерология. Магическая сила чисел. -М., Крон-пресс, 1997

Комментарий к этой системе интерпретации будущего Человека состоит в анализе отдельных составляющих:

1) Духовного смысла дня рождения (физика  Личности);

2) Астральных особенностей личности (характеристики знаков Зодиака);

3) Ментальных особенностей Личности (характеристики года рождения);

4) Анализ судьбы Имени (земные цели Личности);

5) Предопределенность в соответствии с отчеством (связь с предками);

6) Родовые особенности Личности (генотип) в соответствии с фамилией (экгрегор Личности);

7) Синтез всех составляющих для индивидуальной характеристики Личности.

Характеристику дня рождения и месяца рождения по знаку Зодиака можно найти в любой популярной нумерологической или астрологической литературе, мы не будем на этом останавливаться. Более редкой является характеристика годов рождения, в зависимости от доминирующего в нем знака планеты и ведущего созвездия:

1. Год СОЛНЦА(знак Льва):хорошее начало для новых дел, активного творческого проявления и самореализации Личности. В такой год рождаются люди деятельные, добивающиеся своего, стремящиеся к жизненному совершенству, если все остальные параметры Личности не вносят своей коррективы. Рожденный под знаком Льва стремится ко всему возвышенному, идеальному. Обладает добрым и отзывчивым сердцем, снисходительно относится к ошибкам близких. Отличительный признак - постоянство и  скромность. (годы: 1931, 43,55,67,79, и т. д.)

2. Год ЛУНЫ(знак Рака):год контрастов и неустойчивости. Желательно наблюдать ситуацию со стороны, не вмешиваясь. В такие годы всегда есть опасность,  сразу не разобраться, что хорошо, что плохо. Для людей, родившихся в такие годы, характерна неуверенность в своих силах, постоянные сомнения, метания и колебания, нежелание принимать жесткие решения. Поэтому они охотно подчиняются сильной воле своих друзей и партнеров. Первая треть жизни - полна тревог и неудач, вторая и третья - спокойные. Счастье в супружестве редко. Судьба в целом трудная, но интересная и в конечном итоге - удачная. Женщины живут, как правило, долго.(годы: 1932, 44, 56, 68, 80, и т.д.)

3. Год МАРСА (знак Овна): способствует инициативе и призывает включаться в различные начинания. Благоприятен для путешествий. Но без предварительной подготовки можно не справиться с напором ситуации. Для родившихся под знаком Овна характерна энергия и напор, раздражительность, честолюбие и упрямство. Они как правило склонны к туризму.  Плохо поддается чужой воле, а жар страстей не знает границ. Если остальные параметры личности способствуют воспитанию в них тщательности, они долго готовятся к своим начинаниям, если нет - часто проигрывают. (годы: 1933, 45, 57, 69, 81, и т.д.)

4. Год МЕРКУРИЯ (знак Близнецов): в эти годы не стоит принимать важных решений, ибо высока опасность обманов и махинаций. Вас могут заставить делать то, чего вы не хотите. Родившиеся под этим знаком мнительны и во всем сомневаются. Легко попадают под обаяние других и включаются в некие общие затеи. Солидарность с другими их часто подводит. Поэтому если такие личности находят правильный путь своим накопившимся силам, результат будет отменный, в противном случае, - это гениальные неудачники, жизнь которых складывается трагически. (годы: 1934, 46, 58, 70, 82 и т.д.)

5. Год ЮПИТЕРА (знак Стрельца): год активного расширения сферы деятельности и включения в социальную жизнь. Если Юпитер добрый для этого человека, он помогает людям увеличивать личное могущество,   влияние на общество. В противном случае, человек часто проигрывает. Люди, рожденные под знаком Стрельца, обычно добродушны, веселы, любят спорт, сострадательны к бедным, справедливы. В своем мнении консервативны, педантичны, легко подчиняются распорядку. При определенных способностях и уме могут достигнуть больших успехов в практической деятельности. (годы 1935, 47, 59, 71, 83 и т.д.)

6. Год ВЕНЕРЫ (знак Тельца): несет комфорт и гармонию, благоприятен не для действий, а для планирования и анализа. В такие годы не стоит проявлять излишнюю инициативу, мудрее вслушиваться в себя. Люди, родившиеся в такие годы, сибариты, занимающиеся чаще всего интеллектуальной деятельностью, склонные к анализу и планированию. Они умны и не суетливы, наделены трудолюбием и необыкновенным терпением. Они настойчивы, не бросают задуманных дел, терпеливо ожидают результатов своих намерений. Они мало прислушиваются к советам со стороны и чаще действуют напролом. Долго помнят обиду, хотя из колеи их выбить довольно трудно. Им свойственны прямота, любознательность и справедливость, сильная  воля, консервативность во взглядах. Жизнь долгая и относительно  спокойная, если сам себе не создаст тревоги и несчастья. Удачу приносят путешествия, в частности за рубеж. (годы: 1936, 48, 60, 72, 84 и т.д.)

7. Год САТУРНА (знак Козерога) : год неприятный, приносит одиночество и мрачный настрой характера. Он может помогать открывать личные возможности, дает Личности постигать тайну своего характера, поработать над собой. Другие варианты маловероятны. Поэтому родившиеся в такие годы люди чаще всего склонны к мизантропии и нелюдимости. Они любят копаться в себе, анализировать противоречия своего характера. Обычно в конце жизни они осознают необходимость постоянного личного самоусовершенствования. Сатурн дает большой рост и бледно-матовый цвет лица. Несмотря на ум и энергию, усилия их чаще всего направлены на эгоистические интересы. Очень осторожны, не начнут дела без предварительного анализа и обсуждения. Их не понимают и плохо влияют на них родители. Путешествия, если продолжительные,  им  противопоказаны. Удачны, как правило, только вторые браки. (годы: 1937, 49, 61, 73, 85 и  т .д.)

8. Год УРАНА (знак Водолея): год непредсказуемый, что-либо планировать всерьез и надолго не стоит. При злом Уране могут быть большие неприятности для Личности, при благосклонном - чередование Добра и Зла. Человеку, родившемуся в такие годы, надо быть готовым к постоянным поворотам в своей биографии. Такие люди отличаются спонтанностью и склонностью к неожиданным и непредсказуемым решениям. Знак Водолея отличается  символом неустойчивости, переменчивости всего материального, но при духовном усовершенствовании его носители способны в корне переменить ситуацию и перевести ее в план положительных изменений. Вода символ творчества, а Водолей - мужчина отдающий воду для других. При духовном росте он способен осознать необходимость самоотдачи, понять, что лишь “то, что отдал, - твоё!” Однако, наибольших успехов в этом отношении способны добиться женщины-Водолеи. (годы: 1938, 50, 62, 74, 86 и т.д.) 

9. Год НЕПТУНА (знак Рыб): год подведения итогов работы в предыдущих годах и воздаяния по приобретенным заслугам. Может стать годом новых побед, любви и счастливых поворотов в жизни. В такие годы людей посещают необычные мечты и желания. Родившиеся в такие годы обычно удачливы, умеют реализовывать накопленные резервы, воспользоваться плывущей им в руки удачей. Нептурианцы как правило творческие люди с высокой духовной ориентацией. Им всегда слышен голос Святого Духа, их стремления направлены ко всему возвышенному, идеальному и справедливому. Но талант может быть и зарыт в землю.

Однако и неудачники здесь обладают большими способностями, благодаря своей настойчивости могут очень многое сделать для людей, хотя успех обретут лишь в конце жизни. (годы: 1939, 51, 63, 75, 87 и т.д.)

10. Год ПЛУТОНА (знак Скорпиона): при благосклонном к вам Плутоне у вас всегда успех, неожиданные для вас удачи. Если нет, то ждет очень часто крах задуманных предприятий, неясные по результатам перемены. Люди, родившиеся под этим знаком, готовы принимать удары, не шалеют от успеха и не падают духом от неудач. Они, как правило, лишены излишних иллюзий. Энергичные и подвижные, они обладают сильной волей, хорошим здоровьем и очень гордые до эгоизма. Второй брак счастливее первого. Материальное положение во второй и третьей части жизни - очень устойчивое. (годы: 1940, 52, 64, 76, 88 и т. д.)

11. Год ПРОЗЕРПИНЫ (знак Девы): это года перемен, которые легко выбивают почву из ног у духовно неустойчивых людей. Но в них всегда есть что-то положительное, ибо такие перемены разрушают ненужное и отжившее, способствуют укреплению новых идей и положительных трансформаций. Люди, родившиеся под этим знаком, обладают высоким творческим потенциалом, который они могут продуктивно использовать или не справляться с ним, в зависимости от остальных параметров своей Личности. В ней всегда есть загадка, не понятная для окружающих. Хотя у этих людей сильная воля, они подчиняются логике разума; очень религиозны, в особенности женщины. Супружеская жизнь, как правило, несчастливая. Друзья решающей роли в жизни не играют, за исключением одного, двух. (годы: 1941, 53, 65, 77, и т.д.)

12. Год ВУЛКАНА-ХИРОНА (знак Весов): год огня и гармонии партнерских взаимоотношений; способствует созданию и укреплению семей; Обычно люди, родившиеся под знаком Весов обладают развитым умом и возвышенной натурой. Но большинство из них предпочитают осуществлять свои идеи не в практической, а в теоретической деятельности или  на литературном поприще. Поэтому среди них мало успешно реализующихся.  Успех   приходит чаще всего, если находятся спонсоры и покровители. ( годы: 1942, 54, 66, 78 и т.д.)

Судьбу имени  и отчества, можно прочитать в соответствующей литературе, которой так много, что не стоит повторяться. В отношении фамилий подобных публикаций нет, но мы остановимся в этой связи на одной важной проблеме: как познать свои родовые характеристики (генотип) через “Родословное дерево”.

             2. Как построить свое “Родословное дерево” (РД)?

 Есть два варианта построения РД: себя поместить в корень и строить крону в виде переплетения всех своих предков по мужской и женской линиям родства. Можно сделать наоборот: обнаружить наиболее древнего предка и из него, как из корня строить все дерево, где себя помещать на самом верху кроны РД.

Первый путь надежнее, так как , сколько знаешь, столько и длишь РД. Второй - правильнее, ибо корень - не вы, а ваш самый древний предок.

Какую бы методику Вы, дорогой читатель, не избрали, дело не во внешнем виде, а в самом способе представления всех известных и даже неизвестных предков. О каждом из них на квадратиках с их фамилиями и именами надо помещать все имеющиеся в вашем распоряжении данные: место рождения и захоронения, даты рождения и смерти и род деятельности.

Естественно на каком-то участке у вас не будет соответствующей информации, тогда ее нужно искать. Каким образом? Вот несколько путей:

1. Заказать платную справку в архиве области, где жили предки.

2. Самому заняться поисками в библиотеках, используя следующие справочники:

а)для тех, чьи предки были из ДВОРЯН:

- Список дворянских родов, внесенных в родословные книги по губерниям;

- Списки дворянских родов по каждой губернии;

- Памятные книжки губерний и городов (отдельно по названиям);

- Савелов Л.М. Библиографический указатель по истории, геральдике и родословию российского дворянства. - Острогожск,1898 г.

- Сведения об известных дворянских родах в “Энциклопедическом словаре Брокгауза”;

- Бобринский А.В. “Дворянские роды” - части первая и вторая;

- Общий гербовник, ч.1-Х;

 Юго-Западный архивный указатель к изданиям Временной комиссии 


 для тех, чьи предки были связаны с Украиной);

- История родов русского дворянства в 2-х книгах . - М.,1991 г.

б) для тех, чьи предки были из КУПЦОВ:

- Календари купеческого общества по губерниям;

- “Вся Москва” - Издательство Суворина за ряд лет (до 1917 года);

- Справочная книга о лицах, получивших купеческие и промысловые свидетельства по г. Москве. - М., 1869-1916 годы;

- “Россия в прошлом и настоящем” - М., 1910 -1917 гг.

- Демкин А.В. “Русское купечество ХУ11-ХУ111 веков. -М.,1990

- “Энциклопедия купеческих родов” - М., Современник, 1995

- Бурышкин П.А. Москва купеческая.- Нью-Йорк, из-во им.Чехова,1954.

- Барышников М.Н. Деловой мир России.-СПБ.1998 г.;

- 1000 лет русского предпринимательства. - М.,1995 г.

в) для тех, чьи предки вышли из других (кроме крестьян) сословий:

- Русский биографический словарь.- СПБ, из-во Суворин-Смеловский, 1909 г.

- Вся Россия. - М., Из-во Суворина, за ряд лет до 1917 года;

- Зайончковский П.А. Справочники по истории дореволюционной России. Библиографический указатель. - М., Книга, 1978 г.;

- Кауфман И.М. Русские биографические и библиографические словари. - М., 1955 

г) для тех, чьи предки вышли из крестьян:

Информация может быть найдена только в приходских книгах, регистрировавших рождение младенцев из сел и деревень. Если они  сохранились, то находятся в областных и районных архивах в разделе “Архивы Церкви».

22.3.3. Специфика информированности и обучаемости личности:

	                           1. ИННОВАЦИОННОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ:
	  


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

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

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

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

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

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

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

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

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

Основы НОТ включают понимание:

А. Целей и системных аспектов образования;

Б. Тематических блоков НОТ;

В. Основных механизмов функционирования;

Г. Инновационных средств НОТ. 

А. ЦЕЛИ И СУЩНОСТНЫЕ АСПЕКТЫ ОБРАЗОВАНИЯ:

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

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

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

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

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

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

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

б) обеспечение “массовой элитарности” духа каждого учащегося;

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

г) вытеснение личного  фанатизма и расизма веротерпимостью и миротворчеством;

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

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

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

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

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

б) поддержки духовного усовершенствования личности за счет ее психологической заинтересованности в этом

 (“не за уши в рай”);

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

 природе;

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

д) постоянного стремления к собственному духовному самоусовершенствованию.

4.Инновационное обеспечение активности саморазвития различными методами, включая:

а) широкую мотивацию творческой деятельности во всех сферах;

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

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

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

 д) выбор гармонических целей и сгармонизированных механизмов их реализации;

Б. ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:

1. Духовно-экологические аспекты образования:

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

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

в) воспитание любви к Природе и способности любоваться ею;

г) воспитание “Благоговения перед Жизнью” (А.Швейцер), уважения к деятельности Творца, неограниченной

 Любви к нему и Его замыслу по отношению к Человеку.

2. Культурологические аспекты образования:

а) осознание космического предназначения своей нации, постоянная ясность судьбы своей социальной группы,

 своего этноса и субэтноса;

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

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

г) осознание приоритета мировой культуры перед национальной лишь после представления последней 

всех условий для высочайшего развития.
3.Социально-активные и психологические аспекты образования:

а)  обеспечение личной соборности каждой личности;

б) обучение триалогической логике и гармоническому  инновационному познанию;

в) признание равноправия мужского и женского типов поведения с приоритетом достойнейшего из них в 

различных областях жизни;

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

4.Инновационно-духовные и творческие аспекты образования:

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

б) плодотворный поиск личной ниши в разнообразных сферах  творчества;

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

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

В. ОСНОВНЫЕ МЕХАНИЗМЫ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

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

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

логика).

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

1. Своеобразие мировой культуры и культуры России (Запад и Восток, “Евразийство”, Единство Бытия и

 Инобытия, Преодоление Смерти  и другие).

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

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

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

              22.3.4.  МИФЫ   ОБРАЗОВАНИЯ:


            Мировая система образования, не исключая и российскую, держится  в настоящее время на 

нескольких мифах, подтачивающих саму суть ее существования.

                Миф № 1: “НЕВЕЖЕСТВО - ВПОЛНЕ РАЗРЕШИМАЯ ПРОБЛЕМА”

        Ученые по этому поводу давно испытывают здоровый скепсис. Рост знания, как правило, увеличивает

 лишь область незнания, ибо возрастание знаний в какой-либо сфере только порождает количество

 связей вновь обретенного знания с областью непознанного. Возникают лишь дополнительные вопросы.

           Давно пора задуматься над предупреждением Экклезиаста: ”Во многих знаниях есть многие печали!” 

Почему он так считал? Безграничное увеличение  рационального знания чревато его отставанием от знания 

сердечного, духовного. Опасен не сам по себе рост знания в мире, опасна диспропорция между 

Духовностью и Рациональностью, отсутствие гармонии между ними. 

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

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

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

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

Миф № 2: “НАУЧНЫЕ ЗНАНИЯ ПОЗВОЛЯЮТ УПРАВЛЯТЬ ПРИРОДОЙ”:

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

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

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

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

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

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

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

Миф № 3: “РОСТ ЗНАНИЯ ПОВЫШАЕТ КОЛИЧЕСТВО ДОБРА В МИРЕ”

Лавинообразное нарастание новых знаний не вносит гармонии в окружающий мир, а порождает только информационную неразбериху, в которой, как говорят в народе: “ без поллитры не разберешься”. 

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

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

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

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

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

 Целостное знание, холистическая парадигма информации сейчас существует только в рамках психологических наук, но какое отношение это имеет, например, к сопротивлению материалов? - Ровно никакого!

Ужасающие последствия деградации культуры через развитие ее раковой опухоли - “массовой культуры” мы наблюдаем сегодня по причине отрыва  Нравственности (и ее защитницы - Религии) от  Науки. Бездуховная массовая культуры, построенная на принципах голого прагматизма и выгоды, обречена на аморальность, ибо к Духовности индифферентна. А “свято место” пусто не бывает.

Беда современной науки в том, что она стала слишком дифференцированной и “локальной”. В результате “глобальные проблемы” не замедлили явиться, а как решать их ученые договориться не могут. Почему?

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

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

Загрязнение природы не кончится, пока экономика не станет системной, пока  экономисты не начнут считать, сколько стоит чистая вода, не отравленный воздух, не загрязненная ядерными и прочими отходами почва...

Если дифференциация науки, ее усложнение будут продолжаться далее, не уравновесив этот  процесс системной ориентацией, холистической парадигмой и целостным знанием,  крах всей культуры, а затем и всего человечества неминуем. Природа готовит нам в лице глобальной катастрофы хороший урок. Но кому он пойдет в прок, какому оставшемуся после катастрофы Ною?

Миф № 5: ”НАУКА - ЗАЛОГ ДВИЖЕНИЯ ВПЕРЕД И ДОСТИЖЕНИЯ УСПЕХА” :

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

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

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

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

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

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

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

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

Поможет ли такая тематика нам выжить в преддверии грядущей катастрофы планеты? На мой взгляд, только способствует ей! В чем же тогда “вершинность” этой культуры - овладеть вниманием большой массы людей, жаждущих “хлеба и зрелищ”?  Но мы это “проходили” еще в древнем Риме. Чем же мы отличаемся от его плебеев?

В какой-то степени сохранила духовные основы русская культура, на нее теперь и вся надежда. По своему географическому положению  Россия – серединная страна между Востоком и Западом. Она и призвана объединить два мозговых полушария земли (левое – восточное и правое – западное), чтобы  создать целостную культуру, способную вытянуть человечество из болота бездуховности и кризиса. Если не мы, то кто?

                         22.3.5.. ТРАДИЦИИ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

9. Несколько общих особенностей национального образования в России:

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

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

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

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

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

                    22.3.6. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:

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

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

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

Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:

- иметь свое неповторимое авторское лицо;

- соответствовать общей парадигме образования.


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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

а)  им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;

б)  социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;

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

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

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

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

      22.3.7. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:

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

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

Что же такое инновационное образование?

1. Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

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

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

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

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

- творческом;

- социальном;

- психологическом;

- биологическом;

- техническом;

- космическом;

- естественно-научном;

- гуманитарном и т.д.

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

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

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

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

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

      22.4 .1. Мировой океан, хранящий информацию об образовании мира и о  генезисе человечества:

В Библии сказано в книге Бытия: «В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою». И сказал Бог: «Да будет свет. И стал свет». (Быт., 1-3)

«В начале» - это еще «до творения», которое началось только после того, «как Бог сотворил Небо и Землю». В Инобытии,  они были ещё только  «тьмой над бездною», но очень важно отметить, что там уже была «вода», «над которой носился Дух Божий».

Что это за вода – на полевом уровне Инобытия? Это чистейшая неструктурированная информация – информационный Хаос.

В мифологиях многих народов мир рождается именно из первобытного Хаоса, которым и была вода, а над нею – только Дух Божий. Но информационное начало уже было в ней еще до того, как она обрела материальный вид, нам хорошо известный. Это информационное начало и сообщает ей Дух Божий. 

Структурированная вода – это вода мирового океана, в котором уже  возникла  первая твердь – материальная земля, видимо существенно  отличающейся от «земли», которая была до творения. Иначе, зачем её было снова творить?  Еще апостол Петр писал об этом: «В начале словом Божьим Небеса и Земля составлены из воды  и водою» (Вт. Соб. Послание, 3,5)

Что означает дальнейшее разделение «воды над твердью» и «воды под твердью»? Думается, что Бог-Слово 

разделяет воду как Хаос от той воды, к которой мы привыкли,  уже получившей информационную структуру и способной родить последующую   жизнь по замыслу, изложенному в дальнейших страницах книги Бытия.


Затем Бог приказывает «воде собраться в одно место». Неструктурированная вода Хаоса соединяется с  водой, уже окормленной  информацией Бога-Слова,  и получающей название «морей». 

       Так внутри воды возникает первичное состояние, требующее развития, ибо развитие – это борьба полярностей, в котором  властвует баланс. В соответствии с замыслом Господа,  вода приобретает,  наряду с информационной, важнейшую функцию по поддержке равновесия в системе, она отвечает за баланс его  полярностей.


В дальнейшем именно вода становится внешней окружающей средой для существования  всех этапов  развития жизни: твердь, растения, рыбы,  животные и птицы, а затем и человек. Информационное начало Бога-Слова контактирует с информационной сущностью океана и отслеживает, чтобы всё в  мире шло по Божественному Замыслу. А вода в человеке контактирует с водой Мирового Океана и в диалоге постоянно поддерживает  ментальные составляющие Личности.

Это еще одно подтверждение идентичности  функциональной специфики жидкости  внутри  различных систем. Соответствие  состояния крови в организме и воды в Мировом океане планеты свидетельствует в пользу древней догадки, что планета – живой организм. (См. об этом Библ. № 47, стр. 93)

               22.4.2. Память о Жизни – Смерти  организма, хранящейся в плазме крови:

Воды в человеческом организме около 70% от всего веса, в медузе – 93%. Именно вода  отслеживает, благодаря информационному геному  организма, состояние равновесия в нем, выполняя ту задачу, которая перед ней поставлена еще во времена творения, - поддержание равновесия. Именно вода хранит память о Жизни-Смерти организма, отслеживая, чтобы он существовал, сколько «ему на роду написано».

Эта информация заложена в нас до рождения, это именно то, что подразумевается в понятии «родиться свыше», ибо эта информация о Жизни-Смерти передана нам вместе с Божьей искрой на генетическом уровне.

Скорей всего, эта информация отслеживается именно плазмой крови; её состояние особо  интересует медиков, прежде всего. Анализ водных аспектов организма – крови и  мочи даёт  врачам важнейшие данные о разных аспектах его патологии.

Смертельное информационное начало находится внутри организма, но вступает в действие только при условии, если оно получает поддержку от суицидной информации извне – от  смертельного загрязнения  окружающей природной и духовной  среды планеты или от нарушения баланса нормального существования человека в этой среде: например, ему ударили палкой по голове!

Память о Жизни-Смерти организма заложена в наших ДНК, а способом её функционирования является сердечно-сосудистая система кровообращения. Кровь выполняет в организме функции гироскопа, баланса жизненно важных возможностей человека.  Ту же функцию на уровне планеты играет, на наш взгляд, Россия но об этом уже было много сказано.

6.3.3. Вода – носитель информационной памяти о состоянии глобального загрязнения планеты;

Если перейти от системы «организм» к системе «планета», то  её экологическое состояние  также можно понять, прежде всего, по уровню загрязнения  планетарных вод. Планета  больна по вине человечества, количество чистой воды, пригодной для питья в ней   из-за технологических особенностей  технической цивилизации катастрофически  убывает.

Скоро в ней уже не останется речных вод, пригодных для того, чтобы в них можно было купаться без опасности для здоровья. К примеру,  абсолютно чистых  рек в Подмосковье уже совсем  не осталось. 

Выбрав технический путь развития, человечество приготовило для себя только суицидные дорожки, и никак не может с них свернуть, хотя все истоки наших проблем скрыты  именно в загрязнении окружающей природной среды, не только воды, – но и воздуха, земли, растений и т.д. Конечно, прежде всего – в загрязнении нашего духа!

Исчезновение пресной воды, вроде бы не смертельно, ведь запасы соленой воды морей и океанов безграничны. Но, какой смысл её будет опреснять, если она  уже  загрязнена отходами человеческой цивилизации? В информационном смысле наша глобальная катастрофа в океане уже вполне подготовлена. Звонок над планетой уже прозвенел, как он когда-то прозвенел надо Содом и Гоморрой.

Чем объясняется свойство воды порождать информацию,  передавать её и при этом не прекращаться? На наш взгляд, все  объясняется семислойной структурой воды. По убеждению  ученого Иоганна Грандера (См. № 50, стр. 85) вода имеет гексональную структуру (следовательно, если учесть параметр Целого – семислойную), что порождает такую устойчивость хранения информации, как и во всех рассмотренных нами примерах  семислойных структур. 

Основной структурный элемент воды похож на маленький остренький кристаллик льда из шести ромбических граней, они и являются носителями её специфической информации. (См. № 50, стр. 87)

Кристаллы впитывают информацию и хранят её в неизменном виде. Многообразие функциональных особенностей влияния кристаллов на человека люди знают по примеру ношения драгоценных камней: каждый из них действует на нас по своей, неизменяемой программе.

4. Водная основа продуктов – хранитель  информационного качества  энергии пищи:

«Человек ест, чтобы жить, но не живет, чтобы есть». В конце концов, голодая, можно прожить не менее 40 дней, была бы вода. Пища помогает нам существовать не только чисто материально – на уровне энергетики, но информационно, ибо с пищей мы получаем информационную поддержку, которая скрыта в водных аспектах любой пищи, в особенности – в овощах и фруктах!

Самый полезный продукт в мире – это свеже приготовленные соки. В консервированных соках уже меньше полезности из-за химических консервантов.

Традиционно человек получает основную часть своей энергии из пищи, но не только от неё. Святые могли обходиться без пищи много более традиционных для поста 40 дней. И потом пост – это не голодание. Но, как уже указывалось, в раскопках древних монастыре находили монахов со сросшимися задними проходами, что говорит о том, что им не нужна была плотская пища, они питались Духом Святым, а точнее – энергией Солнца. Таких «солнцеедов» довольно много и в наше время.   

5. Информационная способность воды контактировать с банком космической информации, преодолевая   энтропию замкнутых систем в мире:

Типичным примером замкнутой на себя  системы, в которой возрастает суицидная  энтропия, является современная техническая цивилизация человечества. Именно она накапливает на разных уровнях смертельную информацию, которая уже губит, а дальнейшем и окончательно  погубит человечество, если оно не  повысит уровень своего сознания. Это происходит по причине:

- загрязнения окружающей природной среды отходами технической цивилизации;

- суицидных настроений  молодежи из-за неверия в Будущее;

- неумеренной пропаганды насилия и жестокости в средствах массовой  информации;

- возрастания суицидных наклонностей в самом  человеке (алкоголь, наркотики, табакокурение и т.д.);

Однако положение  дел не так безнадежно, как можно было бы думать.  Наша планета – не закрытая система, в которой накопление духовной энтропии носит безнадежный характер. Мировой океан планеты  является информационным банком, способным контактировать с банком космической информации всей Вселенной  и влиять на положение дел на планете.

Такой же возможностью обладают определенные люди, способные слышать голос Бога в душе и доводить его до сознания населения, хотя этому усиленно противится весь научно ориентированный   социум. Как известно, пророков в своём отечестве не бывает. Примером может служить судьба  российского пророка: монаха Авеля, предсказавшего судьбу всех  царей из семейства Романовых и просидевшего из-за этого две трети жизни в тюрьме.

Традиционный социум является типичной «закрытой системой», способной накапливать энтропию внутри системы  более высокими скоростями, чем негаэнтропия   успевает расширить его социальное  пространство.  Вода в организме выступает условием жизни: без еды человек может прожить не менее 40 дней (пример: голодание в пустыне Христа), а без воды –  всего три дня.

Точно также и социум не может прожить без постоянной информационной подпитки, в случае её отсутствия он складывается и умирает.

       6. Адаптационные способности воды, входящей в разные системы: стоячая и проточная вода:

Вода – хранитель информации, но и дезинформации то же. Типичными примерами подобной ситуации является проточная и стоячая вода. Проточная вода – открытая система,  где информация постоянно обновляется. Стоячая вода – система закрытая, обновления не происходит, а, следовательно, энтропия в такой системе по известному закону только возрастает.

 Кровь – типично проточная вода в организме, ибо она постоянно обновляется и растекается по венам, артериям и капиллярам. Моча также - проточная вода, ибо  она образуется и удаляется из организма естественным способом, унося с собой все шлаки, отбросы  функционирования организма.

Величайшей загадкой при этом являются лекарственные способности мочи, существует целое направление такого вида лечения – уринотерапия. Очевидно, наряду с негативом она захватывает с собой и какие-то позитивные аспекты организма, которые потом и проявляют свой терапевтических характер.

Правда, лечиться можно только собственной мочой, чужая – для нас всегда яд!

.7. Многообразие форм проявления воды: лед, снежинки, градины, чистая пресная вода, святая вода, пар, морская  вода. 

Если принять состояние обычной морской воды  за середину школы разнообразия водных состояний, то в одну стороны от неё будет находиться замороженная вода – лед, снежинки, градины, а в другую сторону – очищенная техническими средствами или почвой   пресная вода, пар и святая вода.

Способом очистки воды может служить переход из одного состояния в другое – получение талой воды (из замороженного состояния – в обычное) или конденсация пара – очистка воды методом  дистилляция и последующего охлаждения.

Особым состоянием является «святая вода» - очищенная при помощи серебра и молитвы, то есть, введением в неё дополнительной духовной информации.

Знание всех инвариантов  водных состояний помогает нам разобраться в многих тайнах специфики воды, как в пищевом, так и в энергетически информационном смысле.

                          22.3.6. СЛОВО И ОБРАЗ КАК ПЕРВОЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОЙ КУЛЬТУРЫ:

     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим  - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» и «Логоса». В вибрационном плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» -«Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, энергодвижение. А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко оценит и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

       Однако, исихасты /как и теологи других религий/ были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

  В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

   Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

   И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

   Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

   А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

   Потому что все оттенки смысла умное число передает.

   Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

   Не решаясь обратиться к звуку, тростью на песке чертил число.

   Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

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

   Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

Последнее четверостишие  раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества». Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это и демонстрируют библейские пророки...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию в пространстве, стал играть «роль», перестал  «быть», а стал только «казаться».   Слово постепенно становилось не сакральной  сутью Жизни, а  лишь духовной ( в позитивном и негативном смысле) маской бытия.

За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не понимали Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Правда, при этом надо знать, что в этом мире от Дьявола, а что от Бога!

«Случайные черты» и есть обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкает нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин «Об истинной религии»,  стр. 40/. Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Энергетика Красоты мира является материальной основой его сакральности, а, следовательно, жизненной устойчивости.

Физическая беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла не беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. Не мудрено, ведь духовная среда уже была к тому времени основательно загрязнена в эпоху Возрождения и Реформации.

Остатки потерянной мощи, былой физической силы изредка демонстрируют нам целители и гипнологи, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами.

Человек был рожден не как раб, а как Сотворец и Соратник Бога.  Именно поэтому он обладал такой сакральной мощью, опираясь  на Божественный Логос и на свою способность творить по образу и подобию Господа.

Постепенно  в ходе общей десакрализации Культуры духовная мощь человека заменялась силой цивилизационных практических технологий. Но они давали только иллюзию, маску могущества человеку... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходила при этом  потеря связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благополучно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля-Небо. Татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации, (чего стоит только один «мат»!) но до конца демонизировать ее захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость» татаро-монгол, не притеснявших духовенство.

Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда процессов. И в реальном быту и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном.

Это очень похоже на процесс вытеснения из рынка дешевых товаров одной и той же марки, которые с начала появления дорогих аналогичных товаров постепенно вытесняют с рынка всё дешевое.

Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому в криминальных условиях. В России очень сильна традиции: в определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают  процессы именно в сфере языка. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: слово - Слову рознь!

Характерным примером является  бедность  информационного  словесного описания реальности и описания с помощью изобразительного образа или фотографии. Изображение таит в себе какое-то новое качество  в сравнении с литературным описанием, сообщая детали, мимо которых проходит словесный образ.

Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь для ее измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»

Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную обстановку в стране, как например в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится 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, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: »Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В стихотворении «Молитва» открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни! Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова. Думаю, что после экологической катастрофы мат выйдет из словесного употребления. Те, кто о нем не забудут, просто не выживут!

Ценность этого обретения помогает нам познать «культура молчания» - исихазм. Его проповедником в России был величайший русский святой - преподобный Сергий Радонежский. Его главным открытием, наряду с распространением монастырей по Руси, стало введение в духовную культуру России идеи Троицы.

Идея трехипостасного Бога не нова для любой религии, но для ее понимания на Руси был необходим духовный подвиг преподобного Сергия, - потребовалось преодоление общего сопротивления этой идее, даже  со стороны церковной Иерархии.

Тайна Троицы «велика есть», мы не можем утверждать, что полностью ее понимаем, но в нашей стране она была удивительно легко принята народом, возможно благодаря ее визуальной поддержке со стороны ученика Сергия - иконописца Андрея Рублева.

В знаменитой иконе Рублева «Троица» осуществился чудесный синтез слова /Сергиевской идеи Троицы/ и живописного образа, найденного иконописцем. Он догадался отбросить все детали библейской истории явления трех ангелов Аврааму и Сарре, сосредоточив наше внимание на гармоничном взаимодействии самих ангелов, энергетике трех ипостасей Бога.

Вот что пишет по этому поводу исследователь Троицы, философ Григорий Померанц: «Если внимательно вглядеться в Троицу, как Рублев ее изобразил, почувствуешь некий ток, который идет там против часовой стрелки от одного ангела к другому и образует некое единство. Средний ангел находится в полноте созерцания, безмятежного созерцания и блаженства, но в этом безмятежном созерцании и блаженстве рождается воля к действию.

Эта воля к действию чувствуется в глазах левого ангела. Он как бы готов пойти навстречу несовершенству мира, В этом действии, однако, он, очевидно, теряет силы. И правый ангел погружается вовнутрь, чтобы в созерцании вернуться к своему источнику. Он как бы прильнул к среднему...

              Наибольшую помощь получаешь в своей духовной жизни, если рассматриваешь трех ангелов как три состояния одного существа, как три состояния Христа. В самом деле, Бога не видел никто и никогда, Святой Дух - то же. Поэтому человеческий облик только и может быть образом Христа. Можно видеть в этих трех ангелах внутренние повороты жизни одного существа, которое идет от безмятежного созерцания навстречу человеческой боли и от этой боли снова поднимается к безмятежному созерцанию, восстанавливая силы». (См. Библ. № 51, стр.244-245/

Конечно же, наблюдение этого автора не исчерпывает всего содержания иконы Рублева. Соборным мнением РПЦ было установление в образах трех ангелов единого трехипостасного Бога, явление Троицы. Кто-то увидит лишь иллюстрацию к библейской истории появления трех ангелов у Сарры и Авраама. Искусствовед расскажет о живописной технике иконы, символике чистейших рублевских полутонов, в особенности голубого цвета, «голубца», как говорили раньше.

Но Истина, по-видимому,  в том, что величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге митрополита Иллариона и так далее, примерам несть числа.  Подобной  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

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

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

2.  Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

          Обиды не страшась, не требуя венца,

           Хвалу и клевету приемли равнодушно,

            И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

И лишь Божественный глагол

           До слуха чуткого коснется,


           Душа поэта встрепенется,

           Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

4.  Не для житейского волненья,

           Не для корысти, не для битв,

           Мы рождены для вдохновенья,

           Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта».(См. Библ. №48)

Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, и  способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте («строк печальных не смываю»), мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплиментарных отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея, особенно в конце жизни,  к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М., 1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога, стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,


Но нам сочувствие дается, как нам дается благодать!»

Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта благодать продолжает носить Божественный характер.

22.3. Сочетаемость различных аспектов самости Личности  

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

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

                                               Так: ты – жилица двух миров. Твой 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.И. Тютчев

                1. Семья – внешняя среда развития Личности:

 Духовное и психологическое здоровье ребенка в первую очередь зависит от прочности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас в особенности интересует сейчас вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах начинает «трещать по швам», из-за невозможности Мужчин и Женщин адаптироваться друг к другу в семье. 

Единственным по настоящему системно образующим фактором этой прочности может быть только церковный брак, который по сакральным религиозным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов прочности семьи не существует. А каковы они в принципе?

А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

Б. Финансовые путы, когда, например, зять входит «наймитом» в богатую семью жены;

В. Связующая нить – дети, но они вырастают и разлетаются из родного гнезда, как птицы.

Первым элементом, реальным преддверием любой семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что лежит в её основе сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» - единственный по сути  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что нет.

Ситуация такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

Где будущие родители могут этому научиться? В реальности они вынуждены воспроизводить на собственном уровне семейную память – традицию воспитания, сложившуюся в семье своих родителей. Насколько это эффективный механизм надежности воспитания? Нам кажется, что сегодня уже нет! Молодоженам приходится сталкиваться с другим миром, а не тем, который был у родителей. Прежний опыт  уже  почти  не работает.

Свою роль могли бы сыграть средства массовой информации – газеты, радио и телевидение Они кое-что, конечно, делают, но в их деятельности в этом направлении  нет реального механизма, обеспечивающего её эффективность. С них за  повышение или падение нравов в обществе никто не спросит. Работают в СМИ только  механизмы «материальной заинтересованности», которые в конечном итоге и привели к уровню нравственности, доминирующему  ныне  в обществе. 

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей?

          1. Семья оказывается несовместимой с современной сексуальной революцией, торжествующей, как в органах СМИ, так и в школе.

          2. В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», если она  не связана с нравственными  устоями семьи.

          3. Свою лепту вносит финансовая нестабильность в обществе, отсутствие государственной поддержки молодых семей и помощи на рождение ребенка.

           4. Недоверие молодежи к церковному браку, венчанию в церкви.

           5. Демографический кризис в обществе.

           6. Ориентация на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о семье, где совсем другой уровень ответственности.

          7. Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий».

      Но и  создание семьи еще не гарантия её прочности, молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие церковного брака у молодых  делает  их разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что!

Именно эта атмосфера становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:

Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

И вся земля была его наследством, а он её со всеми разделил.

   Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, это и залог психологической прочности человека, надежный ресурс его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей, возникают большие опасения в этом.

Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям серьёзно подумать. Тогда и народонаселение укрепится. Сейчас кое-что делается в этом направлении, но ещё очень мало.

                  2. ВЗАИМОДОПОЛНИТЕЛЬНОСТЬ МУЖЧИНЫ И ЖЕНЩИНЫ:

Единство мужчины и женщины во плоти для появления третьего члена Троицы в Семье - Малой Церкви, несущей  в самой себе  начало собственной  троичной целостности, характерно для существования устойчивого  начала в мире и может быть подтверждено и с позиции нашей семислойной модели Бытия.

                                                                                                                                                     Матрица № 15
	Стихии
	Мужчина
	Женщина
	Семья

	 Земля
	Мужество, сила и 

верность, способность

к зачатию детей
	Внешняя красота, духовное совершенство и  нежность,

Способность к деторождению
	Прочность стояния на ногах,

способность к переживанию

 трудностей, жизненная

 стойкость

	Огонь
	Страсть, переходящая

в прочную любовь, 

сексуальная грамотность
	Глубокое долговременное

Чувство
	Высокий накал духовного

огня, хранимый и  для детей

	Металл
	Качества, дающие право 

стать главой семьи
	«Жена да убоится 

своего  мужа»
	Порядок и безопасность

в семье

	Дерево
	Высокие моральные

 качества и развитое

чувство долга 
	Способностьк долготерпе-

 нию и толерантности
	Высокая нравственность

в отношениях членов семьи 

	Вода
	Многообразие 

человеческих качеств, 

творческие способности
	Выбор одного 

единственного мужчины

из огромного 

многообразия
	Целомудрие и прочность

отношений, духовный настрой

	                           Разум
	 Душевные качества,

  необходимые для 

    жизни в семье
	Решение о создании

  семьи  по совету 

   собственной души
	  Душевность семьи, 

 потенциал «просветления»

	                             Дух
	 Духовные качества,

   необходимые для

   жизни в семье
	  Выбор мужчины по совету 

 Духовника или Старца                                       
	  Духовное начало в семье,

 благосклонность к ней со

стороны Высших сил.


Их предложенных качеств, необходимых, чтобы две автономных индивидуальности создали новое групповое объединение - семью, видно, что эти качества в мужчине и женщине не совпадают, а скорее дополняют друг друга, чтобы обрести новое целое в групповой структуре семьи.

Мы уже говорили о структурной особенности любой системы, обреченной на долгое существование, как о «целостности и единстве противоположных и ассиметрических качеств в рамках единой функциональности».

Именно поэтому для прочности  групповой структуры, которой является семья, очень важно, чтобы муж и жена не столько были похожи друг на друга, сколько  обладали противоположными и ассиметрическими качествами, способными дополнять друг друга и служить основой для нового и продуктивного  единства.

Иллюстрацией тезиса о ассиметрической противоположности характеристик мужчины и женщины является сравнение черт характера Татьяны Лариной и Евгения Онегина:

 мужское отстаивание своих прав и женская опора на долг, обязанности перед другими;

 мужская любовь - страсть и женская любовь-жертва;

 мужское желание казаться, произвести впечатление и женское умение быть собой;

 мужская доминанта разума и женская доминанта чувств;

  мужское самолюбие и женская самоотдача;

  мужская склонность к действию («Всегда готов!»)  и женская склонность к созерцанию (природы, к примеру);

 мужские сплин, скука, хандра и женская любовь и интерес к жизни;

 мужское одиночество в толпе и женская глубинная связь с народом.


Если проанализировать эти качества, то наряду с их противоположностью, бросается в глаза их несочетаемость,  отсутствие дополнительности друг другу, которая и стала основой их разъединения.

Однако, открытие в будущем избраннике противоположных себе качеств должно не настораживать, а радовать женщину, ибо «крайности сходятся» а в одинаковостях  черт характера открываются не способные к целостности  свойства, мало полезные для будущего единства семьи.

Законы духовной экологии работают и в такой специфической групповой целостности как семья. Интересный взгляд на эту проблему предлагают авторы книги «Звездная пара» (муж и жена) Надежда Домашева и Владимир Самойленко, утверждающие ценность семьи с позиции космического сознания. 

22.4.«Восточные основы гармонии ИНЬ-ЯН»
   1.Энергоинформационная картина мира;
       В предыдущих главах уже довольно много сказано об энергоинформационной картине (ЭИК) мира, однако, у автора нет уверенности, что эта идея  стала полностью доступной для  каждого читателя.

 Попытаемся сформулировать некоторое количество аксиом ЭИК, опираясь на лептонно-вихревую концепцию мира профессора Б.И.Искакова (цит. соч.) и теорию Дальнейшего Энергоинформационного Развития  (ДЭИР) Дмитрия Верищагина (Освобождение. Система ДЭИР. 1 ступень. - СПБ., «Невский проспект». 2001 г.), а также китайские представления об энергии «ЦИ» и единстве противоположных начал мира ИНЬ и ЯН, воплощенном в  ДАО. (См. С.Россбах «ФЕН-ШУЙ - китайское искусство композиции», - Львов-Киев, Инициатива, 1995 г.,  Р.Уэбстер «Магия интерьера», - М., Аквариум, 1998 г.)

Прежде всего, нам бы хотелось разделить общие представления об энергии, связанной в китайской традиции с общей  энергией мира -  «ци»,  и    с  биоэнергией  как духовной частью  энергетики организма. 

.2. Что такое энергия «Ци»?
· это воссоздавшая мир энергетика природы, циркулирующая во всех его частях и концентрирующаяся  

в определенных местах;

·  это жизненная сила, вдыхающая жизнь в животных и растения, вздымающая горы и несущая потоки воды;

·  чтобы жить любой вещи, ей надо иметь возможность вдыхать «ци»;

· биоэнергия с китайской точки зрения является всего лишь  формой человеческой  «ци», нам   представляется целесообразным разделять космическую «ци» и «биоэнергию» человека;

· подлинное лицо космической  «ци» - в вещах, сделанных идеально: произведениях искусства и гармонически целостных духовных  проявлениях,, например, в сакральных памятниках старины в коих  Природа  и Дух «процветают»;

· космическая «ци» должна быть сгармонизирована с человеческой биоэнергетикой, ибо усиление или ослабление его  «ци» одинаково плохо влияет на человека; нужен именно баланс;

·  человеческая «ци» помогает нам схватывать информацию интуитивно, без слов; мы притягиваемся к близким нам по энергетике людям и отталкиваемся от людей, нам не приятных;

·   мастера «фен-шуй» умеют   направить к человеку благодатную космическую «ци» и отклонить от него  вредоносную;  помочь человеку сбалансировать их влияние в организме и в окружающей среде;

3. Формы проявления человеческой  энергии «ци» по китайской традиции:

· святая  «ци»  равномерно распределяется по телу и циркулирует через голову, проявляясь в  ауре (нимбе над головой), возникающем у святых людей;

·  застенчивая «ци» - имеется у  людей незаметных  и не воздействующих  на других в обществе;

·  мечтательная «ци» - обычно направлена в другое место и в другое время, а не на помощь самому человеку;

·  суицидная «ци» - напротив является само разрушающейся  силой, это «люди- самоеды»;

·  нервозная «ци» - она не идет по внутренним  каналам, как обычно,  человека, а сразу выходит наружу, отрицательно воздействуя на людей;

·  смещенная  «ци» - тип людей, у которых энергия поднимается до горла, но не оценивается мозгом, обычно они не думают, о чем говорят;

·  магическая ци» - осознанно направляемая мастером энергия, характерная для тренированных глаз и  экстрасенсорных способностей  человека.
.Что такое гармония ИНЬ -ЯН в  системе  ДАО?
«ЦИ» в первоначальном порыве и движении создает ЯН, затем,  отдыхая, она создает ИНЬ;

По китайским понятиям,  сотворив эти энергии  сначала, «ци» позднее  создает их гармонию - ДАО и именно  ею творит всю Вселенную;

ИНЬ по-китайски - тенистый северный склон холма, а ЯН - солнечный южный склон, сплетаясь вместе, они образуют новое сочетание в круге, которое переводится как Единый Путь - ДАО;

ЯН - активное, мужское, господствующее и положительное начало, ИНЬ - восприимчивое, женское, уступающее и отрицательное (но не в плане нравственности) начало;

· одно не может существовать без другого, ибо обычно одновременно  стремятся к гармонии, взаимной дополнительности и обогащению друг друга;

·  как лицо, тяготеющее только к ИНЬ, так и лицо, тяготеющее только к ЯН,  с точки зрения китайцев «скрывает свои истинные намерения», или  «странно себя ведет»; оно лишено гармонии;

ЯН проявляется в холмах, горах и возвышенностях: ИНЬ - в долинах, реках и ручьях, совершенно плоской земле:

·   чередование холмов, рек  и долин создает гармонию ИНЬ -ЯН;

· в любом  саду мастер «фен-шуй» старается воссоздать гармонию мира, положительно повлиять на будущее хозяев квартиры через их материальное сбалансированное окружение;

· то же самое мастер может сделать в самом доме, обладая подходящими инструментами «фен-шуй»:

· точно также он поступает с отдельным человеческим организмом.

. «Основы натуропатического лечения без лекарств»:

Принципы натуропатического  лечения без лекарств опираются на несколько безусловных канонов, имеющих давнюю историю:

1.
Физическое очищение:

Все религии рекомендуют телесный аскетизм и физическое самоограничение как первую ступень божественной коммуникации. Ярким примером является сорокадневное голодание Христа в пустыне, во время которого ему до конца открывается вся глубина его миссии на Земле. 

Голодание в наши дни осознано не только как часть обряда, но и как терапевтическая процедура. Пост в фиксированные дни имеет, кроме лечебного, чисто духовный смысл. Эти дни установлены пророками по благословению свыше. Христиане постятся по средам и пятницам, что имеет глубоко символическое значение: в среду Иуда предал Христа, а в пятницу  Христос был казнен на Голгофе. Ограничивая себя в пище в эти дни, верующие отмечают, таким образом, эти горестные даты. Смысл самоограничения в них верующим совершенно понятен и помогает принимать его с должным смирением. 

Терапевтическое значение диеты не сравнимо с эффектом поста, ведь там телесная польза многократно усилена духовным пониманием сути самого ограничения. 

К примеру, с чем  связано ограничение на мясо и рыбу в дни поста? Те полезные элементы, которые в них содержатся, обесцениваются по следующим причинам: 

· есть «мясо братьев наших меньших» в определенном смысле равноценно «людоедству»; плоть животных во время убийства приобретает негативную информационную ауру, оказывающую на людей отрицательное воздействие; 

· в пожилом возрасте мясо и рыба вообще не рекомендуются, потому что человечество перешло на употребление мяса в эпохи оледенения, когда  организму не хватало естественных  энергий. Но в принципе наш желудок нацелен  на переваривание только вегетарианской пищи. Тем более, что в пожилом возрасте человеку уже не нужно столько энергии, как надо  молодому.

Физическое очищение включает и выведение шлаков из организма, и очищение почек, печени, крови, лимфы и других телесных структур. Определенные духовные состояния могут быть обретены человеком только в состоянии полной физической чистки. Кроме чистки тела сюда включается также и чистота сексуального поведения, целомудрие также обеспечивает духовный рост, как и отказ от пищи. 

                                2.   Отказ от использования химических лекарств:

Принципиальной особенностью натуропатии является отказ от использования химических лекарств. Конечно, в современных условиях  возможны исключения, но глотание таблеток по любому поводу и без повода необходимо прекращать. Чистая натуропатия не признает даже лечения травами, ибо «природные лекарственные средства» бывают порой много сильнее и химических лекарств. Использовать их без профессиональных навыков и знаний крайне  опасно, надо быть профессионалом в этом деле.

Народная мудрость давно нашла выход из тупиковых медицинских ситуаций, вылечивая «подобное - подобным». Это означает, что интуитивно она вышла на понимание энергоинформационного соответствия определенных аспектов  организма некоторым аспектам природы: сокам и отварам  трав, деревьев и других растений, лечению холодом (например, обливание холодной водой)  или лечение теплом (нагрев головы в случае повышения давления в сосудах) и т.д.

При  употреблении  натуропатических средств получается двойной эффект:

· с одной стороны организм не отравляется чуждыми  ему химическими препаратами, 

· с другой стороны травы не только способствуют снятию патологии, но и включают защитные силы организма, поскольку   именно самоизлечение, с точки зрения натуропатии,  - самая полезная вещь.  

На этот последний способ лечения  переходят уже многие светила от медицины, считая, что важней не просто убить патологию или вырезать больной орган, а  - запустить защитные силы организма, в частности  усилить его  иммунологическую защиту. Такая медицинская парадигма является альтернативной современной медицине, но именно она, на наш взгляд, имеет более предпочтительные шансы в мире. 

Таким методом удаётся лечить самые неизлечимые болезни, имеющие своим происхождением загрязнение окружающей природной среды: рак, СПИД, другие виды иммунодефицита.

Народная медицина  накопила в своем арсенале огромное количество рецептов использования трав в излечении конкретных болезней. Отсылаю интересующихся к соответствующей литературе, сам я пользуюсь книгой:» Н.И .Даников «ВАШ ТРАВНИК. Сверхпростые рецепты оздоровления». - М., Рипол Классик, 2004 . Однако, она , на мой взгляд, обладает одним недостатком: классификация рецептов подогнана под список болезней, а не под список трав, что в иных случаях крайне необходимо. Поэтому я прибегаю и к другим изданиям, например к «Сборнику по народной медицине и нетрадиционным способам лечения» - М., Адрес-Пресс, 2002.

Кроме трав этот сборник  предлагает еще и другие нетрадиционные (если считать «традиционными» чисто медицинские препараты) методы лечения:

· водолечение;

· масла и настойки;

· соки фруктов, ягод, овощей;

· продукты пчеловодства;

· мумиё;

· «живая и мертвая» воды;

· мочевая терапия;

· голодотерапия;

· режимы правильного питания;

· электротерапия;

· дыхательные гимнастики;

· металло- и магнито-терапия;

· точечный массаж и акупрессура.

Кроме того, в моей практике постоянно используется, кроме правильного - вегетарианского питания,  еще и постоянное очищение воздуха с помощью «люстры Чижевского» и очищение воды из-под крана с помощью различных фильтров и других очистителей (шунгит, кремний и т.д.), продаваемых в магазинах. 

Очень полезным  для сохранения постоянного тонуса организма я считаю обливание холодной водой, контрастный душ и другие соответствующие водные процедуры. Обливаясь каждое утро на снегу холодной водой со льдом, знаменитый хирург, академик Федор Углов справил недавно свое столетие и находится в отменной творческой форме.

Полезным является также применение современных медицинских приборов, подготовленных для использования в жилых помещениях, типа китайского электровибромассажера «КАНДАДЗЯ» и другие, которые также широко внедряются ныне в практику домашних (отнюдь,  не химических) методов лечения.

                                      .3.6. Общие принципы натуропатического лечения:

· гармония физического и духовного очищения при  отказе от химических лекарств;

· восприятие болезни не как случая, судьбы или наказания, а  как «урока» с  целью изменения набранной инерции бездуховности, выражаемой в нервном стрессе;

· гармонический взгляд на заболевание;  вытекающий из него  отказ от лечения у частных,  узких специалистов, не понимающих системной сущности  болезни («специалист подобен флюсу»);

· поиск для лечения «медика - философа, подобного в развитии сознания Богу» (Гиппократ);

· мир вокруг по отношению  к нам - нейтрален, а мы неправильно на него реагируем, надо сменить тип реакции;

· знание законов Вселенной не приносит мгновенного счастья, но помогает жить более гармонично;

· больным нас делает не простуда, а только отсутствие нужной информации о правильном своем поведении в любой патологической ситуации;

· научитесь менять свой богатый  гармоничный  энергетический посыл на больную материю тела - и будете  всегда здоровы;

· хотите выздороветь, измените стиль питания и  мышления, поскольку «мы есть то, что едим и какие мысли при этом имеем»;

· симптомы вашей болезни есть специфические послания душе  о том, чего нам не хватает для гармонической целостности, надо научиться их расшифровывать;

· врач должен задействовать в лечении все три компонента организма - тело, душу и дух; это означает, что он должен использовать не только лекарства;

· необходим диалог врача (целителя) и пациента, чтобы определить совместный план излечения  и одновременного  личного  духовного усовершенствования самого  больного;

· пациенту в особенности надо следить за чистотой своих мыслей, слов, быть разборчивым в питании, чаще  проводить очищения организма, дольше проживет;

· залог излечения - физическое и одновременно духовное преображение самого человека, то есть «больного»; правда, тогда к счастью  он теряет  статус «больного человека»; но «выгодно ли это медикам?»

(Более подробно об этом смотри : В.А.Чернобров «Энциклопедия непознанного», статья «Смысл болезни» - М., Гранд, 1998 стр. 294- 298).

№23. Доминанта  диалога с Богом в Сознании;

         23.1.ДИАЛОГ–ОСНОВА И СПЕЦИФИКА ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ
                                      И понял он пернатых пенье, и рев зверей, и шепот трав,                                                                        

                                                    И в думы каждого растенья проник, душой затрепетав.

                                                                                                                                Ник. Заболоцкий

      .1. ”Психологическая подготовка России к Инновационному  Переходу”:


Инновационное сознание, как мы неоднократно отмечали, порождает своего рода «гениев». Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.

1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и 
логику при принятии решений.


2. Правополушарный тип. Творец, ориентированый на творчество, единство с природой, сердечный и эмоциональный подход в решении  своих проблем.


3. Результирующий тип. Духовидец, принимающий решения в бодрствующем состоянии сознания, но  с учетом синтеза всех своих сердечных и рациональных движений.


4. Инновационный тип. Ясновидец, способный принимать решения в измененных состояниях сознания,  опирающийся на гармонию левополушарных и правополушарных способов решения проблем.


Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:


а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;


б) широта души, свобода, неприятие никаких узд, кроме идущих от Бога и своей семьи;


в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;


г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;


д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 


е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;


ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;


к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”


л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особеннос тей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго».

                                  2. «ДЕТИ ИНДИГО»:

В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая (См. Лок. библ. № 24).

По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях. Некоторые новые аспекты жизни детей Индиго я нашел в книге ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД (№23, стр. 305-325).

Я не склонен  надеяться только на них, ибо люди должны спасти себя сами, а уповать на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может.

В некоторых источниках сделана попытка привязать рождение детей Индиго к Параду планет в Солнечной системе, имевшему место в  мае 2000 года.  Мне не представляется это адекватным, ибо сужает сущность проблемы.  

Прежде всего, эти люди интересны своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться. Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

                                        А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 
Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту. На самом деле речь идет о другом названии «инновационности», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает, управляя ими,  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «гиперактивности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняется умственной отсталостью, а «дети Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.

                    Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, - «компьютеризованными детьми».

Я лично не вижу в этом ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго».
Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

-  концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире, который из за своей традиционности стойко сопротивляется любому новому, насколько  сможет. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

                  В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия» 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой.  Самое печальное, что у них нет нравственных ограничений, их высшие, как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);

- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

          Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что гашение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают подпитку из Космоса, следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и более глубокое понимание своей  нравственной сущности. 

Это означает, что в борении им также определен высокий путь духовного самосовершенствования, что они  пока – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться. Их высокая энергетика связана с еще одним обстоятельством: наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу  интерпретации мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. 

           Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК активно функционируют  около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК),  то у них – от 24 до 32.  

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.

      Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства   прежних реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

               Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, в котором то, что мы способны чувствовать и воображать, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный инновационной  цивилизацией  вперед, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих принципах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу, будет отвергнут новой цивилизацией как мусор.

        З. Ориентация на диалог,  творческое мышление; испуг перед консервативным сознанием:
Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения. Они склонны принимать решения только после предварительного обсуждения проблемы. 

Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию консервативных психологов: подавить её с помощью нейролептиков.

           Дети Индиго стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Однако, ныне принято все обсуждать,  в лексике  американцев есть постоянный  вербальный поворот: «не хотите ли поговорить об этом?»


Поэтому защита  обычного ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера. Для детей Индиго напротив характерно стремление обсудить проблему и найти взаимоприемлемый для противоположных сторон выход. 

Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений. Он просто их нарушает и стремится, если это возможно, доказать взрослым свое право на ошибку.

                    .3.«Выработка космического (духовно-инновационного) сознания»:
    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием" души);

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 


Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).

Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.


Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

                   4. Объединение телесного  усовершенствования с духовным:

 Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа невозможна, да и бессмысленна без духовного подкрепления, равно, как   и наоборот!  Без подготовки духа нельзя обрести психологическую  мотивацию для  телесного  изменения,  также  и  без телесного преображения всё духовное "уходит в песок", ибо не находит в человеке соответствующей опоры.


     Многие маффиози ходят в церковь и замаливают грехи,  не меняя при этом сущности своей аморальной работы.  В таком случае трансформа не  возможна,  ибо  тело и дух разорваны,  а должны быть едины. В конечном итоге человечество будет вынуждено устремиться к “Этапу Духоматерии!” В известном смысле, “планета прижмёт людей к стенке”, заставив меняться, чтобы выжить. Причем выжить не только человечеству, но и самой планете. 


 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему переходу в следующем:

   а) очищение организма через посты и систему лечебного голодания;

  б) постепенный переход на "здоровое питание":  отказ  от употребления  в пищу животного белка (мяса, птицы, рыбы) и замена его растительным;

 в) постепенная замена животных масел на растительные, сахара - на мед и сухофрукты,  молока - на фруктовые и  овощные соки, чая, кофе, шоколада - на травяные отвары;

  г)  переход на низкотемпературные режимы в обработке пищевых продуктов;

  д ) подготовка к трансформе (бифуркации) тела  с постепенным переходом (в течение многих лет) на иной тип питания - энергобиоз (воздухом и космической энергией).

     Одновременно происходят изменения в образе жизни (обретение душевного покоя),  в способах лечения (натуропатия), в выборе работы  (творческая  деятельность),  в   понимании своего  места в мире (диалог с Богом-Творцом-Вседержителем, минуя всяких посредников).

  Подведем некоторые итоги. Мы попытались рассмотреть различные аспекты Сакральной коммуникации не только в чисто богословском духе, как это было принято до стих пор, но и в научном разрезе, используя концепцию Голографической Вселенной, предложенную лондонским специалистом в области квантовой физики Дэвидом Бомом. 

Важнейшим аспектом подобной коммуникации является знание, явленное нам в Библии:

1. Все виды сакральной коммуникации  на основе евангельских текстов:

 2.     Преображение Христа на горе Фавор

 3.     Второе Пришествие Христа

  4.    Совесть как явление Христа в нас

  5.   «Нищие каким духом» обретают Царствие Небесное?

  6.    Аспекты бытия Иисуса Христа  как  главного посредника между людьми и Богом.


Очень важным аспектом рассмотрения сакральной коммуникации является взгляд на творчество как на сакральную коммуникацию. Используя развиваемую нами модель сущности творчества как  единства Объекта- Метаобъекта- Субъекта и Метасубъекта, мы приходим при расширении модели к интересным выводам. 


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме Гёделя  о неполноте”.(*)


Отсюда сакральная коммуникация приобретает качество  системы, стабилизирующей устойчивое состояние Вселенной, а не простое  разнообразие видов творческого общения  и творческой коммуникации.   

Если проанализировать многочисленные формы сакральной коммуникации, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

а) Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

б) Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых экстрасенсов:

в)  Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром:

г)  Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления духа в  теле:

д)  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

е) Инструментальная транскоммуникация;

ж) Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации);
з)  Астральная проекция:

и) Молитва или медитация:

             В особенности подробно мы рассмотрели инструментальную транскоммуникацию  как еще весьма редкий способ коммуникации с Тем Светом. 


Для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного значения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала, хотя бы в форме некоего скрытого  энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная лондонским физиком Дэвидом Бомом.  В его концепции Богу аналогичен Имплицитный (имплицированный) Порядок Бытия. Мы назовем его «Скрытым Порядком». Ему в  Голографической Парадигме противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем «Проявленным (открытым) Порядком». 

Повторим некоторые особенности голографической парадигмы, чтобы позднее соотнести её с концепцией Карлоса Кастанеды.  Если не вдаваться в технические подробности, то для создания голографического изображения нужны два лазера,  объект изображения и пленка. Первый лазер освещает объект и его отблеск, складываясь с лучом второго лазера создает на пленке трехмерное изображение объекта, который не отличим от оригинала, тем более, что оно  воспринимается нами при просмотре  в трехмерном виде. 

Чтобы понять « голографическую парадигму Вселенной», представим, что некогда Бог освятил светом своей мысли созданную им саморазвивающуюся модель Вселенной и запечатлел её  на  своеобразной пленке  (энергоинформационном  поле) – тонком варианте  Вселенной. Чтобы  ей проявиться  в физическом плане,  стал  нужен  второй лазер – человеческий  мозг, способный воплотить энергоинформационную  голографическую мысль  Бога в трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

Из предложенной Д. Бомом  голографической картины мира вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих эту картину:

1. Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –   человеческого Разума;

2. Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического явления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля Вселенной.

 4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  глядясь друг в     друга, как    в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).

6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7. Мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание,  являющееся   не только  функций этого  мозга, но и   характеристику всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся это понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

Наиболее близкой концепции голографической Вселенной является концепция мира индейца из племени «яки», изложенная в книгах К. Кастанеды.

Мы рассмотрели несколько ключевых понятий этой концепции, в их привязке к  изложенной нами ГК:

1.  Видение и смотрение;

2. Управляемая глупость;

3.  Делание  и остановка мира;

4. Остановка внутреннего диалога (ОВД);

5. Тональ и Нагваль;

6. Сила;

7. Враги человека – страх, незнание, тщеславие и усталость;

8. Точка сборки;

9. Сталкинг.

В соответствии с матрицей системных состояний мы рассмотрели её инвариантность для различных систем: начиная от Вселенной, кончая Россией и отдельным организмом. Тенденция их изоморфизма проявляется с полной силой.

   В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Бытия, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый), духовное состояние Мира, по христианским понятиям – это  Бог. Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

      Переход неосознанности в осознанность напоминает  на физическом уровне  явление  голограммы, которая вначале свернута в пленке, и  имеет Скрытый Порядок, а затем превращается в видимое глазом  изображение, именуемое  Проявленным  Порядком. 

      Говоря о ментальных аспектах  «холодинамики  мира» (термин Д.Бома),  мы должны подчеркнуть, что в любой  религиозной системе  есть проявления видимые (открытые для непосвященных) и есть тайные, эзотерические проявления, не доступные для них. Так, например,  в важнейших наших религиях, наравне с ортодоксальной догматикой существуют следующие  эзотерические (тяготеющие к мистицизму)  проявления:

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

- герметизм – в  языческих религиях и  т.д.

  Все они исходят из того, что существующий в виде ментальных волн «дух» нелокален,  универсален и голографичен, а материя  является всего лишь его временным локальным проявлением, частной экспликацией духовной закрытости  мира. Но они неразрывно связаны, так как одного без другого просто быть не может.  

Основной методологический прием нашего исследования – метод аналогий. Поэтому аналогично понятию «квантового потенциала» мы вводим понятие  «духовного потенциала» человека, как «уровень его способности общаться с Богом».

Вселенная и Человек в ней созданы были не случайно. Герметическая мудрость утверждает: «Что наверху, то  и внизу, а Микрокосм подобен Макрокосму».

  Внимание читателя было обращено  на три основные особенности квантового потенциала Вселенной:

а) Единство высокого уровня энергетической наполненности этого порядка;

б) Наличие  глобального информационного целого (Поля),  содержащего всю информационную структуру Вселенной;

в) Бесконечную иерархию скрытых порядков, представляющих собой уровень Господа Бога. 

Проводя аналогию  с квантовым  потенциалом, мы вправе считать, что духовный потенциал человека обладает:

а) высоким уровнем энергетики (по Библии, если имеешь веру, можешь двигать горы);

б) неограниченным потенциалом связей с Информационным полем Вселенной;

в) возможностью постоянного диалога с божественной иерархией Вселенной. 
                  Из всего многообразия рассмотренных  механизмов и форм социальной коммуникации  мы подробно выделили несколько, наиболее нас интересующих:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

           Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

Они рассмотрены  в рамках голографической  концепции довольно подробно.  Их диалогическая сущность разобрана под разными углами зрения. 


Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:


а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;


б) широта души, свобода, неприятие никаких уз,  кроме идущих от Бога и своей семьи;


в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;


г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;


д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 


е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;


ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);


з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;


и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;


к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”


л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.


Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особенностей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕ ЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго», которое в работе подробно рассмотрено.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек (наподобие детей Индиго)  перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием");

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 


Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).

Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.


Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

        23.2.  Основные идеи “бахтинского диалога” в приложении к духовной коммуникации

Опираясь на основопологающие идеи М.М.Бахтина, мы построим логическую систему четырех типов коммуникации, в зависимости от уровня присутствия (осознания себя в ней) источника и приемника коммуникации. 

1. “Непроявленное Бытие”: Творец = 0; Реципиент (приемник) = 0.

2. “Проявленное Бытие”: Т = 1; Р=0.

3. “Непознанное Инобытие”: Т=0; Р=1;

4.  “Познанное Инобытие”: Т=1; Р=1.

  Бытийственность мира и эффективность коммуникации возрастет от 1-го типа к 4-му в полном соответствии с бахтинской идеей: “Быть - значит общаться”.(Бахтин М.М.Эстетика словесного творчества. -М.,1979, стр.312)


В случае “Непроявленного Бытия”, когда и творец и приемник находятся в самой зачаточной стадии, а практически равны нулю, Человек не осознавая ни себя, ни своего Бога, растворяет свою сущность в Природе. Важнейшей проблемой в этом случае становится вопрос о ВЫЖИВАНИИ. Смыслом жизни язычника становится “Выживание” в гармонии с Природой.Здесь спрятана идея психотипов, ибо в каждом из нас заложен один из воможных:


- психотип Выживания;


- психотип поиска Истины и Справедливости;


- психотип Свободы и творчества.


 Поскольку и творец духовной коммуникации и приемник не проявлены, то есть, не осознают свою сущность, то поиск Истины (Бога) и осознание Свободы личности, творческого самораскрытия Человека сведены к минимуму. 


Поиск Истины (Бога) начинается в ситуации второго типа коммуникации,  названного “Проявленное Бытие”. К этому времени Бог-Истина уже явлена в боговдохновенных книгах, типа ВЕД, АВЕСТЫ, БИБЛИИ и других. Поэтому именно поиск Бога становится доминантой этого второго этапа развития духовной коммуникации. Бахтин писал:”Истина и Правда присущи не самому Бытию, а только Бытию, познанному и изреченному”.( Цит.соч, стр.342) 


На третьем этапе духовного развития на первый план выдвигается, вслед за Выживанием и поиском Истины проблема СВОБОДЫ. Бог снова скрыл свое лицо, вспомните утверждение  Ницше: “Бог умер”. Он как бы дает место Человеку, чтобы он  раскрыл все свои присущие возможности в творческом самостоянии. Именно поэтому на данном этапе вперед вырывается атеистическая Наука, воспринявшая временный уход Бога в тень, как его полное Его  отсутствие.


Принятие решений при неполноте информации (отсутствии Бога) приводит к тому, что на первый план вырывается СВОБОДА. Наука возникает как некий механизм обретения Человеком  такого уровня Свободы,  что он, якобы, может обойтись без Бога...


С появлением самосознающей личности мир Бытия принципиально меняется, ибо рождается, как считает М.Бахтин “Надбытие” (цит.соч.,стр.341) или, как мы его обозначили, “Непознанное Инобытие”. Однако условия “непознанного Инобытия” не способствуют подлинному диалогу, ибо сознание одного Человека  (человечества) не самодостаточно без  другого сознания - Божественного. Поэтому только на четвертом этапе развития начинается подлинная творческо-духовная коммуникация, обозначенная нами как “Познанное Инобытие”.


Опираясь на некоторые  прозрения М.Бахтина (цит.соч., стр 346), мы постараемся подвести  предварительные итоги этапов развития духовной коммуникации между Инобытием и Бытием, Богом и Человечеством:


1. Надо стремиться понимать Бытие как его задумал автор, то есть, пытаться познать замысел Бога в отношении Человека.


2. Но полное понимание Человека может быть даже не хуже авторского (божественного), ибо по Бахтину “могучее и глубокое творчество” бывает бессознательным и многосмысленным.


3. Равноправный диалог Бога и воспринимающего сознания Человека позволяет последнему докопаться до всех многочисленных смыслов Бытия, задуманных Господом. 


4. Понимание настолько активно и носит такой творческий характер, что “творит и восполняет Бытие”, находясь с ним в состоянии “комплиментарности”, то есть, дополнительности.


5. Именно поэтому Человек способен взять на себя функции Сотворца Богу, не страшится стать Его равноправным Сотрудником.


6. Различные носители понимающего инновационного сознания вступают в сотворчество не только друг с другом, но и с самим Богом-отцом.


7. Вместе с тем факт сотворчества с Богом только подтверждает достоверность утверждения, что над самой системой коммуникации есть уровень (в соответствии с законом “выхода за систему”), принципиально не доступный человеческому пониманию - уровень Всевышнего, заранее спланировавшего и наше творчеств, и наше сотворчество. Говоря на лингвистическом, “птичьем языке”, Человек всегда остается в “тексте”, стать абсолютным  “Метатекстом” ему до конца не дано.

№24. Целостность как мутирующее качество Сознания;

            24.1.  Единство Бытия и Небытия
Сознание – это та наша часть, которая обеспечивает Единство Бытия и Небытия.После окончания Бытия душ, хранящая остов Сознания, не умирает, а устремляется в НЕБытие. Там она оказывает свое действие, поэтому Бытиё и Небытиё всегда связаны разноплановыми и разноориентированными связями.

Целостность Сознания не может оставаться всегда жесткой, она есть мутирующее качество Сознания. Она зависит от массы условий:

А) Духовной силы обладателя Сознания;

Б) Специфики созревания Сознания;

В) Его полноты и убученности;

Г)  Прочности его связей с Богом;

Д) Памяти и других факторов.

                24.2.Механизм целостности – Трансперсональность
Под целостностью сознания мы понимаем его способность связывать отдльные фрагменты Бытия и Небытия в единое Целое. Именно трансперсональнвй уровень развития сознания, опирающийся на это качество как  на основное в своей сути, играет здесь решающую роль. 
Уровни развития трансперсональности могут быть также весьма разнообразны.

1. Обычный разговор двух знакомых лиц;

2. Разговор мастера и ученика;

3. Творческий монолог актера на сцене;

4. Беседа пастыря в храме;

5. Диалог Бога и верующего;

6. Молитва – обращение верующего на Небеса;

7. Чудесное обретение Сверсознания.

              24.3. Единство фрактальности  – голографичности;
Сознание духовно продвинутого человека всегда носит целостный (голографический характер) вне завмсимости от того, насколько сам он осознает и понимает эту целостность.

Большинство же людей мыслит фактально, то есть, ставит в центр своего  ососзнания мира не его целостную структуру, а её фрактал, завиясящий от доминанты, которая для него важна в этот момент.
Вместе с тем между фрактальностью и голографичностью сознания есть связи, сильные или слабые, что зависисит от их обладателя.
                 Явлением такой связи выступает способность предсказания событий, предчувствования  личного грядущего или даже событий большого масштаба.
     В этом плане в мире встречались и уникальые проявления, типа Бабы Ванги или Вольфа Мессинга.      
Наиболее сильное объяснение этих событий , хотя отнюдь не единственное, это спососбность пророков активизировать свзь с плолем Акаши и с его помощью предсказвыаать, что случится через некоторое время. 
 24.4. Внешняя целостность системы: доминанта Порядка в борьбе с Хаосом перемен в окружении: 

 Борьбу Порядка с Хаосом в системе отражает матрица № 16:
	Элемент позитивного 

изменения - Порядок
	Элемент

 Негативного

 изменения - Хаос
	Балансирующий 

Элемент
	Любовный диалог

	1 .Мужчина
	Женщина
	Ребенок
	В семье, в браке

	2. ЯН ( Светлое начало)
	ИНЬ (Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН

	3. Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм

	4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон  Человека
	Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля, то в свете Луны,

 то  Солнца
	Солнечная система 

	6. Нечетные числа 
	Четные числа


	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО

	10. БОГ_ОТЕЦ
	БОГ-СЫН
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	ТРОИЦА

	11. НЕГАЭНТРОПИЯ
	ЭНТРОПИЯ
	АНТИЭНТРОПИЯ
	ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ

	12. НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА
	ОБЪЁМ
	ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА

	13. БУДУЩЕЕ
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	ВЕЧНОСТЬ

	14. 1-я вибрация
	2-я вибрация
	РЕЗОНАНС
	Полевая структура

	15. ДУХ
	МАТЕРИЯ
	ЧЕЛОВЕК
	БОГ

	16. Скрытый   Порядок
	Явный Порядок
	Видимая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ

	18. Порядок
	Хаос
	Баланс и Свобода воли

 элементов 
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Локальная

Эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20. Небытие
	Бытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21.  Правое
	Левое
	 Пространственный

 Континуум
	Целое 


Характер изменений в  подобного типа системе бывает двух видов:

- Бифуркация (мгновенное изменение, взрыв, революция и т.д.);

- Эволюция (медленное накопление нового качества)

Как правило, реальный генезис системы включает оба этих типа изменений в своё время и в своём месте.

На бифуркационном этапе развития всегда доминирует элемент, отвечающий за изменения в системе, а на эволюционном – элемент, несущий в себе энергию  традиций.

Для доминанты элемента, отвечающего за баланс, характерно стремление к примирению элементов Хаоса Тьмы и Порядка Света  в некоем Балансе, поддерживающем  гомеостазис всей  системы.

Чтобы не быть голословным, приведем примеры фундаментальных бифуркаций, имевшие место в истории, или предполагающиеся в будущем.

1.
Неолитическая революция:

Безудержная  хаотическая охота и собирательство  привели первобытного человека к исчерпанию ресурсов природы,  к гибели крупнокопытных животных и мамонтов, чему помогли и природные катастрофы.   В итоге, людям  просто стало нечего есть, и население  катастрофически сократилось в численности.

Если бы не изобретение земледелия и скотоводства – основных элементов неолитической революции, человечество могло бы просто вымереть. По иному порядок  не был  бы восстановлен.
Особенностью этого времени является массовое переселение населения из естественных домов (пещер, землянок) - в дома искусственные: шалаши, юрты и деревянные дома, строящиеся в районах интенсивного земледелия и животноводства. Доминанта «Земли» сменилась доминантой «Дерева».

2.
Промышленно-техническая революция:

Интенсивные земледелие и скотоводство катастрофически исчерпали способность земли давать большие урожаи. Урожайность начала падать (возрастание Энтропии в системе), что привело к постепенному уменьшению плодов земли и поголовья скота. Человечество начало голодать, что было особенно заметно в  регионах с рискованным земледелием.

Выход был найден  в промышленно технической революции, в решении сельских  проблем с помощью машин и техники, а повышение урожайности – с помощью минеральных удобрений.   Подобное однобокое доминирование Порядка (с помощью Науки)  повлекло за собой исчерпание минеральных ресурсов и глобальное загрязнение окружающей природной среды, то есть, возрастание природного  Хаоса на уровне структуры самой планеты.  Погода, по мнению жителей экстремальных районов, «сошла с ума». Надо только понять, что нас заставляют платить по нашим собственным долгам.
3.
Экологическая революция:

Сейчас человечество из-за нежелания людей поставить крупную добывающую и производящую  промышленность в узкие рамки, в каких она не могла бы  вредить природе, находится на грани глобального экологического кризиса. Выход из него будет найден  в «Экологической  и духовной революциях», когда изменится отношение людей к природе, и  будут элиминированы многие надежды, которые  человечество  возлагало на технику. Именно само течение «Экокризиса» (нарастание природного Хаоса в мире)  поможет людям поменять устаревшее  техническое мировоззрение на новое – духовно-инновационное мировоззрение, дающее возможность выжить в экстремальных условиях глобального  Экокризиса. Порядок снова будет восстановлен, но какой ценой? Ответ один: ценой нашего собственного духовного изменения!
4.
Второе Пришествие Христа:

Вместе с тем «Экологическая революция» вряд ли поможет людям полностью освободиться от своих грехов, что в итоге всё-таки приблизит Второе Пришествие Христа и  принципиальное изменение духовной и физической природы человека.  Необходимость этой смены диктуется  самой логикой развития Полноты и Целостности мира,  в котором уже заложено стремление  объединить физический мир Бытия и духовный мир Инобытия в  единый  мир ментальных и физических  энергий, где человек сможет существовать, освоив законы собственной биоэнергии, её колоссальные возможности, почти неизвестные современной науке.

В конечном итоге человек обретет качества ангелов, встраиваясь в Божественный мир более прочно, чем это имеет место сегодня.
№25. Коммуникативность как качество Сознания;
 Духовность – не есть характеристика  одного носителя духовности, она является коммуникативной структурой, то есть, имеет двухполюсный, бинарный характер. Она несет не только нашу способность общаться с Богом, но и Благосклонность Бога к нам, которую мы обретаем в форме Благодати. Уровень обретенной Благодати – это накопленный человеком духовный потенциал, который остаётся с ним даже после Смерти.

Таким образом, духовность души – это не её качество, а лишь воздаяние ей. Именно поэтому гордиться тут нечем, сколько заслужил, столько и имеешь… 

 25.1. Коммуникативная сущность Сознания: Источник сообщения  - Канал –  Приёмник - Результат;
Коммуникативная сущность сознания не сводится к традиционной схеме коммуникации: Источник сообщения – Канал – Приёмник - Результат.  В сознании все активно и каждая часть его структуры  способна внести своий вклад в деформацию сознания.
1. Деформации Источника:

- информация не сообщается полностью, ложно предполагая, что приёмник это уже знает;

- информация идет на языке, плохо известном Приёмнику;

- Источник и Приёмник опираются на разные внешние поля сознания.

2. Деформация Канала:

- разные уровни проходимости канала у Источника и Приёмника (который, например,  плохо слышит);

- Канал работает непостоянно;
- Канал деформирует Информацуию в силу своих внутренних причин;

- Канал поддаётся внешнему негативному измененеию.

3. Деформация Приёмника:

- Приёмник не настроен на приём данной информации;

- Приёмник сам уже  органично деформирован;

- Приёмнику информация органично чужда.

4. Деформация Результата:

- все указанные причины деформации Источника, КАнала и Приёмника изменяют результат настолько, что вся информация  может быть принята с противоположным знаком;

- Приёмник декодирует полученнную неточную по смыслу информацию в благоприятном для себя, а не смысла самой информации значении;

-  Приёмник отказывается принимать результат информации,  так как в принципе с ним не согласен.
      Это далеко не исчерпывающий список всех причин дефрмации, зависящих от сознания.
НО, исходя из этих факторов, понятно, какую роль играет образование в тождестенности обмена  и получения ментальной  информации.
25.2. Сознание – Совместное Знание;
Вместе с тем именно они играют решающую роль в самом факте передачи   ментальной информации Сознание – это совместное знание, поэтому любой факт её деформации легко отражается на качестве и результатате этого солвместного знания. Деформация  способна сделать его не просто несовместным, а несовсестимым и противоположным по  смыслу.
25.3. Сознание как Коммуникация: единство противоположных оппозиций в сознании,
Мы можем разделить два вида созананий:
-    Единство противоположных оппозиций  как тип созанания;

- Единство противоположных оппозиций  при наличии третьей регулирующей оппозиции структуры;

Традиционное сознание опирается на первый вид коммуникации, трансцендентное сознание склонно ко второму типу.
Традиционное сознание, используя любое понятие, имманентным образом предполагает также участвуюшим в ментальной  дискуссии и противовоположное первому  понятие. Традиционное сознание строится бинарными оппозициями: Добро и Зло, Любовь и Ненависть, Бог – Дьявол и т.д.

Трансперсональное сознание работатет другим образом, оно исходит из того, что у двух пеосоналий, участвующих в дискуссии есть возможность договориться, то есть, в дискуссии кроме  двух оппозиций участвует интегрирующий элемент, иначе, какой смысл был бы в диалоге, у которого нет шансов на какой-нибудть результат?

Идеальным примером трансперсонального сознания является сакральное сознание, когда мы говорим с  Богом. У нас всегда есть шанс догововориться, ибо мы искходим из предполодения, что Бог нас всегда поймет и простит. 
25.4. Сакральная коммуникация 
                   25.4.1..  ГОЛОГРАФИЧЕСКАЯ ПАРАДИГМА МИРА (ГП):

Для современного человека любое знание, в том числе и чисто духовное, не имеет истинного значения, если оно не подтверждено на естественнонаучном уровне. Так только   с помощью квантовой физики материалисты вынуждены, скрепя сердце, признать, что для объяснения  квантовых  феноменов Бытия необходимо признание Высшего Начала, хотя бы в форме некоего скрытого  энергоинформационного Поля, пронизывающего всю Вселенную. На этом признании появилась так называемая «голографическая парадигма Вселенной», предложенная лондонским физиком Дэвидом Бомом.  В его концепции Богу аналогичен Имплицитный (имплицированный) Порядок Бытия. Мы назовем его Скрытым Порядком. Ему в  ГП противопоставлен Эксплицированный (эксплицитный) Порядок, который мы назовем Проявленным (открытым) Порядком. 

Если не вдаваться в технические подробности, то для создания голографического изображения нужны два лазера,  объект изображения и пленка. Первый лазер освещает объект и его отблеск, складываясь с лучом второго лазера создает на пленке трехмерное изображение объекта, который не отличим от оригинала, тем более, что оно  воспринимается нами при просмотре  в трехмерном виде. 

Чтобы понять « голографическую парадигму Вселенной», представим, что некогда Бог освятил светом своей мысли созданную им саморазвивающуюся модель Вселенной и запечатлел её  на  своеобразной пленке  (энергоинформационном  поле) – тонком варианте  Вселенной. Чтобы  ей проявиться  в физическом плане,  стал  нужен  второй лазер – человеческий  мозг, способный воплотить энергоинформационную  голографическую мысль  Бога в трехмерном изображении. Поэтому Бог и сотворил Человека. 

Из предложенной Д. Бомом  голографической парадигмы мира вытекает несколько выводов, следующим образом характеризующих эту картину:

1. Бог мог и  не создавать  Вселенную в материальном виде, достаточно было её голографической модели  и механизма её проявления в трехмерном виде –  света  человеческого Разума;

2. Голографическая модель Вселенной обладает целостностью, характерной для любой голограммы, когда в   каждом участке голограммы содержится все изображение целиком, то есть, работает  принцип: «не часть вместо Целого, а Целое вместо части»;

 3. Если существует  механизм  голографического проявления Вселенной в любой необходимый момент, то  материальная Вселенная  может быть только фантомом, ей не обязательно  постоянно существовать в проявленном виде, достаточно быть только  «потенциальной возможностью», что  колоссальным образом экономит энергию на её поддержание; в частности, энергию скрытого энергоинформационного поля Вселенной.

 4. Характерной особенностью голограммы является взаимосвязанность всех её элементов, точно также             взаимосвязаны все виртуальные (непроявленные аспекты) и физические (проявленные аспекты) существования     Вселенной, причем не просто связаны, но влияют друг на друга; поддерживают друг друга, постоянно  всматриваясь друг в друга, как в зеркало.

5. Проявленные и непроявленные аспекты голограммы обладают «памятью», то есть, помнят о  различных  аспектах  своего  явления в мир, как в Прошлом, так и в Настоящем и  Будущем.    Практически это свидетельствует о  полной относительности пространства-времени в подобной Вселенной, а, значит,  и возможности её    элементов общаться друг с другом  со   скоростью выше   скорости света. Эта точка зрения подтверждена экспериментами парижского  физика Алена Аспекта.(http://www.crystalinks.com/holographic.html).

6. Для проявления Вселенной нужен не только ментальный свет, отбрасываемый человеческим мозгом.  Работает также частотный резонанс полевых структур, из которых состоит голограмма, воспринимаемый мозгом, как приёмником. Свет, Звуковые частоты и Поле создают устойчивую трехчастную возможность для надежного   воспроизведения Голограммы в любой момент времени;

7. Наш мозг, способный  воспроизводить голограмму Вселенной,  таинственным образом вмещает не только своё сознание, при чем являющееся   не только  функций мозга, но и   характеристикой всей системы голографического   воспроизведения Вселенной,  буквально всех связей и взаимосвязей, в ней возникших и потенциально вообще способных   там возникнуть. Как только мы  научимся его  понимать, мы будем искать ответы на все вопросы только в себе. 

        Духовно-инновационная культура сознания  (определяемая доминантой в системе, как мы уже показали, именно Метасубъекта), является  завершением земного духовного развития человека и обладает целостностью более  высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).


  В ней Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединенные так, что не  уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не двойственна и диалектична, а триалектична, то есть, включает   более высокий уровень системной устойчивости,  построена не на  анализе, а на синтезе противоположностей. 

Закон «Единства противоположностей», являющийся гарантом всякого развития, лежит и в основе Бытия        миров: ментального и физического. Система связи  «Объекта» с «Субъектом», не может существовать без        поддержки ментальной  системы отношений «Метаобъект» - «Метасубъект». Только единство этих противоположностей создает  условия для развития и устойчивого существования всей ментально-физической Вселенной. 

Особенность этого единства  - бесконечность во Времени  и в Пространстве. То же самое имеет        отношение к нашему пониманию Культуры. Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры,  как   бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в  славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские», но это шутка!), а от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском   варианте. 

Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды или (по другой теории) были параллельной с нею  цивилизацией.  Атланты спасались от катастрофы   тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте)      и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и   майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса Кастанеды и Хосе Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

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

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

Однако в форме Бога  Разум был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из нее выходит, всё в ней содержится, ибо она и вечна и        бесконечна, «не слиянна и не раздельна». Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm (Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей фундаментальной формулой Культуры:    Sm -  Om -  О - S.

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

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

                        25.4..2. Голография Вселенной:

                  Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью ведомых сознанию  слов и понятий.  Но это Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше постигаем  сам Божественный Логос, то есть,  открываем для себя собственный  индивидуальный механизм верификации Божественной  Голограммы (Б.Г.). 

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

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

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

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

Слово везде является носителем смысловой стороны Жизни под четырьмя аспектами специфики Сознания как механизма связи с Голограммой Мира, характерной для любых религиозных систем, называется она при этом «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Голограммой Бога». Семантика различных слов и понятий на всех языках в принципе одинакова, иначе не был возможен перевод с одного языка на другой.

По мере постижения  людьми смысла Б.Г., это постижение  будет различаться только:

- нюансами собственной фрагментарности, воспроизводящей  части Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь с глобальным Целым – Б.Г.

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до овладения «Пустотой Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников.

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию, используя молитвенные  и медитативные приёмы обращения к Богу.

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

С помощью этой связи Адам понимал, что мир создан Богом как единый и целостный организм на благо Человека. Прямая связь с Божественным Логосом, сформировавшим Мир и ставшим Миром, у Человека прервалась после Грехопадения, когда Ева возмечтала воспользоваться без ограничений плодами «Свободы Воли», дарованной Богом Человеку. Но правильное понимание свободы возникает  лишь  при осознании её как «осознанной необходимости».

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

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

В атеистической культуре  подлинное и целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное понимание нашего «Я», ориентированного на диалог с Богом, там сменяется  воспроизводимыми органами чувств отдельными фрагментами реальности. Часть вместо Целого, фрагментация мира – это «дамоклов меч» Познания.

Наше восприятие  из-за него постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, наиболее характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести не только Б. Г. , но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Наша семиричная модель «стихий-энергий», как нам кажется, приближает нас к его пониманию.

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

                  25.4.3 Ментальная голография:

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

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

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

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

-«мой, личностной диалог с Господом» как основа духовно-инновационного  «Ты - сознания»,

 а целостное воспроизведение всех его аспектов,  понятых не как сумма, а как системное Целое,  которое всегда больше суммы частей. 

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

  Прежде было Слово:  Бог сотворил  Божественную Голограмму Мира, а Человека создал  как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств, опредмечивающих ментальный Мир Слова.. Это опредмечивание  у большинства происходит в ходе  понятийной коммуникации, осмысляющей функционирование отдельных фрагментов мира,  без осознания  всего духовного Целого ( всей  божественной  голограммы).

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

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

- опоры на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;

- создания личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;

-  понимания необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для личного изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания (ИННОВАЦИИ). Это последнее  сознание предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся вслед за меняющимся миром   понятий и даже  зарождения совершенно новых.

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

Как доказал Карл Прибрам,  (См. Общ. Библ., № 52) наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение своих  отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его голографическое  Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком. 

Эволюция голографического сознания человечества происходит в тесной связи с рубежами  глобальных катастроф, имевших место уже не раз  на планете.  Сегодня речь по существу должна идти о том,  какое количество духовных  людей прорвется к этому типу сознания к моменту, когда планета Земля исчерпает все свои ресурсы  адаптации Природы к научно-технической цивилизации, в конец заполонившей мир своею грязью.  Тогда грянет самая глобальная из всех бывших ранее катастроф. То, что это  будет не всеобщая гибель, для меня ясно, «как простая гамма».  Но, для этого духовным людям нужна потрясающая зоркость.

Мы говорили уже об открытии голографической специфики мозга.  В чем оно? 

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

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

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

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

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

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

 Мозг играет существенную роль в процессе экспликации Божественной Голограммы (БГ), которая по представлениям квантовой механики являет собой скрытый  «Имплицитный Порядок нелокальных состояний Вселенной», превращения её в Эксплицитный Порядок открытых структур путем уплотнения нелокальности мира в локальность – физическую картину, открывающуюся нашим органам чувств. 

                    №26. Тринитарная Структура Сознания;

     26.1. Единство двух полярных сущностей при гармонизирующей третьей;
Главное духовное содержание, связанное с современным Переходом сознаний, - замена простого бинарного единства двух полярных сущностей при осознании какой-либо ситуации на включение третьей составляющей – гармонизирующей
эти  полярности третьй компоненты. 

В этой ситуации система получает дополнительные возможности при адекватном ответе на изменения окружающей природной среды. Эта третья составляющая и относится к трансперсональности и трансцендентности, ибо она не мождет быть имманентной  только самой системе, иначе бы нарушалось правило Геделя.

       26.2. Сознание как коммуникация  с Богом: Троица, Тримурти,  Трибог ;
Наиболее четко это правило просматривается при сакральном переходе сознания с обычного бинарного на тринитарное, включающее христианскую  Троицу,  индуистское Тримурти и славянского Трибога.

Взаиомотношения внутри Тримурти мы уже рассмотреи: каждый лицо Тримурти выполнает некую заданную функцию.

В случае христианской Троицы дело обстоит не таким образом.

       26.3. Духовная парадигма Троичности,  

                                 «Малейшее так зорко подмечая,  избранники следят, как часовая

                                  Чуть дрогнет стрелка,  и поймут намек. Они движеньем век ответить в силах 

                                  Порханию лимонниц быстрокрылых  и чувствовать, что чувствует цветок».

                                                                                                                            Эрик Мария Рильке

Целостность развития сознания тянет за собой духовную целостность многих процессов и явлений, в которое наше сознание входит.

Внимательное наблюдение за ними приводит нас к троичной Парадигме, так как она и доминирует во многих религиях:

- ТРОИЦА (Бог-Отец - Христос – Святой Дух) – в Христианстве;

- ТРИГЛАВ (Сварог – Сварожич –  Мать Сва) - в славянском язычестве;

- Триединый Бог  (Осирис – Гор – Исида)  в египетской религии и т.д.

- Триединство (Кришна – Шива – Вишну)  а индуизме и т.д.

В  сущности,  в любых религиях   мы  имеем дело с троичной матрицей,  которая воспроизводится во всех духовных процессах, отслеженных человечеством в нашем мире: Мужская ипостась  – Женская ипостась  и Синтезирующая их сущность (ребенок). Свидетельством этому является матрица № 1.

                                                                                                   Матрица № 17
	ЦЕЛОЕ
	Механизм объединения
	Первая часть
	Вторая часть

	1.ЧЕЛОВЕК
	ДУХ
	Душа
	Тело

	2. БОГ
	ДУХОВНЫЕ
ЭНЕРГИИ
	ПОЛЕВЫЕ СТРУКТУРЫ
	ЛОГОС,

АБСОЛЮТ

	3.СВЕРХБЫТИЕ
	СМЕРТЬ
	БЫТИЕ     
	НЕБЫТИЕ

	4.НРАВСТВЕННОСТЬ
	 РАЗВИТИЕ 
	ДОБРО
	ЗЛО

	5.Одно полярный мир
	ПРОСВЕТЛЕНИЕ
	       СВЕТ
	ТЬМА

	6.Двух полярный мир
	ПЕРЕХОД
	     ЖИЗНЬ
	СМЕРТЬ

	7.Трех полярный мир
	ЧЕЛОВЕК
	         ДУХ
	МАТЕРИЯ

	8.Вертикаль 
	Переход через Нуль
	       ВЕРХ
	НИЗ

	9.Горизонталь
	Середина
	Правое
	Левое

	10.Время
	Настоящее
	Прошлое
	Будущее

	11.Гармония
	«Золотая 

середина»
	Духовная составляющая
	Материальная составляющая

	12. Семья
	«Брачный

Чертог»
	Мужское начало
	Женское начало

	13.ОБЪЁМ
	 «Золотая середина» 

Пустоты -(Наполненности)
	НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА

	14.Полевая структура
	Резонанс

Частей
	Вибрация одной

 составляющей
	Вибрация второй 

Составляющей

	15. СЛОВО БОГА

(Божественная

Голограмма)
	Духовность как резонанс Человека и Бога


	Фиксация Логоса Бога в книгах и в непосредственном 

 восприятии
	Человеческий язык, 

речь, системы духовной

коммуникации

	16. ЦЕЛОЕ
	      БОГ
	      ЧЕЛОВЕК
	МИР

	17. БЫТИЕ
	ФИЗИЧЕСКОЕ

БЕССМЕРТИЕ
	        ЧЕЛОВЕК
	ПРИРОДА, ФИЗИЧЕСКИЙ МИР

	18. РАЗВИТИЕ
	ТРАНСФОРМА
	        ПОРЯДОК      
	      ХАОС

	19.  МИР
	ТВОРЧЕСТВО
	    НЕБЫТИЕ
	БЫТИЕ

	20. НЕБЫТИЕ
	ДУХОВНОЕ БЕССМЕРТИЕ
	        ЧЕЛОВЕК
	ДУХОВНЫЙ   МИР


Попытаемся прокомментировать отдельные аспекты этой матрицы:

1. Душа и тело – две противоположные по ориентациям структуры в человеке, объединенные силой духа – свободой воли человека, его духовностью, способностью открывать Знание вовне и в самом себе. Негативные психологические ориентации опасны, прежде всего, не для души, а для тела, ибо Человек излечивается благодаря своей силе духа, способности понять и познать свою проблемы и изменить через Дух самого себя.

         2.   Механизмом объединения в Целое Божественной сущности, на наш взгляд, являются многочисленные   духовные энергии, освящающие полевые формы  проявления Логоса, Божественного Абсолюта в резонансах с Божественными искрами человеческой сущности.

         3.  Мир Бытия (наземный мир) и  мир Небытия (подземный мир) объединяются  в божественный мир Сверхбытия,   благодаря механизму Смерти. Смерть не просто вырывает человека из мира      Бытия и направляет догнивать под землю, она открывает ему параллельные миры, где Рай, возможно,  и не    самое       интересное.

 Нравственность  с помощью  постоянной духовной работы и духовного развития открывается человеку только тогда, когда он приучается разделять Добро и Зло, когда он задумывается над вопросом, а можно   и преодолевать Зло силою или надо, когда тебя ударят по одной щеке,  подставлять вторую щеку.  Ответ не может быть   однозначным. Русский философ Иван Ильин написал об этом целую книгу: «О  противостоянии злу силою».

Однополярный мир  в духовном аспекте встаёт, когда мы  пытаемся через Просветление души примирить     Тьму и Свет, то есть, выскочить из привычного сумеречного состояния и обнаружить вовне себя или в         себе некий Свет.

Двуполярный аспект Мира возникает, когда мы рассматриваем его биологическую эволюцию через   единство понятий Жизнь и Смерть, а точнее через понимание Перехода от одного к другому как    синтезирующего обе противоположности начала.

Трехполярный мир –  объединение с помощью  Человека Материи и Духа в одно Целое. Человек в            этом  случае выступает не просто синтезирующим началом, он выступает гарантом этой  целостности.        Целостность  обеспечивается деятельностью всей Голограммы Бога, но с помощью   отдельных человеческих мозгов, которые выступают как точки активизации  этой общей картины       воспроизведения          Божественной  Голограммы.  

   8. Вертикаль становится системой, объединяющей Верх и Низ, когда мы точно можем определить       нулевую   отметку, где одно переходит в другое.

 9 Та же самая ситуация у Горизонтали, которая становится системой, когда мы можем  провести нулевую отметку, отделяющую в ней Правое от Левого.

 10. Время делится сегодняшним днем на Прошлое и Будущее, создавая  при наличии некоторого    пространственного  объёма континуум Пространства - Времени.

 11. Систему можно назвать гармоничной, если полярные элементы в ней, например,  духовная и материальная составляющие,  соединяются воедино через «божественную, золотую пропорцию».

  12. Война Мужского и Женского – одна из главнейших в нашей жизни, к нашему большому  сожалению. На деле у них всегда есть – благожелательный выход в Любви, Милосердии и Дружбе. В религиозном смысле    связь полов освящает «Брак», или «Брачный Чертог», по христианским понятиям.  В православии вне «Брака» священник не допускается даже  к службе в храме.

13.   Объём наполовину полон,   иль он  наполовину пуст?     Вопрос философский, если при этом нет четкой фиксации «золотой середины» Пустоты или Наполненности данного объёма. Только в случае подобной фиксации,  мы сможем говорить об относительной   иль абсолютной Пустоте.

14. Полевая структура – вещь для наших органов чувств несуществующая, ибо у нас нет возможности её  почувствовать. Но каждую подобную структуру мы можем уловить, ощущая  вибрации отдельных частей.  Структуру создаёт  резонанс отдельных частей, чем они глубже резонируют, тем  обширней область влияния данной полевой структуры. 

15.  Что  такое «Божье Слово»? Это та же полевая структура, сила которой создаётся резонансом нашего человеческого понятийного осознания божественной коммуникации и её автономным, заданным  в нас Богом  звучанием. Дошел ли до нас Логос Христа можно судить лишь по последствиям этого резонанса: в соблюдении Его установлений,  в постоянном духовном самосовершенствовании.

16. Мы много говорим о Целом как абсолютной «Полноте» (Плероме – в религиозном смысле), но что это такое? Это универсальное ощущение связи человека со всем окружающим миром, как Бытия, так и Небытия. Средство связи тут единственное – Бог! Хотя в последнее время появись и другие средства связи. 

17. А что такое в свою очередь Бытие? Не есть ли оно способ бессмертного существования 

Человечества в мире, залогом которого является Любовь? Без Любви человечество просто поубивает себя или окружающую его природную среду.

18.  Развитие понимается нами как постоянная Трансформа Хаоса (внутренней свободы системы) 

 в жесткую структуру, повышающую  её устойчивость  за счет ущемления свободы. Совершенно ясно, что мир Инобытия обладает большей свободой (Хаосом) в сравнении с миром Бытия.  Но означает ли, что последний более устойчив? «Еще много есть такого, что и не снилось нашей учености!»

 19.  Мир Бытия и мир Небытия связаны воедино через божественные интуиции человека, проявляющиеся,   прежде всего, в творчестве.

    20. Мир Небытия определяется нами как связь сознания  Человека с Божественным духовным миром через  Духовность (приобретение  духовного Бессмертия)  – познание человеком Божественного Логоса в форме личного духовного самосовершенствования.
26.4. Дух – Духоматерия (человек) – Материя:
                                                    «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

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

                                                    Где тоже есть Любовь и Нежность, и смерть, и Жизнь – кто знает, чья?»

                                                                                                                             К.Бальмонт
Синтез Духа и Материи  на примере Человека, как носителя разумной духоматерии, даёт нам пример Устройства Космоса, в котором разумное Энергоинформационное начало, постулируемое нами как итог изучения Космоса  с помощью нашей модели, пронизывает асе аспекты материального существования Вселенной, включая её состояние Вакуума.

Именно носитель Разума способен выступить как балансирующий эти качества (духовность и материальность) инструмент, способный соединить их в Целое, называемое всеми учеными и материальной, и духовной ориентации,  понятием «Космос».

Уже очень давно в это понятие включается разумное начало, не только предполагающее в Космосе  наличие Божественного Разума,  но и наличие инопланетян как носителей Разума другого качества, нежели Человек.

Космос как разумное начало предполагает синтез в нем не только духовного начала, но и «Разума-Эфира», отвечающего за душевность и разумность Космоса. И «Бог», и «Акаша» имеют следы своего пребывания во всех древних преданиях человечества, в особенности в восточных его традициях.

          Диалектика понятия Космос включает четыре этапа его понимания:

- древнее мифологическое понимание Космоса;

- Божественный Космос;

- материалистическое понимание Космоса;

- духовно-инновационное понимание.

Остановимся кратко на всех.

А. Древний Космос:

Это понятие включает такие аспекты:

- противостояние Порядка Хаосу : Порядок внутри Хаоса; Порядок вытесняет Хаос;

- упорядоченное состояние мира и закон этой упорядоченности;

- красота мира, его  эстетически гармоническое состояние;

        - мировой поток времен, уносящий события в Вечность;  

        - временность бытия: от возникновения до финала в глобальном катаклизме;

        - целостность и одновременно многосоставность Космоса;

        -трехчленность пространства: Верхний мир (Небо), Средний мир (Земля) и Нижний мир (Преисподняя);

        -  в соответствии с этим в Небе – Боги, на Земле – люди, в Преисподней - демоны и грешные души:

       -  подчинение сил Космоса Закону Меры, Баланса и Справедливости;

        - субъектом сил Баланса выступает Человек (у Платона, Гераклита и Анаксимандра);

        - Космос – живое существо, совмещающее космическую душу, тело и ум (Дух);

        - символом Космоса являет «мировое дерево» или «мировая гора».

        Б. Божественный Космос (Небеса):

-     В Библии дано три понимания этого термина:

- местопребывание птиц;

- космическая твердь, где есть место для звезд, Солнца и планет;

-Третье Небо, где находятся Бог, ангелы и архангелы, а также святые души.

Для того, чтобы достигнуть Небес, человек должен:

- родиться свыше;

- сделаться, как малые дети.

Оно обещано:

- нищим духом;

- бедным и любящим Бога;

- терпящим гонения за правду И.Христа;

- уподобляющимся малым детям;

- оно  берется силою и лишь «употребляющие усилие, восхищаются туда».

         В. Космос в научном понимании:

- Его структура состоит из:

- Космического Вакуума;

- звезд и окружающих их планет;

- темной материи («черные дыры» и т.д.);

- комет, метеоров и других движущихся по своим траекториям малых материальных форм.

   Наука отрицает существование в Космосе разумного энергоинформационного поля, обеспечивающего Порядок сосуществования всех космических тел.

Г. Духовно-инновационное понимание Космоса:

По сути дела,  оно является реабилитацией многих мифологических и космических представлений с учетом знаний, полученных современной астрономией.

 Наше продвижение в Космос не принесет своих положительных результатов, пока мы не изменимся нравственно. Космос молчит, ибо не спешит нас принимать такими, какие мы есть сейчас, – духовными уродцами.

Человек как баланс космического целого несет ответственность за это Целое. Мы не продвинемся далеко в Космос, пока не поймем это. Наши космические проекты будут гибнуть от внешне технических причин, хотя главная причина ещё долго будет оставаться чисто  нравственной!

№27. Трансцендентность и трансперсональность как качества Сознания

       27.1. Трансцендентность как резонанс умов в частоте Высшего Разума;
Трансцендентность и трансперсональность являются частями одной и той же сушности. Трансцендентностью мы называем такое качество сознания, которое говорит о его связи с Высшим Разумом Мира, она ориентирована на связь с Акашей, на своё божественное происхождение.

Трансперсональность – это коммуникативное качество сознания, это его спососбность находиться не в точке, а в некоей полевой структуре, то есть везде – и нигде. Не случайно мы используем голографию, как наиболее подходящий образ для передачи сущности сознания.

        В 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» (40, 198).

          27.2. Шесть факторов трансперсонального сознания:
В этом трансперсональном компедиуме (См. Библ., №2, стр. 53)  проанализированы шесть факторов трансперсонального сознания, важных для понимания психологической сущности ИННОВАЦИИ.
1. Психология этого направления мысли, совпадающая по импульсу  движения с Инновационным подходом к психологии духовно-экологического сознания, исходит из того, что обычное классическое сознание не отражает подлинной сущности окружающей нас реальности.

Разум  сформировал удобную для себя картину этого мира, но картину,  искаженную и грезоподобную, не выражающую реальной сути Бытия.

 Она построена на  трех факторах   предыдущего развития сознания – МИФЕ, нормативных структурах  Культуры, Религии и Социума, а также на отпущенном  каждому по уровню его  духовного  развития личностному состоянию сознания.
Для восприятия голографической Картины мира Сознание должно совершить прыжок в Инновацию, где единство мира через простое соединение двух полярных его сторон, не объясняет сути происходящего, т.к. необходим уравновешивающий полярности фактор. Картина мира воспринимается как жестко фиксированная без права на диалог и изменение. Инновационное сознание частично исправляет этот недуг. Но к этому мы еще вернемся.
2. Это  классическое сознание человека не безнадежно, человека можно обучить, прояснив при этом подлинную картину мира. Мелькание  меняющихся моментов мира, к которым нормальный человек должен приспособиться, не должно  перекрывать высшие структуры мира, открывающиеся только  духовному сознанию, вошедшему в резонанс  Высшим Разумом Мира, то есть, с Богом. Высшая Духовность выше по статусу адаптивных способностей человека к меняющемуся миру, хотя и часто  перекрывается  ими.
3.  Чтобы выйти на контакт с инновационным сознанием, необходимо соблюсти хотя бы  три условия:
- ослабление в душе деструктивных эмоций, типа страха, гнева и насилия;
-   постоянное возобновление в душе позитивных эмоций
 - любовь, радость, сострадание;

-  достижение уравновешенности, невозмутимости, умение всегда держаться в рамках «Золотой середины».

Подобная психологическая подготовка приводит к неожиданным результатам.

         4.  Следующим фактором является очищение, отказ от привязанности к миру, который достигается путем молитв и медитаций. 

    Путь очищения души – уменьшение её  желаний, а не приобретение новых материальных  богатств. В этой связи мы постоянно должны помнить одну мудрость: «Что отдал, то – твоё!» Новые приобретения человеку дают  не только новые хлопоты, но  и  постоянно  лишают его счастья.   

5.  Дальнейшее очищение души, возврат к способности улавливать мельчайшие явления окружающего бытия. Механизм такого очищения души – постоянные медитации.

6. Трансперсональные психологические умения культивируют мудрость, которую следует отличать от знания. Знания – это набор информации, хранящиеся в  нашей  памяти, а ведь её можно и забыть, если память начнет подводить нас.  Мудрость – не забывается, это не набор знаний, а состояние ума. Мудрость – это то, чем мы становимся по мере обретения психологического трансперсонального сознания. Мудрость – это то, с чем мы уходим в могилу.
                                       27.3. Сотворчество Человека с Богом в Любви 
                                         1. Сотворчество Человека с Богом в Любви:

               Мир находится накануне фронтальной бифуркации, которую можно назвать “Катастрофой” или “Трансформацией”, в зависимости от душевного настроя именующего.  Изменения стали очевидны и наступают на нас со всех сторон,  Но это пока еще не Апокалипсис, а всего  лишь глобальная Экокатастрофа. Апокалипсис, как мы уже отмечали,  отнесен от нас в Вечность. 

Это хорошо заметно в особенности в России. Стоит поговорить с любым молодым человеком моложе 20 лет, его разговор, проблемы и предлагаемые решения будут разительно отличаться от настроя молодежи в ту пору, когда, например,  было столько же лет самому автору.

Как писал Павел Коган про своих современников в предвоенные годы ХХ столетия:

«Из всех неоспоримых истин мы знали Партию одну, 

 И фантастическую честность с собой носили, как билет,

Чтоб позже в возрасте известном, как корью, ей переболеть

Но,  правдолюбцы и аскеты, все путали в 16 лет.

Нас честность наша до рассвета в тревожный выводила свет…»

Инерция познавательно-личностного сознания, охватившего планету Земля (“Терра” или «Гея»  - так о ней говорят в Космосе) после Ренессанса, еще очень велика, хотя ныне негативные следствия чисто научного познания мира  “лезут из себя” на любом участке социальной действительности:

-    Экологический кризис -  из-за загрязнения окружающей природы;

-    Финансовый кризис - из-за необеспеченности доллара США;

-     Культурный кризис - из-за понижения духовного уровня массовой культуры;

-     Антропологический кризис - из-за моральной деградации человека;

-     Медицинский кризис - из-за  массового ухудшения здоровья населения;

-     Социальный кризис - из-за международного терроризма;

-    Планетарный (климатический) кризис - из-за участившихся наводнений, пожаров, землетрясений и извержений вулканов. По сути дела, какую область социальной сферы ни взять, везде приметы кризиса налицо. Даже в столь преуспевающей в последнее время информационной сфере “вирусы” и “хакеры” стали уже  неразрешимой проблемой.

Итак, что же в мире происходит? Можно ли найти некий единый стержень во всех этих видах социальных бифуркаций, чтобы, потянувши за одну веревочку, вытянуть понимание всех проблем? На наш взгляд, ответ очевиден. Такая веревочка есть: это БЕЗДУХОВНОСТЬ, потеря  Человеком ЛЮБВИ  К БОГУ, ПРИРОДЕ и к самому себе.  Посмотрим, что с этим, на наш взгляд,  можно сделать?

                                .2. “Я  Божий  раб или сотрудник?”

Вопрос, поставленный в заглавии,  - существенная богословская проблема. Веками теологи отвечали на него однозначно: “Все мы - рабы Божьи!” Да и как можно было отвечать по-другому? Что мы в сравнении с Богом, как не прах и тлен? 

Как писал  про Бога поэт Николай Гумилев:

      Я тот, кто спит, и кроет глубина Его невыразимое прозванье.

      А вы, вы - только слабый отсвет сна, бегущего на дне Его сознанья!

 Наступающее время заставляет нас скорректировать эту точку зрения, ибо грядут грандиозные перемены по всем трем аспектам поставленной проблемы:

1.     Бог существует вне меня, но я - Его важная составная единица.

2.    Я  одна из рук Бога, и приспело время пустить их в дело.

3. Пришло время не просто молиться, а осознать подлинную структуру взаимоотношений  сил в Божественном Космосе, понять  место Человека там не как  раба, а как Сотрудника и Соработника  Бога. Иначе цели, которые встали сейчас перед всем Космосом, без этого нового ментального  качества просто  не выполнимы.

                            3. ”АСПЕКТЫ СОТВОРЧЕСТВА  ЧЕЛОВЕКА С БОГОМ”:


Теперь настало время вернуться (на языке китайцев) - к “Новому Небу”. Что изменилось в динамической интерпретации приведенной выше модели в наши дни? В китайской модели космических взаимосвязей указано, что  негативные влияния идут по “звезде”, а позитивные по кругу. Ситуация настолько в данный момент  осложнилась в мире, что Высшие силы смягчили негативный настрой. Теперь следует говорить уже не столь о негативном влиянии, сколько о гармоническом взаимодействии космических сущностей  внутри “звезды”.

Только гармоническое взаимодействие является сущностью нашего сотворчества с Богом, ибо время чисто позитивного или чисто негативного влияния на нас Высших духовных Иерархий уже безвозвратно кануло в Лету, а приходит время Гармонии и Синтеза. Только оно даёт нам возможность еще раз оценить всю сложность и напряженность нынешнего мига Бытия в мире.

Причем речь идет о гармонии в трех аспектах:

- гармония между Человеком и Духовными Иерархиями;

- гармония внутри самого Человека;

- гармония внутри социальных структур (Общины, Общества, Нации, Человечества).

Покажем идентификацию этих сущностей с помощью матрицы:
        


                                                                                                                                                                Матрица №18
	    Виды 

Сущностей:  
	   Центр
	  Север
	        Восток
	Юг
	   Запад

	     Китайский 

       вариант

          
	     Земля
	     Вода
	        Дерево
	 Огонь
	Металл

	Наш вариант
	     Бог
	    Объекты
	  Метаобъекты
	 Субъекты
	Метасубъекты

	Совместный

Вариант
	Сердечность
	Телесность
	  Нравственность
	Духовность
	Рациональность

	Новый 

Вариант 
	Высший Разум

Космоса            
	  Природа

и Вторая Природа

(окружающая среда)
	Научное описание 

картины Мира
	Человечество
	Человеческое 

Сознание 


Суть изменившейся в мире ситуации заключена в том, что даже по “звезде” сущности не конфликтуют между собой, а вступают в отношения взаимной  дополнительности, Гармонии и Баланса. Речь следует вести не о подавлении, а о Равновесии, гармоническом взаимодействии! Разберемся в этом подробней...

               .4. Мораль и Рациональность:

Мораль (нравственность) имеет отношение к душе, а Разум (рациональность) - к Духу! В соответствии с правилами “Прошедшего Неба” Разум должен подавлять Нравственность. Почему? Деяния Разума связаны с Интеллектом, с проявлениями расчета, а Мораль носит душевный, иррациональный характер. Она больше имеет отношение к сердцу, чем к рассудку. Формируя Мораль только призывами к Библейским Добродетелям, мы рискуем дисквалифицировать моральные деяния в наш расчетливый век.

Великолепным примером этой ситуации является образ Раскольникова из “Преступления и наказания” Ф.М.Достоевского. Безнравственное поведение героя - убийство старухи-процентщицы есть прямой результат чисто логических, рациональных выводов из его оценки собственной ситуации. А фашизм? - Вот уж идеальная иллюстрация, когда высокий уровень немецкого Интеллекта служил чисто безнравственным затеям.

Сейчас, пожалуй, необходимо рационально вычислить некоторые «Правила Игры», в соответствии с которыми Человеку в любой ситуации разумней поступать нравственно, а не наоборот.

Речь идет о том, что в наши безнравственные времена необходимо ввести не только сакральные  ограничения на нарушения Морали, но и создать систему правил человеческой деятельности, постоянно толкающую Человека на выбор нравственных поступков, а не аморальности. Он должен, в конце концов, понять, что нравственное поведение окупится ему сторицей. Правда, тогда, думаю, придется дезавуировать такую безнравственную  ценность  как Деньги! Но со временем мы и к этому постепенно придем! Прежде всего безнравственность убивает Природу, как в нас, так и снаружи.

Человеческая Мысль (Разум) и Мораль всегда находятся в соотношении динамического Равновесия, то есть, усиление Разума влечет за собой ослабление Морали. Не подтверждается ли эта картина в применении к  глобальной компьютеризации?  Что есть  страшного в Интернете? - Конечно же, наличие подпольных  аморальных сайтов, предательство творческой деятельности в имя удовлетворения собственных страстей!

Однако и высокий уровень нравственных ограничений в Общине не способствует развитию в ней Интеллекта и Разумных Мыслей. Тут должна соблюдаться известная Паритетность, Баланс и Равновесие.

На вопрос: “морален ли Разум” и “разумна ли Мораль?” - в нынешних условиях должна отвечать Наука. Но Наука, лишенная Бога, ничего путного сказать о нравственной основе Бытия естественно  не может. Выход из ситуации лежит в создании реальной практики “морального ограничения Разума” и одновременно  “разумного ограничения Морали”. Как   его можно реализовать на практике, об этом стоит еще поразмышлять...

                             5. Вера в Бога и Мораль:

Утверждения «Прошлого Неба», что высокий уровень Морали подавляет Любовь к Богу, можно понять только единственным образом. Речь идет о пуританской фарисейской морали, закованной в тысячелетние рамки ограничений вариантов человеческого поведения.

Характерный пример в этом отношении - образ Мцыри  у М.Ю. Лермонтова. Монашеский чин не способствовал проявлению его Любви к Богу, а мешал ей. Поэтому он и сбегает из монастыря.

           Отсутствие гармонии Морали и Веры в Бога позволяет понять истоки современной Безнравственности в Мире.

Суть протестантизма - основной идеологии американцев в том, что “Богатство угодно Богу!” Но поскольку  нравственные ограничения при различных методах получения богатства отходят в сторону, иначе трудно было объяснить такой высокий уровень преступности в США, никаких гармонических отношений между Верой в Бога и Моралью в США не наблюдается.

В этом плане характерное для русского менталитета недоверие к Богатству опирается на  нашу высокую связь Веры в Бога и Морали, чем в США.

С точки зрения американского Правительства, пониманию свободы гражданина США  не соответствует намордник  жесткой Морали, можно обойтись и Кодексом законов США. И, хотя в нем все жизненные  ситуации не могут быть физически прописаны,  выход  американской юстиции будет найден не в апелляции к Богу, не в призывах к нравственному поступку, а только апелляцией к Букве Закона.  Но в ней-то  Бог с Его  Моралью никак не гармонирует!

То, что подобная дисгармония  чаще всего в Америке  срабатывает не в пользу Нравственности, с наглядностью демонстрируют многие американские фильмы, основанные на юридической практике США.

Именно потому, что отношения между Моралью и Верой в Бога в нашем мире не сгармонизированы (не только в США) в дело вступает такой социальный институт как Право, абсолютно лишенный Бога по своей формальной сути. Поэтому мы имеем в настоящее время такой разгул преступности во всем мире.

Можно ли, опираясь на законы гармонии Бога и Морали, что либо изменить в нашей нынешней ситуации? - Можно! Но для этого надо высокую Мораль сделать вытекающей из реальной, а не показной, Любви к Богу. Тогда всё и нормализуется!

                              6. Вера в Бога и Телесность:

Негативное влияние веры в Бога на телесность демонстрирует вся история человечества: монахи веками издевались над своим телом, пытаясь приблизиться к Божеству. Сегодня мы утверждаем, что подобная практика не оправдывается, хотя не оправдывается и обратное желание некоторых верующих постоянно  ублажать своё  тело.

Речь идет, как неоднократно уже подчеркивалось, о Гармонии, Балансе и Равновесии! Но это динамический баланс: ситуация имеет полное право смещать его то в ту, то в другую сторону, однако не постоянно в одну и ту же!

 Одно уже совершенно ясно: периодические посты или разумные ограничения в питании нам полезны! Автор сам неоднократно голодал по методу профессора Николаева, вылечив при этом ряд  болезней: в частности камни в почках.

Проблема соотношения Веры в Бога и Телесности тесно соприкасается с Медициной. Как Право стоит между Верой в Бога и Моралью, так в нашем случае там  располагается Медицина, а точнее, Духовное Целительство.

Однако между Медициной и Целительством есть существенная разница. Если в основе Медицины лежит Патологическая физиология, то есть, наука об отклонениях от  здоровья, связанных с Болезнью, то в основе Целительства лежит Нормальная физиология, ориентированная  на поддержание  ЗДОРОВЬЯ, активизацию сил самого организма, про активность  которого медицина порой совершенно забывает. 

Состояние гармонии между Верой в Бога и Телесностью формирует совсем иное учение о ПРОФИЛАКТИКЕ ЗДОРОВЬЯ, нежели все теории современной медицины. Никто не отрицает, что она добилась огромных успехов в излечении болезней. Но как ни странно, болезней при этом в мире совсем не убавилось, а наоборот! О СПИДе в начале прошлого века никто и «слыхом не слыхал».

 Что же происходит, и кто виноват? На наш взгляд, корень проблемы -  разбалансированные отношения  между Верой в Бога и Телесностью. Мудрость человеческого Организма заключается в том, что болезни в нем функциональны. Это не разбалансирование Организма, а напротив адекватный его ответ на патологическое изменение ситуации.

Организм не лечить при этом надо, а создать условия для адаптации Организма к новым условиям. В частности, механизмом адаптации является повышение температуры тела. Врачи начинают первым делом сбивать температуру, тогда как это  делать совершенно противопоказано.

Нашими духовными целителями накоплена огромная клиническая картина фактов, когда одно Божье Слово, нацеленное на адаптацию заболевшего тела к излечению, делает фантастические чудеса.  ОБ этом же говорит терапевтический эффект плацебо. Никто не говорит, что при этом Человека лечить совсем не нужно, речь идет о духовном балансе здоровых  и больных сил Тела, которые Божьим Словом  и правильными убеждениями врача  лечатся эффективней и лучше, чем лекарством. 

Любое химическое  лекарство имеет негативные последствия (у трав в этом отношении последствий много меньше!), Необходимо минимизировать применение лекарств там, где можно обойтись Божьим Словом. Представляю, как против этого тезиса поднимутся все владельцы нашей фармакологической промышленности!

Однако, мы ведем речь об Истине - о Божьем Слове. Игнорировать материал, накопленный целителями, также глупо, как и не учитывать способности наших медиков справляться с некоторыми  болезнями. Но существует масса  фактов, когда медицина была бессильна, а Божье Слово помогало. Конечно, медики не заинтересованы в их распространении, поэтому известно о них много меньше, чем их было в действительности.

                                           .7. Телесность и Дух:

Баланс Тела и Духа - центральная проблема не столько Богословия, сколько всего нашего художественного творчества, сердцевина Искусства.

Однако, наивные убеждения древних греков, что “ в здоровом теле - здоровый Дух”,  сейчас полностью развеяны реальностью. Хорошо было Сократу, который за всю свою жизнь не написал ни единого слова в области ФИЛОСОФИИ, а только занимался “диалогами” да гулял по полям и лесам, поддерживая боевое состояние своего ТЕЛА.

Сегодняшняя реальность нисколько не способствует гармонии Тела и Духа, хотя примеры известных спортсменов, ставших кандидатами и докторами наук, хорошо известны. Не ясно только, что у них было с религиозным аспектом Духовности?

Без нашего  сотворчества с Богом, ни о какой гармонии Тела и Духа говорить не приходится. Зато примеры наших творческих работников или  духовных старцев, доживших до ста лет,  способны убедить многих неверующих. Хотелось бы напомнить про   жизнь и судьбу священника -  отца Николая (Гурьянова) с острова Залит. Важно, что он - не только прозорливый батюшка, но и прекрасный поэт. Жизнь в посте и в  Духе обеспечила ему длительное и плодотворное существование.

Гармония Тела и Духа - залог успеха у публики любого современного актера, центральная тема работы хорошего скульптора, вопрос жизни и смерти для современного художника.

Почему это для них так важно? Желание обрести подобную гармонию предполагает наличие у  творческого работника   широкой вариабельности выразительных средств  гармонии, умение найти соответствующую пластичность Тела для передачи с его помощью  необходимых аспектов Духа. 

Высокое искусство - это трансляция Духовности, о массовой культуре мы в данный момент не говорим. Главная наука для любого актера: передать внешними средствами внутреннее состояние, накал своей Духовности. Часто одних слов бывает мало для её адекватного  выражения.

Все самые талантливые актеры России - красивы не только внешне, но и внутренне. Им есть, что сказать своим зрителям не только  через фильм или спектакль, но и на  творческой встрече, когда нужно вступить с ними в прямой диалог. Тут уж собственную глупость не скрыть.

 Ум также важен для современной актрисы или актера, как  Красота и способность владеть Словом.

Духовное обеспечение подготовки актера должно иметь в нашей системе воспитания актерских кадров большее место, чем в данный момент. Успех у зрителя в наше время одной красотой не обеспечишь – пример творчество Алексея Баталова,  не только прекрасного актера и режиссера, но и профессора ВГИК.

Вернемся к закономерности старой греческой пословицы об «единстве здорового Тела и Духа». Хорошими посредниками в этом служат здоровое искусство и религиозные методы развития Духовности.  Конечно, они часто не удовлетворяют молодежь, ибо она не привыкла иметь посредников между собой и своими способностями.

Именно  в этом отношении  нужно  прославлять идеи Баланса, Гармонии и Равновесия.

Если вы русский, то должны ходить в Православную Церковь, должны исповедаться и принять святое Причастие.

Но при этом ничто не мешает вам читать об Исихазме, знать кто такие “хилиасты”, понимать смысл “Откровения Иоанна Богослова”. Кое-что из этого вы можете узнать из проповеди батюшки в Храме, но очень мало. Собственная активность тут ничем не заменима.

Гармония Духа и Тела - это правильное сбалансированное и малокалорийное питание, активный образ Жизни (то есть, периодические занятия физическим  трудом и физкультурой), оптимистический душевный настрой, который может обеспечить только творческая сфера деятельности!

Вопрос о гармонии Тела и Духа имеет и другие аспекты: например, социальная гармония Тела Народа и его Духа. Как у нас обстоит с этим делом в России?

Понятно, что плохо обстоит... Наибольшее количество абортов в мире, наивысшая скорость прироста больных СПИДом, материальное обнищание народа. Но это всё - аспекты Тела. А как с Духом? В вот тут  все не так уж плохо, как кому-то бы хотелось...

Духовность в нашем народе жива, и тем она сильнее, чем дальше мы отъедем от Москвы. Физический труд, честная жизнь и вера в Бога - великолепные механизмы поддержки Гармонии Тела и Духа. Жизнь на проценты от вложенного капитала, постоянный кайф и неверие в Бога - только разлагают и Тело и Дух!

                                                          8. Дух и Рациональность:

Соотношение Духа и Ума (Рацио, Мысли) - труднейшая философская проблема, но мы рассуждаем в этой работе не на философском, а, скорее, на культурологическом уровне.

В соответствии с ним, может быть четыре типа рассуждений:

- мифологические;

- нормативные;

- фактологические;

- инновационные.

Каждому из них соответствует свой способ установления Истины:

а) в Мифе истинно любое мыслимое утверждение, несущее в себе образ Целого;

б) в Норме - утверждение, хранящее элементы Идеала;

в) в Факте - отражающее факты реальности с авторской интонацией, личностной их окраской;

г) в Инновации - синтез всех предыдущих способов установления Истины, то есть, несущее образ Целого, хранящее элементы Идеала, отражающее факты реальности с авторской интонацией, и главное - имеющее диалогический, а не монологический характер.

Какие основы взаимоотношений между Умом (Мыслью) и Духом вытекают из нашей модели?

1) Духовность положительно влияет на Мысль только, когда действует с помощью  Бога;

2) Прямое воздействие Духовности на Мысль может быть и негативным, так как требует Гармонии и Баланса.


Высокое духовное развитие - отнюдь не умничание, а напротив глубочайшее смирение и скромность. Духовно развитому индивиду  чужды гордость, тщеславие, стремление кичиться своим умом и заслугами. Он остро нуждается только в тишине и молчании! А смирение помогает ему не тратить время на поддержание имиджа и рекламу собственной гордыни.

Ему помогает «Вера в Бога», а она с помощью нравственности всегда расставит свои акценты в духовном поведении людей. Смирение, покаяние и аскетизм - качества высоко развитой духовной личности, исповедующей Веру в Бога.

Итак, в качестве посредника между Духом и Разумом выступает Вера в Бога, а точнее - инновационное Богословие, которое предполагает не просто следование религиозному канону, но и постоянное духовное развитие, духовное усовершенствование самой личности. Инструмент такого развития уже не просто монологические молитвы, а диалогические отношения с Богом, способность задавать Ему вопросы в душе  и получать ответы на них!

На этом стоит остановиться подробней. Проследим с помощью нашей модели за спецификой взаимоотношений между сущностями внутри круга нашей модели. В целостный процесс духовного самоусовершенствования, как явствует из модели, вовлечены:

- развитие Тела, находящегося в позитивном влиянии от Разумных Мыслей и в Гармонии  с верой в Бога и  Духовностью;

- развитие Духа, пребывающего в позитивном влиянии от Нравственности и в Гармонии с развитием Тела и Разума;

- развитие Морали, подверженной позитивному влиянию от человеческой телесности и пребывающей в Гармонии с Разумом и верой в Бога;

- развитие  Разума (Мыслей), находящихся в позитивном влиянии от Веры в Бога и в Гармонии с Духовным состоянием и Моралью данной личности;

развитие Веры в Бога, пребывающей под положительным влиянием Духовности и в Гармонии с Телесностью и Моралью.

Подобные закономерности ни для кого не являются  большим откровением, ибо подтверждены не только нашей интуицией, но многими примерами из художественного творчества.

Одним из важных аспектов сотрудничества с Богом являются установления общечеловеческой культуры. Общую логику  культурных изменений во времени отражает матрица .№8    и № 9.

“КУЛЬТУРНЫЕ СТРУКТУРЫ”                                                                                                  Матрица № 19
	         ВРЕМЯ
	       СОЗНАНИЕ
	 СРЕДА
	   КАРТИНА   

         МИРА
	     ЛИЧНОСТЬ
	        БОГ

	      Языческие 

      Времена
	Мифологическое
	Божественная
	      Мистическая
	       Язычник
	       Духи 

     Природы

	      Религиозные 

         Эпохи
	  Нормативное
	 Церковная
	       Религиозная
	        Верующий
	       Троица

	    Познавательно-

      личностная 

         эпоха
	 Фактологическое
	 Объективная реальность
	         Научная
	     Познающая

       личность 
	       Солнце, Единый Бог типа 

Яхве или Саваофа

	     Постмашинная 

       цивилизация
	         Духовно-

 Инновационное
	Объективно-                                     

 субъективная реальность
	     Духовно-

       творческая
	      Творец
	     Духовный 

       Космос


                                                                                                                                                  Матрица № 20
	ПОСРЕДНИКИ МЕЖДУ  КУЛЬТУРНЫМИ   СУЩНОСТЯМИ
	  ВРЕМЯ

                                                                                                                                                       
	  Сознание: 

 Картина                     Мира
	            Среда - 

        Личность
	       Личность – 

      Сознание
	          Бог -

       Картина Мира

	      Шаманство,

       Жречество
	Доязыческие времена 
	         Магия
	        Магическое 

           Искусство
	        Колдовской

           Дух
	     Законы Мистики

	   Священники
	      Языческие времена
	           Ритуал
	  Религиозное    искусство
	     Божественный

           Дух
	       Религиозное

         Право

	     Ученые

    -творцы  исследователи
	 Религиозные

 Эпохи
	          Научный 

       Эксперимент
	Реалистическое 

     искусство
	       Дух научной

         теории
	      Естественное 

         Право

	    Духовные 

    Творцы
	  Машинная 

Цивилизация
	    Духовно-  

   творческий

         акт
	    Духовно-    

инновационное                                  

     искусство
	    Творческо-

  Инновацион-

ный          дух

      
	  Законы Духовного 

      Космоса

	
	 Пост-

 машинная

 цивилизация         


	
	
	
	


Все четыре этапа развития культуры обладают собственной духовно-творческой целостностью, позволяющей каждому этапу существовать довольно долго. Более того в различных  регионах земли мы и сегодня наблюдаем специфические типы культуры: остатки  “языческой культуры”  - в некоторых племенах Африки , “религиозной” - в Ватикане, “фактологической “ - в большинстве регионов Земли, “ духовно-инновационной” (некоторые элементы) - в России, Китае, Индии.

В реальности для каждого выделенного периода показанная структура характерна как “доминирующий тип культурных отношений”. Наряду с ним можно найти отдельные примеры и всех остальных типов культурных структур.

Однако, пора ответить и на основной вопрос данной главы: какие аспекты собственного  “Сотворчества с Богом” мы стали благодаря этой модели  понимать глубже, шире и интересней?

Давайте посмотрим в матрице “Посредники” какие сущности выступают посредниками меж сущностями: “Бог”, “Картина мира” и “Объективная Среда”? В первом случае - это специфические деятели культуры, занимающиеся духовной деятельностью:

- Жрецы, Колдуны, Шаманы;

- Священнослужители;

- Ученые-исследователи;

- Духовные творцы.

В другом случае - это элементы Права:

- Законы Мистического Права;

- Религиозное Право,

- Естественное Право;

- Законы Космического Права.

Таким образом, в  сегодняшней ситуации Культура, чтобы помочь людям пережить наше революционное время, должна создать благоприятные условия для развития “Духовных творцов” и  понимания “Законов  Духовного Космоса”.

Количество книг, посвященных этим вопросам в последнее время не поддается описанию Хочу назвать только одну из них: “Единый Космос” В. С. Крикорова ( в 7 томах) - Москва, 2000 год.

.8..«Как не пропасть по одиночке?»


Настала пора обсудить вытекающий из предложенной китайской модели вопрос: чем определяется динамика выделенных культурных эпох,  какие “культурные революции” служат механизмом их изменений?


В соответствии с нашей теорией культурных изменений, включающей Религию как важнейшую составную часть,  ключевую роль в смене культурных эпох сыграли:

а) “Изгнание Адама и Евы из Рая”  для начала Языческой эпохи;

б) “Потоп” - для начала Религиозной эпохи;

в) “Пришествие Второго Адама - Христа” - для начала  Познавательно-личностной эпохи;

г) “Предстоящая Экокатастрофа” – бифуркация, за которой последует  Духовно-инновационная эпоха.

Для верующих людей подобное утверждение не вызывает возражений, может быть, за исключением последней позиции. Но о ней следует поговорить подробней. “Апокалипсис”, на наш взгляд,  отнюдь не означает “Светопреставления”, “Конца Света” или “Дня Гнева”. На русский язык это выражение можно перевести скорее как “Просветление”, как “День Торжества Света над Тьмой”.

Опираясь на нашу глубочайшую уверенность  в силе Любви Христовой, даже признавая тяжесть накопленной человечеством Кармы, мы уверены, что, как  “Потоп” не стал концом Света, так и предстоящий Апокалипсис не знаменует собой Конца Жизни на Земле, хотя бы потому что человечество  не готово к массовому Переходу на энергоинформационный уровень Сверхбытия.

Трактовка “Апокалипсиса” как “Конца Света” - традиционное “духовное смещение”, которыми пестрит вся история Христианства. Черные силы постарались внести свой вклад в дело извращения этой  великой христианской религии.

Смысл этого извращения в том, чтобы поставить Человека один на один с пришедшими в движение силами Природы и показать его “мизерабельность” и ничтожность в этой связи. Но это не так. Наличие в нашем арсенале таких идеологий, как Христианство (строго говоря, как любая монотеистическая религия), делает Человека способным сопротивляться любым вызванным им самим же глобальным изменениям, тем более, что он не один, а с Богом! Только надо осознать Божественный смысл предстоящих изменений, чего от нас Бог с их помощью хочет...

Главная проблема этой главы: “Как не пропасть по одиночке?” Прежде всего, понять, что ты не один, а с Богом! Однако, уповая на Него, мы не должны и сами “плошать”. Но Бог не способен оставить нас в беде. Для Него - это то же самое, что и оторвать собственную руку или ногу.

 Не погибли же мы после Потопа. Хотя по Библии спаслось только семейство Ноя да “каждой твари по паре”, в реальности все обстояло не совсем так. Многие районы земли Потоп и не мог затронуть, например, высокогорные районы, типа Гималаев.

Да и в китайских хрониках ничего подобного описанию Потопа не наблюдается. Наводнения были, но кратких исчезновений нации китайцев в связи с ними - не было, и пока  нет!

Как только мы начинаем неадекватно трактовать религиозные мифы, мы, собственно говоря,  дисквалифицируем этим самым данные теории, выбивая у себя из-под ног почву оптимизма и доверия Богу. И тогда    мы и “пропадаем по одиночке!”
                          27.4. “Действует ли еще “антропный принцип?”

Что такое “антропный принцип?” Это утверждение физиков, что все основные константы Вселенной подобраны так, что они в конечном итоге провоцируют появление в ней самого Человека.

Думается, что человечеству было очень важно в свое время получить такое физическое подкрепление своим “гуманистическим иллюзиям”.  Очевидно, “антропный принцип” действует во Вселенной, но он прикрывает собой другие глубинные закономерности, в которых Человек - не царь Вселенной, а всего лишь некая закономерно функционирующая её часть, способ отражения Голограммы Бога. 

О крахе наших иллюзий в отношении веры в гуманизм и порядочность Человека говорят последние социологические данные.  Вот какие цифры приводит Э. Нечаев в статье “Вверх по лестнице, ведущей. вниз” (См.  библ. , № 54) В репрезентативном исследовании отношения россиян к “гуманитарным проблемам”, выяснено, что они считают наиболее актуальными:

1.  Падение нравственности - 48% от числа опрошенных;

2.  Ухудшение экологической обстановки - 48%;

3.  Всевластие денег - 44%;

4.  Терроризм - 40%;

5.  Распад семей - 38%;

6.  Потерю смысла жизни - 32 %;

7.  Угрозу ядерной войны - 30%;

8.  Наркоманию - 29%;

9.   Манипулирование общественным мнением - 27%;

10. СПИД - 27%;

11. Преступность - 20%;

12. Исчезновение традиций - 16%;

13. Использование силы в политике - 15%;

14. Безнравственные научные достижения - 13%;

15. Утрата суверенитета государств - 3%;

16. Порочность современного  искусства - 2%.                    

Итак, почти половина населения считает, что “падение нравственности” - сегодня самая актуальная проблема. Но, если бы социологи спросили у них, свое собственное падение нравственности они учитывают или нет, думаю, что ситуация выглядела немного иначе. 

“В чужом глазу соломинку мы видим, в своем глазу не видим и бревна!”. А начинать-то необходимо именно с себя, ибо “падение нравственности” - вещь совершенно реальная, но если не начинать с себя, остановки этому никогда падению не будет!


Попытаемся разобраться в этом вопросе глубже. Для системного рассмотрения проблемы приведем “Российскую гуманистическую матрицу № 10, анализирующую основные аспекты присутствия  черт гуманности  внутри личности российского человека:
 

                                                                                                                                                               Матрица  №21

	  Черты 

  Личности
	       ДУХ
	           ТЕЛО
	   РАЗУМ
	МОРАЛЬ                           
	  СЕРДЕЧНОСТЬ

	Доминирую-

щая черта

 характера
	  Вера

 и Безверие
	  Жизнелюбие

  и страх перед

    Жизнью
	   Разумность

 и Неразумность
	Моральность

     и  аморальность
	      Упрямство

 и Мягкость характера                                                    

	  Духовное

 Зрение
	Одномерность

и Многомерность
	 Функциональность 

полифункциональ-

ность
	     Лживость

 и Правдивость
	 Добро и Зло
	  Связь с Богом и

 отсутствие связей                                   

	    Вера в

 Бога
	 Бесовщина

  и Святость
	   Смертность и 

   Бессмертие
	 Реалистичность

   Мистичность
	 Нравственность   и Безнравствен-ность
	        Надежда

      и неверие

       в Будущее                                                                 

	  Духовный 

  Настрой
	  Чернота

 и Благость
	   Молитвенный

 Настрой и 

нежелание 
молиться
	 Светлый Разум

  и Черный разум
	      Честь 

     и Бесчестие
	       Зависть

  и отсутствие зависти

	Душевность
	Воинственность

и Миролюбие
	       Терпение

       и Нетерпение
	Рассудительность

и Безрассудство
	Вероломство и

Чистота души
	       Радость и Печаль                                         

	   Духовная 

Сила
	 Смирение

    И Тщеславие
	Корыстолюбие и 

       Бескорыстие
	Расчетливость и Нерасчетливость
	       Пессимизм 

        и Оптимизм                                                              
	       Счастье

       и Несчастье

	    Сила 

Любви
	        Добро и

 Зло
	   Эгоизм и

    самоотдача 

    себя другим
	 Ум и Безумие
	Злонравие 

 Добронравие
	Способность 

  Прощать и

Злопамятность                       


Полный анализ этой “Российской гуманистической матрицы” - дело последующих размышлений,  сейчас -  только некоторые предварительные выводы:

1. Для доминирующей черты характера российского человека характерна не Вера или Безверие в плане Духа, а некий баланс между ними. Причем баланс ситуационно уместный: в Х1Х веке доминировала Вера , а в ХХ - Безверие.

2. Про телесный аспект можно сказать, что Жизнелюбие было, напротив характерно для советского периода России, а сейчас доминирует “Страх перед Жизнью”.

3. Разумность - характерное свойство россиян, но для некоторых социальных слоёв Неразумность является доминирующей характеристикой (например, для “юродивых”). Но подобная Неразумность вполне оправданна ситуационно.

4.  Доминирование Оптимизма для нас характерно опять-таки в советский период, а нынешний этап нашей жизни свидетельствует об обратном, в пессимизм погружены  те части населения которым не хватает средств на выживание.

5. Что “русский мужик” упрям,  на Западе заметили давно, но более характерной его особенностью является баланс между Мягкостью и Упрямством  у мужчин он смещен в сторону последнего, а у Женщин - в сторону первого.

Вообще, если посмотреть, куда качнулся баланс между противоположными чертами характера нашего человека в последние годы, приходишь к печальному выводу, что мы находимся накануне Больших Перемен, и они, к сожалению, неминуемы.

Нельзя так пережимать россиянина, ибо он, как пружина, сжимается, сжимается, потом,  как ударит: ”одним концом по барину, другим - по мужику!”

Барометром социальной ситуации в обществе и должен служить этот баланс противоположных черт характера в Человеке, ибо он - не  святой или исчадье ада, а живая и развивающаяся система, способная адекватно подстраиваться под изменения ситуации. 

В какой степени Человеку дан этот “механизм адекватной адаптации к изменениям»”, в такой степени он счастлив, успешен и здоров.  Если это не так, дело  обстоит много хуже, в особенности в кризисные, как наше, времена.

Таким образом, одной из важнейших проблем становится ныне “Потенциал изменчивости”  современного российского  Человека. Можем ли мы его оценить, в сравнении, к примеру, с западным Человеком?

Прежде чем это сделать, хотелось бы понять, отчего сей потенциал зависит?

Во-первых, от неустойчивости равновесия между противоположными чертами характера внутри самой Личности;

Во-вторых, от разнообразия самих типов балансов, чем их больше, тем сильнее возрастают шансы на адекватную адаптацию к непредсказуемым  изменениям;

В  третьих, от частоты и глубины  самих происходящих перемен.

Давайте посмотрим по параметру “Духовная сила”. Да характерны ли вообще для Запада “Смирение”, “Бескорыстие”, “Нерасчетливость”,  другие подобные этим черты? На первый взгляд, если они там есть, то весьма  немного. Российский Человек по этому параметру даст фору любому иностранцу!

“Разнообразие типов балансов” свидетельствует в нашу пользу! Неустойчивость равновесия, пожалуй,  тоже, хотя это и не лучшая наша характеристика. А что касается, “частоты и глубины происходящих перемен”, то тут и говорить не приходится. Ничего подобного нашей социальной нестабильности на Западе просто нет! Для экономики - это ужасно, а для выживания в кризисных условиях - хорошо!

Таким образом, у нас больше шансов выжить в предстоящей глобальной бифуркации, чем у Западного преуспевающего мира. Это обстоятельство даёт возможность нам проявить еще одну характерную для России черту - взаимопомощь, поддержка слабых и нуждающихся. Очень скоро ситуация переменится кардинальным образом, и у нас будет блестящая возможность продемонстрировать все свои лучшие качества.

Ну а что же “антропный принцип?” Пусть он остаётся на совести физиков. Совершенно ясно, что подобная закономерность во Вселенной не может быть доминирующей, ибо Человек (по крайней мере, как мы его ныне знаем) не может заправлять в этой глобальной системе.

Однако, может быть, они и правы? Просто речь идет не о нынешнем состоянии Человека, а  о том, каким он потенциально может стать, войдя в диалог с Богом? Или, каким он был в Раю? Тогда нам остаётся только уповать на то, чтобы эти положительные изменения произошли с нами, как можно скорее.

Итак, мы убедились, что лишь вместе с Богом мы - сила!  Справиться с наступающими Переменами нам суждено не только, объединившись с Богом, но и объединившись внутри самого Мира, по крайней мере россиянин, западный Человек и Человек Востока должны выработать некие правила взаимодействия, отличные от тех, что уже есть, ибо те не работают!

В каком направлении следует работать?

1) Морализация Разума и повышение разумности Морали;

2) Борьба с пароксизмами Безнравственности путем укрепления Веры в Бога, а также укрепление самой Веры через повышение уровня своих моральных поступков;

3) Укрепление Веры в Бога путем повышения здоровья своего тела, борьба за собственное Здоровье через Религию, через понимание, чего же от нас хочет Бог;

4) Гармония  Духа  и  Тела  не  в  ущерб  одного  другому,  а  через взаимный Баланс, Дополнительность и Равновесие;

5) Гармония между Разумом и Духовностью - это центральная проблема нашего времени, ибо требует одухотворения Науки и рационализации Духовности. Как Наука, так  и Религия, ныне еще  далеки от взаимного проникновения и здорового Баланса между различными своими аспектами и проявлениями.

Важнейшее направление нашей деятельности: осознание Триединого Закона Выживания в Любви, Истине и Жизни, через обеспечение их Полноты в Действии!

Если мы сохраним государственную власть в старых формах, то при ней борьба с Коррупцией, Взяточничеством и Кумовством становится бессмысленной, ибо они  лежит в Природе этой власти!

Поэтому бороться надо не с Властью, а с её неистинной Природой. Тогда шансов на успех много больше. 

Надо четко понимать психологические выводы из Триединого Закона Выживания: стихийные катаклизмы будут преследовать нас во всех тех районах, где психическая неудовлетворенность жизнью у населения очень высока. Ибо планета - психологически очень тонкий механизм, он лечит через отрицание накопленной  черной психической энергии, через создание общей психологической цели преодоления катастрофических последствий стихийных действий и т.д.

27.5. Синергия души и Бога 
Но что открывается выше инновационного уровня развития души творца?  Это Душа Адама, находившегося в постоянном контакте с Богом в Раю. Этот постоянный диалог, протекающий на интуитивном уровне, свидетельствует на наш взгляд, о своеобразной «синергии наших душ, возникающей  в резонансе с энергией Бога». Мы получаем с Верой дополнительный энергетический импульс, который помогает нам жить и решать все задачи, поставленные  перед нами жизнью.

Только уровни этого импульса разные: с Верой – низший уровень (нормативный), а в ходе осознанного Диалога возникает  много более высокий «Творческий и инновационный уровень сознания».

Жизнь постапокалиптического человечества может быть нами спрогнозирована только в самых  общих   контурах. Прежде всего, человечество получит назад забытую уже способность Адама в Раю видеть сущностей вещей и называть их  поименно. Кроме того, человечество наряду с  телесным  овладеет еще и «волновым способом существования», так хорошо известным  духовным вестникам - ангелам. 

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

Смысл существования каждого человека будет  на деле реализован,  - человечество приблизится к Богу и войдет с ним в  тип Богообщения, который был доступен Адаму и Еве в Раю.

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

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

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

Смысл нашего понимания  духовной эволюции вкратце можно свести к задаче овладения космическим духовным  уровнем, с вхождением с  инопланетянами  в непосредственное общение, которое не оскорбляло бы ни землян, ни  представителей других цивилизаций. Это космическое  просветление когда-нибудь наступит,  если  подобный контакт станет реальностью. Тип Богообщения, который человек должен получить в этой «Новой жизни» (по Библии),  будет принципиально отличаться от того, которое человек имел в Раю. ДАРОМ ТАМ  ПОЛУЧЕННОЕ, ДАРОМ И ЦЕНИТСЯ. Выстрадав сейчас свое Богобщение после стольких лет  мучительной эволюции, Человек уже это свое качество даром, за какое-то «яблочко» не отдаст!

Нам будет  важен не столько сам факт страданий, сколько возможность через мучения получить   прямое Богообщение, способность к состраданию другим, право на равноправный диалог с Богом, да  и между собой, включая иные цивилизации.

Про русских часто говорят, что «они сами создают себе трудности, чтобы потом их героически преодолевать». При такой иронии выпускается из виду главное: лишь в преодолениях мы закаляем свой характер, выковываем новые духовные качества. Представить, что они будут даны сытому и всем довольному американцу,  я  просто не в состоянии.  В условиях Перестройки мы уже прошли через все мучения эпохи Перемен, американцам это только предстоит. Им они также посылаются, но частично, типа пожара в Калифорнии, адаптироваться к предстоящим  переменам без опыта их проживания  им будет много труднее. Русским остаётся их только пожалеть…

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

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

Как только человечество перестанет опираться на науку и технику, оно выйдет на уровень «духовного самостояния», обратившись  за спасением к Богу, оно приблизится к реализации Божественного замысла по превращению человека в решающий фактор  космического развития! Как говорил В.И.Вернадский, человечество станет «геологическим фактором». При этом становится ясной относительность «антропного принципа».

«Антропный принцип» - лишь частный случай сакральной структуры мира, где человек играет огромную, но отнюдь не самостоятельную роль, а всего лишь как «руки Бога». Подогнанность мировых констант под  специфику жизни человека в Космосе («Антропный принцип») лишь факт адекватности Микромира человека Макромиру Космоса. 

Лишь только после Апокалипсиса «райское человечество», обретя инновационное сознание,  получает   возможность по любому поводу советоваться с Богом  и выбирать чисто  нравственные пути в решении своих планетарных  и далее – космических  задач.

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

Человечество разовьёт в себе и другие  скрытые пока в его организме качества - телепатию, телекинез, ясновидение, энергобиоз (способность черпать энергию прямо из воздуха, минуя поступление её с пищей) и другие... Этим самым оно, наконец, откажется от «автотрофности» - необходимости убивать растения и животных,  только ради  поедания. Большинство  инопланетных цивилизаций  именно из-за нашей автотрофности не контактируют с нами. Для них это дико, ибо они освоили прямые методы извлечения энергии из космического Эфира. 

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

Время предыдущих, опасных для жизни мира,  иллюзий уже завершено. «Времени у человечества просто нет, есть только одни сроки!» - мудро сказала Индира Ганди. Тоталитарные иллюзии привели к тому, что мы едва не уничтожили прекрасное изобретение Господа - планету Земля, великое человечество, которое она выпестовала, пусть частично затронутое раком сатанизма. Но болезни лечатся, надо только знать, что именно в этой ситуации «спасение утопающих – дело рук самих утопающих». А Бог никогда не отказывал нам в помощи!

Работа в режиме постоянного «диалога с Богом» надежно предохранит нас и от научно-технических иллюзий, и от попадания в бесовские обольщения, прежде всего от гордыни собственного эгоистического самостояния», которое мудрый Пушкин назвал «залогом величия человека». Но он был не совсем прав!

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

«Потушить паршивую галактику!» - как выразился один из героев братьев Стругацких, - не велика заслуга. Более трудная задача - познать самого себя, открыть «ЗАМЫСЕЛ ГОСПОДА» по отношению к человеку, начать переделывать мир, в соответствии с этим Замыслом.   Точнее, переделывать  даже не мир, а только самих себя. В соответствии с этим и сам  мир изменится.   Пути решения этой задачи нам  удалось представить в форме вышеизложенного, хотя  переделка мира – тоже может стать  фундаментальной иллюзией. 

Теперь важно понять, какое отношение эта космическая картина общей эволюции имеет к конкретному человеку? Мы исходим из закономерности повторения  в этногенезе личности  принципов общего космогенеза всего мироздания. То, что «Микрокосм подобен Макрокосму»,- человечество поняло еще  во времена раннего  Средневековья.

                №28. Законы Обмена Универсальности на Эффективность Сознания
                                 28.1 Основной закон творчества

             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.

              Наибольшую возможность реализации обмена универсальности на локальную эффектиность представляет анм восприятие природы, любовь к ней.       
             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» (39, 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.

            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!»

         Знание пророка универсально, но оно  отвергается толпой, ибо она  подняться выше локальной эффективности  не может. Тут возникает противоречие, которое, как правило, тормозит явление нового, инновационного порядка в социуме.            
                    Лермонтов  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, поэт 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.

                            28.2. Законы обмена универсальности на эффективность 

                                               1.  Закон “ВЫБОРА ЕДИНОЙ СТРАТЕГИИ”. 

Одним из механизмов утверждения Целостности общечеловеческого развития является Закон обмена “эффективности на универсальность”. Развитие по этому закону осуществляется каждый раз выбором одной из двух стратегий:  “эффективного» или   “универсального овеления»”,  когда их одновременное существование находится под запретом. По сути дела,  развитие осуществляется как маятник между “эффективными этапами” и “этапами универсальными”. Одни формы деятельности человечества всегда работают на “универсальность”, к примеру, Религия и Искусство, другие, напротив, на “эффективность”, как Политика и Экономика. 

Как правило,  они  сосуществуют в Мире. Правда, каждая из них доминирует на одном, конкретном отрезке развития  той или иной нации. Одновременно не получается. “Эффективная политика” (как правило, тоталитарного плана) не способствует развитию в стране  в этот период Искусства или Религии. Ей адекватен только мистицизм, как, например, в фашистской Германии. Фашизм не дал никакого великого искусства, за исключением, быть может, кинодокументалистски Тони фон Риффеншталь. 

Смерть индивида, необходимая для генезиса социальной системы носит, безусловно, универсальный, но никак не эффективный для самой Личности характер.

Подлинную диалектику Жизни и Смерти улавливали в этом мире только поэты.  Е.Баратынский писал о смерти совсем не в тех тонах, как её воспринимает большинство из нас:

Смерть дщерью тьмы не назову я и, раболепною мечтой

Гробовый остов ей даруя, не ополчу ее косой.

О, дочь верховного эфира! О светозарная краса!

В руке твоей олива мира, а не губящая коса.

Когда возникнул мир цветущий из равновесья диких сил,

В твое храненье Всемогущий его устройство поручил.

                                                                               ( “Смерть”,1828 г.)

Такое понимание Смерти даже не диалектично, а, скорей всего, - триалектично.

  2. Закон “ФУНКЦИОНАЛЬНОЙ АССИМЕТРИИ” В ХОДЕ РАЗВИТИЯ.

Социальное  Целое в мире обеспечивается также механизмом “функциональной ассиметрии”: например, ДАО (полноты и нерасчлененности) и ЛОГОСА (логической дискретности), а также противоположностью  правополушарной (творческой) деятельности и левополушарной работы мозга, отвечающей за логику, дифференцированное восприятие мира, оформленное в словах. Диалектика Прерывности - Непрерывности, Континуальности - Дискретности  лежит в основе действия закона “Функциональной ассиметрии”, характерного для работы любого Социального Целого точно так же, как и для любого организма. Если мы будем справедливы, мы быстро поймем , что в итоге речиь идет именно об обменене одоного на другое.
 Внутри  социальной системы  имеются органы, выполняющие сходную с мозгом (состоящим из левого и правого полушарий) деятельность. Она опирается на их функциональную ассиметрию и взаимодополнительность. В социуме нет такого органа, который мог бы один  нести в себе все элементы социального Целого, как правило, любой из них функционально ассиметричен. Правило биннарной структуры при этом таже сохранеяется, а, следовательно, и   обмен одного на второе.

 Поэтому   любой орган не полон и требут дополительности с иным органом, владеющим другой по типу ассиметрией. Так дополняют друг друга в Социуме Государство и Церковь, исполнительная власть и законодательные органы, органы законопорядка и судебные органы, Мужчина и Женщина, Добро и Зло, Сила и Немощь, Веселье и Горе, черпающие  друг в друге свою системность и получающие в результате импульс  дальнейшего развития.

Рука с рукой Веселье, Горе

Пошли доргой Бытия;

Но что? поссорилися вскоре

Во  всем несходные друзья!

Лишь перекресток улучили,

Друг другу молвили:”прости!”

                                                             

Недолго розно побродили,

Чрез день сошлись - в конце пути!

                                          (Е.Баратынский “Веселье и Горе”,1824)

3.                       Закон “ДВОЙНОГО ПОДТВЕРЖДЕНИЯ СОЗНАНИЯ”.

Целостность и системность существования Мира обеспечивается работой  закона “двойного подтверждения сознания ”. Любой устойчивый ментальный процесс, существующий относительно долгое количество времени, работает потому, что постоянно получает в ходе своего развития “двойное подтверждение”. Например: на человека решающее воздействие Реальность оказывает  только после того, как  факты реальной жизни, формы  её выражения получают “двойное подтверждение“ через художественную культуру, становясь темами творческих произведений.

 Сигналы, полученные  непосредственно от органов чувств, должны иметь “двойное подтверждение” в  средствах массовой или межличностной коммуникации. В противном случае человек старается тянуть с принятием  решения, не  доверяя только органам чувств. Правило обмена универсаьности на эффективность в этом случае работатет с наглядной быстротой. Действие сначало одолжно быть осознано на универсальном уровне, а потом эффективно выполнено.
Любое сообщение, принятое современным  человеком, никогда не будет сочтено им за Истину, пока не получит подтверждения из второго, независимого источника. Так Вера обычно требует подтверждения Знанием, а Истина - Чудом. Это не имеет отношения к экстремальным ситуациям, где действует закон:  ”Верую, потому что абсурдно”, но в нормальном Бытии соблюдается.

«Культура есть двойное подтвержденье  Реальности, которая мертва,

 Пока не получила статус бдения в  стихах, где богоцарствуют слова».
                            (Г.Феникс “Культура”)

                          4.Закон “НАПРАВЛЕННОСТИ РАЗВИТИЯ”.

 Все социальные процессы, осуществляющиеся в масштабе реального времени,  вне зависимости от величины социальной системы: будь то Человечество, Народ, Малая группа, Личность,  или формы социальной деятельности (Культура, вид Искусства, Идеология и т.д.), традиционно развиваются по закономерному процессу: от Мифологического этапа через Нормативный и Фактологический к - Духовно-инновационному. 

Этот закон носит вневременной и внепространственный характер, работает всегда и везде, хотя формы его проявления скрыты и требуют продолжительной рефлексии. Наиболее ярко эта закономерность проступает, если взять  четыре этапа развития человеческой Личности: Ребенок (живущий в Мифе) - Подросток (постигающий социальные Нормы) - Молодой человек (жаждущий реализации в Факте) и Зрелый человек, вступивший на путь самостоятельного творчества (творческо- инновационный этап деятельности).

                                          5. “Правило АНАЛОГИЙ”.

 Правило АНАЛОГИЙ помогает осознанию целостности Мира, единства Духовного и Материального в нем, благодаря установленному еще в глубокой древности закону: “Все, что внизу, подобно тому, что наверху”. Человечеству был дан мощный импульс развития, как только оно ощутило вкус эффективной деятельности  по аналогии с Природой, найдя в ней образцы  для принятия своих творческих решений. 

Позднее человечество также поступило с Небом, ведь  многие названия  звезд, созвездий и туманностей были оформлены на основе соответствующих земных аналогий.

Ярче золота вспыхнули дни,

И бежала Медведица-ночь,

Догони ее, князь, догони,

Зааркань и к седлу приторочь.

Зааркань и к седлу приторочь,

А потом в голубом терему

Укажи на Медведицу-ночь

Богатырскому Псу своему.

Мертвой хваткой вцепляется Пес,

Он отважен, силен и хитер,

Он звериную злобу донес

К медведям с незапамятных пор.

Никуда ей тогда не спастись,

И издохнет она, наконец,

Чтобы в небе спокойно паслись

Козерог, и Овен, и Телец.

                                               (Н.Гумилев “В небесах”)

Именно АНАЛОГИЯ является важнейшим методом анализа и преобразования Мира, ибо человек интуитивно чувствовал, что все в мире взаимосвязано и поэтому  старался, как писал Уильям Блейк:

В одном мгновеньи видеть Вечность, огромный мир - в зерне песка,

В единой горсти - Бесконечность, и  небо - в чашечке цветка.
Как только это ему удавалось, он из отдельного индивида превращался в социально-ориентированную, духовную Личность.
6. Закон “ВОЗРАСТАНИЯ РАЗНООБРАЗИЯ ЭЛЕМЕНТОВ В СИСТЕМЕ”. 


Социальное развитие человеческих систем предполагает  такую борьбу между Порядком (“Негаэнтропией”) и Хаосом (“Энтропией”) внутри систем. В случае положительного социального развития она приводит к возрастанию социального разнообразия элементов в системах. Прежде всего, на этот закон работает “Высокая Культура”; “массовая культура”, напротив, обычно  стремится к противоположным результатам. Закон “возрастания разноообразия в системе” - это закон развития Жизни, стрмящейся к обмену универсального на эффектвное. 

Смерть - это резкое снижение разнообразия, приводящее к коллапсу основных жизненных  процессов в живых системах. Это касается и социальных организмов, типа: “семья”, “цивилизация” (в частности, сейчас к подобному кризису приближается городская цивилизация), “народность”, “культура”, “малая группа” и других.

Для современного этапа развития человечества характерны антисистемные и некрофильские традиции, приводящие во всех формах человеческой деятельности к снижению социального и природного разнообразия (загрязнению окружающей среды, наркотикам, абортам, росту преступности, гомосексуализму (у геев детей не бывает),  государственному и частному насилию над личностью и т.д.) 

Противостоять этим тенденциям возможно только на духовном уровне, когда удастся в  сторону  противоборства Смерти  повернуть мозги большей части человечества, а не наоборот, как сейчас. Но развернуть такую инерционную систему, как человечество, на 180 градусов - задача почти невыполнимая. Поэтому Экокатастрофа становится неизбежной как единственный  способ подобного разворота. Без него природа планеты обречена на гибель, чего Космос допустить, конечно, не может.

Условием роста многообразия в системе является ее постоянный выбор стратегии развития, но не по правилу: “Или-или”, а по закону: ”И-и”. Этим выбором система обеспечивает свой гомеостазис, понятый как поддержка континуальности противоположных начал системы. Поэтому сплошное уничтожение антисистемных тенденций отнюдь не является панацеей, как думают некоторые наши наивные политики.

Более того, противоречивые тенденции в системе всегда относительны и возникают и просматриваются только на фоне один другого:

“Не говори, что нет спасенья,

Что ты в печалях изнемог:

Чем ночь темней, тем ярче звезды,

Чем глубже скорбь, тем ближе Бог...”

(Ап.Майков “Не говори, что нет...”)

Поэтическая логика в этом случае обладает более богатым содержанием по той причине, что не отрицает многообразия всех жизненных проявлений в творчестве:

Что создадим впредь, на это власть Господня,

Но, что мы создали, то с нами посегодня.

Всем оскорбителям мы говорим - “привет!”

Превозносителям мы отвечаем - “нет!”

Упреки льстивые и гул молвы хвалебный

Равно для творческой святыни непотребны. 

                     (Н.Гумилев “Молитва мастеров”)

         Гумилев здесь обратил внимание на одни очень важный факт (универсальное вожможно толь при Господнем попустительстве на это). А эффективно созданное « с нами посегодня».
                          7.  “ПРАВИЛО ТРИАЛЕКТИЧЕСКОЙ ЛОГИКИ

“Правило триалектической логики” требует рассмотрения социальных ситуаций не в координатах  единства и борьбы двух антагонистических противоположностей, а выявления в ходе этой борьбы позиции третьей стороны, получающей в итоге все давиденты, а также главный импульс развития. 

В особенности это правило работает на примере социальных революций, когда ни одна из борющихся сторон не обретает преимуществ, а весь выигрыш достается третьей стороне, бывшей до этого за кулисами событий. Борются классы, а выигрывает партия или социальная группа, оказавшаяся наиболее способной приспособиться к  произошедшим изменениям. Например, борются Добро и Зло, а выигрывает сам процесс развития. Нельзя же сказать, что Зла в мире стало меньше, хотя борьба с ним идет столько же, сколько существует само человечество.

Но это правило имеет более широкий спектр применения: единство двух влюбленных, но противоположных по полу, сердец приводит к появлению третьего; взаимодействие между Ян и Инь рождает ДАО; взаимодействие Прагматизма и Духовности приводит к появлению инновационного творчества;  взаимодействие Церкви и Государства рождает Социальную Симфонию, наподобие того, как это было в средневековой    России; сила  Личности раскрывается и расцветает чаще всего через преодоление ее немощи.

   “И терн сопутствует венцу, и бремя жизни - злое бремя.

Но что до этого чтецу, неутомимому, как время?”

                               (Н.Гумилев “В библиотеке”)


Поэт уловил здесь триединую логику комплеса: ”Жизнь-Смерть-Время”. Борются Жизнь и Смерть, а выигрыш принадлежит Времени. Глубинный смысл почти всех социальных процессов в Мире именно таков.

                                8. Принцип “ГИРОСКОПА”

В любой сложной, многоуровневой системе всегда есть сторожевая подсистема, выполняющая роль своеобразного “Гироскопа” или “Иммунной системы”, отвечающей за сохранение общего системного  гомеостазиса. В истории человечества роль “гироскопа” долгое время играла Россия, компенсировавшая все потуги отдельных частей системы, например Монголии (в лице Чингизхана и его потомков), Франции (в лице Наполеона), Германии (в лице Гитлера), интернациональной химеры коммунизма (в лице Маркса-Энгельса-Ленина-Сталина) подмять развитие Мира только под себя.

 Россия в таких случаях брала эту “болезнь” на себя и преодолевала ее ценой гибели  отдельных своих частей, оздоровляя при этом оставшийся мир.

 Наиболее ярким примером реализации этого принципа является работа иммунной системы в любом живом организме, отсекающей патологические явления в нем путем выработки антител, то есть, сходных по сущности заболевания микросистем, в ходе борьбы  с системой приводящих ее к конечному “оздоровлению” всего организма.

Медики сейчас стали бороться с раком, вводя под кожу раковые клетки, чтоб организм начал с ними бороться и излечивал всю болезнь. 
9. Принцип “БИФУРКАЦИОННОГО РАЗВИТИЯ”

Развитие в сложных системах происходит путем постоянной смены устойчивых системных состояний, обладающих  высоким уровнем предсказуемости своего дальнейшего поведения (“Плато устойчивости”), состояниями бифуркационными, когда процесс  непредсказуем, поскольку реализуется мгновенным выбором из многих возможных  путей дальнейшего развития.

В социальном смысле “Бифуркации” - это социальные революции и перестройки, обеспечивающие инновационное  развитие ценой гибели старых, на первый взгляд,  устойчивых образований  системы, переставших выполнять свои функции по общему оздоровлению. Здесь, наиболее ярким примером являются Октябрьская революция и Перестройка  в России, когда были посеяны некие семена, ожидать  всходы от которых придется много позднее.

И ты, моя страна, и ты, ее народ,

Умрешь и оживешь, пройдя сквозь этот год,-

Затем, что мудрость нам единая дана:

Всему живущему идти путем зерна.

                                        Ходасевич “Путем зерна”,1917 г.)


Но ход исторического развития так всегда и шел. Любая Бифуркация, какой бы античеловеческой она на первый взгляд нам  ни казалась,  в итоге приобретает некое новое качество, которое называется “нет худа без добра”.
                              10. Принципы “ПОДДЕРЖКИ” И “ОТЯГОЩЕНИЙ”

Этот принцип определяет время и пространство выхода из тупиковой ситуации. Если  очередная “Бифуркация” завела систему в полный тупик, выход из него следует искать, как правило, а наименее вероятном направлении. Именно оно окажется в конечном итоге самым перспективным. Так Перестройка привела к слому старой государственной системы Советского Союза, которую приветствовали демократы. Но для России выход лежит в наименее вероятном для нынешних правителей выборе - Монархия! Нечто подобное, без осознания сущности самого процесса готовит сейчас в нашей  стране президент Путин.

Возможно, у него нет шансов стать монархом, ибо вряд ли он получит Божественную Санкцию на это, но расчистку “демократических завалов” он проводит очень эффективно. Однако,  потом, скорей всего,  плодами его работы воспользуются другие. Позднее у нас будет возможность более глубоко развить эту мысль.

Наряду с принципом “Поддержки” (выход в наименее вероятном направлении, указывающим “направление и пространство выхода из трудной ситуации), есть закономерность и в определении “времени выхода”. Соответствующий “Принцип Отягощений” формулируется так: “Успех приходит лишь на пределе сил, только в последний момент, когда кажется, что гибель системы уже неминуема”. Это правило тесно связано с идеей “наша Сила - в нашей Немощи.” 

      №30. Принципы Центростремительности и Центробежности сознания
 №  30.1. Центростремительное развитие сознания ;
Развитие сознания бывает двух родов: центрострмительное, когда сознание рвётся к Богу в своей голове, и центробежное, когда оно рвется в мир, его окружающий. Нас, прежде всего, интересует центростремительное сознание, ибо имено с ним связано обожение Сознания, повышение в нем роти сакральности. В конечном итоге речь идет о росте самосознания. ПО определенным причинам Церковь не была заинтересованан в развитии этой парадигмы христианского сознания в массах. Она была разрешена и то в очень жестких рамках только для монахов-отшельников.У Церкви сложилось неадекватное впечатление, что отцы-основатели Церкви рассмотреи все вопросы сакрального мировоззрения. 

Сейчас мы имеем дело с настолько изменившейся околоцерковной обстановкой, что пустить все по своим старым рельсам было бы неправильно.
                                   №  30.2. Центробежное развитие сознания;
Речь идет, прежде всего, о мощном росте в церкви центробежного развития сакрального сознания, вибирующего на границе с атеизмом.

Наглядные примеры нам в этом плане подаёт запалдная культура, где происходит ничем не поавданный отток людей из церквей. В России ситуация другая, но можно ли говорить о российском  росте качества сакрального менталитета?   О росте церковного самосознания? Ответ сомнительный….

Большинство верующих ходит в храм скорее по привычке, решая не ментальные а чисто психологические задачи. Большинство молодых людей повторяет про себя, проходя мимо церкви слова Лапласа: «Я не нуждаюсь в этой гипотезе!».

И очень редко, даже когда им очень трудно, они обращаются за помощью в Небеса. Появление в школах основ преподавания православной культуры, возможно, несколько исправит это положение.
                                      №  30. 3.   Закон Выворачивания Сознания
Очень часто в ходе развития какой-либо социальной  системы ее “внешнее” становится “внутренним”, а сущностная глубинная часть “овнешняется”. Этот принцип подтверждает диалектику: Миф - Норма - Факт - Инновация.  Миф является внешним элементом сознания Личности древнего человека, ибо он связывает его с природной средой обитания. Однако, формулируя для себя законы нормативной Морали, в связи с необходимостью упорядочить социальное бытие (жизнь в ОБЩИНЕ), Человек загоняет свою мифологию в глубь сознания (“овнутряет” ее), разрабатывая внешние обряды и формы чисто Нормативного Сакраьного поклонения.

  Постепенно они становятся МОРАЛЬЮ, которая уходит в глубину духовности Человека с “фактологическим сознанием”. Научное сознание игнорирует Мораль, ибо последняя столь сильно ”овнутрилась”, что стала невидимой для рационально мыслящего носителя “фактологического сознания”, оперирующего только фрагментами внешней Реальности.  Морали -  Духовной Реальности он при этом как бы не замечает. Просто он “не нуждается в концепции Бога”, как однажды Лаплас заявил Наполеону.

Однако, отсутствие подобной нужды чревато нравственным оскудением человечества, ставшим весьма  заметным к концу ХХ века. Поэтому происходит очередное “Выворачивание”, в ходе которого модернизированное мифологическое сознание вновь становится внешним, но претерпев инновационную трансформацию, вобравшую в себя все лучшие стороны предыдущего развития.

Мы имеем в виду, безусловно, духовное ВЫВОРАЧИВАНИЕ, при котором не теряется духовная иерарахия  системы, НИЗ не меняется местами с ВЕРХОМ, что само по себе есть просто “бесовская подмена” указанного духовного механизма развития.

ВЫВОРАЧИВАНИЕ проявляется и в логике, уловленной средневековым грузинским поэтом Шота Руставели: “Что отдал, то твоё!” Хорошо бы нашим “новым русским” ощутить его, да не умом, а сердцем. О значении такого душевного движения писал  еще А.С.Пушкин:

Торгуя совестью пред бледной нищетою,

Не сыпь своих даров расчетливой рукою:

Щедрота полная угодна небесам.

В день грозного суда, подобно ниве тучной,

О, сеятель благополучный,

Сторицею воздаст она твоим трудам.

Но  если, пожалев трудов земных стяжанья,

Вручая нищему скупое подаянье,

Сжимаешь ты свою завистливую длань,

Знай: все твои дары, подобно горсти пыльной,

Что с камня моет дождь обильный,

Исчезнут, - Господом отверженная дань.


( А.С.Пушкин ”Торгуя совестью”)

          №  30.4. .Закон Постоянного возвышения сознания;

Открытое нами правило вытеснения Мифа – Нормой, а Нормы – Фактом, приводит в конце корнцов к состоянию наиболее возвышенного этапа развития сознания Духовно-инновационного.  О нем было много сказано в этом исследовании. 

Нам хотелось бы подчеркнуть сейчас то обстоятельство, что этот тип сзнания прочно  связан с Мифом.

Вот, например, в стихотворении Э.М.Рильке:
       «И если я от книги оторву и за окно уставлючь взглядом,

        Как будет близко все, как станрет рядом , сродни и впору сердцу моему.

       И только надо вдуматься во мглу и глаз приноровить ночным громадама:

      И я увижу, что Земле мала околица, - она переросла себя и стала шире Небосвода,

      А дальняяя звезда в конце села, как свет в последнем домике прихода!»

 Космичность замысла автора в том, что Земля становится «шире Небосвода», а дальняя звезда в конце села, которая находится, возожно, за миллиарды километоров отсюда, приравниваетя автором ко свету, в последнем домике прихода!
        30.5.  Инстинкт – как предсознание Человека;
Прав ли Рильке в этой своей догадке иль не прав? Мне кажется прав, потому, что он опирается на Инстинктивное, а не Экспериментальное знание.

Оно может сказать много больше, потому что имеет много больше возможностей, в сравнении с Экспериментом как способом Познания.

Инстинкт – это система связи Человека с Акашей, включающей всю информацию о Земле. Эксперимент – это набор фиксированных возможностей и опытных установок  по анализу конкретных операций. Их возможности несопоставимы.
Инстинкт – это Предсознание человека, в отличие от Знания, полученного экспериментальным, опытным  путем.

Инстинкт – это память тела, что содержится в нем, после бесчисленного числа реинкарнаций.
Инстинкту оказывает незримую помощь и память души, ибо на психологическом уровне все  части ораганизма работают на решение доминантной в данной ситуации задачи. 

          30. 6. Этические нормы сознания (Природная этика, Мораль, Религиозные догмы, Благодать)
Языческое сознание кончается, как только мы пекрестаём  восхвалять идолов (духов природы), и переносим своё восхваление на богов, создавших этот мир.

Но моральные нормы сознания начинаются с природной этики, с нашего умения любить и оберегать природу. Природная этика дана язычнику, как самая большая ценность его жизни, ибо лишь, благодаря ей, он устанавливает с территорией, на которой живет , дружеские отноршения, дающие им право поддерживать друг друга в трудные моменты.

Вторым этапом этических норм является мораль – данные Богом установления о том, как правильно  вести себя  в этом мире. Как правило, эти наставления мы получаем в религиозных книгах,  таких, как  10 заповееей Моисея или Наставления Нагорной проповеди Христа.

Тесно соприкасаются с моралью наши религиозные догмы, ибо они, как правило, распространяются не только на поведение человека непосредственно в храме, а что важнее – в  жизни.
Высшим уровнем познания религиозной этики является получение Благодати – системы постоянной связи с Господом, помогающей нам не только в житейских ситуацяих, где нужно этическое решение, но и в поведении на Небесах.

 №  30.7. Память Души – Интуиция сознания;
Кроме памяти  тела, мы имеем еще и пмять души, которая в этических вопросах совпадает с первой, но имеет и свою специфику – творчество. 
В творческом процессе есть две строны: с одной строны мы творим интуитивно, а с другой – на осве обучения и овладения профессией.
Интуиция сознания – даны тем творческим рабтникам, которые воспринимают своё творчество, как реализацию голоса Бога в душе. Он послушны Ему и под Его  мудрым руководством творят подлинные шедеыры, в особенности в религиозном творчестве.


Кроме комментария к самим стихам этого типа  мы постараемся указать область их применения, тот самый контекст, в котором они могут особенно “заиграть” и украсить собой любое сообщение мастера.


Начнем с самых ранних стихов, в частности с оды Гавриила Державина “Бог”. Ее содержание достаточно ясно, чтобы понять в какой ситуации эта ода может быть использована, - для понимания общего смысла Божества в нашей жизни.


Идея единства “жизни и смерти” еще раз воспроизведена в стихотворении Петра Вяземского “Молитва ангелу-хранителю”. Само стихотворение может служить прекрасной иллюстрацией темы “Молитва в Православии”. В нем раскрыты важные стороны и  молитвы как обращения к Господу, и положение ангела-хранителя в нашей духовной жизни.


Перейдем к духовной поэзии Александра Пушкина. Наиболее важны в его творчестве для нас четыре стихотворения: “Пророк”, “Отцы-пустынники”, “Странник” и “Памятник”. Кроме того,  представляет духовный интерес и своеобразная “полемика” поэта с митрополитом Филаретом.


Начнем с “Пророка”. Этот стих, созданный с обильным использованием церковно-славянской лексики, раскрывает тайну духовного просветления художника, неожиданно обретающего подлинное “просветление”. Поэт обращает наше внимание на специфику подобного обретения:

- предварительная духовная жажда;

- просветление зрения;

- обретение нового слуха;

- замена “грешного языка” на “жало мудрыя змеи”;

- переживание своей эволюции как смерти;

- второе рождение в качестве творца, “исполненного Господней волей”;

- четкое понимание своего предназначения после этого - “глаголом жечь сердца людей”.


Говоря о специфике духовного творчества, трудно обойти стороной это стихотворение, где процесс духовной эволюции художника раскрыт с полной и впечатляющей силой.

 
Обратимся к “Отцам-пустынникам”. В предпасхальную неделю во всех храмах читается молитва  святого Ефрема Сирина, процитированная в этом стихотворении.  


Поэт сумел передать самый дух молитвы как обращения людей к Богу с доверием и надеждой. Известно также и поэтическое переложение поэтом Господней Молитвы - “Отче наш»


Еще одно стихотворение Пушкина - “Странник” может служить  яркой иллюстрацией к теме “Православная эсхатология”. Его герой начинает взывать к миру с пророчеством:



“Наш город пламени и ветрам обречен,

                   Он в угли и золу вдруг будет обращен,


                А мы погибнем все, коль не сумеем вскоре обресть убежище...”

Реакция всех близких понятна: его считают сумасшедшим. Примерно так же и в наше время  реагируют сильные мира сего  на заявления тех, кто предупреждает о приближающейся глобальной  экокатастрофе.  (Наше свидетельство - не исключение)

   В заключительном четверостишии “Памятника” поэт призывает всех к  необходимости борьбы с человеческой гордыней (жить, “не требуя венца”) и пребывать в смирении (“хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!”)


“Полемику” Пушкина с митрополитом Филаретом и “полемикой” назвать трудно, ибо Пушкин не спорил, а напротив с благодарностью откликнулся на критику владыкой его стиха “Дар напрасный, дар случайный”.


По сути дела,  этот стих представляет собой клевету на Бога (странно, что он написан через два года после “Пророка”), которому здесь инкриминируется:


 - “враждебная власть”;


-  “жизнь как случайный и напрасный подарок”;


 - невозможность человеку обрести цель жизни и т.д.

Естественно, что такой тонкий духовный наставник, как владыка Филарет, не мог ни откликнуться с критикой на этот стих. Пушкин высоко оценил поэтическую критику владыки, отметив, что


- “твоих речей благоуханных отраден чистый был елей”;


- способность “силой кроткой и любовной смирять любимые мечты”;


- “твоим огнем душа согрета, отвергла мрак земных сует»;


- “и внемлет арфе Филарета в священном ужасе поэт”.

Такое смиренное признание своих ошибок  в результате критики  Церкви характерно для религиозного поэта, но не для всей русской литературы. К примеру, Лев Толстой духовно не дорос до такой позиции  и в  конце жизни.


Возьмем стих Михаила Лермонтова “Когда волнуется желтеющая нива”. Оно посвящено восприятию Бога как “творца Природы”. Поэт удостаивается видения в небесах Бога, едва он сам приобщается к различным проявлениям русской природы.


Этот стих очень важен для разрушения стереотипа, что “православная культура” - это “творение только человеческих рук”. Наша российская природа  - часть православной культуры, ибо создает фон для ее адекватного понимания и правильного отношения к Богу.


Важно еще одно стихотворение М.Лермонтова “Я, Матерь Божия, ныне с молитвою”. Россия удостоилась Покрова Божьей Матери, не раз проявлявшей к нашей стране особое расположение. Поэтому и поэты русские с особой теплотой обращаются с молитвой к Богородице в надежде, что их обращение будет услышано. Вот и Лермонтов, идя православной дорогой к Божьей Матери, просит “не за свою душу пустынную”, а жаждет вручить Ей “деву невинную”, надеясь, что Богородица услышит его молитву. 


Перейдем к творчеству Федора Тютчева. Стих “Не плоть, а дух растлился в наши дни” удивительно актуален сегодня. Мы видим, что сегодня в России  плоть торжествует, а дух находится в полной запущенности. Стоит сделать это стихотворение известным всей нации. Оно о милости Божьей, изливающейся на того, кто готов припасть к ногам Бога и попросить о помощи. Автоматически Бог никому не помогает, надобно проявить “духовную жажду” с которой Пушкин начинал “Пророка”, тогда помощь будет оказана.


Другое стихотворение Тютчева “О, вещая душа моя!” В любом разговоре с учениками, касающемся “спасения души” целесообразно опереться на этот стих. Тут важны все акценты:


- душа - жилица двух миров;


- она - вещунья;


- в одном мире у нее болезненность и страстность;


- в другом мире - “пророческая ясность как откровение духов”;


-  везде она готова” как Мария, к ногам Христа навек прильнуть”.

Ведь, а если  душа  готова, то она спасена! -  Что это, как не постулаты голографической парадигмы?


Обратимся к  творчеству Афанасия Фета. Стих “Я потрясен, когда кругом”... В каком-то смысле он продолжает тему Божьего экстаза от творения природы, начатую Лермонтовым. Но взяты разные аспекты. Неустроенность природы у Фета противоположна  открытой божественной гармонии природы у Лермонтова. Однако, именно “неустроенность природы” помогает Фету услышать “неизреченные глаголы” светлых ангелов и воспарить в небеса.


У Фета Мир и Вечность в антитезе, у Лермонтова - в гармонии. Но эти взгляды скорей не противоречат друг другу, а дополняют. Все относительно, тем более в Небесах!
Говоря о божественном создании нашей природы правильным привести и точку зрения Лермонтова,  и точку зрения Фета.


Перейдем к Алексею К. Толстому и его стихотворению “Благословляю вас, леса”, служащему вступлением ко второй части  поэмы “Иоанн Дамаскин”. Позиция святого Иоанна Дамаскина, изложенная в этом стихе, позволяет нам понять отношение святых к миру:


- их благословение окружающей  природы;


- благословение духовной  свободе;


- благословение путешествиям по миру в бедности;


- благословение Света солнца и Тьмы ночи;


- каждой звезды в небе и каждой былинки в поле;


- желание слиться с ними духом и заключить их в свои объятья.

Такая позиция хорошо служит нашему пониманию “святости в мире”.

Вот стихотворение Дм. Мережковского “О, Боже мой, благодарю!”

В нем поэтом полно раскрыта тема: ”Я и Бог”, выражена благодарность Богу за то, что Он есть, показано  открытия Бога в мире и в душе поэта, а также путей этого открытия, достаточно противоречивых и сложных. Жаль, что сам поэт не всегда был верен этим взглядам!



У Сергея Есенина возьмем стихотворение “Шел Господь пытать людей любовью”. Это оригинальный взгляд на русскую душу, готовой в своей мизерабельности помочь еще более бедному, чем ты, который оказывается самим Господом. По теме оно относится к проблеме “Я и Бог”, где Господь выступает таким же нуждающимся, как и ты, заинтересованным в нас, как и мы в Боге.


Стихотворение “Слово” Николая Гумилева посвящено одной из самых актуальных сегодня проблем - вопросу о десакрализации, обмирщении слова. В былые времена божественным словом “останавливали Солнце, разрушали города”. Что же видим мы сегодня? Что случилось с нашим словом? - “Мы ему поставили пределом скудные пределы естества, и, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова!”


Познание Божьего мира словом, лишенным Божественного дара, раскрывает в результате “лишь скудные пределы естества”, а Божий мир уходит из под рук.


Гумилев утверждает, что, как только мы забываем, что “осиянно только Слово средь людских тревог”, мы теряем нить, связующую нас с Богом.


Николай Заболоцкий “Во многих знаниях есть многие печали”. Познание мира, отделенного от Мира Божьего, бессмысленно и безблагодатно. Поэт в этом стихотворении выступает врагом духовной ограниченности, певцом всеобщей связи людей, существующих в мире, где ощущается присутствие Бога.


“Я - разве только Я?  Я - только краткий миг чужих существований...


 Боже правый! Зачем ты создал мир и милый и кровавый,

    И дал мне ум, чтоб я его постиг?” - заключает свой стих поэт

“Зачем нам мир, лишенный Божьей Благодати?” В познании о таком мире, действительно, есть только “многая печаль!”


В заключение возьмем стихотворение Бориса Пастернака “Август”. В нем раскрыта тема “Смерти”. Герою снится собственная смерть в день «Преображения Господня на горе Фавор». Под ощущение “фаворского света” герой встречает “казенную землемершу - Смерть”, которая совсем не склонна способствовать его восхождению на гору Фавор, а напротив только желает “вырыть яму мне по росту”.


Герой прощается со своим окружением, с перспективой взлета вверх вместе с Фаворским светом:


“Прощай, лазурь Преображенская, и золото Второго Спаса!


Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.


Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездне унижений


Бросающая вызов женщина, я  -  поле твоего сраженья.”

Стихотворение из духовного плана перерастает в план лирический и творческий. Главным объектом прощания поэта становится “и творчество, и чудотворство”.


Высокий «фаворский план» поэт переносит в  план чисто личный, где он становится “полем сражения” женщины-смерти. В финале весь акцент переносится на чисто творческий подтекст, а духовный план незаметно исчезает, что достаточно  типично  для Б.Пастернака.


На наш взгляд, более духовным является стихотворение поэта “Быть знаменитым некрасиво” - гимн поэтического смирения, где “позорно, ничего не знача, быть притчей на устах у всех”.


Но это смирение не в Вечности, ибо, по мнению поэта, надо так жить, “чтобы, в конце концов, привлечь к себе любовь пространства, услышать Будущего зов”. Однако, итог стиха вполне православный: “Но пораженье от победы ты сам не должен отличать!” Надо уметь  быть самим собой, но при условии, что ты нашел собственную «узкую дорогу» к Богу и “тесные врата”.                                

 №  30. 8. Память Духа – Благодать сознания. 

Память духа в творчестве – одна из самых сложных богословских тем, где многое ещё совершенно не ясно, и мы можем говорить скорее чисто гипотетически.
Явление Духа в нас – прямое просветление, поэтому традиционно мы имеем дело  с релизиозной поэзией и писаниями религиозных отцов.

В определенных сточках нами говорит голос Бога, но утверждать такое про собственные сочинения не каждый мог бы решиться. Во-первых, это нескромно. Во-вторых, а где доказательства?

                ЗАКЛЮЧЕНИЕ:
Подвести итог не просто: его просто нет! Наше исследование полностью открыто в будущее. Кое-какие предсказания по кататстрофе  будут  временем  проверены. Однако, в основном мы исходим из  того, что Конца Света в близкий нам период быть не должно.  Почему?

А) Человевечество молодо: из 100% наших возможностей мы используем в лучшем случае 4-6%;
Б) Помереть можно и молодым, но к чему тогда Богу давать нам такой могучий потенциал?

В) Из-за своей молодости человечество во многих вопросах слепо, поэтому, как говорил Велемир Хлебников, «надо сеять очи»;
Г) Бог  давно и радостно ожидает, когда мы вступим в коллективный диалог с Небесами, но мы никак не можем  развить эти наши трансперсональныве возможности;

Д) Многие творцы, в особенности христианской ориентации, пользуются в одиночку этими способностями, речь идет о развитии  коллективного сознания нового инновационного типа;

Е) Я попытался отодвинуться от нашего времени, чтобы взглянуть на него со строны, ведь «лицом к лицу лица не видать»;

Ж) Но это только начало разговора, главное впереди: мы стоим на пороге великих открытий.
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