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                    1.ВВЕДЕНИЕ:
  «Катастрофа – это не только глобальный катаклизм, но и наша способность к  нему подготовиться!» - эта идея постоянно  управляла нами в  нами  процессе написания  данного  учебного пособия. 

Двадцатый  век поставил нас перед фундаментальными вызовами, отвечать на которые людям придется  в нашем  веке  соответствующими контрдействиями  или   глобальной катастрофой,  сравнимой,  разве  с библейским Потопом. 
Мы  коротко остановимся на  анализе причин,  породивших столь печальные последствия, но главное, что нас волнует, - описание стратегии самих контрдействий, различных технологий адаптации к предстоящим глобальным  изменениям. Мы постараемся рассмотреть  на разных уровнях: от планеты до отдельной семьи.  
Данная работа написана как учебное пособие. Во-первых, потому, что таков внутренний её смысл – выявить некоторые возможности человеческой адаптации к предполагаемым изменениям, чреватым общепланетарной катастрофой.  Во-вторых, чем раньше эти идеи проникнут в мозги младшего поколения, призванного сейчас чему-то  учиться, тем лучше будет для всех.  Старшее поколение не принимает эту идею в душу  от чистого испуга или от неверия в свою способность адаптироваться к грядущим изменениям.
Данное пособие опирается своей методологией  на системный подход и «Модель глобальной диалектики духовного сознания»,  которая описана автором в ряде  работ с  показом  четырех этапов развития этого сознания:
1. МИФ -  языческое детское сознание человечества, основанное на ощущении гармоничного единства человека с Природой;

2. НОРМА – религиозное юношеское сознание, опирающееся на доминанту некой нормативной системы – религиозной или нравственной, но обладающей определенных набором норм, стереотипов, догматов, ценностей  и идеалов;

3.  ФАКТ -  познавательно-личностное  сознание взрослого человека, опирающееся на научный подход к реальности и реалистический способ её отражения;

4. ИННОВАЦИЯ – духовно-инновационное сознание, свойственное взвешенной мудрости отношения с миром, построенное на диалоге с ним, включая диалог с Богом. (Более подробно смотри в ИНТЕРНЕТЕ – guskov2006.narod.ru)
В соответствии с предложенной автором моделью, состоящей из Объектов (реальности), Метаобъектов (описаний), Субъектов (авторов) и Метасубъектов (воспринимающего сознания),  первый этап развития сознания -   «мифологическое сознание» опирается на доминанту в структуре данной системы -  Объекта ( например Природы – у детей).  «Нормативное сознание» опирается на  доминанту -  Метаобъектов (системных описаний или любых  идеологических систем, наподобие религии  или нравственности). «Фактологическое сознание»  предполагает  доминанту познающего  Субъекта, то есть,   сознание, построенное на личностном авторском эксперименте с реальностью ( миром Объектов),  на её исследовании и  реалистическом отражении в мозгу.  Духовая инновация – это всегда результат диалога человека с другим человеком, включая  «Диалог с Богом». 
Переход на этот четвертый тип сознания большинства человечества обеспечит удачное разрешение всех проблем,  вызванных  предстоящей катастрофой.   Вместе с тем, по нашему глубокому ощущению надежной гарантией этого Глобального Перехода на новый тип сознания  может быть лишь сама эта  катастрофа. Только ей удастся раскачать спящие человеческие мозги, погрязшие в бездуховности и потребительстве   ХХ века. 

Автор опирается в своём исследовании на «Голографическую парадигму Вселенной», предложенную английским физиком Дэвидом Бомом. Мы придаём  ей собственную интерпретацию, много более простую, нежели  у квантовой теории   самого автора.

 В ходе изложения способов  адаптации человека  к меняющимся ситуациям и положениям, вызванным динамикой  физических и духовных изменений  самой планеты и человечества, автор использует и некоторые другие концептуальные парадигмы, о которых в своё время будет подробно доложено. 

Каждому типу сознания  методически соответствует определенный инструмент его развития:

- МИФУ – ощущение целостности и единства с природой;

- НОРМЕ – единство с идеологической системой ценностей, идеалов и норм этой идеологии;

- ФАКТУ  - стремление к экспериментальному  познанию реальности, то есть, мира объектов;
- ИННОВАЦИИ – диалогическое познание в процессе обмена мнениями, включая диалог с Богом. 

 Для системного представления информации в этой работе чаще всего используются матричные таблицы, в которых динамика процессов строго увязана с изменениями сознания самих субъектов, вступающих в те или иные отношения.
ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
                                 1. Какую роль в осознании события занимает его  предварительная оценка?

                                 2. Верите ли вы в неизбежность предстоящей катастрофы? Обратите внимание на то, как изменится ваша точка зрения после прохождения данного курса.

                                 3.   Что делает единство Мифа, Нормы, Факта и Инновации целостной системой?

                                 4.    Почему духовно-инновационное сознание может нас спасти от катастрофы?

1. Глава 1-я: «Общение – способ видеть ситуацию не только изнутри, но извне»:                     

«Тот,  кто жизнью живет настоящей, кто к поэзии с детства привык,
Вечно верует в настоящий, полный разума Русский язык».
                                                               Ник. Заболоцкий

Сложившаяся среди разумного человечества система общения – вербальная коммуникация на основе какого-либо языка имеет несколько функций, но важнейшая из них - обеспечение «системной целостности» структуры, в которой данный тип общения происходит. По сути дела,  с помощью общения мы избираем коммуникативный метод адаптации к ситуации  с помощью переговоров с действующими в этой ситуации  активными субъектами.
Общение происходит на основе языка, ядром которого является «тезаурус - системная основа любого языка - его словарь, список составных частей языка». Мы рассмотрим четыре варианта тезаурусов, не являющихся исчерпывающими, но достаточно точно характеризующих способ общения во всех четырех типах человеческого сознания:  в МИФе,  НОРМе,  ФАКТе  и  ИННОВАЦИИ:

А. Тезаурус  Мифа - пословицы и поговорки, традиция, сохраненная в народе: 

Возьмем несколько тематических блоков МИФА и посмотрим, какие перлы народной мудрости сохранены за ними: судьба - надежда;  счастье - удача;  богатство - бедность;  терпение - надежда;  хорошее - плохое;  добро-зло;  радость - горе;  правда-кривда;  кара -милость;  строгость - кротость;  мир - ссора;  отвага-трусость;  путь-дорога;  жизнь-смерть;   человек - вселенная;   былое-грядущее;  вера -  доверие -  недоверие.

Тезаурус (словарную основу) общения в МИФе прежде всего надо искать и  в самих  словах, а затем в длительных  наблюдениях за собственными привычками и обычаями,  запечатленными в древних пословицах и поговорках. 

Вот важное поэтическое наблюдение на этот счет Самуила Маршака:

Усердней с каждым днем гляжу в словарь - в его словах мерцают  искры чувства,

В подвалы слов не раз сойдет искусство, держа в руке свой потайной фонарь.

Есть на словах  события печать - они дались недаром человеку, -

Читаю: век от века, вековать, век доживать, Бог сыну не дал веку,

Век заедать, век запивать чужой... В словах звучит любовь и боль, и горесть.

Нет, не словарь лежит передо мной, а древняя рассыпанная повесть.

Посмотрим,  какие пословицы приводит Владимир Даль, группируя их по разным темам («Пословицы русского народа. Сборник В. Даля в 2 т.»  - Москва, Художественная литература, 1984.)

СУДЬБА - НАДЕЖДА:
не узнав горя , не узнаешь радости;

что ни делается, все к лучшему;

век живи, век - надейся;

на государевой земле свет клином не сошелся;

талан - не туман, не мимо едет;

будет и на нашей улице праздник;

счастлив игрой, да несчастлив женой;

дал Бог роточек, будет и кусочек;

доброго помалу, хорошего понемножку;

покорись беде - и беда покорится;

СЧАСТЬЕ - УДАЧА:

что с возу упало, то пропало;

наше счастье - дождь да ненастье;

за все берется, да не все удается;

где тонко, там и рвется;

попал пальцем в небо, да в саму середку;

нашему болвану ни в чем нет талану;

ваши играют, а наши - рыдают;

вот тебе, бабушка, и Юрьев день;

кабы знать да ведать, где придется обедать;

искал дед маму, да попал в яму;

так пошло на лад, что и сам не рад;

и молебен спет, только пользы нет;

счастьем дураку везет, а умному - Бог дал;

счастье придет и на печи найдет;

БОГАТСТВО - БЕДНОСТЬ:

тот  мудрен, у кого карман ядрен;

были бы бумажки, будут и милашки;

кто живет в добре, тот ходит в серебре;

после Бога - деньги первые;

умом туп,  да кошель - тут;

лишние деньги - лишняя забота;

богатство родителей - кара детям;

нищета - прочней богатства;

копил, копил, да черта и купил;

пусти душу в ад, будешь богат;

подать не мудрено, мудрей того, где взять;

чаще счет, крепче дружба;

ТЕРПЕНИЕ - НАДЕЖДА:

свет стоит до тьмы, а тьма - до свету;

дай справиться и нам будут кланяться;

будет и на нашей улице праздник;

ждем - пождем, а что-нибудь да будет;

без терпенья - нет спасенья;

авось и рыбака толкает под бока;

последняя удача лучше первой;

колотись, бейся, а на все надейся;

ждать беду тяжелее кнута;

на Бога надейся, а сам не плошай;

ХОРОШЕЕ - ПЛОХОЕ:

вам не хорошо, так нам годится;

никакое худо  до добра не доведет;

промеж худых и хорошему плохо;

добрые умирают, а дела их живут;

все любят добро, да не всех любит оно;

злому человеку не продлит Бог веку;

чужой бедой сыт не будешь;

злой с лукавым водились, да оба в яму свалились;

добра, что клада, ищут, а худое - всегда под рукой;

учись доброму, худое на ум  не пойдет;

доброе дело говори смело;

ДОБРО - ЗЛО:

виноватого Бог простит, а правого - царь пожалует;

не дразни собаку, так и не укусит;

бодливой корове Бог рогов не даёт;

злому кланяться, он больше чванится;

у кого желчь во рту, тому все горько;

коль душа черна, так и мылом не смоешь;

РАДОСТЬ - ГОРЕ:

ДЕНЬ МЕРКНЕТ НОЧЬЮ, А ЧЕЛОВЕКЕ - ПЕЧАЛЬЮ;

беда - не дуда, поиграв, не кинешь;

у горькой беды нету сладкой еды;

плакать не плачу, а слеза бежит;

горе в лохмотьях, беда - нагишом;

придет напасть, будет кому пропасть;

ноготок увяз - всей птичке пропасть;

пришло в тупик, что некуда вступить;

горе - не сапог, с ноги не скинешь;

переложи печаль на радость;

на погосте живучи, всех не оплакать;

ему плюй в глаза - всё Божья роса;

беды человека учат мудрости;

во всяком хлебе - не без мякины;

чужую беду  - на бобах разведу;

отвяжись худая жизнь, привяжись хорошая;

СОБЛАЗН - ИСКУШЕНИЕ:

плохо не клади, вора в грех не вводи;

были бы крошки, а мышки будут;

радостен бес, что отпущен инок в лес;

Бог дал путь, а черт - крюк;

каков поп, таков и приход;


и около святых черти водятся;

игумен - за чарку, чернецы - за ковши;

не умом грешат, а волею;

с кем поведешься, от того и наберешься;

и сам в петлю лезет  и другого тянет;

было бы болото, а черти - будут.

ПРАВДА - КРИВДА:

Бог любит праведника, а черт - ябедника;

делай не ложью, выйдет - по Божью;

не в силе Бог, а в правде;

нажитый грехом, не устоит и  дом;

лишнего не бери, души не губи;

не ищи правды в других, коль в себе нет;

заварил кашу, сам - и расхлебывай;

грешит душа - в ответе тело;

не мудрено голову срубить, мудрено приставить;

за правое дело - стой смело;

не всякому - по Якову, а кому, как Бог даст;

всякую ложь да к себе и приложь;

чужую бороду драть - своей не жалеть;

любишь пар, люби и угар;

деньги могут много, а правда -  все; 
      

люди без правды не живут, а маются;

лжи - много, а правда - одна;

Бог один видел, а люди - знают;

правда глаза колет;

с кривдой жить больно, а с правдой - тошно.

КАРА - МИЛОСТЬ:

кнут в оглобли не впряжешь;

где грозно, там и розно;

ласковое слово порой  пуще дубины;

не бей мужика дубиной, попробуй - полтиной;

лозою в могилу не вгонишь, а калачом - не выманишь;

кого журят, того  и любят;

он бить не бьёт, а острастку даёт;

кабы на хмель не мороз, он бы и тын перерос;

дай воли на палец, всю руку откусят;

кого сова не берут, с того шкуру дерут;

кто слезам потакает, сам и плачет;

МИР - ССОРА;

худой  мир лучше доброй ссоры;

на войне не силой берут, а уменьем;

Бог дал родню, а черт - вражду;

вечный мир - до первой драки;

собака лает - ветер носит;

Брань на вороту не виснет; 

дают - бери, бранят - беги;

лады, что у собаки с кошкой;

у Фили пили, да Филю и побили;

ссора до добра не доводит;

спорить - спорь, а браниться - грех;

полно браниться, не пора ль помириться?

где лад, там и клад;

всякая ссора красна мировою;

ласковое теляти двух маток сосет;

ОТВАГА -ТРУСОСОТЬ:

смелость города берет;

двух смертей не видать, а одной не миновать;

семь бед - один ответ;

у страха глаза велики;

погибать, так с музыкой;

не проиграв,  не выиграешь;

попытка не пытка, а спрос не беда;

ЖИЗНЬ - СМЕРТЬ:

умереть сегодня - страшно, а когда-нибудь - ничего;

жить грустно, а умирать тошно;

тяжел крест, да надо несть;

жить горько, а еще бы  столько;

в рай просятся, а сами в ад лезут;

жить надейся, а умирать - готовься!

кто родится - кричит, кто умирает - молчит;

от смерти не посторонишься;

смерти бояться - на свете не жить;

дома - нет, а домовище - будет;

жил помаленьку, а помер - вдруг;

жизнь прожить - не поле перейти;

век живи, век учись, а дураком помрешь;

проси творца, чтоб не лишил доброго конца;

ЧЕЛОВЕК - ВСЕЛЕННАЯ:

небо - нетленная риза Господня;

солнце - князь земли, луна - княжна;

кометы небо подметают перед Божьими стопами;

из светлого рая да на трудную землю;

на суету и смерти нет;

велик свет, а людям - тесен;

мы на сем свете - в гостях;

человек - земля и в землю отойдет;

по будням затаскан, да  по праздникам - светел;

и большой реке слава - только до моря;

в мире, что в омуте - ни дна , ни покрышки;

все мы до пояса люди, а ниже - скоты;

чистота духовная паче телесной;

что телу любо, то душе - грубо;

душа - душу знает, а сердце - сердцу весть подаёт;

грешное тело и душу съело;

в ком есть Бог, в том есть и стыд;

лучше на гривну убытку, чем на алтын - стыда;

БЫЛОЕ - ГРЯДУЩЕЕ:          

•
почем знать, чего не знаешь;

•
бабушка надвое сказала;

•
знал  бы, где  придется пасть, так не лез  бы волку в пасть;

•
роса глаза выест, покуда солнышко взойдет;

•
после дождичка в четверг;

•
«так» не будет, а уж  « как»  да выйдет;

•
завтраками свет стоит да завтраками кормится;

•
весна да лето, пройдет и не это;

•
встарь люди были умнее, а ныне стали веселее;

•
добро всяко помни, а зло - забывай;

•
пора, что проточная вода;

•
много нового, да мало хорошего;

•
вчера не догонишь, а от завтра - не уйдешь;

•
были раньше веселы, ныне - голову повесили;

ВЕРА - ДОВЕРИЕ - НЕДОВЕРИЕ:

· все под Богом ходим;

· вера и гору с места сдвинет;

· не та вера правее, которая мучит, в та, которую мучат;

·  жили не для хлеба куса, а ради самого Иисуса;

· какова вера, таков у ней и Бог;

· менять веру - менять совесть;

· на Бога надейся, а сам не плошай!

· верный слуга царю других дороже;

                     Б.  Тезаурус в Норме - заповеди Божьи:

Нормативный тезаурус - это не только Божьи заповеди, но прежде всего любые традиции, нормы, духовные стандарты и принципы Бытия, отраженные в народной традиции. Мы обратим внимание прежде всего на нормативные нравственные законы, зафиксированные в Библии.
Самые первые заповеди Божьи были даны святому пророку Моисею на горе Синай (Исх.20,2-17):

1.  Я - Господь твой , да не будет у тебя других богов перед лицом моим;

2.  Не делай себе кумира и никакого изображения того, что на небе вверху и на земле внизу, и что в воде ниже земли, не поклоняйся им и не служи им;

3.  Не произноси имени Господа Бога Твоего всуе;

4.  Помни день субботний, чтобы святить его; шесть дней работай  и делай в них всякие дела твои,  а день седьмой - суббота - Господу Богу твоему;
5.   Почитай отца твоего и мать твою, чтобы было тебе хорошо и чтобы продлились дни твои на земле;
6.  Не убий;
7.  Не прелюбодействуй;
8.  Не кради;
9.  Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего;
10.  Не желай дома ближнего твоего; не желай жены ближнего твоего; ни поля его, ни раба его, ни рабыни его, ни воля его , ни осла его, ни всякого скота его, ничего, что у ближнего твоего.
Иисус Христос дал в Новом Завете такую заповедь всем верующим:

«Возлюби Господа Бога Твоего всем сердцем твоим и всей душой твоею и всем разумением твоим: сия есть первая и наибольшая заповедь; вторая же подобная ей: возлюби ближнего твоего, как самого себя» (Мф.22, 37-39)

Кроме того,  Иисус Христос обнародовал  ещё  9 заповедей  блаженства, данных Им в Нагорной проповеди:

1.  Блаженны нищие духом, ибо их Царствие Небесное;

2.  Блаженны плачущие, ибо они утешатся;

3.  Блаженны кроткие, ибо они наследую землю;

4.  Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся;

5.  Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут;

6.  Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

7.  Блаженны миротворцы, ибо будут наречены сынами Божьими;

8.  Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царствие Небесное;

9.  Блаженны вы, когда будут поносить вас и гнать и всячески неправедно злословить на Меня, Радуйтесь и веселитесь, ибо велика ваша награда на небесах.

    В.   Наш Комментарий к Заповедям Блаженства:
1. Блаженны нищие духом  –  люди, лишенные тщеславия и гордыни, смиренные духом, аскетичные по образу жизни и мысли;
2. Блаженны плачущие – страдающие люди, ибо только через сострадание возможно понимание, как других, так и себя;

3. Блаженны кроткие, ибо в насилии правды нет («не убий, не укради, не лжесвидетельствуй» - и т.д.);

4. Блаженны  алчущие правды - искатели Истины, ибо они найдут Истину в Христе;

5. Блаженны милостивые, ибо живут в любви и не судят других;

6. Блаженны  чистые сердцем – «нищие духом и равные детям по наивности своей»;

7. Блаженны  миротворцы, ибо насилие под запретом, а мир  в душе – Богом  приветствуется;

8. Блаженны изгнанные  за Правду, искатели Истины, увидевшие её в Христе, не уподобляясь Пилату;

9. Блаженны верные христианской Истине, их награда – на Небесах. 
Г. Тезаурус в Факте - методы научного познания в сфере культуры :
Тезаурусов общения на уровне «фактологического сознания», строго говоря, бесконечное множество, ибо каждая личность порождает свой собственный тезаурус, а, выйдя на определенный уровень творчества,  способна  заразить им  и все человечество. Так поступают все великие гении творчества: и научного и художественного.

Мы возьмем для рассмотрения только «методы научного культурологического познания», служащие тезаурусом общения в фактологическом  научном сознании для культурологии. Их  можно классифицировать на три группы:

Теоретические методы;

Эмпирические методы;
Практические методы.
Попытаемся кратко описать их, насколько это возможно, чтобы не потерять   общее понимание их нюансов.
а) ТЕОРЕТИЧЕСКИЕ МЕТОДЫ ПОЗНАНИЯ:

1.  Моделирование динамики культурных систем;
2. Культурологические методы анализа:
· «Полевые методы»;
· социологические методы анализа;

· психологические тесты;

· социометрические методы;

· методы «эксперимента».

· «Текстовые методы»:

· Анализ личных и общественных документов творца;

· «Медленное чтение» 

· Контент-анализ текстов;

· Структурно-семиотические методы.
                              Системно-творческие методы  анализа:

· Эвристические методы:

· организационно-эвристические методы;

· методы опроса экспертов;

· «деловые игры»;

· методы развития личного творческого потенциала.

                         Матричные методы анализа:
· «матрица культурной динамики»;

· «мировое дерево»;

· «объемная сеть»;

· «развитие культурной среды региона».

б) ЭМПИРИЧЕСКИЕ МЕТОДЫ ПОЗНАНИЯ:

1.  Беседа;
2.  Консилиум ученых;
3.  Изучение и обобщение имеющегося опыта;
4.  Научная экспедиция.
                     в) Практические методы познания:

Практические методы - это использование указанных методик в практическом исследовании, скорректированным  каждым конкретным исследователем в соответствии с личными вкусами, привязаностями и привычками самого исследователя.
Д. Тезаурус в Инновации - методы развития творческого потенциала:

Основное качество инновационного сознания - его способность творить. Поэтому я считаю главным словарем  обретения этого сознания - методы развития Личного Творческого потенциала Личности (ЛТП).  Анализируя основные параметры развития ЛТП,  я обратил внимание на девять техник «практических чудес», которые предлагает в своей книжке «Практические чудеса для Марса и Венеры» американский автор Джон Грей 

1.  Верь, словно чудеса возможны;

2.   Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется;
3.   Учись, словно начинающий;
4.   Люби, словно впервые;
5.   Отдавай, словно у тебя уже есть всё, что тебе нужно;
6.   Работай, словно деньги не имеют значения;
7.   Расслабься, словно все скоро будет в порядке;
8.  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит;
9.  Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать.
Мне захотелось попытаться приложить указанные принципы, разработанные в сфере интенсификации некоторых сакральных возможностей человеческого организма, к сфере творчества, поскольку между творческим порождением чего-то нового и «творением чудес» разница не так уж и велика.

Попытаемся рассмотреть все девять принципов по отдельности.

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

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

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

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил  в таких случаях о «само стоянии 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 собственному уровню и той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, возникает проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Не бесами.»

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» никак не представляется возможным.

                  2) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется:
В этом разделе главной особенностью встает 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.

В реальной жизни мы не вольны делать всё, что нам хочется. Но истинный художник никогда не принимал 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.

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

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе 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...

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 творца. 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 мы никак не можем забывать.

                       4)  Люби, словно впервые:
 

Сила Любви - как критерий творческого дара - 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 творческих возлияний 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!

Многими русскими поэтами «Любовь» понимается 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» на эмоциональном уровне.                                

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


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

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

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

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

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

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

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


6)  Работай, словно деньги не имеют для тебя значения:
Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Как губит души современных творцов 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, удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь!

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

               7) Расслабься, словно все скоро будет в порядке:
На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тревожном  напряжении.

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.

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

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

Творчество - это «интерактивный диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле.

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

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

Это важнейшее основание  творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании, в разговоре с Богом, прежде всего:

«И счастлив я печальною судьбой, и есть отрада сладкая в сознанье,

Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю - с Тобой».          (Иван Бунин)
               9)  Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать:
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только как их и можно в основе своей  толковать. Материальное истолкование совершенно не адекватно!

В каком - то смысле этот тезис 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 никогда  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, да и должен!

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане себя не ограничивать на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу! В материальном мире его также стоит опасаться, но «кто предупрежден, тот и  вооружен!»

Опасности  подстерегают и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» можно, только  оглядываться по сторонам при этом  весьма полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что любые  твои творческие продукты есть  результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты сможешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен». 

Конечно, в реальности должна быть норма 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 всё и должно прекрасно получиться.

Вопросы для самостоятельного  размышления:

1.  Приведите  русские пословицы, касающиеся поднятых в этой главе вопросов, которые вы помните на память.

2.  В какой степени вы опираетесь на них в своей практической жизни?

3.  Как вы считаете, законы Моисея или Заповеди блаженства ближе вам в сегодняшней жизни, в какой степени вы им следуете?

4.   Возможны ли на свете чудеса?

5.   Волен  ли ты делать все, что тебе хочется? Как часто? 
6.   Учишься ли ты, словно начинающий?

7.   Любишь ли ты,  словно впервые?

8.   Отдаёшь ли ты, словно у тебя уже есть всё, что тебе нужно?

9.    Какое значение имеют для тебя деньги?

10.   Разговариваешь ли ты с Богом, словно Он  тебя слышит?

11.  Можешь ли ты жить, ничем себя не ограничивая ?

12.  Приходилось ли вам использовать культурологические методы познания в собственной исследовательской работе, какие именно?

3.Глава 2:«Духовное изменение - ведущий механизм адаптации»: 



«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...» 

                                                                 
Н.Заболоцкий

                    

3.1.  П р е а м б у л а:

Центральная духовная проблема, с которой, на наш взгляд, человек столкнется в предстоящем тысячелетии, -  это личностная стратегия «духовного изменения», включающая «рождение» и «смерть» как важные, но отнюдь  не исчерпывающие по отдельности смыслы его бытия, его «реперные точки» существования. К такой «Теории духовного изменения» нам бы хотелось приковать внимание  слушателей в настоящей главе.  Нас она интересует в контексте исследования стратегий эффективной адаптации к возникающим, в том числе и «духовным изменениям».  
Два основных духовных изменения в Жизни – это «Рождение» и «Смерть». 
Без осознания места и значения «Смерти», равно как опыта  «рождения» и самой Жизни, а также Посмертия, в духовной трансформации Человека, истинное  понимание смысла жизни  самого человека совершенно  невозможно. Иллюзия «колеса Сансары» прикрывает сложную картину включенности человека в духовный Космос, в котором постоянное изменение, развитие или напротив «регресс» души, создают лишь островки в океане Вечности Божественного Бытия.  Фундаментальные потрясения в Жизни, к которым мы приравниваем экологическую катастрофу, вносят в жизнь изменения, к которым надо будет, чтобы выжить приспособиться, прежде всего,  на духовном уровне. 

Было бы наивно предполагать, что  все варианты  божественной Полноты и  Его Сущность  будут нами когда-нибудь постигнуты не то, чтобы до конца, а хотя бы даже частично. Такая наивность может быть связана только с нашим непониманием подлинной структуры Вечности и Бесконечности Вселенной.  Проблема отнюдь не в глубине Познания мира. Человечество давно уже научилось принимать решения в ситуации неполноты информации, но пока еще живо. Проблема только в выборе нашей, хотя бы интуитивной и заведомо неполной, стратегии «духовного изменения», ее согласованности с общим порядком и импульсом движения Абсолюта. Проблема - в нашей неспособности настроить собственную изменчивость в резонанс  с  ритмом  Божественного Космоса.
 Изменения – есть последствие нашей собственной глупости, адаптация к ним – это поиск слабины в себе и необходимость её продуктивно минимизировать.  

Уровень нашей духовной изменчивости, её попадания в резонанс вибраций с Богом – это качество нашей адаптации к постоянно меняющимся обстоятельствам жизни, в том числе и духовной жизни. 
Этот «резонанс изменчивости» человека был вечной темой духовной поэзии России. Когда-нибудь мы к нему вернемся, чтобы показать многообразие точек зрения, высказанных по этому поводу нашими поэтами. Сейчас приведем одно стихотворение, быть может, не лучшего нашего отечественного поэта А. Майкова: (См. №1)
                  
«Есть смысл в   платоновском ученье: как новый миг перерожденья, -



Пускай убьет меня недуг, но, как мерцание Авроры,



Как лилий чистый фимиам, как лир торжественные хоры,



Иная жизнь нас встретит там! В душе - за сим земным пределом



Проснутся, выглянут на свет иные чувства роем целым,



Которым органа здесь нет. Мы - боги, скованные телом,


А в этот дивный перелом, когда я покидаю землю,


Я прежний образ свой приемлю, вступая в Небо божеством!»



Выбор стратегии «Духовного Изменения» должен быть основан на Знании, пусть неполном, интуитивном, но системном и отражающим,  скорее  не букву, а   с у т ь  структуры Мира. Смысл этой стратегии связан со стремлением нашего меняющегося сознания оставаться в тесной связи с изменяющейся Вселенной, двигателем ее духовного изменения  - Богом.  Надо быть способным в любой момент на адаптацию к изменениям, а для этого надо быть в постоянном резонансе с Богом. 

Сотворение Мира еще не закончено, хотя специфика «8-го дня творения» вносит в ход его движения некий аспект, который раньше напрочь ускользал от внимания человека. Речь идет о том, что творение в условиях «8-го дня» - это совместное творение Мира Святым Духом, сошедшим в Мир на Пятидесятницу, и Познающим мир Духовным Разумом  самого Человека. Этапы этого глобального культурного и духовного процесса  мы уже раньше   наметили: 

1.  Творение мира Богом.

2.   Неосознанное сотворчество Человека и Бога (Первичная культура). 

3.  Цивилизация (Творение мира Человеком без Бога).

4.  Духовная культура (Совместное  сотворчество Человека и Бога).

 Эффективность  такого творчества для Человека во многом зависит от его способности  в ходе деятельности  осмыслить Опыт Процесса, познать Бога. Этот «опыт Процесса» и лежит в основе стратегии человеческого «духовного изменения».


По сути дела,  речь идет об уяснении  творческой  «коэволюции» Человека и Бога, резонансе их изменяющихся систем. Об изменении Бога мы можем говорить только очень условно, лишь как о более полном нашем собственном уяснении Бога,  чисто духовном  Богопознании. Залог успешной адаптации – в качестве нашего Богопознания! Этому процессу мешают определенные социокультурные «фильтры». Попытаемся понять  их как «песочные часы», в которых песок  Жизни пересыпается из воронки «Бытия» в воронку «Инобытия», или «Небытия», если так вам будет  удобней.


«Теория духовного изменения» предполагает вычленение некоего системного элемента «Глобального духовного изменения» (ГДИ), который  имеет отношение,  как к нашей планете, так и всему Космосу, материальному и духовному одновременно. Символически мы изображаем их в форме двух треугольников, разделенных  своеобразным «фильтром».

 Вершины первого треугольника можно обозначить как «Человек» (Душа), «Человечество», «Мир»:

1. Душа (ощущающая, рациональная, познающая, духовно-творческая);

2. Трансформирующееся Человечество (в Мифе, в Норме, в Факте, в Инновации);

3. Мир (природа; природа и религиозный социум; природа и нерелигиозный социум (цивилизация); природа и духовная культура).

Вершины второго треугольника, представляющего собой Божественную Троицу,

мы обозначим через  следующую синонимию:

А. Бог-Отец (Абсолют,  Церковь, Космос, Божественная Энергия);

Б. Бог-Сын (Логос-Слово, Иисус Христос, Познающая Личность, Абсолютная Любовь);

В. Бог-Дух Святой (Душа мира, Благодать, София,  Духовное Преображение (изменение).


Очень важным является правильное понимание фильтров, разделяющих Бытие (Человека и человечества в Мире) и Инобытие (Мир Бога). Их сущность носит вербально-энергетический характер. Изложу их, как сущность  понимал до появления в моих писаниях  голографической концепции.

 На начальном этапе своего духовного развития Человек, чтобы не сойти с ума от многозначности духовного Космоса, создавал с помощью Бога-Слова - вербальную картину Мира, помогающую ему одновременно и познавать Мир и отгораживаться от его многообразия собственной системой фильтров - «вербальных образов Мира»,  возможно, весьма далеких от подлинной Сути Мира. Однако они работали, так как осуществлялся резонанс человеческого Духа и Божественной Троицы. Естественно, что на разных этапах духовного развития Человека (в Мифе, в Норме, в Факте, и в Инновации) они работали совершенно по-разному. ..
      В дальнейшем мы более подробно покажем механизмы их функционирования на разных уровнях сознания. По иному это происходит на голографическом уровне, когда нами понимается  роль Голограммы Бога в функционировании Мира и самого Человека в нем.
     3. 2. СПЕЦИФИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ «Мы-сознания» (МИФ)

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


Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии ( 2, с.130-135).

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

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, сначала был Матриархат, а потом Патриархат.

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


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


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

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы;

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

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


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно, весьма неглубоком и поверхностном понимании человеком  мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом), неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личностью.
                            3.3.    СПЕЦИФИКА «НЕ-МЫ - СОЗНАНИЯ» («НОРМА»):
Рассмотренный в предыдущем параграфе тип «сознания  язычника» является типичным родовым сознанием. В эпоху, начинающуюся с разложения родового строя, которую можно обозначить культурологическим термином «ВАРВАРСТВО», возникает принципиально новый тип сознания, связанный, прежде всего, с рожденной примерно в это время письменностью.

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

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


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


В классическом варианте нормативного «не-мы сознания» парадоксальная логика духовности соединяет нас прежде всего с «Я-сознанием» Бога-Сына (Логос), поэтому таким важным становится письменное слово и «Ты-сознанием» Бога-Духа Святого. Последнее (во вторую очередь , после Логоса) репрезентирует Бога целиком, поэтому человек (поначалу на уровне праведников) стал способен обратиться к Богу на «ты». Для «язычника» это совершенно невозможно. У них такой испуг перед духами природы, что заменить отдельное от них «ОН» на близкое и эмоциональное «Ты», совершенно нереально. 
Доминанта Логоса еще не означает явление Иисуса Христа. Это еще лишь предожидание Мессии, каким  дышат все книги Ветхого Завета. Нормативное сознание свойственно, например, индуизму, в котором большую роль играет грядущий Спаситель - Майтрейя.

Обращение к Богу становится личным, но это всегда обращение  «на грани неверия», которое прекрасно выражено в строчках Ф.И.Тютчева:   «Я верю, верю, верю! Боже мой, приди  ж на помощь моему неверью!»

Поэтому носителям нормативного сознания Бог дан первоначально лишь как внешний «Закон», Он не снисходит пока как внутренняя «Благодать».  Исключением являются праведники и святые, сразу же прорывающиеся к более высокому типу сознания. Для его достижения нужен мученический подвиг «личностного свидетельства» Любви. Таким свидетельством является текст Нового Завета в Библии. 
Именно потому,  что «нормативное сознание» носит внешний по отношению к Личности характер, оно и является «не-мы сознанием», держащемся лишь на страхе Божьем, а не на внутреннем импульсе Любви. Вместе с тем,  оба первых типа сознания («мы-сознание» и «не-мы сознание» носят рациональный (вербальный) характер, ибо психологически  Логос занимает в треугольнике «Инобытия» место «Я» и «Ты»,  там он наиболее духовно актуален.


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

Как отмечалось в  книге «Экологические корни культуры», (См. № 4) ЗАКОН был еще безличной силой, определяющей место людей в мире.  Он дополнялся личностными отношениями людей в этом социуме, который был невелик и позволял всем людям знать друг друга лично. В социологии такой тип социума называется «малой группой». Но общество разрасталось, возможность лично знать друг друга всем членам общества «проходила», ибо была ограничена психологическими  и информационными возможностями души.

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

Касаемо специфики фильтров нормативного сознания можно утверждать следующее:

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

2.Божественное понимание Единого Пространства  реализуется через  Живой Космос.

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

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


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


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


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


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


«Все то, что внизу, то и наверху». Поэтому изменения затронули и уровень познания  «Инобытия». Там на первое место выступает Логос, ибо любая  личная энергетика не существует вне поддержки «духовным Словом». Дух приобретает форму «Мы-сознания», а приобщение к духовности «Я-сознания» становится важной задачей сохранения их «симфонии». Поэтому возникает очень большая опасность отрыва Бытия от Инобытия, из-за иллюзии самодостаточности человека,  даже ненужности ему Бога. Нечто подобное утверждал Наполеону Лаплас. 


Атеистическая трактовка мира, свойственная начальным стадиям обретения «Я-сознания», объясняется возникающими разрывами связей Бытия и Инобытия. Именно поэтому Дух приобретает нежную форму «Мы-сознания», чтобы преодолеть искус атеистической трактовки мира, разрыв Бытия и Инобытия.


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


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


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


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

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

Специфика фильтров «фактологического  сознания» такова:

 1.Научное (приблизительное) понимание энергетической сущности Природы.

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


В ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое знание» понемногу уступает место духовной мудрости, которая получила у нас название «Ты-сознания».
Человек в рамках этого сознания как бы начинает понимать, что он – частичка Бога и обращается к Нему на «Ты».
Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор поведения, бывшее ранее  уделом единиц и носившее  название «святости». Сейчас оно начинает приобрести массовый характер. Иначе – Глобальная Экокатастрофа мира.   Человечество еще может встать на  путь постоянной духовной трансформации Личности,  преображения себя и окружающего Мира.

Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности (полевые структуры Бытия).
Перед лицом материальной реализации  Апокалипсиса человечество будет вынуждено подвинуть себя на духовное преображение, чтобы спастись и избежать Адова огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно  преодолеть  негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень, если обратится за помощью к Богу. 
Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, которые мы связываем с овладением человеком «полевого уровня»  своей корпускулярной структуры. Во многом речь идет об овладении тем состоянием при Жизни, которое наступает после Смерти.

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

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

Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе,  и непостижимое единство Личности и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия». Об этой гармонии прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется прежде всего через познание тайны Смерти. Человек начинает по существу осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны одного единого духовного Пути, приятие которого означает для него возложение на себя  новой ответственности перед собой, миром и Инобытием. 
В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность, дополнительность и условие духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они: он-она-оно») и диалектическим Словом («Мы-Я - Ты») позволяет человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (как  Энергетики Всеобщности).

При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение может носить чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. В мистических учениях этот способ перемещения называется «астральной проекцией». Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания».

Человеку станет, наконец,  доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова.


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


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


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


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


Именно такой космический детский сад будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «Сын человеческий» (по слову Иисуса Христа) с детства приучится помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура. Инновационная культура, которую мы обретаем.

                                      3.6. Голографическое сознание:
Для голографической концепции имеет значение не общность с одним из фрагментов мира:

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

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

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

- «мой, личностной диалог с Господом», обращение к Нему на «Ты», как основа «Ты - сознания», и 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 «Логоса»: «В начале было Слово». Но как? Концепция Божественной Голограммы (БГ) позволяет понять, как это произошло.  

  Бог творит БГ и Человека как механизм её  иллюзорного превращения в реальность с помощью органов чувств человека, опредмечивающих мир с помощью слов, отвечающих за функционирование отдельных фрагментов мира. 

Этот механизм включает социальность  восприятия и воспроизведения мира в форме:

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

- опора на конфессиональную   и общую  для  её членов историю творящего мир Бога, характерную для данной конфессии и взывающую к необходимости Веры в  рамках конфессиональной Нормы;

- создание личностного понятийного  мира восприятия, характерного для личности данного человека и обретение в итоге собственной самости в Факте;

-  понимание необходимости поддержания постоянного диалога с Богом для изменения БГ в случае необходимости  при выработке духовно-инновационного сознания. Это последнее предполагает постоянный диалог с Богом для уточнения характера постоянно  меняющихся в мире  понятий и зарождения совершенно новых.

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

Как доказал Карл Прибрам,  наш мозг является голографическим инструментом воспроизведения Божественной Голограммы, ибо в нем нет функциональных  отделов, отвечающих за исполнение его отдельных функций, он весь целостен. Как голограмма работает серией целостных энергетических импульсов, несущих информацию органам чувств о специфике отдельных аспектов Вселенной, так и мозг,  по мнению К. Прибрама, является  скопищем нервных импульсов, оплетающих всё его Целое, подобно тому, как луч лазера оплетает кусочек голограммы, хранящей всё изображение целиком (См. № 3).

             ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1. Как вы понимаете «духовное изменение»  в аспекте  коэволюции Человека и Бога?
2. Расскажите о  теории «Глобального духовного изменения» на собственном примере.
3.  Выявите специфические особенности вашего «Мы-сознания» (вспомните детство).

4.  Расскажите о психологических чертах вашего  Не-мы сознания», верите ли вы в Бога?

5. Какие особенности вы отмечаете у своего  «Я-сознания»?

6. Какие качества «Ты-сознания» вы в себе ощущаете?

7. Как вы понимаете процесс «цефализации» сознания на планете? 

    8.       Каково ваше понимание «Голографической парадигмы сознания»?
4. Глава 3: «Культура - эффективная система адаптации 
                  человека к окружающей природной и ментальной среде»:

                                                         «Бог создал мир из ничего, учись , художник, у Него,

И если твой талант - крупица, соделай с нею чудеса,

Взрасти безмерные леса и сам, как сказочная птица, 

Умчись высоко в небеса, где светит вольная зарница,

Где вечный облачный прибой бежит по бездне голубой».

                                        (  Константин Бальмонт)

                                          4.1. КУЛЬТУРА КАК ИДЕОЛОГИЯ ВЫЖИВАНИЯ  В РОССИИ:
        Существует, как известно масса определений культуры. Само их многообразие свидетельствует о множестве обликов, которые принимает культура в своем развитии. Еще в пятидесятые годы два американских социолога Клакхон и Кребер проанализировали около 250 определений культуры, показав их равноправность, но,  так и не выбрав ни одного самого  лучшего.


В кризисные годы, которые мы переживаем, актуализируется бытийный  статус культуры. Воспользуемся  определением, выделяющим в качестве наиболее важного именно аспект выживания: “Культура есть идеология культурного выживания общества в кризисных условиях”. (ИКВ)      В АКТУАЛЬНОМ ДЛЯ ДАННОГО ИССЕЛЕДОВАНИЯ КОНТЕКСТЕ, КУЛЬТУРА – ЭТО ЭФФЕКТИВНАЯ СИСТЕМА АДАПТАЦИИ ЧЕЛОВЕКА К  ИЗМЕНЕНИЯМ В ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ И МЕНТАЛЬНОЙ СРЕДЕ, КОТОРАЯ ПОМОГАЕТ ЕМУ ВЫЖИВАТЬ В НЕЙ». (САИ)

Сейчас было бы важнее не тратить время на поиск национально-государственной идеи, которую мы все равно  не сформулируем лучше, чем это сделали русские религиозные философы, а принять в качестве операционального  определение  национальной идеи культуру как ИКВ или САИ, да   выстроить на их основе базу для дальнейшего продвижения.


В отечественной культуре, понятой как ИКВ и САИ таятся, на мой взгляд, большие ресурсы, которые необходимо  до конца понять и адекватно  оценить. Они скрыты во всей десяти вековой логике развития нашей культуры. Как и любая культура, русская культура состоит из “ядра” и ансамбля субкультур, окружающих это ядро и зависимых от него.


“Ядро” как бы отвечает за национальную идентичность культуры, определяет ее общее лицо. Многообразие субкультур обеспечивает функциональную полифонию культуры, ее разнообразие. Люди включены не в культуру вообще, а в данную конкретную субкультуру,  они  являются ее носителями, в зависимости от того, к какому классу или социальной группе принадлежат: дворянской, крестьянской, религиозно-монашеской,  воровской или какой-нибудь ещё  другой…

Специфической чертой русской культуры всегда была ее динамичность: способность быстро реагировать на изменения окружающей среды. Русская культура вызревала в лоне славянской культуры, с ней генетически связана. Но свое истинное лицо она получила после принятия Православия. Главной особенностью культурного ядра в эпоху Киевской Руси было  “двоеверие” - способность культуры найти непротиворечивый синтез язычества и христианства. Памятником этого “двоеверия” выступает знаменитое “Слово о полку Игореве”. Христианский её признак хотя бы в том, что «Слово…» так и осталось анонимным произведением, то есть, у автора хватило смирения себя не афишировать.

Православие на Руси не отменяло языческой мифологии, а образовало новый синтез, впитав её в себя, но кардинально  переделав. Новый  российский  симбиоз является уникальным явлением в истории развития христианской культуры, которая в Европе развивалась только на отталкивании от  языческих культов.


Ядро древней киевской культуры создавало систему видения реальности, где доверие языческому природному инстинкту сочеталось с христианской картиной мира, выгодной, прежде всего, великокняжеской фамилии. Только слабостью государства объясняется такая уступка со стороны христианства языческим верованиям. Ими в большей степени был захвачен простой народ, а верхушка общества жила все-таки в русле Православия.


В Московском Царстве такого разделения  уже не было. Там ядро культуры составляла другая бинарная система - “симфония Государства и Церкви”. Церковь способствовала смягчению жестких государственных решений, а власти получали санкцию Церкви и, следовательно, “небесную харизму”, необходимую для управления народом.


Но в эпоху Раскола “симфония” была нарушена по вине государства, поскольку последнее взяло на себя право наказания  тех, кто не разделял чисто конфессиональные установки новой власти. Петровское государство стало в глазах раскольников Антихристом, ибо попрало “симфонию”, нарушило гармонию между религиозным и светским, принципиально важную для всего существования древней московской культуры, уничтожив существующее тогда  ощущение единства  «земной и небесной Правд».


Государство, начав  по инициативе отца Петра Первого - Алексея Михайловича гонения на радетелей древнего благочестия, выступило не по-христиански и потому заслужило в глазах раскольников звание Антихриста. Памятником этой эпохи и приверженности старому стала “огненная  книга”  “Житие протопопа Аввакума”.


Дела отца продолжил сын - Петр Первый. Прорубив “окно в Европу”, он не только впустил в Россию свежий ветер протестантского рационализма, но и обеспечил ему возможность государственного доминирования над культурно-православными ценностями древней России.

Культура создала в ответ на эти перемены новое “ядро” - синтез западной рассудочности (научности) и почвеннического славянофильства. Блестящим примером такого  синтеза стал  великий Александр Пушкин, изживавший свой рационализм и безверие всю жизнь и лишь на смертном ложе до конца примирившийся с Православием.


Ещё более новое ядро интеграции  “веры” и “знания”, стало складываться в национальной культуре,  начиная с конца Х1Х века в работах русских религиозных философов “Серебряного века”. Наука долгое время отрицала “веру”, но, ужаснувшись свидетельствам  общей безнравственности, первой сделала шаг  в сторону “веры”, видя в ней возможность для укрепления  морали общества. Примером такого шага является деятельность академика Д.Сахарова.


Первыми ощутили необходимость  синтеза науки и религии  представители квантовой физики, допустив в структуре квантово-физического объяснения реальности идеи восточной философии и религиозной мудрости, например, мысль о “всеобщей взаимосвязи всех вещей и явлений во Вселенной, обеспечиваемой Высшими Силами».

Что же даёт изложенное для понимания “идеологии выживания”? Прежде всего, необходимо увидеть, что мир находится в преддверии новой духовной цивилизации. Логика ее прихода в высшей степени взаимосвязана с  логикой развития русской инновационной  культуры, в частности,  с динамикой ее “духовного ядра”.

Признаком  вступления в эту инновационную  цивилизацию является общая активизация всех российских субкультур: аристократической, казаческой, народной (крестьянской), церковно-монашеской, и даже “воровской субкультуры”, находившейся прежде совсем  на периферии культурного развития России.


Свидетельством активизации последней субкультуры является появление огромного числа исследований о ней, анализов воровского жаргона, исследований о специфике “мата” в России и т.д. При этом наблюдается даже сращивание этой субкультуры с субкультурой отечественной номенклатуры, проявляющееся в использовании общих воровских клише, преступных способов принятия решений, типов финансовой деятельности. Обратите внимание на появление огромного количества передач на Телевидении, связанное с фигурой «преступника», причем во всех сферах Бытия. 

Кроме  указанных, отметим  новые проявления духовной цивилизации,  дающие о себе знать сегодня. К ним, прежде всего,  следует отнести:

 христианское неприятие богатства, полученного нечестным путем, характерное для большей части населения России, ненависть к «новым русским»;
 усиление пропаганды “здорового образа жизни” - вегетарианства и натуропатии, желание большую часть свободного времени провести в контакте с природой, а не в городе;

 осознания интеллигенцией специфики древней  духовной миссии России в мире («гироскопа мировой истории»).

К нашей общей, печали следует подчеркнуть, что особенно гордиться нам своей “великой духовной миссией в мире”  не приходится. Даётся она России  слишком большой кровью. Это с одной стороны, а с другой стороны: в каждой нашей духовной победе скрыто  известная грань социального поражения. Мы движемся только методом расширения «позитива негативом».

Россия закрыла своим телом европейский Ренессанс от татаро-монгольской оккупации - на это обратил внимание еще А.Пушкин в письме П.Чаадаеву. Но в результате она заболела “ханским самодержавием”, переняв от Золотой Орды “восточно-деспотический синдром” власти.


Россия освободила мир от имперско-буржуазных притязаний Наполеона, но заразилась от французов идеей “мировой революции”, которую пронесла по цепочке: декабристы - Герцен - народовольцы - большевики.


Россия спасла мир от черной духовности фашизма, но “подхватила”  от национал-социалистов вирус расизма и национализма. Казалось бы: мы навеки разделались с фашизмом, но через пятьдесят лет после победы отчетливо видны следы его влияния, прежде всего в  молодежной среде, где ныне довольно много фашистских группировок. Нас уже не удивляют появившиеся на стенах домов изображения свастики, совершенно не объяснимые в стране, победившей германский фашизм. 

Как бы привив болезнь себе, Россия спасла мир от идеологии экономического детерминизма (марксизма), к которой оказались довольно глухи породившие эту идеологию немцы. Уже было сказано, что цена за каждый из этих духовных подвигов постоянно возрастает. Победа над марксизмом оценивается гибелью, по крайней мере, третьей части населения  всего Советского Союза ( по подсчетам А. Солженицына).


Все эти, казалось бы, чисто “российские явления” могут быть оценены под одним углом зрения, если увидеть в них  роль России  как своеобразного “гироскопа мировой истории”. Как только культурное многообразие мира подвергалось со стороны одного из “черных  деятелей истории” (Чингизхана, Наполеона, Гитлера или Маркса) опасному перекосу, выступала Россия и ценой собственной крови возвращала ситуацию к прежнему многообразию.


Выполняя функцию “духовного гироскопа” в мире, Россия оказалась наиболее подготовленной к вступлению в духовную цивилизацию. Контуры последней в самой малой степени связаны с материальным избытком и благополучием, ибо человеку очень свойственно “почивать на лаврах” и предаваться «гордыне»… Какой-то минимум материальных благ нам  нужен, ибо “голодное брюхо к учению глухо”, но только аскетизм и смирение могут создать благоприятную среду для подлинного духовного роста.


Именно потому, что Россия находится на пути духовного подъема, она продолжает пребывать в тисках материального кризиса, ведь  одно исключает другое. Все предсказания о грядущем процветании России традиционно неверно понимаются, и как «материальное благополучие». Сейчас уже совершенно точно можно сказать, что его не будет никогда. Возможный инновационный подъем будет носить чисто духовный характер.


Поскольку подобное положение России  вполне коррелируется с усилением общемировой интеграции культур и народов, тем из них, кто нацелен только на материальное благополучие, будет предоставлена возможность выбрать себе место пребывания вне России.


Ясно, что все интеграционные  процессы непосредственным образом  связаны с процессом “культурного выживания”. “Живая культура” напоминает клетку: “ядро” и вокруг ансамбль развивающихся субкультур, выполняющих роль “нервных волокон” культуры. Как ни странно, в наше кризисное время почти все исторически существовавшие в системе древней русской культуры “субкультуры” начинают оживать.


Оживление коснулось и аристократической субкультуры, и казаческой, и религиозно-православной, и народной (крестьянской), и даже, как уже отмечалось “воровской субкультуры”. Важно понять, что подобный подъем  тесно связан с мобилизацией духовных ресурсов, которые у всех остаются на латентном уровне. Поэтому глубинный ренессанс воровской субкультуры иллюзорен, раз духовные ресурсы у нее отсутствуют.

Можно отметить только одно, что «воровская субкультура» в России эпохи Перестройки оказалась более всего адаптированной к ситуации известного  социального Хаоса, сопутствующего всем эпохам перемен.  Поэтому она так и возросла в нашей культуре. 
                                      4.2. Духовные аспекты культурной политики России:
            Мы живем в эпоху, когда патерналистское упование на помощь государства в развитии культуры должно, если не совсем быть  похоронено, то основательно забыто. Ожидание, что государство будет активно помогать культуре в нынешней кризисной ситуации, когда впору кинуть клич: «Спасайся, кто может», наивно и безрассудно.  Хорошо, если государство с управлением меценатством сумеет справиться, уговорив новых русских помогать культуре. Они это и делают, но,  только помогая культуре, которую понимают, то есть,  - массовой культуре. А спасать надо не её, а высокую культуру. 

   Тоталитарное управление культурой закончилось. От навязанных советским периодом “жестких форм” существования культура переходит к более “мягким”, связанным с бытием духовно-гражданского общества в России. Его еще в достаточной форме у нас  нет, но ему необходимо помочь народиться.


При этом основной задачей становится не следование некой идеологической доктрине, пусть она даже называется “национально-государственная идея” России, а создание благоприятных условий для творческой самореализации каждой личности, помощь ей в духовно-творческом преобразовании, прежде всего,  самой себя, а потом уже всего  общества. У общества нет шансов измениться по указке сверху, перемены могут произойти лишь путем внутреннего духовного перерождения каждого из его членов.


Поэтому так важна сейчас грамотная культурная политика, включающая постоянную передачу государством своих функций в сфере культуры общественным организациям, свободным «Ассоциациям свободных личностей”. Это то, что мы называем “делегированием полномочий”.


Одним из аспектов этого делегирования является отказ государства от “остаточного принципа” финансирования культуры, новый взгляд на культуру как область, обладающую собственным экономическим потенциалом, которому нужно помочь возродиться.


Рассмотрим некоторые аспекты такого подхода:

 художественное производство в отличие от производства  промышленного не загрязняет окружающую среду, а напротив - эстетизирует и очищает ее, способствуя её  предметной красоте;

 культурные организации не исчерпывают национальные ресурсы, как большинство сырьевых отраслей промышленности, а напротив - обогащают их;

 художественное производство можно начать с нуля в любом регионе страны, ибо оно не требует большого первоначального капитала, уникальных ресурсов (кроме талантливых людей - а их в России всегда было с избытком, поэтому и “нет пророка в своем Отечестве”), что в условиях экономического кризиса крайне важно;

 продукты отечественного художественного производства, включая концертную деятельность, еще продолжают пользоваться спросом во всем мире - в отличие от наших промышленных изделий. Говоря языком экономистов, экспорт культуры - единственно рентабельное в настоящее время внешнеторговое предприятие, правда, если оно работает по культурным, а не разбойничьим стандартам.

            Влияние культуры на государственную политику должно быть усилено еще по одному параметру: необходим постепенный отказ от “силовых государственных решений” в пользу “слабых, но культурно-ориентированных”. Наша отечественная история изобилует огромным количеством примеров (в том числе и в последние дни), когда мы проваливались с “сильной политикой
“, поскольку забывали о ее культурных аспектах.
            Не говоря уже об Афганистане и Чечне, остановимся лишь на двух  перспективах культурно-ориентированной политики:

 борьба с преступностью;

 управление нравственным развитием общества.

             Одно наращивание технического потенциала “силовых структур” не приведет к успеху, если при этом будут игнорироваться профилактика преступлений  и “социокультурная реабилитация” преступников.



Преступность как систему, связанную с насилием, невозможно победить еще большим насилием - жесткими методами. Это иллюзия и непонимание психологической сути явления, выгодное “силовым структурам”, ибо дает им шанс на постоянное выделение средств со стороны общества. Но насилие в ответ порождает еще большее насилие. Это бездонная бочка, которую никогда не наполнишь!



Преступность может быть побеждена только изнутри - через перевоспитание души преступников и формирование у них других чисто духовных приоритетов. Она может быть побеждена только культурно - через Любовь и Слово пастыря. Одним из аспектов такого подхода является распространившейся сейчас в Церкви приход священников в колонии и тюрьмы для приема покаяния и причащения. Пионером в этом движении был московский священник отец Глеб (Каледа), окормлявший  тюрьму в Бутырках  вплоть до своей смерти.



Нравственное развитие общества в советский период понималось крайне однобоко. Нравственным считалось только то, что соответствовало советской идеологии. Управление творчеством исчерпывалось созданием цензуры и подкупом творческих работников через систему наград и премий. В горькой формуле: ”Соцреализм - это прославление политики партии в доступной для нее форме”   кроется  огромная доля  Истины.



Формальный отказ от подобных методов управления культурой и нравственностью еще не создает новой нравственности и культуры. “Природа боится пустоты”. Культурные методы управления предполагают знание логики развития культуры в целом и корректировку этого развития в желательном  для общества направлении.



По заданию Комитета по общественным и межрегиональным связям Правительства Москвы  автор в своё время принимал участие в разработке конкретных форм и методов “делегирования полномочий” государством общественным  московским структурам, выработке следующих конкретных механизмов этого делегирования:

 создания общественных Экспертных советов по социокультурному развитию регионов (округов Москвы);

 внедрения механизма “проектного финансирования” через систему открытых конкурсов социокультурных проектов и материальную помощь их победителям;

 создания информационных центров для координации сходных общественных объединений по типам и формам деятельности;

 координации государственных и общественных структур по разработке актуальных проблем культурного развития. Эту задачу уже несколько лет пытается решать клуб “Реалисты”.



Если нарисовать некую идеальную систему будущего социокультурного развития, то она должна включать следующие элементы:

 запуск механизмов социокультурной самоорганизации общества и личности, выражающийся  в снижении трат на государственные расходы, бюджетного финансирования “силовых структур” и увеличение средств на развитие культуры и нравственности в обществе;

 “делегирование полномочий” со стороны государственным структур общественным ассоциациям в социокультурной сфере, постоянное содействие “третьему сектору”, создание условий для творческого развития каждой личности;

  переориентация населения чисто духовными способами воздействия со “стремления к возрастающему удовлетворению материальных благ”  на поведенческий аскетизм личного потребления с целью сокращения постоянной траты природных ресурсов и аморального обкрадывания потомков;

 миротворческая культурная политика и государства и общественных объединений, отказ от сильных государственных решений в пользу слабых и культурно-ориентированных;

 государство в сфере культуры оставляет себе одну лишь роль - контроль за сохранением прав личности, осуществление гарантий ее личных прав и свобод (свободы на творческий труд и творческий отдых, право на жизнь и т.д.).

                                      4.3.Создание инновационной культурно-духовной среды в России:

Создание новой культурно-духовной среды является важнейшей 
проблемой вступления России в инновационную цивилизацию. Новая 
культурная среда может быть  создана при условии решения следующих 
проблем:

 создания развитой инфраструктуры культуры в стране;

 выработку духовно-экологического сознания населения как внутренней основы этой среды;

 управление социокультурным развитием страны на основе только духовных приоритетов;

 осознание, что “Культура есть Церковь нашего времени” (О.Мандельштам).


1. Культура - это живой организм, который мы уже уподобили живой развивающейся клетке. Управляя ею, нельзя резать по живому телу, нельзя не хранить памятники культуры. Духовность - питательная среда такого отношения к культуре. Прежде всего, нам необходимо правильно распорядиться теми богатствами, которые мы получили от своих предков. Поэтому развитие “инфраструктуры культуры” нужно понимать и как сохранение памятников культуры, создание новых культурных ценностей, создание благоприятных условий для развития духовности.

Одним из важных направлений деятельности в этом отношении   служит противодействие бездуховной массовой культуре, заполонившей наши экраны и сценические площадки.


Вместе с тем, тут не все так просто. Повторяю, резать по живому нельзя. Массовая культура имеет свою нишу внутри нашей культуры, ибо выполняет определенную функциональную роль, которая  называется “компенсаторной”. Часть населения, не получая положительных психологических подпиток от реальной жизни, ищет их в произведениях массовой культуры,  способных реализовать по отношению к населению прежде всего  развлекательные функции.


В кризисной ситуации компенсаторная функция культуры всегда выходит на первое место, поэтому борьба с массовой, в том числе с американской, культурой не должна напоминать борьбу  с ветряными мельницами. Нужно знать суть явления и учиться побеждать его изнутри. Может быть путем создания собственной традиции развлекательной культуры, которая так и не была создана у нас за тысячелетнюю историю культуры.


Путь развития лежит в двух плоскостях: создание собственной развлекательной культуры с использованием приключенческого потенциала нашей истории (удачный пример - фильм “Гардемарины - вперед!”) и одновременно внедрение протекционистских мер по защите собственной культуры от зарубежных влияний.


2. Культура и духовная среда связаны между собой невидимыми нитями, которые скрепляет социокультурное сознание общества. Если раньше общество было сориентировано на “двоеверие”, затем на православный фундаментализм, граничащий порой  с фанатизмом (у староверов), то начиная с запущенных Петром Первым процессов секуляризации, в обществе стали доминировать атеистические тенденции. Тема “безверия” - важнейшая в творчестве А.С.Пушкина.

В настоящее время мы стоим накануне появления нового типа культурного сознания - “духовно-экологического”, базисным элементом (ядром) которого является синтез “веры” и “знания”. Основу такого синтеза составляет выработка нового отношения к важнейшим составляющим культуры:

 ПРИРОДЕ - воспитание любви, уважения и понимания, что природа - живой организм (возвращение на новом уровне языческого отношения к природе);

 ИНФРАСТРУКТУРЕ КУЛЬТУРЫ - охрана не только материальной части (памятников), но и духовной среды культуры - социокультурного сознания;
 ЛИЧНОСТИ - выработка уважения к творческим правам и духовной свободе личности, включая право на жизнь, труд и отдых;
 ДУХОВНОСТИ - выявление многообразия путей и методов духовного самоусовершенствования личности, поддержка духовных аспектов мировых религий - исихазма, суфизма, каббалистических знаний, дзенбуддизма и т.д.

Если кинуть беглый взгляд на каждый из этих аспектов в отдельности, то главное здесь - выработка ощущения  всеобщей взаимосвязи абсолютно всех процессов и явлений внутри культуры. Цитируя Андрея Вознесенского, можно сказать о природе: ”Мне больно, когда тебе больно, Россия”.


С таким подходом связан и выбор хозяйственной стратегии: духовно-ориентированный человек, понимая, что “мы взяли Землю в долг у потомков”, не будет бессистемно и бессмысленно эксплуатировать сырьевые ресурсы своей земли, а будет думать об ответственности перед грядущими поколениями, которым эти ресурсы будут  ещё более нужны из-за их постоянного истощения.


Разбазаривание природных ресурсов скрывает неспособность правительства найти оптимальную экономическую линию поведения, желание идти путем наименьшего сопротивления. Выбор духовно-экономической инновационной  стратегии - это способ доказать, что правительство еще на что-то способно.


Внутренним импульсом развития духовно-экологического сознания является ориентация на духовные приоритеты при общем социо-культурном развитии. Опора на традиционные российские  ценности приводит нас, медленно но верно, к постепенной переориентации приоритетов с “возрастающего потребления материальных благ”, которое уж никак не вписывается в экологическое сознание, к поведенческому аскетизму, христианскому смирению, здоровому образу жизни, связанному с постепенным переходом к вегетарианству, натуропатии и постоянному погружению в  природу. Это проявляется прежде всего в возрастании любви к матушке-земле, как у горожан, так и у селян, которые ей, впрочем, в большинстве своём и не изменяли. 

Другое дело, что массовым сознанием этот призыв будет услышан только тогда, когда у нас, по сути дела,  будет выбор между растранжириванием материальных ресурсов и аскетическим поведением, а не в ситуации, когда у двух третей населения  есть проблема, чем утром накормить детей. Лишь творческий выбор разумного аскетизма, сделанный свободно, а не под давлением обстоятельств, может считаться подлинно духовным выбором.

«Массовое потребительское сознание» как часть массовой культуры нельзя преодолеть, не учитывая его функциональной специфики. Если психологический климат общества таков, что без компенсаторной культуры оно не сможет победить свои стрессы, то эта культура будет существовать, хотим мы того или нет. Иначе, “не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!” (А.Пушкин).

Традиционная политическая нестабильность в обществе  может быть ликвидирована чисто культурными средствами. О некоторых из них мы уже говорили, например,  о “делегировании государственных полномочий” общественным объединениям и ассоциациям, а также об отказе от “силовых политических решений” в пользу “слабых, но культурно-ориентированных”.


В социо-культурном развитии общества наряду с положительным развитием всегда имеются и деструктивные аспекты:

 преступность;

 алкоголизм и наркомания;

 распад семей;

 насилие и жестокость, в том числе сексуальное насилие.


Духовно-экологическое сознание предполагает выбор “слабых” методов борьбы с подобным “девиантным” (отклоняющимся) поведением. Эти методы должны опираться на Любовь, а не на Насилие и Злобу. Так мы говорили о необходимость усилить не технический нажим на преступников, а развивать систему “социо-культурной реабилитации преступности”, что более эффективно в духовном плане для ее преодоления. Методологию подобной реабилитации можно найти у христианских проповедников,  типа отца Глеба Каледы.

В сфере экономики духовно-экологическое сознание общества потребует постепенного перехода от насильственных налогов и содержания огромного аппарата для его сбора к добровольным налогам, как в старину люди добровольно платили “десятину” (десятую часть доходов) в пользу Церкви.


Рост фискального давления на общество в  особенности бессмыслен в культурном плане, так как при такой ситуации культура никогда не выйдет из “остаточного принципа” финансирования. Даже советская власть тратила на культуру бюджетных денег больше, чем нынешнее руководство страной. 

Изменение налоговой (фискальной) политики и связанный с этим переход чиновничьего аппарата на рельсы творческой, духовно-ориентированной, “слабой” политики, на первый взгляд, чистая утопия в  современной России, но скоро многие поймут, что другого выхода из создавшего положения просто не существует. Разными могут  быть временные оценки. На наш взгляд, Россия сделает это только к 2025 году, да и то под давлением планетарного катаклизма 2013 года. 

Добровольные налоги, наряду со всем прочим, создают еще среду “экономической свободы”, которая способна сама по себе резко стимулировать производство, много более эффективным способом, чем запреты и  экономическое насилие.


Поэтому выбор миротворческой политики, запрет на любые формы насилия в политике, в экономике и в жизни общества является необходимой составной часть духовно-инновационной цивилизации.


В связи с эти хотелось бы вернуться к предвидению Осипа Мандельштама, что “Культура станет Церковью нашего времени”. Мы понимаем это не как ограничение деятельности традиционных Церквей, а как повышение роли духовности во всех сферах культурного бытия.


ХХ1 век - время “перманентной нестабильности” в жизни общества и развитии природы. Человечество встретится с различными аномалиями в жизни природы и Космоса. Справиться с этой нестабильностью традиционному сознанию невозможно. Трудно это сделать и научному сознанию, сильному пока  только при наличии “ аналогичных прецедентов”.


Творческие проблемы нужно решать духовно-творческому сознанию. Если человек будет не готов принять новые вызовы Космоса и Природы, он просто проиграет, на что он не имеет права, ибо ресурсы духовной победы в нем все имеются. Для этого и нужно развивать духовно-экологическое сознание, чтобы найти общий язык с Природой и смирить ее буйный нрав. На наш взгляд, другого выхода ни у человечества, ни у России просто нет.

      ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:
1. Охарактеризуйте основные качества Культуры как «способа культурного выживания народа».
2. В чем особенности культуры как «стратегии адаптации к изменениям в Духовности и в Природе?

3. Покажите различие между пониманием культуры как ИКВ и САИ.
4.  Каково «системное ядро» нашей культуры и её окруженье в лице «субкультур»?

5.  В чем слабости и сильные стороны идеи, что российская культура (шире – вся Россия)  – это «гироскоп мировой истории»?

6. Как бы вы сформулировали «национально-государственную идею» России?
7. Можете ли вы привести примеры «делегирования государственных полномочий» общественным организациям в вашем районе?

8. Что вы знаете о судьбе  священника - отца Глеба Каледы?
9.  Какие меры по социо-культурному  развитию вашего региона вы могли бы предложить?

  10.  Прокомментируйте выражение О. Мандельштама: «Культура – это Церковь нашего времени».

    5. Глава 4-я: «АДАПТАЦИЯ ЧЕРЕЗ «НЕГАТИВ ПОЗИТИВА». СМЕРТЬ РАДИ ЖИЗНИ!»
                                                                        «Умри и – возродись, ведь Смерть есть Возрожденье,
                                                                                          Коль ты духовно к этому готов».
                                                                                                                      (Из ранних стихов автора)
                               5.1. Единство Бытия и Небытия через культуру


Духовно-инновационная культура (доминанта в системе  Метасубъекта), являющаяся завершением земного духовного развития человека, 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 соединены так, что не уничтожают друг друга, а создают общность на уровне  более высокого системного объединения. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а троична, то есть, имеет  формально более высокий уровень системной устойчивости, она построена не только  на анализе, но и  на синтезе противоположностей.  В итоге речь должна идти не просто  об адаптации системы к имеющим место изменениям внешней среды, а о создании новой среды и новой системы. Троичность предполагает изменение всех.

Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у культурных систем  как бы и  нет истоков, кажется, что они 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, в так называемой «Северной Традиции». Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские»), от них - к древним ариям в их северном, гиперборейском варианте.


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. 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. Откопанное  на территории Южного Урала  поселение  Аркаим есть, возможно,  след этой арийской цивилизации, двигающейся в Индию, или возвращающейся оттуда.  


Однако невозможность найти истоки не означает их фактическое отсутствие. Истоки - в той же культуре атлантов, полученной, скорей всего, от их космических покровителей. Об этом свидетельствует судьба первой ветви потомков атлантов, ушедших от катастрофы на американский континент: тольтеков, ольмеков, инков и майя. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг К.Костанеды и Х.Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться.  НО большинству помешали уйти,  скорей всего, какие-то духовные ограничения.


Культура - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающаяся 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) возник только на шестой день творения, как утверждает Библия.

Однако в форме Бога он был извечно. Но Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, стабилизирующаяся синтезом всего. Всё из нее выходит, всё в ней содержится,  поэтому  она и вечна,  и бесконечна.

Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm(Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей фунтаментальнейшей 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).
Но каков смысл его создания? Из изложенной нами позднее Голографической Парадигмы вселенной вытекает, что Бог создал Человека для поддержания Своей Божественной Голограммы – Слова Божия и распространения её по всей Вселенной.  Так и зародилась в итоге Культура как способ адаптации человека к миру, способ антропоморфной интерпретации Слова Божия (Любви) для стабилизации всей системы Вселенной.   
Человек  был создан Богом с правом на Свободу Воли, то есть,  на способность грешить. Воплощая Божественный позитив (Слово Божие),  человек выступает по отношению к нему своеобразным «негативом». Воплощенная  в мире Голограмма Бога  выступает при этом неким «Негативом позитива», ибо и то и другое в ней представлено как   равноправная система -  Целостность, Единство полярных явлений в определенной функциональности.
 Конечно, в реальности Культура рождается несколько сложнее, но наше упрощение не искажает информации,  полученной от Библии, то есть, от “Боговдохновенного Слова”.

Человек в соответствии с Библией, приходит в земной мир из Инобытия  Рая, где он обладал духовной сущностью, ибо находился в постоянном контакте с Богом. Но, приходя из мира Инобытия, он и возвращается туда же, после Смерти. Несложная логическая подстановка позволяет нам вычислить общее движение Человека (Микрокосм) в этом мире Бытия-Небытия (Макрокосма):


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения .


3.Познание в Бытии своей духовной сущности с помощью Христа.


4.”Преображение” и подъем в Небытие после Апокалипсиса.

Попадая в “Новую Жизнь”, после “Преображения”, Человек овладевает способностью управлять своей телесной и волновой (ангельской) субстанцией. В научных терминах описал эту ситуацию К.Циолковский, мечтая о “лучистом человечестве”. Овладение миром Небытия, по сути  дела, решает и намеченную Н.Ф.Федоровым задачу “Общего дела”, ибо Страшный Суд наступит при условии, когда спасется все человечество, то есть целиком войдет в “Духовное Преображение”, кроме чисто дьявольских сущностей.

Находясь в Раю, первочеловек Адам-Кадмон, включающий и Еву как свою часть, обладал начальным типом сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, по сути, связь с Богом. В нашей терминологии это ”мифологическое сознание”. Как его носитель,  Человек тогда не отделял себя от Бога, а выполнял все Его поручения, типа называния растений и животных и т.д. Так ведут себя ангелы, являясь чистыми вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на «Свободу воли», дарованную Богом…  Пусть  этот акт  был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно. Тем более, что механизм «воздаяния за грех» в нас же самих и заложен: в потере здоровья, муках Совести и т.д.

На логически неразрешимую задачу: ”Может ли Бог создать камень, который сам же и не может поднять?» - ответ прост: камень сей - это Человек. Наделенный правом Свободы воли, он в её рамках неподвластен Богу, ибо имеет легальную возможность вольно выбирать между Грехом и Святостью.

Но в Инобытии без воли Бога ничего  произойти не может, поэтому факт Грехопадения также входил в замысел Бога. Результатом такого поведения Человека стала потеря инстинктивной связи с Богом, метафорически изображенная в Библии в сцене “Изгнания из Рая”.

Вместе с тем,  суть первичного инстинктивного сознания Человека (“архаически-мифологического” сознания) осталась неизменной, только на месте Бога-творца стала  доминировать  тварная Природа. Это второй, вслед за сатанинской неуязвимостью Человека, непоправимый аспект его  греховности...

Но,  ценя Человека, как свое самое любимое создание, (даже ангелам Бог не дал такой  творческой способности, как Человеку)  Господь создает для него  земной мир, а в терминах науки, как это явствует из изысканий епископа Василия Родзянко, создает   способом “Большого Взрыва” весь материальный мир, ибо прежде его не было, а было только Инобытие. Но что последовало дальше?

Бог настолько любит Человека, что разрешает ему наследовать “райское сознание”. Затем Человеку попеременно даются Божественные книги в форме “Вед”, “Авесты”, “Трипитаки”, “Библии”, “Корана” ли - не суть важно, ибо все они - от Бога. В своей Божественной Истине  все они (но не там, где ошибаются по вине более поздних комментаторов и переписчиков)  инвариантны, то есть считаются «написанными Богом». От них человек постигает «нормативное сознание».

Подлинное же Бытие Человека в земной жизни начинается после того, как он с помощью “Слова” - божественных откровений осознает важность для себя монотеистической личности Бога, восстанавливая тем самым всю цепь Культуры: Sm-Om-S-O.

В Божественном откровении Библии есть один очень важный, но не акцентированный прежде аспект: в Раю Адам и Ева не могли иметь детей, ибо не обладали соответствующей материальностью для этого. Бог-Отец - существо не мужского рода, он двуполый, ибо обладает Полнотой и Целостностью. До появления Евы Адам также обладал такой целостностью, неслучайно Ева происходит из его ребра. В Инобытии творить новые сущности может только сам Бог. В Троице роль женской сущности играет Святой Дух, ибо по  древне-еврейски – это сущность женского рода. 
Подлинная история человечества наступает лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое Познание приходится платить. Тем более за «Познание плодов с древа познания Добра и Зла».
 «Макрочеловек Адам» заплатил за это смертью своих детей - “микрочеловеков”, обрекая их на смерть во имя Бессмертия человеческого рода. Такова подлинная сущность человека: “находить во всяком поражении Победу!” Это залог постоянной способности Человека на адаптацию к любым изменениям внешней среды. 
Из потери личного Бессмертия Адам и Ева извлекают возможность Бессмертия всего человеческого рода, до той поры, естественно, пока мы сами себя не уничтожим. То есть, Адам-человек жертвует собой во имя Адама-Кадмона. Второй жертвой такого рода была жертва Иисуса Христа, поэтому Его иногда называют “Вторым Адамом”.

“Изгнание из Рая” акцентировало в нас важный аспект смысла существования Человека - поиск и обретение полноты общения с Богом. Таким образом, у Человека во время личного Бытия есть три дороги, ведущие к Бессмертию:


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.
У Первочеловека – Адама  в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свободу воли путем познания плодов с древа Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.

Выбор был сделан в пользу двух последних. Обычно так и осуществляется наш выбор: отбираем “лучшее количество”, но теряем в “качестве”.  Зато теперь поиск этого “качества” становится смыслом всей жизни для духовно-ориентированного человека.

Воспоминания о бывшей “Райской Жизни” помогают человечеству творить свою культуру, духовный план которой частично компенсирует отпадение Человека от Бога. На мой взгляд, это происходит при целостном слиянии четырех процессов:

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

г) путем ведения постоянного осознанного (а не инстинктивного) диалога с Богом. Этот процесс в нашей терминологии назван ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННЫМ.

Целостное участие в них во всех  и является творчеством божественной (духовной) культуры, одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению Полноты общения с Богом становится ее важнейшей духовной интенцией. Именно поэтому обретение целостности двояко - это познание и Бытия и Инобытия. Комплементарность (дополнительность) Культуры - ее важнейшее качество, гарант ее целостности.

Это только кажется нам, что мы живем в одном материальном мире. На деле,  Человек всегда проживает в двух мирам: материальном - на планете Земле и в духовном, связанном с Инобытием через наше сознание, носящее в себе частичку Божественного Бытия.

Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна ухватить “связь миров, повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в культурном развитии Человека просто не было, да и  нет! «Душа до рождения – всегда христианка», только после рождения она может начать в этом сомневаться и потом приходит к этому открытию часто очень дорогой ценой. 
Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого).Именно языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле, а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. Православие этой догмы не признает. Для духовно продвинутого человека в Будущем вполне возможен прямой диалог с Богом, минуя церковное посредничество. Стоит предвидеть, что Церковь будет категорически против такого способа связи с Богом. Хотя, возможно, и в ней найдутся разумные священнослужители, и способные одобрить эту связь. Пример подобных действий нам подали представители русской религиозной философии. 
Познание материального мира в ФАКТЕ (познавательно-личностном сознании) становится как бы компенсацией Человеку его контактов с Небытием. Научное познание компенсирует Человеку его слабую духовность, создает опасную в своей исключительности подстановку и подмену. Человеку очень легко, овладев этим типом сознания, отказаться от Бога, заявить, что он не нуждается “в концепции Бога”, как это и сделали тысячи материалистически ориентированных ученых.

Но это иллюзия, что Наука обладает мощностью,  способной заменить нам познание Бога. Атеистическое миросозерцание - это также обожествление частичной способности Человека к отражению  и познанию окружающего внешнего мира, обожествление “части вместо целого”, «pars pro toto». Отделив себя от мира, человек потерял понимание сути, ибо он – и есть суть Природы, как говорил Н.Заболоцкий,  «зыбкий ум её». 
“Духовно-инновационное сознание” (“диалог с Богом”) помогает Человеку осознать сложность постоянного углубления в космическую реальность Бытия-Инобытия. Получается, чем больше Человек уходит в себя, тем дальше он попадает в Космос, ибо “наверху тоже, что и внизу”. Эта старая, как говорят “оккультная точка зрения”, в настоящее время подтверждена  квантовой  физикой.

Бог любит Человека и никогда не оставит его. Поэтому после Грехопадения ему было дано первичное культурное сознание, интегрирующее его с новой окружающей средой - Природой, а позднее - и вторичное культурное сознание, благодаря “богоявленным книгам”, типа христианской Библии. Пусть с его помощью далеко  не все получали возможность прямого общения с Богом, но многие христианские праведники и святые, достигшие в этом выдающихся результатов, как, например, наши Серафим Саровский или Сергий Радонежский, такую возможность имели. 

Язычник перестал слышать “Божий глас”, но обрел единство с Природой, ее низшими духами, посредством связи с ними шаманов и волхвов, обслуживающих этот тип сознания. Пантеистически Бог все-таки оставался в душе язычника, только своей низшей частью - духами Природы. 

Бога, по представлениям язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвами, тем самым, как бы  получая  Его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне, даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же вышедшие из Египта. Возможно, духовная сущность еврейской нации и была в охране монотеистической религиозной  традиции в мире.  Потом её подхватило христианство. 
Язычники большей частью совершенно не понимали, чем кровавее они приносят жертвы, тем менее они угодны Богу. Природопоклонение (например, Солнцу, как у древних египтян) было  постепенно  вытеснено из души Человека осознанным монотеизмом. Голос Бога все полнее зазвучал в душах людей. “Ветхий Завет” евреев -  самый яркий  пример  верности монотеизму, ставшему «национальной идеей евреев». 
Общение с Богом у послепотопного человечества было построено только на Страхе Господнем.
Бог как бы грозил человеку: ”Не делай того-то и того-то, то есть, не нарушай моих Заповедей, иначе накажу!”. И люди видели, что Он действительно может очень сильно наказать, как во времена Потопа. Постепенно такой способ общения перестал Человека устраивать из-за ограничения “Свободы воли”. Поэтому по великой милости Бога Человеку был дан НОВЫЙ ЗАВЕТ, построенный на Любви. Бог послал в мир для голгофского подвига своего Извечного Сына - Иисуса Христа, научившего людей иному таинству  связи с Богом. Это «таинство» называется   ЛЮБОВЬ!

Явление Христа мощно простимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь - качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого стало Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости, которое более всего  и сдерживала Церковь в средневековые времена. Сейчас она оказалась неспособной что-либо противопоставить на уровне Знания техническому прогрессу. Богословие еще не стало общезначимой наукой в мире. 

Так всегда происходит в человеческой истории: за один маленький шажок вперед приходится платить тяжкую цену. В этом сущность «Негатива Позитива, движения к Добру через постоянное отрицание Зла. Но расцвет научного атеизма и материализма постепенно  приводит  Человека на грань экологического вымирания. Разрыв Целостности Культуры в нашу эпоху  начинает давать  о себе знать. Человечество выбрало тупиковый путь технической цивилизации, оставив без изучения все гениальные возможности и секреты, скрытые в самом организме Человека, его способности решать любые проблемы без всяких технических приспособлений.

Именно этот путь предстоит пройти человечеству после Глобальной экологической катастрофы, накануне которой находится мир. Трансмутация организма человека, раскрытие в нем новых  способностей, дающих возможность человеку без всяких технических приспособлений летать в Космосе, даст возможность существовать даже в условиях частично загубленной предстоящей катастрофой планеты.

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. Сейчас Бог (условно, Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:
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в Раю              
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	Христианское человечество
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Человечество
	3. Новозаветное
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Как явствует из этой схемы, подлинное духовное развитие Человека осуществляется по часовой стрелке (Религии Правой руки), но есть и обратный ход - “Религии Левой руки”, несущие антидуховное и антикультурное развитие.

                     5. 2. Роль Женщины в духовном развитии человечества:

Сделав все эти предварительные замечания, мы вплотную приблизились к вопросу о роли Женщины в духовном развитии человечества, а, следовательно, и в развитии Культуры. В этом небольшом исследовании мы остановимся на четырех аспектах “Женской доли”:

а) миссии  Евы;

б) истории Сарры и Агари;

в) предназначении Девы Марии;

г) роли женщины в современных условиях.


На наш взгляд, Женщина сыграла огромную роль в духовной эволюции человечества, ибо именно она постоянно провоцирует новые проявления Любви Бога к людям,  делая их явными для сознания мужчин. Но единство Мужчины и Женщины в мире – это типичный пример единства «Негатива с Позитивом». Возьмите историю любой семьи,  и вы найдете в ней подтверждение этой мысли.
                                                               а) РОЛЬ ЕВЫ:
“Райский человек” Адам находился в Боге и не осознавал себя чем-то отличным от него. Это осознание, пусть по инициативе извне (от Сатаны), пришло впервые именно в голову Евы. Она негативно повлияла на Адама, чтобы он начал дистанцироваться от Бога, нарушил завет. “Но лицом к лицу лица не увидать”, дистанция была необходима, чтобы Объединенный Человек («Негатив позитива») начал лучше понимать самого себя, пусть ценой потери инстинктивного Богообщения.

Останься Адам и Ева в Раю,  не впади в Грехопадение, человечества вообще бы не было, или бы его история пошла совсем другим путем, ведь в Раю Адам и Ева не могли иметь детей, оставаясь чисто духовными сущностями. Очевидно, такая перспектива не устраивала Еву, грезящую о своем предназначении «Матери Мира». 

Женщины вообще более пластичны и податливы к внешним изменениям и влияниям, зато среди мужчин  больше, чем среди женщин,  “дураков” и “гениев”. Поэтому женщины легче впадают в грех, как Ева, но именно из-за этого и провоцируется ускоренная “культурная динамика” мира, движимая «Негативом Позитива». 
По сути дела,  именно с помощью Евы Адам осознает Рай как часть Ада, где у него нет полной человеческой реализации. По триалектической логике механизмом этого познания выступает именно “адское древо” (Древо познания Добра и Зла), точнее, -  плоды с него. Осознав это, Адам жаждет прорыва в “божественное творчество жизни”, которое было доступно ранее только Богу – Творцу. Теперь и Адам жаждет принять в нем посильное участие, чтобы сотворить  “человечество по Адаму”, в соответствии со своим образом и подобием. Эта конкуренция с Богом, возможно и выглядит в глазах наблюдателей  (НО НЕ САМОГО БОГА)  как “Грехопадение”.

Сатана был прав, когда советовал людям согрешить, ибо только так, сотворив человечество, они могли стать “подобными Богам”. Но он  и хитрил, так как его главной задачей было спрятаться в Человеке, создавшем  в итоге Грехопадения  непреодолимую для Бога оболочку  для Сатаны в самом Человеке. Бог  при жизни человека не может покарать его греховность , спрятанную в нем в форме  беса по причине, что сам дал ему «Свободу Воли». 
Таким образом, из акта Грехопадения все извлекают собственную выгоду:

а) Бог толкает Человека на долгий путь к самому себе, чтобы получить от него не инстинктивную, а вполне заслуженную и творящуюся осознанно связь (любовь) Человека  и  Бога;

б) Человек, потеряв одно Бессмертие, получает второе  бессмертие – в существовании самого Человечества;

в) Сатана обретает в Человеке собственную защиту и временно неуязвимую для Бога оболочку. До  тех пор, пока сам Человек не справится с Дьяволом  в себе самом. Так задумано Богом, такова сущность Человека как существа,  наделенного Богом «Свободой воли». 

Грехопадение является началом человеческой истории, в конце которой Человек становится космическим духовным фактором, обладающим духовно-инновационным (божественным) сознанием, и деятелем, способным быть Соратником, Сотворцом Бога в создании вместе с Ним  новых Вселенных.  Он должен связать “несуществующую пока связь” времен Инобытия и Бытия. Иначе говоря, сотворить духовно-инновационную  Культуру!  Человек сможет стать равноправным соработником Бога только через изменение своего сознания в  серии глобальных катастроф: Грехопадение, Потоп, Распятие Христа, Экокатастрофа. Фактически к позитивному духовному существованию мы пробираемся  с такими страданиями по узкой тропинке «Негатива Позитива». В этом и  проявляется их характерное единство. 
Логичен вопрос: зачем Богу это надо? Ответ прост: если осознать грандиозное одиночество Бога в мире, можно понять, что для диалога ему нужен не раб, а Сотворец, Сотрудник, если не равный Ему по уровню, то приближающийся к Нему. Иначе, вряд ли бы Он мог одолеть своё грандиозное одиночество.  Для приверженцев других религий подобный подход есть нонсенс, ибо они абстрагируются от личностной природы Бога. Мы стараемся брать её во внимание. 
А в результате, именно Ева провоцирует  новый импульс любви Бога к Человеку, правда, довольно тяжкой вначале для  жизни ценой: райская неспособность Человека отделить себя от Бога  заменена на неспособность выделить себя из Природы.

Надо хорошо понимать,  в чем величие Любви Бога к Человеку. Произведя такую в нем замену, Бог спас Человека от смерти в лапах дикой природы, которая  не очень предназначена для выживания человека, хотя для него и сотворена. Выживать приходилось в сплошных муках, ценой постоянных смертей отдельных атомов нового нарождающегося человечества. Были периоды, когда на планете оставалась, возможно,  всего одна семья (например, семья Ноя), но человечество, вопреки этому обстоятельству, продолжало свой трудный путь  духовного познания и развития.

Сейчас хорошо понятно, почему это происходило. Бог не мог позволить себе потерять такого ценного кадра для своего будущего диалога. А ждать Он умеет, ведь для Него времени не существует!





б) САРРА и АГАРЬ:
Не менее важной оказалась роль женщины для функционирования второго типа культурного сознания - “нормативно-религиозного”. Ее мы постараемся выяснить на примере судьбы двух библейских женщин: Сарры и Агари (Бытие, 20-21)

Иносказательный смысл этой истории так трактуется апостолом Павлом в “Послании к галатам”: ”Ибо написано: Авраам имел двух сынов, одного - от рабы, а другого - от свободной. (Быт., 16,15;21,2-3) Но который от рабы, тот рожден по плоти, а который от свободной, тот - по обетованию. В этом есть иносказание. Это  два Завета: один от горы Синайской, рождающей в рабство, которая есть Агарь, ибо Агарь означает гору Синай в Аравии и соответствует нынешнему Иерусалиму; потому что он с детьми своими в рабстве. А вышний Иерусалим - свободен, он - матерь всем нам... Что же говорит Писание? - ”Изгони рабу и сына ее: ибо сын рабы не будет наследником вместе с сыном свободной”. Итак, братие, мы - дети не рабы, а свободной”. (Гал.4,22-31)

Не раба Агарь, а свободная Сарра породила свободного человека, ибо именно СВОБОДА человека является главным условием развития его нормативного сознания. Поскольку женщина не получила свободу, наравне с мужчинами, как это имеет место в мусульманских странах, народы которых ведут происхождение от сына Агари, то  нормативное сознание в этих странах становится “Идеалом”, не предполагающим дальнейшего развития. Отсюда истоки фундаментализма и современного исламского терроризма.

Не случайно, так много среди мусульман фанатиков, исповедующих фундаментализм.  В начале третьего тысячелетия эта проблема вышла на уровень мировой социальной опасности. Но она будет решена, ибо подобные проблемы  как-то находили своё  решение в других, нежели мусульманская, цивилизациях. 

Идеализация нормативного сознания имеет место во всех Церквях, в том числе и в Православной. Часть богословов отказывает своему учению в развитии, считая, что наследие отцов Церкви никогда не может быть превзойдено, “ибо это не может быть никогда”. Мудрее все-таки “никогда не говорить “никогда”, ибо Жизнь полна чудес и еще очень далека от  полного познания  всей своей Полноты. Все-таки мы пока ещё далеко  не Боги, хотя Божественный Потенциал в нас все же есть!
Можно было бы согласиться с таким требованием, когда речь идет о “Боговдохновенных книгах”, но наследие патристики создано живыми людьми, а не Богами, получившими мандат на владение Абсолютной истиной. Такой мандат есть пока еще только у самого Бога.




              в) ДЕВА МАРИЯ:
В развитии фактологического сознания, с обретением которого мы становимся личностями, трудно переоценить роль Девы Марии. Именно ее Сын подтолкнул человечество к открытию значения Любви в развитии личностного познания, вывел нас на путь личностного самоусовершенствования в Боге, помог осознанию единства Бытия и Инобытия в рамках духовной  культуры.

Не Наука, а именно Христос играет тут важнейшую роль. При изложении дальнейшего материала нам важно подчеркнуть, что между Богородицей и Россией существует мистическая связь, известная в народе как «Сокровенный Покров», накинутый Богоматерью на   нашу страну,  дабы оберегать её от смертельных опасностей.

Этот Покров делает реальным переход нашей страны первой в мире к Духовно-инновационному сознанию. Это  буферное сознание, подготавливающее Второе Пришествие Христа. Богородица не раз спасала нашу страну от неминуемой беды. Таких случаев, зафиксированных в письменных памятниках, насчитывается около  пятнадцати: в 1164, 1380, 1395, 1408, 1451, 1480, 1521, 1579, 1612, 1812, 1918,  1941, 1943, и т.д. (См. Библиография № 13).

Расскажем  о двух из них: 1395 и 1941 годы. Я процитирую имеющие к ним отношение отрывки  из одной православной   книги (См. № 15, стр. 5-7): “В 1395 году на Русь пришел Тамерлан, “бич народов”. (Вспомним, что, когда в июне  1941 года археологи открыли его могилу в Самарканде, через день началась Вторая мировая война. - Ю.Г.) Спастись тогда человеческой силой было нельзя. Великий князь Василий Дмитриевич велел перенести икону Владимирской Божьей Матери в Москву. Десять дней икону везли из Владимира в столицу. По обе стороны дороги стоял на коленях народ и молился, протягивая руки к иконе: ”Матерь Божия, спаси землю русскую!”

Всенародная молитва и пост  не остались безответными: в день прибытия иконы в Москву осадивший город Тамерлан увидел во сне высокую гору, с вершины которой спускались к нему святители  с золотыми жезлами, угрожая ему. Над ними в воздухе в несказанном величии стояла в сиянии ярких лучей Жена  в багряном царственном одеянии. А вокруг нее толпилось множество молниеподобных  воинов, вооруженных огненными мечами.

Обратив свой взор на Тамерлана, она грозно повелела ему оставить пределы русской земли. Мудрецы объяснили Тамерлану, что это была заступница русских, мать христианского Бога, сила которой неодолима. Тогда Тамерлан сказал: ”Если русские имеют такую Помощницу, то мы напрасно идем против них”, и отдал приказ повернуть назад. В летописи было сказано: ”И бежал Тамерлан, гонимый Пресвятой Девой”.

Другая история произошла относительно недавно в 1941 году. 

“Враг стоял в 33 километрах  от Москвы по Волоколамскому шоссе. До Химок наших войск уже не было: дорога на Москву была свободна. генерал-фельдмаршал фон Бок докладывал Гитлеру 5 декабря в 18 часов о почти полном разгроме русских. Гитлер приказывает войти в Москву в тот же день в 21 час. Фон Бок просит отсрочки до утра, так как солдаты измучены оттепелью и промокли. Гитлер настаивает. Тогда фон Бок созывает совещание, где генералитет принимает решение войти в Москву утром, а Гитлеру доложить о взятии Москвы. 

И случилось невероятное: приказ Гитлера был не выполнен. Для виду в Москву был послан взвод солдат, который доехал до станции метро “Сокол” и возвратился с докладом, что Москва по сути дела сдана. Оставалась ночь. В эту ночь и произошло чудо: группа наших солдат прошла с иконой Казанской Божьей Матери на западном фланге уже не существовавшей нашей обороны...  и ударил неслыханный мороз в 42 градуса. Мокрая одежда немецких солдат превратилась в ледяной панцирь. Взятие Москвы не состоялось”.
По учебникам истории  мы знаем, что взятие Москвы было остановлено свежими сибирскими полками, подоспевшими 6 декабря. Однако сам факт неслыханного мороза нашел место во всех учебниках истории в разделе “Битва под Москвой”. Пушки от него смерзлись настолько, что даже  ломались колеса.




г)  Миссия современных женщин:
В современном мире женщины играют большую роль, которая будет только увеличиваться. Если взглянуть в наши дни вовнутрь любого храма во время службы, то заметишь одну и ту же картину: службу ведут мужчины, а большинство прихожан составляют женщины. Именно они сегодня  обладают большей духовной чуткостью, желанием получить духовное спасение.

Слова “душа” и “духовность” - женского рода, поэтому женщинам предстоит сыграть большую роль в экологизации нашего духовного Бытия в последующие годы. Более высокая, чем у мужчин, тяга к духовности и душевности сыграет главную скрипку и в том духовном преображении России, о котором мы все время говорим,  и на которое так надеемся.

На наш взгляд, женщинам предстоит (совместно с мужчинами, разумеется), но, будучи главными заводилами, быть инициаторами  в решении трех важнейших для России проблем:

а) Экологическое просвещение страны; например, по инициативе женщины, премьер-министра Норвегии, Ф.Х.Брутланд была принята ставшая главной экологической доктриной ООН концепция “устойчивого развития”. На наш взгляд, одна она вряд ли способна остановить катящуюся в экологическую бездну планету, хотя без нее было бы еще хуже. 

 Женщины вносят сейчас огромный вклад в выработку экологического сознания через творчество с природными материалами, благодаря экологизации всех естественно-научных курсов в школах, путем воспитания любви и уважения к Природе, дающей нам жизнь в широком смысле слова, и к Матери, дающей жизнь в узком смысле.

Экологизация сознания, отказ от грязных технологий - последствия промышленной экспансии времен “культа личности”, развитие духовно-экологического начала в сельском хозяйстве и промышленности - вот сфера, где женщины будут задавать тон в ближайшее время, почувствовав сердцем, что здесь узкое место, тут лежат возможные средства  спасения России.

  б) Укрепление экономических и духовных основ семьи;

Сегодня именно женщины не пасуют перед всеми трудностями нашего постперестроечного бытия, а находят выходы из трудных ситуаций в создании “семейных мастерских”, взятии “семейного подряда”, организации творческого содружества детей и взрослых. Именно они сегодня чаще всего являются инициаторами похода своих детей в Храм Божий. Много реже на этом настаивают отцы. Вообще, если кинуть взгляд на прихожан в любом российском храме в праздничный день, то женщин-прихожанок в нем будет не менее трех четвертых от общего количества присутствующих.

в) Преодоление мужского эгоизма в политике и социальной сфере путем перенесения акцентов на Культуру и Творчество;

 Широкий приход женщин в современную политику во многом связан с принижением набивших оскомину современному человеку сильных политических решений, типа “ввода войск” или “силового решения проблемы”. Столько раз мы уже набивали шишки на подобных неэффективных методах, но мужчинам в политике пока «неймется», точнее они не способны изменить своей воинственной сущности.

Политикам нужно  понять, что силовые методы решения проблем в третьем тысячелетии стали не эффективны и должны, если не полностью замениться на методы убеждения и духовного воздействия, то, по крайней мере, быть дополнительны к ним.
Эту проблему придется решать именно  женщинам, иначе последствия будут  весьма печальны! В настоящее время политические перспективы эффективных решений остаются только за мягкими, культурно-ориентированными средствами, где реализуется известный из российской старины политический лозунг: “Не в силе Бог, а в Правде!”

Все вышесказанное отнюдь не означает, что наступает поворот к временам матриархата. Такая примитивная логика нам не свойственна. Напротив нам представляется, что мужчина также будет играть свою заметную роль во всех современных процессах, но еще большую роль будет играть эффективный поиск и объединение двух половинок нашей русской души: мужской и женской. Объединение равноправное, построенное на Любви, а не на принижении в браке одной из сторон. Равноправное партнерство, взаимная дополнительность мужских и женских решений - единственная панацея от всех бед в политических событиях будущего времени. Пока не семья не станет “Малой Церковью”, как это рекомендует Православие, мы не найдем выхода из наших социальных проблем.

Именно поэтому мусульмане, отрицающие огромную роль женщины в современности, решительно не  способны в одиночку решить задачи,  стоящие перед человечеством в эпоху экологических катастроф. Но поскольку их около миллиарда, игнорировать их волю при решении мировых проблем практически невозможно.




5.3.  “На самом деле Смерти просто нет!”

 Поговорим еще об одном достойном примере единства «Позитива и Негатива» - Смерти. На деле Смерти нет, ибо она не является ни остановкой движения, ни финалом Жизни, а только новой дорогой в ситуацию последующего выбора. Поэтому, пытаясь, насколько это нам дано, прояснить сущность Смерти, мы хотим не только помочь людям избежать страха перед нею, но постоянно формулировать для себя свое духовное “намерение”, то есть, некое высшее целеполагание, единственно важное для выбора дороги в нашем Посмертии, в том, что с легкой руки Р.Моуди, стало называться “Жизнью после Смерти”. 

Можем ли мы достойно встретить Смерть “лицом к лицу”? Конечно, при условии, что можем психологически облегчить адаптацию к принципиально новой для себя ситуации существования в посмертном мире. Но как ? Существует несколько механизмов “глушения страха Смерти”:


а) достижение Полноты общения с Богом;


б) познание  и реализация личного  духовного пути развития на земле;


в) понимание духовного смысла  жизни и помощь в этом другим.
Попытаемся рассмотреть их в максимально возможной для нас Полноте.


5.3.1. Обретение Полноты общения с Богом:


Полнота общения с Богом есть великая цель, достижение которой важнейшая, но вряд ли когда-либо осуществимая задача, по одной простой причине: мы все-таки конечны, а Бог - вечен и бесконечен.

 Но это не значит, что мы должны признать эту задачу полной тщетой. Более того, нам видятся несколько возможных путей ее реализации. Каждый из нас волен выбирать один Путь, или даже несколько из них, стремясь приблизиться к Полноте общения максимально возможными для себя средствами.
А. Инстинктивное пребывание в Боге (возможное лишь  в Инобытии);

Б. Получение Благодати Святого Духа подобно апостолам в Пятидесятницу;

В. Диалог с Богом путем “аскезы” и “исихии”, как все святые и пустынножители;

Г.  Прозрение “со всеми и для всех”, ибо, “пока один не спасся, то я не спасен”.

Самое сложное для нас понять, что выбор того или иного пути от нас не зависит, он определен нашим духовным психотипом. О нем поговорим позднее. Мы можем повлиять лишь на скорость движения по самому пути, когда нас на него вынесет наша духовная жизнь, но изменить  его не вправе, ибо сменить свой психотип могут только весьма духовно просветленные личности,  хотя в этом нет большого смысла. Надо учиться работать с собственным психотипом. 

Другое дело, что массовость каждого пути совершенно разная: первый - вообще уникален, ибо это путь членов Божественной Иерархии; второй дан также лишь для единиц, способных пойти путем “пророков” и “мессий”; третий - путь осознанно и бесповоротно избравших духовно сложную дорогу общения с Богом; четвертый путь - более массовый и предполагает различные формы активизации своих духовных сил и возможностей через служение людям: творчество, милосердие, самоотдачу и смирение. Это путь постоянной борьбы со своей гордыней, преодоления в себе чувства “избранности”, понимания: “что отдал - то твоё!”



5.3.2.Как определиться с выбором своего личного духовного Пути?

Путь духовного самоусовершенствования - постоянная забота человека, стремящегося к обретению духовно-инновационного сознания. Мы бы хотели предложить некую систему, которая не исключает все религиозные рекомендации, а идет параллельно им.

Во-первых, жаждущий обрести духовное развитие и как его результат - спасение на Небесах,  прежде всего,  должен разобраться в двух вопросах:

- отпущенной ему Космосом судьбе, связанной с датой его появления на Земле, где день рождения дает ему представление о его физическом плане - телесной организации, месяц рождения (знак Зодиака) - представление об астральной (чувственной) специфике, а год рождения - ментальные характеристики;

-  специфике Личности, где Имя дает представление о земных целях; Отчество определяет связь с предками, а Фамилия указывает на специфику родового эгрегора.

Конечно, все эти параметры не определяют его индивидуальности, но они задают определенный масштаб  колебаний, в рамках которого человек может искать свою специфику, вибрируя в согласии с ней. Свободы воли они не уничтожают!
Во-вторых, духовно развивающийся человек не может пройти мимо религиозной традиции, характерной для местности, где он родился или для религии его отцов. Он должен приобщиться к великим “Боговдохновенным книгам”, свойственным традиционному для своей нации  типу религиозного поклонения: ”Библии”, “Корану”, “Ведам” или другой основополагающей в данной религии духовной книге. Кроме того, он обязан бывать в своей Церкви и выполнять все основные  её ритуалы, догматы и обряды с приемлемой для себя периодичностью. 

В третьих, ему предстоит обрести свой личный индивидуальный способ духовного самоусовершенствования, “индивидуальный образ самостояния”, включающий дорогу постоянных духовных открытий всех основных и дополнительных духовных смыслов Бытия, которые дана возможность ему обнаружить за отведенный срок. Они никогда не будут полны, но они должны быть самостоятельно открыты, а не просто прочитаны в книгах или прослушаны в лекциях духовных учителей. Книги или лекции относятся ко второму направлению, третье же он избежать также  не может.

В четвертых, он должен услышать в душе “голос Бога”, должен войти в постоянный духовный “диалог с Богом” путем личного духовного творчества, все шире и шире приобщаясь к основному и важнейшему ныне для людей качеству Бога - умению творить.

Надо четко понимать, что последний путь таит в себе массу опасностей, ибо это путь без Церкви. Используя Церковь как посредника на пути к Богу, мы не очень рискуем, ибо всегда есть батюшка, мудро  охраняющий нас в  наших ошибках и неудачах. Духовный диалог с Богом посредника не предполагает, это личная беседа. В ней очень легко принять за собеседника не Бога, а низшие астральные сущности, постоянно стремящиеся себя за Бога выдать.

Массовость каждой из этих (последних) четырех дорог, а точнее ступеней духовного пути, пройти которые надо все, совершенно различна. Первый путь - самый массовый, к четвертой дороге приближаются только единицы. Для спасения человечества необходимо, чтобы массовыми стали все четыре дороги, ибо другого пути, включающего все грани духовного развития просто нет!
    5.3.3. Как самому прорваться к Полноте Богообщения?

И тут человек обязан пройти четырехступенчатый путь, правда, немного в другой плоскости, чем  уже описанные  Ему надо побывать на всех четырех “тропинках Любви”, ведущих к Богу:

-  обретение Любви к Природе, ее познание и спасение;

-  открытие в своем сердце Любви к другому человеку, своему народу, нации, человечеству в целом;

-  понимание необходимости Любви к самому себе, обретение “личного самостояния” при максимально возможном смирении, самоотдаче и преодолении гордыни;

-  через Любовь к Богу, постоянный диалог с Ним, жажду духовного общения и помощи.

Вопрос стоит только так: нельзя полюбить Бога, не полюбив предварительно Природу, значимых для тебя “других” и естественно самого себя! Полюбить самого себя не так просто, как кажется на первый взгляд, ибо при этом необходимо избавиться от любых аспектов суицидного поведения:


- табакокурения;


- пьянства;


- употребления наркотиков;


- ведения нездорового образа жизни;


- мясоедения  (подходит не всем);


- пессимистического настроя в жизни, неспособности любить других  и т.д.

Раз и навсегда человек должен прийти   к важнейшему для себя выводу, что  не все, что доставляет нам удовольствие, воистину  полезно в ходе духовного развития. Кроме того, необходимо развивать личное творческое начало, обрести свою “половинку”, создать семью, заиметь детей. Далеко не все по высокому “гамбургскому счету” себя на деле  любят. Многим это только кажется. Как можно считать, что ты себя любишь, если ты своим неразумным повелением  каждый день не продлеваешь, а укорачиваешь свою жизнь? Укорачиваешь не по воле Бога, что естественно, а по собственной злой, бесовской воле!

                          5.3.4. Как обрести понимание смысла своей жизни?


Пути по сути уже были указаны: обретение “диалога с Богом”, понимание Его духовного замысла в отношении своей скромной персоны, поиск и нахождение своей “ВТОРОЙ ПОЛОВИНКИ”, преображение Духа и Тела, понимание единства Бытия и Небытия и т.д.

Однако понимание “личного смысла Жизни” постигается человеком далеко не сразу. Конечно, среди нас есть весьма  продвинутые в духовном плане  люди, наподобие известных русских святых, путь духовного служения которым открылся еще в юности. 


Но для большинства людей это понимание - сложная духовная задача, к ней они приходят постепенно. Конечно, до рождения - это не проблема, поскольку в Инобытии все находятся в той или иной степени в связи с Богом. Он является внешней доминантой любого аспекта бытия в “том мире”. Пускай по уровням собственного продвижения и развития все находятся на разных ступенях духовной иерархии, но наличие самой связи,  равно как и самого Бога, там сомнению никто не подвергает. Да это и невозможно. Как говорится в Евангелии, “и бесы веруют, да трепещут”.

Для чего же в этой ситуации Человеку стремиться на Землю? Проявленное бытие Земли является единственной школой духа для нас, возможностью повысить свой духовный статус, свой “рейтинг” в глазах Бога. Человека и там и тут обуревает жажда духовного развития и движения по “Лестнице Иакова”. Не только Бог ищет Человека для равноправного диалога, но и Человек жаждет войти в такой диалог с Богом, ибо понимает, чем это ему грозит.

Не пройдя необходимую школу духовного просветления, открытую  до определенного этапа только на Земле, Человек не готов к творческому диалогу, к реальной помощи и служению Богу, которое является смыслом его бытия. Заложенные в нас великие потенции открываются и могут быть реализованы только в творчестве, только через преодоление материальных препятствий, которых на “том свете” просто нет! Это обстоятельство далеко не просто всем понять!

Только на Земле Человек обретает способность не просто «Знать, но и Уметь, Мочь и Творить!» Богу нужные не слепые преданные фанатики, а Сотворцы и Сотрудники, ибо грандиозные космические задачи, стоящие перед человечеством, трудящимся “плечо к плечу”   с Богом, требуют смекалки и умения, которые фанатикам просто напросто “не по зубам”.  “Соработничество с Богом” - это конечно метафора, ибо Человек будет работать один, но с Богом в душе.

После человеческого воплощения на земле   в форме Христа ( а до Него в форме других Богов) Бог становится для Человека  близким  и внешним для него, но только эта связь и  дистанцирование   способно сделать идею Бога внутренней духовной доминантой любой верующей души. Первым в этот процесс включается сам Бог, давая каждому из нас “душу” - живую божественную систему связи Человека с Богом, Творцом, Вседержителем, Всевышним. Причем голосом Бога в этой душе является её собственная Совесть. 
В ходе земного постижения Бога Человек неминуемо должен пройти для своего нормального духовного развития четыре стадии земного  приобщения к духу: одушевление природы (язычество), оцерковление (нормативно-религиозное сознание), нахождение личной точки “самостояния” (духовно-научные знания), открытие инвариантной для любой территории сущности (лика) Всевышнего и диалог с Ним.

Однако не следует забывать, что Человек приходит в этот мир не пустым, а с определенным духовным опытом, пусть даже заблокированным в подсознании. Поэтому он не обязательно должен начать с язычества, он может сразу начать с высших кругов постижения Всевышнего. Но в любом случае на каком-то витке своего духовного взросления он начинает понимать, что Бог в нем самом, что он сам есть - важная и для  Бога составная часть Его, как говорит поэт: «Мы – боги, скованные телом».

Постепенно Человек  начинает искать Бога не вовне: в Природе, Церкви, “Богооткровенных книгах”, а открывает Его в себе. Однако, и это совсем не предел Богопознания. Личная идентификация с “идеей Бога” есть лишь только открытие “факта существования” Бога, теперь необходимо войти в  диалог с Ним. Обретение точки личного духовного самостояния очень важно, ибо без него невозможно вступить в “духовно-инновационное сознание”, в диалог с Богом.

В ходе этого диалога готовится Просветление и Преображение нашей души, то есть, такая трансформация и трансмутация тела в соответствии с духом, которая в конечном итоге сделает возможным овладение нами “полевой формой” Бытия, наиболее приближающей нас к Богу.

Если для личностного (фактологического) этапа духовной трансформации важнейшим для Человека было ощущение ЕДИНСТВА с БОГОМ (ПОЛНОТЫ), то сейчас на первый план выступает сам контролируемый процесс ТРАНСФОРМАЦИИ и ДУХОВНОГО ПРЕОБРАЖЕНИЯ. Эффективность любой духовной коммуникации для нас может быть измерена глубиной подобной телесной и духовной  трансформации. Их критерием является Полнота Любви. 
Марксисты были правы, когда считали, что пришло время не просто объяснять мир, а преобразовывать его. Но они не правы, что  начинать надо  с материальной части мира - Природы и Социума. Нет, первична Духовность (“В начале было Слово!”), поэтому и начинать надо  с духовной стороны – с трансформации сознания  самого Человека. Точнее сказать, это взаимосвязанный процесс. Марксистам наивно казалось, что стоит изменить материальный мир, как Человек автоматически изменится, поскольку “Бытие определяет Сознание”. На деле все оказалось верным с точностью наоборот!

Во всех социальных процессах, человек, как величина духовная,  управляется доминирующим сознанием всей системы, определяя  тем самым свое   Бытиё в рамках этой системы. Но он не  только управляется социальным сознанием, но и управляет им, ибо сознание Социума весьма подвижно и зависит от сознания  доминирующих в этом Социуме личностей.

               5. 4. Основные идеи “бахтинского диалога” в приложении к духовной коммуникации:
Опираясь на основополагающие 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”. ( См. № 16, 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 возможных:


- 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 заявлена 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”. (16, 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 личностном творческом самостоянии. Именно поэтому на данном этапе вперед вырывается атеистическая Наука, воспринявшая временный уход Бога в тень, как  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...Этим  и объясняется иллюзорный атеизм большинства ученых. 
С появлением самосознающей личности мир Бытия принципиально меняется, ибо рождается, как считает М.Бахтин “Надбытие” (№ 16, 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 ( № 16, 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 “комплементарности”, 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 творчество, и наше сотворчество. Говоря на лингвистическом, “птичьем языке”, Человек всегда остается в “тексте”, стать абсолютным  “Метатекстом” ему до конца не дано. Это бы ослабило его, ибо «единство Текста и Метатекста» более устойчиво в плане Бытия.
                                             5. 5. Методы духовной трансформации:
Специфика духовной трансформации очень сильно зависит от первоначального уровня, с которой ее начинаешь. Кроме того, различны подходы к ней,  в зависимости от уровня социальной общности, с сопричастности с которой ты входишь в саму трансформацию. 

Мы всегда часть некой более общей системы, нельзя жить в обществе и быть свободным от него, как нельзя оставаться прежним, не замечая, что вокруг происходит. Именно поэтому, можно предположить, что высокого уровня трансформации достигнут люди в малых, автономно работающих группах, где эти процессы будут поддержаны с одинаковым энтузиазмом всеми членами группы.

                                
        А. Духовное преображение на уровне РОДА:

а) изменение основных стереотипов родового сознания посредством традиционных средств их формирования: родовой магии, идеалов, глубинного познания родовой уникальности и т.д.;

б) включение общины в приходскую жизнь: годичный круг православных праздников, поддержание бодрого христианского духа, приходское милосердие и т.д.;

в) воспроизведение родом (общиной) национальный культурных традиций, осознание своей этнической судьбы, уникальной культуры, развитие и поддержка культурных традиций, диалог общинной (родовой) культуры и национальных (общемировой) культур;

г) общинный диалог с целью обретения согласия, мира и спокойствия. достижение этнических компромиссов и социального примирения.

Говоря короче, в каждой нашей семье есть разные родовые корни: у одних были в роду и священнослужители и маги, другие ничего подобного не имели, поэтому у всех абсолютно разные шансы в плане скорости, объёма и сущности духовной трансформации.
                         
Б.Духовное преображение на национальном уровне:


а) развитие и укрепление национального сознания, уяснение тайн русского менталитета, поиск национальной идентичности;


б) развитие компромиссных сторон сосуществования: типа “двоеверия”, включения славянского пантеизма в религиозное православное сознание, поиски компромиссов между Государством, Церковью, Социумом и Семьею и т.д.;


в) познание судьбы России и осознанное строительство этой судьбы;

           г) развитие российского духовно-экологического сознания.

Проще говоря, речь идет о том, что у разных народов разные судьбы в плане ускорения духовной трансформации: русскому, индийскому и китайскому народам будет в этом плане дано больше, чем другим (в особенности мало шансов у американцев). Однако и на межгосударственном уровне решение вопроса остаётся за диалогом между народами и их Правительствами. Самостийные  меры некоторых правительств (типа американского) могут привести только к весьма печальным последствиям для него самого. Это и ждет его после объявления войны Ирану.  (Надеемся, что этого не произойдет!)



В.Духовное преображение на уровне Личности:

а) развитие личностной духовной одаренности, выбор одной из духовных дорог - мага, святого, странника или творца-трансформатора;


б) развитие религиозных чувств и знаний, выбор своего пути в религии: фанатик,  рядовой член прихода, богослов, монах, владеющий исихией;


в) развитие рациональной стороны Личности: от варварства до цивилизованности и духовно-инновационного и экологического сознания;


г) развитие трансперсонального сознания:




- борющийся с низшими духами;




- общающийся с Богом;




- святой-схимник;




- овладение полевой формой Бытия.


Личностной потенциал каждому также дан разный. Насколько мы различны в телесном (физическом) плане, так различны и в духовном. Однако это различие не исключает духовной пластичности, способности следовать за духовными лидерами в духовном преображении, способности принять Бога и войти в диалог с Ним.


Г.Духовное развитие на уровне единого человечества:


а) экологическая трансформация природного окружения планеты;


б) духовное преображение и просветление социума;


в) постоянное самопознание и самоусовершенствование каждой Личности;


г) обретение подлинного Бессмертия и его восстановления у предков.


Превращение в единое человечество разрозненных наций и народов, многие из которых традиционно враждуют друг с другом, а некоторые, как США, чувствуют себя после конца двуполярного мира “пупом земли”, - огромная проблема. Но это одно из условий выживания в преддверии грядущей экокатастрофы. Разрозненное человечество даже при наличии единого органа - ООН, крайне слабого и болеющего многими болезнями современного мира, не способно будет противостоять планетарному катаклизму.


Предстоящая Экокатастрофа давно уже не является секретом для правительств многих развитых стран, заведших внутри себя хорошо финансируемые подразделения  “чрезвычайных ситуаций”. Наше МЧС среди силовых ведомств - далеко не самое слабое, хотя ему пока еще далеко до армии.


Но попытки скоординировать деятельность  МЧС всех стран еще очень редки и натыкаются на ограничения, типа “Национальная безопасность”. Бесовщина дает о себе знать даже в этих вопросах. Хотя в последнее время наметился некоторый прогресс и в этой области.


Вместе с тем уровень планетарной катастрофы потребует такого уровня их скоординированности, что неминуемо встанет вопрос о едином правительстве, которым не преминет воспользоваться Антихрист. Какой же выход? Единое человечество - условие выживания, а единое правительство - стимул для роста бесовщины в мире. А он прост: надо скоординировать только органы борьбы с чрезвычайными ситуациями!
                                                                                                                                                    Матрица №2



Д. Соборные смыслы социального Бессмертия:

	Этапы:
	в МИФЕ
	в НОРМЕ
	 в ФАКТЕ
	в ИННОВАЦИИ

	СОБОРНОСТЬ
	Вечность рода
	Единство с

Церковью

(приход)
	Единство с

Историей
	Соборная 

самоорганизация 

Жизни

	МИССИЯ

 на ЗЕМЛЕ
	Противостояние силам Зла
	Противостояние

 Врагам

 Церкви Христовой
	Поиск Божественной 

истины, света

 Знания
	Передовой отряд

 духовных сил Света

	ПОЗНАНИЕ 

ПРОМЫСЛА 

БОЖЬЕГО
	На уровне

 Космологических

 мифов
	Борьба

 с противобогом - 

бесовщиной
	Объединение:

Род-Народ-Нация-

Человечество
	Духовная помощь в 

подготовке к Концу 

Света

	РАЗВИТИЕ 

ТВОРЧЕСКОГО 

МНОГООБРАЗИЯ
	Одухотворение 

Природы
	Одухотворение 

христианского 

социума 
	Поддержка личного 

творческого 

разнообразия 

святости и др.
	Тысячелетнее Царство

 Божие на Земле


Эта матрица даёт представление о многовариантной дороге формирования соборности на Земле, решения вопросов о глобальном социальном спасении: “Спасение со всеми и для всех!”

Она раскрывает частные аспекты такого Глобального  Спасения: специфику человеческого единения (соборности), уровень понимания миссии Человека на земле, специфику и скорость осознания Человеком Божьего замысла-промысла, творческое многообразие дорог реализации Глобального Спасения. 




Е.Индивидуальные смыслы Бессмертия:

                                                                                                                                                       Матрица №3
	АРХЕТИПЫ
	ВЫЖИВАНИЕ
	ПОИСК СВОБОДЫ
	ПОИСК ИСТИНЫ
	ДОСТИЖЕНИЕ

ГАРМОНИИ

	ИНДИВИДУАЛЬНОЕ 

СПАСЕНИЕ
	ПО ДЕПРЕССИВНО-

МУ ПСИХОТИПУ
	ПО ШИЗОИДНОМУ 

СТЕРЕОТИПУ
	ПОПАРАНОИДАЛЬ-

НОМУ ПСИХОТИПУ
	ХРИСТОС: «ПУТЬ, ИСТИНА И ЖИЗНЬ»

	ЕДИНСТВО 

БЫТИЯ-ИНОБЫТИЯ
	ВО ИМЯ 

БЕССМЕРТИЯ
	ЕДИНСТВО В 

ПОНИМАНИИ

 ЖИЗНИ И СМЕРТИ
	ИСТИНА ТОЛЬКО 

ПОСЛЕ СМЕРТИ
	ГАРМОНИЯ БЫТИЯ-

ИНОБЫТИЯ

	ЛЮБОВЬ К БОГУ И 

МИРУ
	ПРОДОЛЖЕНИЕ

РОДА
	СВОБОДА И 

ТВОРЧЕСТВО
	ОТКРОВЕНИЕ 

И МУДРОСТЬ
	ЕДИНСТВО ЛЮБВИ

К БОГУ, ДРУГИМ 

СЕБЕ САМОМУ И 

ПРИРОДЕ

	ПРЕОДОЛЕНИЕ 

САМОСТИ
	АСКЕТИЗМ
	ТВОРЧЕСКАЯ 

РЕАЛИЗАЦИЯ В 

ДРУГИХ
	ДИАЛОГ С БОГОМ
	ГАРМОНИЧЕСКИЙ

СИНТЕЗ  АСПЕКТОВ



В отличие от предыдущей матрицы, данная раскрывает путь личного
частного Спасения, понимая его как способы приобщения Человека к возможности Выживания в условиях Катастрофы, познания путей Поиска Свободы и Истины в этих условиях, а также достижения Гармонии.

Спасение вне этих ценностей не представляется ни нам, как мы думаем, ни Богу имеющим достаточный смысл. 



5.6. Воспитание социально-духовного сознания:

5.6.1. ВОСПИТАНИЕ ДУХОВНОСТИ:


В основу современного духовного воспитания должно быть положено постепенное приобщение неофитов к тайнам четырех важнейших духовных технологий:


а) Поиска и обретения “Смысла жизни”;


б) Поиска и следования личному Пути духовного развития;


в) Познания сердечной Правды и божественной Истины;


г) Обретения духовной творческой Свободы и Гармонии.

Хотя эти технологии тесно между собой переплетены и постоянно взаимодействуют, мы можем попытаться рассмотреть их по отдельности.



                а) Поиски и обретение “Смысла Жизни”:

Первым этапом нашего серьезного познания смысла жизни, после самой постановки и осознания  этого вопроса, поскольку многим даже она в голову не приходит, является постижение замысла Бога в отношении нашей скромной личности.


 О путях этого познания уже шла речь. Как правило, завершение такого познания приводит неофита к раскрытию тайны единства Бытия и Инобытия. В ходе приобщения к этой тайне он начинает получать Просветление, готовящее его к вступлению в духовно-инновационное сознание, сутью которого является постоянное Преображение, Трансформация самого себя и окружающей тебя природной среды. Но мир спасается через спасение тебя, ибо “спасись один, а вокруг спасутся тысячи” (Серафим Саровский).



б) Поиск и следование личному Пути духовного развития:


Личное духовное развитие начинается у нас после открытия присутствия Бога в своей собственной душе. Познав эту тайну, человек не может не стать на Путь, ибо Как сказал сам Христос: ”Я есть Путь, Истина и Жизнь”. Найди Бога и Путь откроется.


Важной вехой на этом Пути является открытие его вечности и бесконечности, когда мы приходим к пониманию , что Смерти нет, а Посмертие является только частью Пути. Христос освободил от Смерти всех верующих в Него людей, показав им дорогу в Посмертие через Любовь и принятие тайнства Причастия. С Причастием мы стали “причастны” к Богу, а следовательно обрели свою собственную долю Вечности и Бесконечности.


Поддержка этой причастности, а, значит, и дальнейшее следование по Духовному  Пути предполагает как продолжение соблюдения обрядов и таинств, так и личное духовное творчество. 


На каждом этапе своего духовного развития важнейшим является даже не само движение, а правильное целеполагание, понимание духовного намерения, с которым мы движемся, если вообще  движемся. Реализация целеполагания всегда наталкивается на множество препятствий, но правильное его осознание в конце концов нас выведет к цели, ибо в него входит как составная часть и постоянная коррекция намерения.

                       в) Познание сердечной Правды и божественной Истины:



Оно, как уже много раз подчеркивалось, начинается с самопознания. Целью, намерением  самопознания является открытие присутствия Бога в душе. Переживание своей собственной сопричастности с Богом поддерживается постоянным духовным самоусовершенствованием, а также развитием экстрасенсорных способностей (но в тесной связи с пониманием их божественной сущности!)

Мы открываем в душе Христа, а Он открывает нам дорогу в Истину, поскольку сам Истиной и является. Вопрос Пилата к Христу: ”Что есть истина?” - каждый из нас не задает себе, ибо зрит Истину перед собой, а у Пилата просто не было духовного зрения, чтобы эту Истину, стоящую перед ним, увидеть.


В конечном итоге, мы приходим к органическому синтезу Веры и Знания, являющемуся азами современной духовной науки. Только целостный Путь приводит к Истине, ибо сама Истина не отделима от Божественной Полноты Знаний, дающих нам подлинное приобщение к духовной науке и к Богу.


Вместе с тем очень важно понять, что она не носит чисто интеллектуальный, рациональный характер. Духовная наука прежде всего ведет нас в тайны сердца. Нам не нужна Правда, в которой нет сердечности. Следование духовным путем предполагает открытие именно «сердечной Правды», без которой не существует духовной Истины. Бог есть Любовь, а любим мы  всё-таки Сердцем!


г) Обретение творческой свободы и духовной гармонии:


Прорыв в Свободу начинается с чувства сопричастности Природе, Культуре, самому себе и Богу. Творческий работник говорит не сам по себе, а голосом Бога, - это знали даже древние. Сия  простая истина понемногу стала тускнеть в сознании людей и заменяться некой социальной сутью творчества, которая имеет место, но как третьестепенная сущность.

Бесмертие (Свободу и Гармонию) в творчестве мы получаем через приобщение к Божеству, а уже потом обретаем его в детях и других плодах своего творчества.


Дорога к Божеству в творчестве начинается не путем обретения творческого дара как способа собственного самостояния, а лишь после приобщения к духовно-инновационному творческому сознанию, где мы поднимаемся на уровень творцов,  способных формулировать свои вопросы к Господу, чтобы вступить с ним в равноправный диалог.


Правильно сформулированный вопрос уже содержит и потенциальный ответ, тем более, что вопросы мы задаем сами и ответы извлекаем из себя, точнее из той части души, в которой открывается канал к Богу.

Обретение творческой Свободы и духовной Гармонии как цель творчества возможна лишь как постоянный диалог с Божеством, как способность самому формулировать для себя вопросы и получать на них ответы в собственном духовном творчестве.




5.6.2. РАЗВИТИЕ СОЦИАЛЬНО-ДУХОВНОГО СОЗНАНИЯ


Любой социум, вне зависимости от времени и места своего существования, проходит четыре этапа развития социально-духовного сознания, Естественно,  речь идет о нормальном, а не патологическом развитии.

А.  Детство социума: доминанта тоталитарно-целостного сознания граждан;

Б.  Юность социума: нормативно-правовое сознание граждан;

В.  Зрелость социума: доминанта познавательно-личностного сознания граждан;
    

Г.  Мудрость социума: доминанта духовно-инновационного сознания граждан.


При этом само государственное устройство социума может быть разным и колебаться от Монархии до Демократической республики. Ни про один тип государственного управления нельзя сказать, что он лучше другого. Лучше лишь  полное отсутствие государства, которое, еще по исследованиям Ленина, со временем должно полностью отмереть. Но этого нужно духовно дожить самим челнам общества, чтобы общественное самоуправление полностью вытеснило государственные формы управления. 

Точно также, очевидно, было бы ошибкой утверждать, что один тип социально-духовного сознания лучше другого. Каждый из них решает задачи адаптации социума к окружающим условиям по-своему, но комплексно, старясь наиболее эффективно добиваться реализации стоящих перед социумом целей, Конечно, это происходить только  на уровне имеющегося в тот момент их  понимания.


Выделение указанных четырех типов социального сознания носит идеализирующий характер. В реальном социуме мы имеем в наличии все четыре, но с разной степенью их выраженности. Однако, один из них всегда находится в доминанте, поэтому на него и ориентируется вся система функционирования социума, к нему подстраиваются все социальные  механизмы и органы управления.

 Какие основные цели достигаются при этом?


а) создание эмоциональной общности и единства менталитета;


б) поддержка национально-культурной общности граждан;


в) развитие творческого потенциала граждан, других производительных сил социума;


г) духовная трансформация социума в соответствии с высшими целями.


Возможно, этот список не является исчерпывающим, но для нашего рассмотрения его достаточно. Для достижения указанных целей в социуме сформировались четыре типа механизмов или средств достижения целей:


-  территориально-биологические механизмы (племя, род, этнос как биосистемы);


- институционально-управленческие механизмы (тип хозяйства, власти, экономики, государственной системы и т.д.)


-  культурно- творческие механизмы (религия, художественная культура, образование, наука и др.)


-   духовно-инновационные механизмы (творчество, магия, личное самоусовершенствование и т.д.)


Каждый тип сознания по-своему решает вопросы собственного развития, выбирая характерные для себя механизмы и средства социализации, по-своему поворачивая традиционные возможности и ресурсы, заложенные внутри самого типа сознания. Мы попытаемся ниже рассмотреть их немного подробнее. 

                                    5.7. ТОТАЛЬНО-ЦЕЛОСТНОЕ СОЗНАНИЕ (ТЦС)


5.7.1. Методы укрепления эмоционального единства в рамках ТЦС


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


-  высокая эмоциональная общность с Природой на территории данного социума;


-  одушевление природных явлений и одухотворение Природы;


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


-  овладение и применение секретов природы в целительстве:


-  эстетизация природы сказочными и фольклорными средствами;


-  подражание природе в ведении хозяйственной жизни.

Примером яркого использования такой целостности человека с природой является “Славянский круг природной жизни”. ( См. № 12, стр. 157-178).

Противоположной единству с Природой тактикой выживания является урбанистическая боязнь природы, недоверие к ней и как следствие его развитие “второй природы” - “цивилизации”. Последняя является по существу способом замещения (“прельщения”), по причине идеализации мнимой защищенности городской жизни. С точки зрения комфорта, - да, но с точки зрения устойчивости перед глобальными катаклизмами - отнюдь нет!
Эта защищенность носит иллюзорный характер, ибо против планеты не устоишь, все мы являемся жалкими пигмеями перед бунтующими время от времени хтоническими силами планеты, которые в определенной ситуации могут смести с лица земли любой город, как бы он ни был защищен.


5.7.2.Повышение разумной общности связей внутри ТЦС:

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


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


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


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


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

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

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

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


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


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


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


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

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

                   
5.7.4. ДУХОВНОЕ ЕДИНЕНИЕ ЧЕРЕЗ ОБЩЕЕ ПОНИМАНИЕ ДОБРА:
В основе культуры, хотим мы этого или не хотим, лежит общее для всех людей начало нравственности, единое понимание, что такое “хорошо”, а что такое “плохо”. Духовную целостность ТЦС обеспечивают следуюшие механизмы:


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


- рациональное понимание “Добра” как противоположности Злу;


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

Вместе с тем в диалектическом переплетении Добра и Зла творение последнего, по странной логике может привести к укреплению Добра. Вспоминается утверждение гетевского Мефистофеля: ”Я - часть той силы, что желает Зла, но вечно производит Благо”. Тот же самый пример единства «Позитива и Негатива».
Речь идет скорей всего о последствиях бесовщины, которая к вящей славе Господней, как правило, обращается в добрые дела божественными руками.



5.8. РЕАЛИЗАЦИЯ НОРМАТИВНО-ПРАВОВОГО СОЗНАНИЯ (НПС):

5.8.1. Развитие интуитивной морали и совестливого поведения:

 В истории человечества было не так уж много великих систем нравственности:


- ведическая мораль;


- этика Моисея (“десять ветхозаветных заповедей”);


- христианская мораль (“Нагорная проповедь Христа”);


- “Живая этика” Агни-Йоги;


- инновационная мораль (находящаяся в оформлении).

Все они, по сути, не очень сильно отличаются друг от друга, ибо основы человеческого общежития во всем мире одинаковы: “не убий”, не пожелай добра ближнего и т.д. Разнятся только непосредственно божественные постулаты. У Моисея - люби Господа, иначе будешь наказан; у Христа - возлюби Господа во имя самой любви! В библейской морали: веруй, хотя и абсурдно (Тертуллиан), в инновационной морали - веруй, ибо так подсказывают тебе и Разум и Сердце!
Нередко так бывает, что негативное этическое поведение способствует только укреплению идеалов. Так, очень часто, подростковый негатив одновременно характеризует и расшатывание моральных принципов с целью выявления границ их применимости, но и осуществляет укрепление Идеала “методом  от противного”.

Зло, как уже не раз подчеркивалось, по великой милости Господней, часто становится кратчайшей дорогой к Добру.

5. 8.2. Гуманитарно-религиозное образование - способ повышения качества НПС

Образовательные системы, как в сфере религии, так и вообще гуманитарной сфере, строятся по известным канонам, мало изменившимся со временем:


- “делай, как я” (образование по типу: “мастер -ученик”);


- создание идеализирующих методических систем образования с жестким контролем за их исполнением;


- авторские системы образования(в центре - личность автора системы);


- религиозная катехизация (образование на основе “Любви” и личности Христа);


Системы передачи знаний, не увязанные с Любовью, обречены на неэффективность, а главное - на имморализм. Очень большое подозрение в этом смысле вызывает система компьютерного образования, лишенная человеческого тепла, когда дело трансляции знаний перепоручено бездушной машине.
                    

5.8.3. СИСТЕМЫ ТВОРЧЕСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ:


ТВОРЧЕСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ НЕ МОЖЕТ БЫТЬ ПОСТРОЕНО НЕ НА КАКОЙ ДРУГОЙ СИСТЕМЕ, КРОМЕ КАК ЛЮБОВЬ МАСТЕРА К СВОЕМУ УЧЕНИКУ!




Как правило, оно включает:


- передачу “идеального знания” - существующей в данном виде творчества традиции;


-  эмоциональное воплощение Идеала как главной цели творчества;


-  первоначальное самопознание себя самого в ходе собственного творчества;


- равноправный диалог Творца (как источника творческой информации) и Реципиента(воспринимающего информацию сознания) с целью установления творческой целостности и духовного единства.

 Нарушение этических норм в творчестве, как правило, происходит не столько в плане сознательного имморализма, сколько по причине профессиональной некомпетентности. Неудачное воплощение Идеала так же пагубно в духовном смысле как и воплощение негативного Идеала, в особенности, если это делается с профессиональным блеском. Но “бодливой корове Бог рогов не дает”, поэтому творцы с неустойчивой моралью не бывают талантливы, ведь “Гений и злодейство - две вещи несовместные” (Пушкин).


                 5.8.4. ВОСПИТАНИЕ СОВЕСТЛИВОСТИ - ЭТИЧЕСКОГО ИМПЕРАТИВА НПС


Золотое правило этики: “Не делай другому ничего такого, чего бы ты не хотел, чтобы сделали тебе!” По существу оно вошло во все этические системы без особенных трансформаций. Мы в России всегда твердо знаем, что “надо поступать по совести”, но , к сожалению, не всегда поступаем. Образ “застенчивого жулика” весьма характерен для нашей страны.


Но верующий человек, а в России неверующих во что-либо людей нет, большей частью всегда догадывается, что “совесть - это голос Бога в его душе”. “Душа русского по происхождению уже христианка” - это не наше , а иностранное наблюдение.


Совесть - это не только состояние души, но и критерий этической личности. Хотя “благими намерениями очень часто вымощены дороги в Ад”. 


Все наши проблемы начинаются с того, что мы пытаемся поступать не по совести: по отношению к природе, врагу ли, или вообще к любым другим... Поскольку границы возможных отступлений от законов нравственности всегда зыбки, стоит начать, остановиться невозможно. Лучше никогда не начинать!

            5.9. ФОРМИРОВАНИЕ ПОЗНАВАТЕЛЬНО-ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ (ПЛС):


5.9.1.. 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.



5.9.2.  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”.

              5.9.3.  РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА - СПОСОБ УКРЕПЛЕНИЯ ПЛС:
Основой развития личного творческого потенциала как важнейшей составной части ПЛС является ощущение подлинной Личности: “Все - во мне, и я - во всем”.


Именно поэтому подлинно творческий человек не сможет вредить Природе, которую он любит неподдельной любовью, ведь она, наравне с Богом, составляет главный стимул его творческих усилий. Все начинается с природы, даже если при этом поэт повествует о человеке. Но русский человек лучше смотрится в природном, нежели чем в урбанистическом, окружении. 


Русское творчество - всегда поиск нравственного идеала, поэтому оно и вписано в православные устои. Искусство, не уважающее христианские основы русской души, не может считаться подлинно национальным искусством, ибо игнорирует самую глубокую ценность русской жизни - ее пропитанность идеями Христа. По верному наблюдению Ф.Тютчева, Россия-страна, которую “в рабском виде Царь Небесный исходил благословляя”.


Вместе с тем основой творческого потенциала Личности является выработка точки личного самостояния, которое является, как писал Пушкин, “залогом величия” русского художника. Но русскому не свойственна гордыня, точнее сказать,  большинство русских творцов все же сумели избежать искушения, в которое впал  Лев Толстой, противопоставивший себя как личность всему миру. Все-таки для русских свойственно понимание себя как части России, а не России как собственной части, характерное для Льва Николаевича.


Огромное значение для осознания русского творчества имеет “русский космизм”:  Федоровская идея  “Общее дело”, мысль о  “лучистом человечестве” К.Э.Циолковского, другие фундаментальные идеи понимания  русскими себя как неотъемлемой части Макрокосма.


Противоположные интенции: отрицание природной составляющей русской души (загрязнение природы),  атеизм и противостояние русской Православной Церкви, личностная гордыня,  отсутствие космической доминанты характера - как правило, свойственны не творческим людям, или творцам с невысоким личным творческим потенциалом.


5.9.4.  ПРЕОДОЛЕНИЕ ДУХОВНОЙ ЭНТРОПИИ В РАЗВИТИИ ПЛС

 Для русского индивидуально-творческого сознания свойственны два противоположных мотива:


-    ощущение целостности себя с миром (“все во мне и я - во всем”);


- одновременно - своей духовной автономности с поиском защиты от посягательств на собственную творческую индивидуальность.


Целостность  космических ощущений личности заложена в связи с Макрокосмом: “Звездное небо надо мной и нравственный закон - во мне”, как писал И.Кант. Русскому свойственен интуитивный холизм -  целостное миросозерцание, которое в западном менталитете стало вырабатываться только под воздействием открытий квантовой физики и приобщения к восточной философии.


И, как ни  странно, единство крылось даже в экономической политике русского мужика, строящего свой хозяйственный уклад на независимости от вывертов русской погоды. Принимая любые экстремумы родного климата, он находил возможность противопоставить им линию поведения, адекватную в каждый конкретный момент: максимальное напряжение в короткие сроки и длительное расслабление (“обломовщина”).


Тонкое наблюдение по этому поводу сделал Сергей Есенин в своей статье “Ключи Марии”, подчеркнувший взаимосвязь для русского мужика Дома, Природы и окружающего его Космоса. Мужик, - считает поэт, - “посадил конек к себе на крышу, как бы оседлав Дом для поездки к Богу”. (См. Библиография № 19)

Триалектика русского Духа проявляется, прежде всего, в его способности пестовать в себе духовно-творческую автономность при осознанном понимании целостности мировых связей души и мира.

 Противостоянием подобной  логике русского менталитета является привычное для городского  человека стремление к Смерти: к отравленному бензиновыми парами воздуху, употребленью отравленной хлором воды, еде полной нитратов пищи. При этом добавьте раскаленную психическую атмосферу. водку, наркотики, химические лекарства, духовный наркотик - телевизор, и то картина не будет полной.

5.10. ФОРМИРОВАНИЕ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ (ДИС)

               
5.10.1.  Индивидуальное или “соборное” спасение?

Принципиальная разница между инновационной духовностью русского человека и человека Запада - в нашей ориентации на “спасение со всеми и для всех”, в отличие от опоры на индивидуальное спасение на Западе.


Проблема “геулы” (Спасения), как утверждают верующие евреи, нас разделяет весьма кардинально, причем настолько, что русская эсхатология противоположна  католической и протестантской.


Ничего подобного русской идее “Общего дела”, спасения и возрождения  всех умерших предков, в западной традиции нет и быть не может. Для русского “смерть красна лишь на миру”, умирать в одиночку ему всегда труднее. Западный менталитет заметит в этом некую коллективность (соборность) русского характера, ну а носитель инновационного сознания скажет о причастности русских к идеям и думам будущего единого человечества. Русский мужик устремлен не только  в Космос (Есенин в “Ключах Марии”), но и в Будущее, где он провидит, что “все - во мне и я - во всем”. 


Хотя русская душа по происхождению христианка, многих отпугивает от Православия фундаментализм Церкви, высокий уровень консерватизма нашей высшей церковной Иерархии. Православный модернизм, способный привлечь к делу Христа многих и многих духовно ориентированных русских, еще только оформляется. Но будущее - за ним.


Почему пьёт русский человек? Во многом оттого, что в обыденной жизни не видит возможности для духовного общения, общения от сердца к сердцу, подтверждения, что его уважают, ибо знает, что в каждом есть что-то, за что уважать стоит.


Сейчас компенсацией этой невозможности высокого уровня духовного общения является для каждого из нас личная причастность к культуре, возможность выразиться в слове, жесте, звуке и образе.


Русский как бы  в вечном состоянии подпития, помогающего ему получить подтверждение от Бога, что “Он  его уважает!” Ну,  а  в особенности, если “ ты на миру, то и смерть твоя красна!”
                     


5.10.1.  Смерть - троичный подход


Современный подход к пониманию существа СМЕРТИ невозможен вне объединенного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь -Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в общем поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия.


Жизнь и Смерть - не противоположные сущности, а “ассиметричные качества в  рамках единой функциональности” Бессмертия (Ю.А.Г: выделенное в кавычках определение принадлежит Ю.Забродоцкому).


Бытие функционально бессмертно, а Смерть и Жизнь - два ассиметричных качества  проявления этой функциональности, а точнее, -  придания ей устойчивости для всей  системы.


Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия, постоянного сохранения гомеостаза всей системы любого конкретного биоценоза: от клетки до Вселенной.


Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать на жизни как на примере отдельного организма в его постоянной динамике умирания отдельных клеток и порождения новых, а также на уровне человеческого сообщества, бытие которого есть постоянное возникновение новых народов (этносов и суперэтносов) и умирание старых.


Вместе с тем, существует и принципиальная разница между отдельным человеческим Организмом и Человечеством в целом. Они бессмертны оба, но по-своему. Скажем так, перефразируя Льва Толстого, они  “одинаковы в счастии”, то есть, в Бытии, но не одинаковы в несчастии - Инобытии. Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно...


Действительно, отдельный организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в той Жизни ( “в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом, есть много чего другого, что осталось за рамками библейских представлений).


Принципиально различно Инобытие Человека и Человечества. Если, уходя в Инобытие, Человек привязан к Бытию, из-за продолжения Жизни в  своих произведениях, трудах, мнениях  и суждениях, которым повезло остаться   для потомков, то Инобытие Человечества бессмысленно, если оно  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет, то и его Культура не останется жить, ибо смысл ее существования прекратится.  Культура - это ничто иное, как способ существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования.


 Иным космическим цивилизациям наша Культура вряд ли интересна. По крайней мере, в той форме, как она интересна нам.

Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет  вошла в нашу Культуру, иначе бы ни понять, ни расшифровать  знаки этой Культуры  мы принципиально бы не смогли.


 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания. Однако возникают контексты, когда  японская  культура вдруг становится нам безумно интересной, мы находим в ней высокую интеллектуальную красоту, в частности в мудрости  японских коанов». 

Только формулирование глобальных проблем поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым  нас ждет только остановка развития, а, следовательно,  Конец Человечеству.


Мы исходим из той гипотезы, что такого Конца у Человечества принципиально не может быть, хотя периодические  Бифуркации имеют место. Из Библии мы знаем об одной такой Бифуркации, описанной там под названием “Потопа”.

По теософским источникам, достоверность которых, однако,  сомнительна, известно, что были периоды, когда на Земле  оставалась одна человеческая пара, но выживание Человечества, тем не менее, было обеспечено.


Однако,  эту идею в иной форме отражает и история Адама и Евы. Прародители у человечества были, без сомнения. И это была какая-то одна пара, что подтверждается генетическим родством всех людей безразлично к их цвету кожи. Причем сейчас генетики должна определили местность, откуда эта пара вышла: Африка!

Поскольку развитие человечества  когда-то началось, оно должно и закончиться, лишь Дух Божий вечен. Поэтому и Инобытие Человечества бессмертно, ибо Дух Божий в нем-то и длится.


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

На деле конец Земле, конечно,  будет, но он будет настолько иным, что о нем даже и не интересно рассуждать. Хотя  финал планеты Земля - совсем не обязательно конец человечества.


Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью, как ассиметричными качествами одного и того же Целого - Бессмертия. В реальности, нам  следует вести речь лишь  о диалектике четырех важнейших аспектов Выживания: Жизни, Смерти, Бессмертия и, также логически рассуждая, Антибессмертия, некой точки Абсолютного Конца, названного в индийских Ведах “Пролайей”.


Все мы вышли из этого Антибессмертия, из того первоначального Хаоса “летейских вод”, Великого Океана, над которым носился перед началом творения Дух Божий.


Залог Бессмертия -  эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для выживания всей системы, есть свидетельство приближения Антибессмертия, то есть, Пролайи.


Именно современная техническая цивилизация демонстрирует нам многочисленные примеры “перетягивания Смертью одеяла на себя “. Прежде всего,  в принципиальной антиэкологичности всей технической цивилизации, в стремлении человечества к Смерти через наркотики, нездоровый образ жизни, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей и т.д.


 В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующей приоритетности, ибо для развития системы они могут только дополнять друг друга,  находясь в состоянии “комплиментарности”!



Глобальная комплементарность в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- Общественного и Личного,


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.

Однако подобная логика предполагает дополнительность Патологии и Развития,  единство Позитива и Негатива, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!


Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Развитие идет только через «Позитив Негатива» и наоборот. 

Поэтому (с точки зрения системной геополитики)  удачливые страны не имеют перспектив в Будущем, а страны находящиеся в перманентном кризисе, как Россия или Индия,  обладают самым большим потенциалом Грядущего.


И этот пример  не так уж сложно осознать, ибо именно в этих странах самый высокий потенциал Духовности, выражающийся в напряженных духовных исканиях в сфере религии (Индия) или культуры (Россия).


Но что связывает в системе  Смерть и Жизнь воедино? Неправда, что они являются двумя оборотными сторонами одной и той же  медали. Сторон, как уже уточнялось, всего четыре, а Стрела Развития идет от  Антибессмертия к Бессмертию, оставляя Смерть и Жизнь по своим бокам, что дает возможность, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса.


Жизнь и Смерть представляют собой не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамического фона, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они именно асимметричные свойства единого Целого!        


Качается Маятник вечно: от Жизни до  Смерти, обратно...


Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


 Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


Но тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


Мне философии мало: сердце мое конечно.


Как  же на уровне быта суметь одолеть  жизни  муть?









(23.03.2002.) (Из стихов автора)
ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Как Бытие и Небытие объединяются через Культуру?
2. Расскажите о роли женщины в семье и обществе на примере близких вам женщин.

3. Как вы понимаете в духовном плане фразу: «На самом деле Смерти просто нет!»

4. Почему общение является неотъемлемым моментом Бытия? А как жк монахи-затворники?
5. Почему нельзя разрывать единство Текста и Метатекста, еси мы не хотим терять устойчивость системы?

6. Как вы понимаете «методы духовной трансформации» на разных уровнях?

7. Нашли ли вы свой смысл жизни? И в чем же?

8.     Не чувствуете ли вы определенной издевки в самом термине: “новый русский”?
9.     Приведите примеры единства «Негатива с Позитивом» из собственной жизни. 
6.   Глава пятая: «Механизмы духовной адаптации»:
                                                                                                                  «О, если б мог всю жизнь смешать я,
                                                                                                                     Всю душу вместе с вами слить!

                                                                                                                     О, если б мог в мои объятья,

                                                                                                                     Я вас, враги, друзья и братья,

                                                                                                                     И всю природу заключить!»

                                                                                                                                                          А.К. Толстой      
                                              6.1.Адаптация как система:

6.1.1. МАТРИЦА АДАПТАЦИОННЫХ ВОЗМОЖНОСТЕЙ:                         Матрица №4
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	Похолодание климата
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	Борьба зеленых за
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просвещение
	Изменение в неблагоприятную для людей сторону баланса Природы, вымирание видов флоры и фауны
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	Тотальная экокатастрофа
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	Борьба с потреблением наркотиков с помощью закона
	« «Запретный плод         всегда сладок»
	Бессилие гос.органов перед традиционными средствами борьбы
	Внедрение их в культуру

	Рост потребительских настроений под воздействием СМК
	Формальное повышение духовного развития населения
	Рост бездуховности в мире 
	Понимание необходимости смены потребительской парадигмы
	Глобальная экокатастрофа

	Коммерциализация культуры
	Поддержка государством некоммерческих форм культуры 
	Повышение социальной активности интеллигенции
	Растворение высокой культуры среди коммерческих форм её 
	Духовная деградация населения

	Сексуальная революция
	Введение цензуры на показ секса в СМИ
	 Падение рождаемости
	Усиление показа сексуальной тематики вне СМИ
	Программа государства по решению демографических проблем

	Потеря социальной устойчивости в мире
	 Усиление активности межгосударственных структур в мире
	 Возрождение фанатизма и терроризма  в прежде «тихих странах»
	Рост внутренней  социальной активности

населения
	Рост глобальной социальной интеграции в мире

	Рост фанатизма и терроризма в мире
	Создание межгосударственной коалиции по борьбе с ними
	          - «- « -
	Смягчение открытых  террористических 
проявлений
	Понимание, что не открытое противление,, а чисто духовное, может принести успех 

	Рост психических заболеваний
	Увеличение медицинских способов
борьбы
	«Идиотизм» как норма жизни
	Гуманизация психических методов сопротивления болезням 
	Ослабление сопротивления выпадению людей из системы

	Оккультное возрождение в мире 
	Борьба против него

 религиозных конфессий
	 Усиление этих мотивов в массовой культуре
	Увеличение доверия в мире
оккультным идеям
	Возвращение их в новой духовной парадигме

	 Здоровый образ 

    жизни(ЗОЖ)
	Пропаганда ЗОЖ в СМИ и в культуре
	Усиление заболеваемости в мире
	Изменение медицинской парадигмы
	Духовно-телесное возрождение нации


                         5.1.2. Адаптация к экологическим опасностям:

Из всего многообразия экологических проблем, которые в начале ХХ1 века обрушились на нашу планету, мы выделим только три:
1. Глобальное потепление климата;

2. Падение на планету  опасных метеоритов или комет;

3. Тотальное загрязнение окружающей природной среды. 

                         А.  Глобальное потепление климата:

Опасность глобального потепления климата имеет несколько аспектов, гораздо больше, чем нам кажется на первый взгляд:

- наступление воды морей и океанов на прибрежные районы;

- затопление низинных мест вдоль рек, впадающих в моря и океаны;

- постепенное таяние арктических и антарктических льдов, а вместе с ним уменьшение запасов пресной воды в мире;

- потепление воды в морях и океанах может вызвать изменение текущих там процессов, в частности, выделение из воды газов, а, следовательно, изменение кислородного баланса в мире;

 - потепление воды в морях и океанах может  отрицательно сказаться на балансе жизненных процессов в этих водах, а,  значит, и на  количестве рыбы в них, что приведет к голоданию населения в местах,  где в основном питаются рыбой;
- нелогичное (с точки зрения науки) поведение природы и в климатическом, и во всех остальных отношениях в последние годы. 

Адаптационные механизмы, которые в этой ситуации могут быть запущены или уже запущены природой, суть следующие:

а) увеличение волн цунами и землетрясений  на дне морей и  океанов;

б)  истончение озонового слоя;
в) похолодание в отдельных местах планеты.

  Настораживает в этих процессах одно:  кажущаяся их неадекватность происходящим климатическим  изменениям. Увеличение землетрясений вызвано попытками планеты внутреннюю температуру ядра выбросить вовне вместе с расплавленной магмой, чтобы уравновесить  температурный баланс на планете.  Логичнее подобная реакция выглядела бы ответом на похолодание, а не потепление. 

Истончение озонового слоя приводит  к увеличению потока солнечного тепла, попадающего на Землю, как будто у нас похолодание.  Вместе с тем озоновый слой истончается не там, где наиболее высокие выбросы фреонов (по причине которых он, по мнению ученых, истончается), а в самых незаселенных местах  - над Арктикой и Антарктикой.   С точки зрения милосердия Бога, это понятно: меньше негативных последствий для населения, но с точки зрения логики температурного баланса,  не понятно совсем!
                                            Б. Падение на планету больших метеоритов и комет:
Кометы и метеориты разных размеров постоянно падают из Космоса на нашу планету. Учеными установлено, что крупные похолодания и потопы, время от времени случавшиеся на планете в прошлом, имели своей причиной в большинстве случаев именно падение крупных метеоритов.  Найдены кратеры этих метеоритов, диаметром в несколько километров.

Ударившись о сушу, они поднимали в воздух огромное количество пыли,  надолго закрывавшее солнце и вызывающее похолодание. Ударившись о воду в океане, они вызывали колоссальную приливную волну, вызывавшую потопы и наводнения.

 Ученые  считают причиной  вымирания динозавров на планете именно подобную катастрофу. Но нас сейчас волнует не прошлое, которое не изменить, а будущее, подвижки в котором  при осознании   человеком  предстоящих опасностей вполне  возможны. 

НАСА уже давно развернула космическую службу наблюдения за приближающимися к Земле кометами и метеоритами, а сейчас разрабатывает технологию посадки на метеориты большого размера ракет, способных изменить опасный курс их орбит, если он попадает в зону притяжения Земли. 
                                  В. Тотальное загрязнение окружающей природной среды планеты:

Борьба зеленых с тотальным загрязнением окружающей природной среды началась не вчера и, очевидно, не завтра закончится. Мы имеем здесь дело с колоссальной опасностью, против которой человек очень мало, что может сделать, ибо она коренится в самом сердце доминирующей сейчас промышленно-технической цивилизации. Отказаться от неё полностью  люди не смогут, поэтому само загрязнение окружающей природной среды  быстро не остановить.  Речь может идти только о разумном балансе  промышленного загрязнения и сознательно проводимых  очистительных мероприятиях.

Проще говоря,  за чистоту  надо бороться всем миром. Чем больше народа будет знать о подлинной опасности, и бороться с ней каждый на своём месте, тем больше шансов у нас в этой борьбе победить. Иначе, мы обречены. Наше личное отношение к выбрасыванию мусора может сыграть решающую роль.
Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  подлинных данных, потому что государству стало  выгодно  сбором  подобных данных  просто -  напросто не заниматься.

Деньги на экологию  управленческие структуры  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 за неё переложили на них.


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  наше выживание.

Как только  эти факторы нормализуются,  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 в городах приняла действительно «опасный 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, промышленных (в особенности химических)  производств;

 увеличение количества финансовых  средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

 ухудшение состояния здоровья населения в больших городах;

 наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

              Выход из всех вышеперечисленных опасностей только один: «СПАСЕНИЕ УТОПАЮЩИХ – ДЕЛО РУК САМИХ УТОПАЮЩИХ!» Пока мы не осознаем, каждый на своём уровне приближающуюся опасность в полном размере, мы и не научимся с нею бороться. 
                                    5.1.3. Адаптация человечества к духовным опасностям:

Современная  массовая культура во многом работает на создание глобальной  квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества форм духовных вызовов, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять, представляющих наиболее реальную духовную опасность:

 оккультное возрождение в мире;

 наркотизации алкоголизация молодежи;

 бездуховное влияние СМК;

 коммерционализация культуры;

 сексуальная революция в мире;

 усиление социальной нестабильности;

 рост фанатизма и терроризма;

 нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

 повальное загрязнение окружающей духовной  среды.



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 сложилось новое инновационное мировоззрение, его тормозят теософы,  оккультисты и экстрасенсы  всех мастей и марок.

Но в качестве тормоза оккультисты  явились своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему постепенно  перерасти в новое, более современное мировоззрение.
Вместе с тем оккультная точка зрения никогда в принципе не побеждала, а только 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» (в особенности этот процесс  заметен по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной бифуркации сознания еще не говорит. Мы находимся в период Глобального Перехода  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Глобальный Переход включает  как составную часть различные формы торможения духовного развития, которые необходимо пройти, чтобы успешнее с ними можно было  побороться.

Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже книге ( См.№17).

                       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. Переходное время - это всегда время социальной  и психологической нестабильности,  оно  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 также необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало неадекватность режима, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Конечно,  и до революции пили, но религиозные ограничения были тогда еще сильны.

Почему же мы, прежде всего,  говорим об опасности этих тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому  образ жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими  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   там эта возможность  представлена с  такой же высокой плотностью.

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить молодежное  сознание  можно будет только  одним способом - дать ему  новую более заманчивую духовную 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, само старшее поколение. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков. Этим самым они заслужат адекватное этому отношение следующего за ним поколения. 
Это  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 подобного  нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «рубежности времен», в которых мы 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 сориентировано, прежде всего,  на интересы молодежи, потому что и среди самих  корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся.


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.

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 их текстов,  и самих  издателей.

Они будут ссылаться на заказ читателей, но формирование этого заказа - их дело, 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 Маммоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности  отброшены на последнее место. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у нынешних мыслителей  чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то  духовно-материальное равновесие  в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Антидуховные   тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию.

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы, которые нам показывает современное телевидение, 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  никакого роста преступности вообще не остановить!


              
             Г. Коммерционализация 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 вообще  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! Следовательно,  суть проблемы в  другом:  в  культурном падении, свидетельствующем о приближении конца мира.
Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерционализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, что ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином». Должна же  эта коммерционализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству.

В коммерционализация 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.  Альтернативы, пока крайне редки...

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 спасает. 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 смертельному греху, мировой 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 надо воспитывать.



Д. Сексуальная революция в мире

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях его 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. Каков же доминирующий функционал этой  «социальной инновации»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то наполовину 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 явное негативное 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 вряд ли  станет возможным.



      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, типа розовой или «оранжевой революции». Неслучайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против  ввода войск в Ирак  ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют подобные  новации для  «социальной стабильности» мира.

Особенно опасным это явление 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. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с введением там выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта исламская 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 и природные.  Они, как правило, связаны со следующими событиями:

 климатическая нестабильность природы (типа «цунами» или землетрясений); 

 космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

 угроза со стороны соседей (сопредельных государств)  из - за территориальных споров;

 внутренние возмущения (например, в Грузии или на Украине);

 другие внешне пока  мало  значащие факторы, опасность которых со временем возрастает.

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 он не всегда эффективно срабатывает, например, с решением 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 миру важна именно стабильность, равновесие, социальный баланс. Иллюзия, что это был положительный поворот в истории,  у человечества уже давно кончилась.

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», которая полезна для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом.

                    

Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире

Фанатизм является опасным пережитком сознания  для будущего мира.  Он  есть  духовное  последствие нормативности сознания,   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.

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, однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того,  религиозные деятели ислама всячески открещиваются от фанатиков-изуверов.

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 и религиозное.

Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Пока еще имеет,  поскольку таковые имеет   фанатизм, прежде всего  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно,  как и язычников, и людей с  научно-ориентированным сознанием,  будет всегда иметь место в мире.

Чтобы  число фанатиков  стало меньшим, необходим социальный катаклизм, который повернет 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»,  в которых мы пребываем.

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. Он  на нас всех давит 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,  даже  захватило  огромные слои населения. Все более модным становится не употребление сильных химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а  лишь только - слабых  народных лекарственных  средств и физиотерапевтических методов: зарядки, водных процедур и т.д.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для самого организма характер. Важны  не только  физические упражнения, но и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких негативных накоплений в организме.  «Клин выбивается клином», к примеру склонность к простуде лечится ежедневным обливанием холодной водой, или , как в старину, распаренные  люди прямо из бани выпрыгивали в голышом в снег и купались в нем, пока было комфортно. 
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  такими  средствами лечения, не просто  уничтожающими  патологию, но мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака стволовыми клетками, или народные средства лечения этой же патологии ядами, типа мухоморов, аконита или болиголова).  Таким образом начинается понемногу меняться сама доминирующая в среде медиков парадигма медицины. 
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, именно  в городах.

Но именно там мы наблюдаем  и  повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать сказанное, какие средства росту психических  болезней можно  противопоставить?

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.

                    ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Каковы важнейшие экологические опасности для бытия планеты и почему?
2. Перечислите девять главных духовных опасностей для Бытия  человечества.

3. Какая из них, с вашей  точки рения является наиболее страшной?

4. Какие  механизмы уменьшения этих опасностей вы лично могли бы предложить лично 
        по отношению к каждой из них?

5.   Как лично вы относитесь к изложенной  медицинской парадигме?

   7.  Глава 6: «Экокатастрофа и Человек: методы адаптации друг к другу»:

                                                            «Любая экосистема имеет свой предел сохранения гомеостазиса,

                                                         детерминированный  ресурсами и другими возможности самосохранения».  

                                                                                                      (Из школьного учебника по экологии)


7.1. Выработка космического (духовно-инновационного) сознания:
    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших экологических действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Глобальному  Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне  в виде чисто духовной бифуркации.

     Принявший суть личной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Глобального 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").

   
Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма 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.


Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под одним из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В человеке должны быть и Любовь,  и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого совместно.

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 проявления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


Бинарная логика, логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в нашей ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс, соподчиняя полярные силы друг другу. 

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой  не представляет. И самое главное - она дисфункциональна. Скорей всего, равновесие – это динамическая середина, когда доминанта того или иного начала функционально предопределена и колеблется вокруг точки равновесия в соответствии с изменением окружающей  внешней среды.



7.2. Объединение телесного  усовершенствования  и  духовного становления:

   Разговор о предстоящей духовно-инновационной  трансформации человечества не   случайно   начат   с  духовной  подготовки.  Телесная трансформа не возможна,  да и бессмысленна,  без духовного подкрепления, равно, как   и наоборот!  Без подготовки духа нельзя обрести мотивацию для  телесного  изменения,  также  и  без телесного преображения всё духовное "уходит в песок".


     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!” Это произойдет тогда, когда в определенном смысле, “планета придавит людей  к стенке”.


 Суть телесной подготовки Человека к предстоящему Глобальному 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 белком 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).



7.3. Преодоление физических недугов - новый  подход:

     В ходе духовно-инновационной трансформы человеку придется кардинальным образом менять свое  понимание сущности  болезни. Необходимо принять точку зрения,  что болезнь - это не поломка биологической машины тела,  а напротив его вполне адекватная  реакция на внешний раздражитель. В  их качестве  выступают:

     а) неправильная пища (трупы животных, птиц, рыб, и т.д.);

     б) химические лекарства;

     в) плохая вода и воздух;

     г) алкоголь, табак, наркотики, включая чай и кофе;

    д) психологическая атмосфера вокруг человека и внутри него (злоба, раздражение ит.д.), другие подобные типы реагирования на внешнюю среду или агрессивного действия.

     Человек систематически  отравляет  себя, получая яды с пищей, лекарствами,  водой и воздухом, наркотическими препаратами, потребляя отравленные в психологическом и духовном отношении продукты культуры. Поэтому он и болеет, ведь "Человек есть лишь то, чем  он питается". Начало Перехода – это понимание человеком, что лишь «пища – лучшее лекарство!»
     Не только одно закаливание и физическое очищение тела дает возможность избавиться от самых страшных болезней почек, печени, кожи, обмена веществ  и т.д.  Духовное очищение организма и обретение душевного  покоя более эффективно приводит к избавлению от рака, СПИДа, других проявлений иммунодефицита. Физкультура и восстановление психического равновесия с внешней  средой способны  вылечить все  нервные заболевания  и  душевные расстройства.

      Неизлечимых болезней нет, но надо лечить не  симптомы заболевания, а их причины, видеть не одну  только верхушку айсберга (патологические  реакции организма), но весь его целиком как единое функциональное целое.  Народными целителями выяснено, что натуропатические средства и  мощное  влияние  на духовные истоки  болезней  способны  сами по себе творить чудеса именно там, где традиционно  бессильны химические лекарства или  нож хирурга.


 Болезнь есть ничто иное,  как попытка организма избавиться от накопившихся в нем вредных веществ,  когда они достигли некого порога,  за которым нормальное  равновесие  организма уже не возможно. Добавлять  в  этой ситуации дополнительные токсины в виде лекарств - это не решение проблемы, а попытка загнать болезнь в глубину организма.


   Новая медицинская парадигма -  инновационный  подход  к пониманию роли болезни в системной организации бытия - это не профилактика и  излечение  болезней,  а ПРОФИЛАКТИКА ЗДОРОВЬЯ.  Лишь на ее основе мы сможем,  начав с духовной подготовки,  обеспечить себе не только здоровье, но и даже Бессмертие собственного тела.



7.4. Типология возможных критических проявлений Глобального  Перехода:
     В древнем мире было четыре очага цивилизации,  породивших все четыре человеческие расы: черную, красную, желтую и белую. Просто-напросто Инопланетный Разум (скорей всего, сам Господь-Бог  или его слуги, называемые у нас “инопланетянами”) посеяли в разных районах земли  в душах  кроманьонцев “семя Разума”, а уж они  и создали различные очаги цивилизации. (См. об этом в книге в Списке цитированной литературы  под №12)


На наш взгляд, каждому  из  них  в  предстоящем Глобальном Переходе  выпадет свой тип испытания, к которому все же  ещё можно подготовиться.  В последующем изложении мы затронем некоторые спорные  антропологические проблемы, в частности проблемы рас,  но необходимо иметь в виду, что к концу ХХ века чистых рас по  существу  не  осталось; например, некоторые люди  с типично черной кожей - отнюдь не являются представителями  черной расы, а ближе к настоящим европейцам.


    А.Ч е р н а я раса; она имеет истоки в праконтиненте Лемурия, который  частично  сохранился в современной Африке.  Ей предстоит пройти испытание огнем,  потому  что  экваториальная зона окажется  самым  жарким  местом на планете после потепления. Подготовиться к  этому  испытанию  можно  только  духовно: вспомним хождение по горячим углям духовно-продвинутых людей - даже температура более 200 градусов не приносит им ожогов.


    Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в Атлантиде,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно,  и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и возможно всем научиться.


     В. Ж е л т а я раса;  царством желтой  расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Сейчас она занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения.


     Г. Б е л а я раса;  истоки ее  -  Арктида  (Гиперборея), территория нынешней северной Сибири. По нашему мнению, если не считать упомянутых опасностей, самое страшное, что ей грозит - повышение радиационного  фона.  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

Мы попытались дифференцировать возможные негативные проявления предстоящего Глобального Перехода  по разным участкам организма и районам земного шара, но стоит предположить, что, скорей всего, они коснутся каждого “местообитания” в целом,  поэтому надо быть готовым ко всем проблемам вкупе. Трансформа, без сомнения, носит системный характер. Уберечься от неё в укромном месте, отсидеться в тиши никому не удастся! Огонь, уж во всяком случае, нас везде настигнет.

                       7. 5. ОПЫТ ЛИЧНОСТНОЙ ДУХОВНО-ТЕЛЕСНОЙ ТРАНСФОРМАЦИИ ЧЕЛОВЕКА:
                А. Смыслы телесной  трансформации  человека:
Новое тело  важно  не только как этап предстоящей духовной трансформации, оно  потребуется Человеку в связи с  ростом  радиационного   фона,   душевных   и   психических расстройств, окончательным загрязнением воздуха, почвы и воды, вступлением планеты в пространственно-временную мутацию. По сути дела  без него будет невозможна принципиальная смена мировоззрения, открытие и познание всей Вселенной.

Выжить в новых условиях Человек сможет, овладев "энергобиозом" - прямым энерго-информационным обменом с Космосом,  минуя все старые способы подпитки пищей,  знаниями,  эмоциями.

Для адаптации к новым условиям жизни во Вселенной ему нужно будет подготовиться к переходу из  традиционного четырех-мерного бытия (включая Время как четвертый фактор)  в  пяти-мерное бытие,  из телесного существования - в "полевое",  из  материального пространства - в материально-духовное Целое Инобытия, а позднее овладеть и Метамиром, но не так как в него попадают люди  сразу после Смерти.

Как только Человек овладеет многомерным Бытиём, на Земле откроются для него богатейшие тайники, оставленные миллионы лет назад космическими пришельцами, ожидавшими подобную трансформацию Человека.

Вся  структура  тела, его кодов-ключей  в ходе Трансформы должна быть изменена, человек должен учиться "проходить сквозь стены", овладевать новым  для  себя  "полевым  состоянием",  так  хорошо описанным в фантастической литературе.  Практически все, что  в ней когда-либо было описано и изобретено как “фантастика”, человек в состоянии реализовать, ибо "дыма без огня не бывает".



Б. Смыслы духовной трансформации человека:

Попытаемся еще раз подытожить важнейшие смыслы духовной трансформации Человека, необходимой ему для смягчения Перехода:

а)  адаптация к новой картине мира и  Вселенной,  открывающейся перед Человеком в четырех-мерном пространстве Космоса;

б) приятие нового откровения Творца о  самом  Человеке  и  его функциях по  отношению к Божеству (не подчинение Богу,  а Сотворчество и Помощь);

в) неограниченный рост творческих потенций Человека (телепатия, ясновидение и др.),  необходимых для решения грандиозных задач по  совершенствованию  всей Вселенной;

г) необходимое смирение гордыни перед лицом открывшейся Человеку необыкновенной физической   мощи,  овладением  экстрасенсорными возможностями организма. В сравнении с ними та мощь,  которая была дана герою  в романе братьев  Стругацких "Трудно быть богом", - лишь детские игрушки в перспективе  новых сверхвозможностей Человека.


     Смысл человеческого существования    в этом мире - реализация Человеком Божественного Замысла по отношению к миру, первоначально, хотя бы   на  уровне  человеческого  понимания.  Поэтому первейшая задача Человека - оправдание надежд Бога.  Для этого ему дается новый масштаб деятельности: не узкое околоземное пространство, а весь Космос  целиком. Земля - это “родильный дом” Вселенского Человека!

     При этом возникает реальная возможность открыть для себя "новый смысл" подлинной жизни, реализовать "новую свободу" на грандиозном поле деятельности. Если раньше Человек  осуществлял духовную эволюцию в реинкарнационной цепи бесконечных рождений, теперь перед ним открывается реальная "Перспектива Бессмертия".

     Новый тип Бессмертия принципиально отличается от мифологического ощущения бессмертия члена рода или отдельного племени, бессмертия в детях или в произведениях искусства. Оно носит скорее характер коллективистского сотворчества, понимания человечеством самого себя как части единого целенаправленного творческого  Целого, которому выпала судьба  преобразовать Вселенную. И эта судьба принята!


При этом открывается путь для реализации многих идей русских философов - космистов и поэтов, в частности, мысль о “сидеральном человечестве” драматурга Сухово-Кобылина, "Общее дело" Н.Ф. Федорова, а также идеи К.Э.Циолковского о “лучистом человечестве”, прозрения В.И.Вернадского о ноосферном этапе человечества, идеи  о “трансмутации тела” из “Агни-Йоги” Е.И. и Н.К.Рерихов и т.д.
     
Все те неограниченные возможности Человека, которые раньше проявляли только отдельные его представители (святые или целители, типа болгарки Ванги), сейчас станут реальностью почти для каждого носителя нового духовно-инновационного сознания. При этом, есть ли у тебя подобное сознание, можно будет оценить по экстремальным способностям, которыми ты практически обладаешь.

     
Именно масштаб задач,  поставленных Провидением перед человечеством в Космосе, потребовал и обновления его физической и духовной мощи. Прежде  всего,  перед  ЧЕЛОВЕКОМ  открывается принципиально новая, совершенно еще непознанная нами   картина сначала четырехмерного, пятимерного, а потом и многомерного космического мира. Вспоминаются в связи с этим слова Христа из Евангелия: ”В доме моего Отца обителей много”,


Новое сознание даст   возможность  Человеку преодолеть свою планетарную провинциальность и замкнутость, почувствовать себя членом космического братства разумных цивилизаций Вселенной. Конечно, на этом пути Человека ожидают большие трудности, ибо количество религиозных, национальных, культурных, психологических и  прочих перегородок,  которые он воздвиг для себя в земной жизни (антикосмических по сути), трудно даже перечислить. Вместе с тем, лучшие умы человечества (не только в России)  давно подозревали о нашей  особой “космической миссии”.


А перегородки придется ломать, ибо только единое человечество справится с трудностями предстоящего Перехода. Правда, делать это нужно очень осторожно. По сути дела эта задача - преодоление накопленных за века существования фальшивых штампов и стереотипов земного бытия может быть выполнена только новым Человеком, обновленным и телесно, и душевно, и духовно. 



В. Механизмы  личностной  духовной трансформации:

Механизмы духовной трансформации давно известны в любой религиозной практике. К ним относятся:


- Покаяние в грехах, прощение обид;


- Зов-молитва к Богу, Святым учителям и Владыкам;


- Богоугодные действия на благо семьи, себя и общества.

Начнем с первого: ПОКАЯНИЕ и ПРОЩЕНИЕ.


Смысл Покаяния не только в очищении себя от грехов, в которых каешься, но прежде всего в снятии с души  грязи антидуховных напластований,  накопившихся в тебе за твою долгую жизнь, а, возможно, и за время предыдущих воплощений.

Эта “черная (серая) грязь” обладает свойством притягивать к себе негативные антибожественные энергии, а Покаяние есть эффективное средство освобождения от неё. При этом (при достаточной силе Покаяния) происходит преобразование негативных энергий в позитивные, которые пойдут на пользу нам самим или могут быть направлены на добрые дела вне нас. 


Эффективность Покаяния тем выше, чем более оно идет от Сердца, а не носит чисто рациональный, умственный характер. Процесс Покаяния обычно включает несколько этапов. Прежде всего  требуется ощутить Греховность своих действий, затем понять, какую именно Божественную Заповедь мы нарушили, испытать Стыд и Раскаяние.


Покаявшись в грехах, мы должны простить все свои обиды, ибо держание их  в сердце  ослабляет любое покаяние, делает его незавершенным. ПРОЩЕНИЕ - важнейший этап духовного просветления и развития. Затаив в сердце злобу, может быть, даже  на смертельного врага, мы ослабляем свою духовную мощь, свою броню против воздействия черных сил. Именно эти затаённые обиды и притягивают к нам магнитом инфернальные сущности, порабощающие нас.

Осознав свой грех можно приступить ко второму этапу: МОЛИТВЕ - обращению к Богу, зову к Святым Учителям и Владыкам. Для русского - это будут Православные молитвы, для представителя Ислама - мусульманские, для буддиста - свои.


Сущность Молитвы в том, что от чистого сердца мы обращаемся к Небесам, раскаиваемся в грехах и просим Высшие Силы, чтобы нам помогли никогда больше не повторять своих грехов, помогли найти в душе возможность  двинуться в Небо, поднимаясь по Лестнице Иакова, обогащая свою собственную Божественную Сущность.


Можно придерживаться канонического текста Молитв, принятых в данной конфессии, а можно найти свои слова, идущие от чистого сердца. Большой беды в этом нет, только надо знать к кому обращаться на Небесах и по какому поводу.


Однако, основным является третий этап - БОГОУГОДНЫЕ  ДЕЙСТВИЯ. Важнейшие части этого процесса суть следующие:


- Милосердие, Сострадание и Помощь страждущим и нуждающимся в них;


- Самосовершенствование своего духа и тела;


- Работа на благо своей семьи и рода;


- Работа на благо своей Общины.

Во всех  актах Милосердия мы руководствуемся  известной формулой: ”Что отдал - то твоё!” Нельзя позволять  себе проходить мимо близких людей, нуждающихся в нашем Сострадании и Помощи. Если нет близких, нуждающихся в  Помощи,  мы должны помочь дальним!


Окажите Помощь и себе - это будет работа по самосовершенствованию своего духа и тела. На страницах этой книги уже немного сказано по этому вопросу и еще будет сказано.


Но мы не можем замкнуться в собственном эгоизме. Если мы не будем помогать своей семье, своему роду, то наше собственное духовное совершенствование будет постоянно тормозиться. Частью подобного семейного строительства является знание собственных семейных и родовых корней, желательно до двенадцатого  колена. Если это невозможно, надо воссоздавать  собственное родословное древо, для чего найти время на его составление, опросив родственников и поработав с соответствующими архивами, познав,  откуда вы: из дворян, купцов или крестьян, кто на самом деле были ваши   предки…

Мы должны постоянно поминать в своих молитвах родственников, чтобы облегчить им пребывание на Небе. Есть такое понятие - семейная и родовая Карма. Именно её нам надо постараться познать, проведя соответствующую духовную изыскательскую работу, а в дальнейшем  совершать молитвы во имя  очищения и исправления Кармы, накопленной не только нами лично, но и нашими предками.

Последним завершающим наш духовный взлет делом будет работа во имя своей Общины, Нации и Родины. Вне социальной реализации во имя Божественных Целей задача нашего Спасения не может быть выполнена.
 ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Каково главное условие адаптации человека к механизмам протекания глобальной экологической катастрофы?

2. Почему духовно-инновационное сознание способно ослабить протекание глобальной катастрофы?
3.  Можно ли путем глобальной духовной метаморфозы человечества  в принципе избежать глобальной катастрофы?

4.  Можно ли изменить Прошлое?

5.  Как вы оцениваете  доминирующую парадигму современной медицины?

6.  Считаете ли вы приемлемыми противоречащие ей натуропатические или физиопатические  методы лечения?

7.  Использовали ли вы их, хоть один раз, в собственной практике?

8.  Какие методы личной духовной трансформации вы считаете  приемлемыми для себя?

9.  Могли бы вы  что-нибудь добавить к ним из личной практики?
                  10.  Каике пределы жизни вы считаете для себя приемлемыми и почему?
               8. Глава 7-я: «Региональные и глобальные вызовы  системе из внешней среды»:
                                                                                               «Думай глобально, а действуй локально».

                                                                                                                                                 ( Из законов экологии)

              8.1. Единство локальных и глобальных вызовов 

              8.2. Пути сохранения целостности планеты:

                         -  язычество – вспоминание о жизни в Раю;

                         - единобожие – как способ поддержания целостности этносов;

                         - эпоха Возрождения – переход на промышленное производство;

                         - инновационный переход – спасение в условиях катастрофы.

                8.3.  Россия: переживание локальных вызовов как глобальных:

                         - Крещение Руси как преодоление племенного распада славян;

                         - Свержение татаро-монгольского ига – укрепление государства;

                         - Преодоление внешних вызовов (отражение внешней агрессии) ;

                         - Социальная революция как внутренний вызов;

                8.4. Эволюционное развитие Личности  

                                - Рождение как первый Переход;

                                - Адаптация к среде как развитие;

                                - Самосовершенствование – путь преодоления материальных

                                     вызовов;

                                - Смерть как второй Переход.   

                  8.5.   Духовная вселенная сознания.

 8.1. Единство локальных и глобальных вызовов среды и ответов системы;              

Система и среда сами по себе образуют функциональное единство, ибо функция системы по отношению к среде – это и есть их связующая нить, отвечающая за целостность системы в данном контексте и при данном состоянии среды. 

 Вместе с тем, эта целостность не постоянна, так как   внешняя  среда изменяется, заставляя в свою очередь изменяться и саму систему, ибо, реагируя на вызов среды, система вынуждена менять специфику своей связи с ней. 

 По сути дела, процесс развития системы – это и есть постоянное изменение соотношений системы и среды, ответ системы на локальные и глобальные вызовы  внешней среды  данной системы.

 Мы рассмотрим их  в дальнейшем на примере нескольких систем: человечество, российский социум и отдельная личность. Но, прежде всего, нам важно понять теоретические основы этих взаимоотношений.

Хорошим примером является лозунг современных экологов: «Думай глобально, действуй
 локально». Понять экологические проблемы каждого конкретного региона планеты можно только исходя из глобальных изменений, вызванных  неограниченным ростом промышленно-технической цивилизации, и  выбранным человечеством после Возрождения неадекватным способом ведения промышленного хозяйства. Но действовать экологам приходится локально, ибо глобальные действия, связанные с изменением климата планеты,  человечеству пока не под силу.

Современные глобальные вызовы природной среды, спровоцированные самим человеком, связаны с нарушением баланса  природных систем планеты:

-  потеплением климата на несколько градусов, провоцирующим таяние ледников и учащающиеся землетрясения,  а  также  другие  катаклизмы,  типа ураганов и цунами;

-   истончением озонового слоя планеты, защищающим её от  опасных излучений из космоса;

- усиливающим загрязнением природной среды в результате её безграничной промышленной эксплуатации и неконтролируемой добычи полезных ископаемых;

-   ухудшение качества воды, земли и воздуха, используемых  для поддержания жизнеобеспечения самого человека;

- изменение соотношений в использовании восполняемых (вода, ветер, солнце) и невосполняемых ресурсов (нефть, газ, уголь)  при выработке  электроэнергии;

- другими нарушающими экологический баланс планеты действиями человека.

       Вместе с тем, особенно в конце ХХ и в начале ХХ1 века усилились кризисные явления и в   многообразии других  аспектов жизни планеты, кроме чисто природных:

- космических – возросла вероятность  падения на землю огромного метеорита или кометы;

-  социальных – международный терроризм, противоречия между Западом и Востоком;

- медицинских – появление новых инфекций, типа СПИД, птичий грипп и других, с которыми не справляются врачи;

- экономических – промышленный кризис мирового хозяйства, построенного по капиталистическому образцу;

- геологических – катастрофическая сдвижка магнитных полюсов планеты, чреватая новыми типами катаклизмов;

- духовных – рост бездуховности и неверия в Бога  у населения  большинства развитых стран мира;

- культурных – нарастание потребительских настроений и бездуховной массовой культуры в обществе;

- других проявлениях дезорганизации  глобального планетного Порядка в мире.

 
Все это показывает, что кризисные вызовы человечеству, как глобальные, так и локальные носят не случайный, а системный характер  и  требуют  системного ответа. 

Необходимо вытащить одно, но самое важное звено, составляющего системную основу кризиса. Этим звеном, на наш взгляд является нарастающая бездуховность человечества, которая провоцирует, как    нелюбовь Человека  к Природе, так  и суицидные настроения во всем обществе.

На все эти глобальные вызовы человечество может ответить только единением собственных сил и усилением глобальных механизмов собственной интеграции на планетном уровне (роли  ООН, ЮНЕСКО и других международных организаций), а также локальным ответом каждого человека по увеличению уровня собственной духовности.

 Главное условие успеха – единство глобальных и локальных ответов Человека на планетарные вызовы,  иначе успех гарантировать невозможно. 

                   8.2. Пути сохранения целостности планеты:

                         а)  язычество – вспоминание о жизни в Раю;

                         б)  единобожие – как способ поддержания целостности этносов;

                         в) эпоха Возрождения – переход на промышленный способ жизнеобеспечения;

                         г)  инновационный переход к созидательной жизни – спасение в условиях катастрофы.
                      8.2.1. Язычество как воспоминание о жизни человека в Раю:

Организуя «плато духовности», как основу спасения планеты от современных  дезинтеграционных  вызовов,   следует вспомнить общую  эволюцию  планетарного сознания,  ибо только на этом Пути можно понять, где совершена ошибка,  и как её исправить.

  Языческая духовность по-своему близка к непосредственной связи с Богом, какой является развитая духовность Человека, но обладает  одним негативным качеством: она не адекватно воспринимает сам объект связи. Язычник входит в общение не с Богом, а с духами природы, комплекс которых для него и замещает Бога. Бога, как  Единую Координационную Сущность Вселенной, язычник не воспринимает вообще. Единый Бог для него не существует, ибо сознание язычника политеистично.

Именно поэтому на втором этапе развития общего планетарного сознания  человек открывает для себя монотеистического Бога, знакомясь с Божественным откровением, запечатленным в  священных  книгах, типа Библии.

Проблема заключается лишь в характере связи, доступной при этом для  нормативно мыслящего человека. Она покоится только на страхе перед Богом. Глупый правитель всегда стремится внушить своим подчиненным страх перед собой. Но Бог не таков.  Он желает править людьми, опираясь на  силу Любви.

Для этого Он посылает на планету своего Сына, чтобы тот ценой своей гибели освободил людей от страха перед Богом и  повернул его к стихии Любви.  Именно такую задачу выполнил Иисус Христос. Ветхозаветная религия, покоящаяся на страхе, была решительно отвергнута Его последователями, выбравшими в итоге  Любовь как новый способ связи с Богом.

                 8.2.2. Единобожие – как способ поддержания  глобальной   целостности этносов:

  На этапе перехода от языческого (мифологического, по нашей терминологии) сознания к нормативному сознанию, политеизм был замещен на монотеизм. Многобожие отошло в мифы и предания, а ему на смену пришло Единобожие, существующее в форме монотеистических конфессий: иудаизма, христианства и Ислама.


Как уже говорилось, уязвимой стороной первоначального Монотеизма является односторонность механизма связи его сторонников с Богом. Он исчерпывается страхом,  отнюдь не удовлетворяющим Бога   в качестве глобального механизма связи. «Эффективного» – да, но  «глобального» - нет! Мы старались показать, что Бог  - Системно Мыслящая Сущность, поэтому для  Него важен  механизм взаимосвязанного существования  сущности системы и эффективности её функционирования.


Эффективным механизмом связи людей с Богом с системной точки зрения является только Любовь, ибо именно она несет в себе самую главную  системную сущность Бога.

    Важной социальной стороной монотеистических конфессий является их влияние на  поддержание этнической целостности человечества. Языческие верования локально эффективны, каждый регион создавал свои разновидности богов, отнюдь не способствующие объединению наций и народностей в единое целое. Монотеистические религии несли внутри себя стремление к этноконфессиональному единству. Именно поэтому они были шагом вперед в деле развития планетарной духовности. Однако  у всех конфессий это происходило по-разному: у Ислама – одно, а в Христианстве – другое. 
Для единства мира было важно, что Христианство и Ислам объединяли в своих рядах большую половину человечества, чем также усиливали его духовное единство.

Вместе с тем внутри этих монотеистических конфессий  была собственная червоточина – доверие научному способу познания реальности, которое родилось по сути дела в  исламском окружении, ибо наука как таковая сложилась впервые отнюдь не в недрах Христианского, а в недрах именно  Арабского мира. 


Решительный поворот в сторону выбора научного  типа познания, а также привязанного к нему способа промышленно-технического ведения хозяйства, человечество сделало в эпоху Возрождения.  Что же было «возрождено»?

                                              8.2.3. Эпоха Возрождения – переход на промышленный способ   жизнеобеспечения:

  В  основе языческой и религиозной систем человеческого жизнеобеспечения лежали, как правило, общинные способы хозяйствования.   Возрождение, подтолкнув Западный мир к выбору промышленного  хозяйствования,  в основе которого находится  право частной собственности, спровоцировало духовное движение  доминирующих   конфессий от Богочеловечества к Человекобожию. Выбор  промышленного и капиталистического  способа хозяйствования  мог быть сделан только на основе утверждения прерогативы частной собственности над  собственностью общинной.

Христианство защищало право каждой верующей личности на личностную любовь как универсальный  способ связи с Богом. Наука в известной степени пошла еще дальше: она подтолкнула Человека к  весьма неверному выводу, что, раз он – уникальная Личность, то  для эффективной системы познания и переделки   мира Бог человеку не очень-то и  нужен.

Нормативное сознание, основанное на обрядоверии,  легко восприняло  обрядоверие другого масштаба – веру в научный эксперимент как единственный способ познания мира. Но этот способ плодит только «факты», и «фактики», не позволяя познать сущность мира как целостного явления.  Именно поэтому мы и назвали этот тип сознания «фактологическим». Вместе с тем,  во многом  он является предтечей системного духовно-инновационного сознания.

В итоге в эпоху Возрождения человечество взяло курс на промышленную цивилизацию, породившую, что стало ясно только в конце ХХ,   глобальный  экологический тупик развития всей  планетарной экониши  существования Человека. Таким образом, в эпоху Возрождения мы выбрали не Возрождение, а, в конечном итоге, собственную  Смерть от негативных последствий промышленно-технической цивилизации. Причиной было наше духовное несовершенство, неспособность просчитывать все возможные последствия принимаемых  экономических  и технических решений.
      8.2.4.Инновационный переход к созидательной жизни – спасение в условиях катастрофы:

  К концу ХХ и началу ХХ1 веков  человечество ринулось искать выход из тупика, в который оно себя же  загнало. Из его среды еще раньше выделилась группа специалистов – экологов, для которых подобный поиск стал делом  личной чести. Выходов было предложено немало: от  весьма радикальных, типа отказа от промышленного способа ведения производительного хозяйства, до  таких тривиальных, как  мягкое постепенное  уменьшение вредных воздействий  технической цивилизации  на природу.

Но ни один из предлагаемых выходов всё сообщество экологов отнюдь не убеждал в своей полной эффективности.  Возможно потому, что ни один из них  не был достаточно универсальным.  Экологи  видели, что дело не в технике, она – лишь слуга человека. Дело было  в том, как человек её использует, каковы его цели и стремления? В конечном итоге, каково его сознание?

Лечить надо было не технику путем внедрение отдельных, даже самых изумительных инновационных проектов,  лечить надо было самого человека  возвратом к утерянным или полинявшим моральным ценностям, возвратом к духовным заповедям, данным Богом. Изменение сознания человечества – вот в чем таился универсальный выход, чреватый, в конечном итоге,  и  самой высокой степенью  практической эффективности. Это единство эффективности и универсальности, как мы стремились показать, всегда  обеспечивает  успех  любой социальной  операции.

Особенностью инновационного сознания является его комплексность, способность находить инновационные решения в различных ситуациях, когда возникает  необходимость в интеграции прежде не пересекающихся пластов сознания:

- мифологических – одухотворение природы, чтобы смягчить её загрязнение в современной ситуации;

- нормативных – упование на Бога и нравственные приоритеты в различных альтернативах Бытия;

- фактологических – научный подход к решению инновационных проблем, научные методы поиска решений;

- инновационных – использование нетрадиционных подходов в ситуации, когда прежние методы не работают.

               Почему  у человечества возникает необходимость в инновационном сознании в принципе, и  как оно на это реагирует?

а) системный характер  приближающегося катаклизма требует комплексной методики поиска решений, ибо прежние прецеденты совершенно не работают в принципиально новых условиях;

б)  доминанта решений переносится в сферу инновационного сознания, ибо чисто технические или чисто богословские  методы не позволяют находить адекватный выход;

в) появление большого количества «детей Индиго»,  обладающих способностью нетривиального мышления, как отклик человечества на принципиальное изменение ситуации и понимание, что  сейчас спасут лишь  инновационные решения;

г)  появление большого количества инновационных технологий, где в качестве основного  приоритета рассматривается невозможность нанесения вреда природе.

                           8.3.  Россия: переживание локальных вызовов как глобальных:

                          8.3.1. Крещение Руси как преодоление племенного распада славян;

Поиск эффективных методов решения в условиях глобального вызова Природы, да и самого Общества самому себе, приводит нас к необходимости опираться на два  потенциального способа решения возникающих при этом проблем:

- Матричную модель инновационного сознания;

- Закон «обмена универсальных решений на эффективные решения».

Хорошим образцом изначальной инновационности  нашего этнического сознания служит история России и сама динамика русского сознания в ходе исторического развития.

Мы рассматриваем важнейшую особенность инновационного сознания как единство различных типов сознания: МИФ, НОРМА, ФАКТ и ИННОВАЦИЯ.

Кризис восточнославянского племенного единства возник естественно не из-за самих славян, а как навязанная им со стороны варягов необходимость государственного объединения для отражения усиливающейся внешней опасности.

Пока Русь не была сильной, представляя собой некий негосударственный конгломерат славянских племен, то и  нападать на нее было некому.  Случались  волны иностранных интервенций, типа гуннов, но не славяне были целью этих интервенций, а другие,  не относящиеся к ним факторы межэтнических смешений на территории будущей Евразии в течение первого тысячелетия нашей эры.

Как только под руководством варягов была сделана попытка создать из славянского конгломерата новое государственное объединение, сразу  зашевелились соседи, опасающиеся сильного врага  в его лице.

Крещение Руси было весьма дальновидным шагом Владимир Святого  на пути формирования русского национального государства:

а) выбор Владимиром Святым Православия, а, следовательно, и государственной ориентации на Византию;

б) окончательное уничтожение хазарского (иудейского) каганата, начатое еще его предками;

в) отказ от  превращения Руси в католическое государство, вследствие выбора другой ветви христианства;

г)  дипломатический пиетет по отношению к языческому тогда Востоку.

     В результате выбор Православия явился мощным  залогом преодоления племенного распада восточнославянских племен, намечающегося по внутренним духовным и  этническим причинам:

А)  Провоцирующее раскол разнообразие  языческих религий у разных  славянских племен;

Б) Создание нового государственного объединения восточных славян, чтобы противостоять двойной опасности: с Востока и с Запада;

В) Удовлетворение  внутренней духовной комфортности славян, верующих в  троичность Божества, в поклонении  Православной Троице.

Г) Организационная удобность нового типа государства: органическое единство трех управленческих принципов: Князь (авторитаризм) – Дружина (аристократия) – Вече (демократия). Государственную необходимость двух первых принципов славяне  хорошо понимали, а «вече»  у них испокон веку уже было. 

Д) Экономическая  целесообразность укрепления  варягами  «Пути из варяг в греки» - по Днепру и «Шелкового пути» - по Волге. 

Таким образом, локальная ситуация – непрочность восточнославянской общности народов   была решена типично глобальными средствами – утверждением правящим в ту пору Русью  варяжским князем Владимиром, Православия в качестве государственно-образующей религии Руси.

При этом решались сразу же две проблемы:

- синтез языческого политеизма и нормативности  Православия, обеспечивающий духовное единство будущей нации;

- «обмен локального социального вызова (государственной незащищенности) славянских племен на универсальное духовное решение -  создание многонационального  Православного государства».

            8.3.2. Свержение татаро-монгольского ига – укрепление московского государства;

Вместе с тем нельзя не заметить тот факт, что созданное варяжскими князьями первоначальное русское государство Киевская Русь – было слабым и не способным на  серьёзное противостояние  внешнему  врагу. Причин было несколько, но важнейшая – принятый варягами способ наследования власти, когда она переходила после смерти киевского князя к старейшему в княжеской семье  представителю  княжеского рода. 

Для варягов это было закономерно, ибо они не могли   перепоручать власть юному отпрыску князя, не способному на воинское противостояние окружающим врагам.  Поэтому наследовал старейший, но воин! Для России такой тип передачи власти был не очень адекватен, ибо порождал княжескую свару разросшегося уже  к тому времени  семейства   Рюриковичей. Эта свара ослабляла Киевское государство, а, в конце концов, погубила его при нашествии татаро-монгол.

Татарское иго продержалось на Руси почти триста лет, ибо медленно формировался новый тип государственности на Руси – авторитарное самодержавие Московского Царства.  Отказаться сразу от варяжского типа наследования  княжеской власти  московские правители тоже не могли. Для этого нужно было, чтобы созрели, как духовные, так и политические предпосылки:  

А) Поддержка Православной Церковью нового политического режима;

Б) Решительный отказ одним из московских князей от старого способа наследования власти.

Эти факторы созревали медленно. Стоит вспомнить, что Сергий Радонежский, вопреки церковной версии, не благословил Дмитрия Донского на Куликовскую битву, когда тот приезжал к нему в Сергиев Посад, а прислал благословение только позднее  перед самым началом  битвы. Понять великого святого тоже можно, он знал, что на Куликовом поле погибнут не менее 90% воинов – самое большое количество потерь в российской истории к тому времени. Но государственные последствия для Руси  стали важнее  этих необходимых жертв. 
Во время приезда князя в Сергиев Посад еще можно было на него повлиять и заставить, избегая жертв,   откупиться от татаро-монгол, а позднее, ощутив неудержимость идти до конца у  самого князя, Сергий Радонежский стремился уже поднять дух воинов перед битвой. Он, как никто другой, знал, какой резонанс будет иметь битва для укрепления московского государства и освобождения Руси от татаро-монгол.

Историческая логики подсказывает нам, что иноземное иго было необходимо Руси, чтобы осознать собственную православную миссию в мире, создать  сильное государство для защиты Православия, ибо  Византия как надежный щит Православия к тому времени уже трещала под ударами турок-османов. Эстафета защиты православной религии в мире   надолго перешла к России, а, может быть,  даже и навечно. Ощущение, что Третий Рим – Москва рухнул  после  Октябрьского переворота в ХХ веке, оказалось все-таки преждевременным. 
                    8.3.3. Преодоление внешних вызовов (отражение внешней агрессии;
                                       А. Служение России миру:
-   она спасла Европу от татаро-монгольского нашествия в Х111 веке;

-  обезвредила микроб французской революции, разбивши Наполеона в 1812 году;

-  уничтожила гидру германского фашизма в 1945 году;

- дезавуировала перед миром теорию экономического детерминизма (марксизм) и возможность построения Царства Божия (коммунизма) на этой грешной земле;

- имеет реальные  духовные шансы помочь миру преодолеть предстоящую экокатастрофу;
               Б.Специфика защиты  территориальной целостности самой России:

Высочайший энергетический потенциал российской цивилизации обнаруживается, как только на неё нападают враги, и дело идет о её жизни и смерти:

-  во время татаро-монгольского ига;

- в 1612 году при отражении польско-литовской интервенции;

- в 1812 году –  разгром французского нашествия;

- в 1917 году –незавершенная победа в Первой мировой войне;

- в 1945 году – победа во Второй мировой войне.

В то же время, когда  целостности России ничего не угрожало, были  проиграны войны:

-   крымская компания в  середине Х1Х века;

-   война с японцами в начале ХХ века;

-   финская и афганская компании в ХХ веке;

-  чеченская война в наши дни.

Выводы из этих фактов, которые есть «упрямая вещь», надо делать правительству. Но ясно, что  все свои несправедливые войны Россия проигрывает, а только  справедливые - выигрывает.

И это, очевидно, не случайно. Россия – щит духовности мира, залог его спасения в любых предстоящих катастрофах, а для этого она должна стать сильной и независимой страной, выйти на одно из первых мест в мире по демографическим, социальным и экономическим показателям. И это обязательно будет.

  8.3.4.Переживание социальной бифуркации   как внутреннего  вызова.

Как уже было показано, механизмом появления нового типа сознания в России является переживание социальной бифуркации как  социального потрясения, взрыва, революции или   природной катастрофы. Надо иметь в виду, что необходимость смены типа сознания носит в России внутренний характер, хотя имеет и прямые последствия для всего планетарного окружения.

Первым таким потрясением для  населения Киевской Руси было принятие князем Владимиром Православия как государственной религии страны. Конечно, языческое население не смогло сразу к нему адаптироваться, хотя  и  все предпосылки для этого были. Поэтому в качестве переходного этапа имело место  бытовое «двоеверие», сочетание Православия с рудиментами языческого сознания в быту. То, что это «двоеверие» оказалось очень стойким у нас, свидетельствует хотя бы  факт возрождения интереса к магии и оккультизму в наши дни.

Вторым таким «потрясением» для Руси стали петровские реформы. В народе неслучайно Петра Первого считали Антихристом, а Николая Бердяев назвал его «большевиком на троне». Эти реформы  заложили основания для  процветания российской экономики и науки. 

Сегодня факт их  укрепления нельзя оценивать однозначно, как это делалось раньше. Вероятность вытекающей из них экокатастрофы всё меняет, но, может быть, мы сумеем её преодолеть.
Третьим потрясением стала Октябрьская революция, точнее, вся  социальная ситуация  России на переломе к ХХ веку:

- «Серебряный век русской культуры»;

-  Первая мировая война;

-  Февральская и Октябрьская революции;

-  укрепление Православия в годы большевистского режима методом «Позитива от  Негатива»;
-  перестройка экономики на военные рельсы;

-   духовное единство россиян в свете строительства «Лжецарства Божия на земле» – «коммунизма».

 Четвертым потрясением будет, очевидно, экологическая катастрофа,  ничего другого  ожидать, видимо, уже  не приходится.  Каждый из этих вызовов (за исключением последнего) носил локальный российский характер, но переживался народом как явление общечеловеческого масштаба. Универсальность сознания  – это важное качество российского менталитета

Таким образом, закон «обмена локальной эффективности на  эффективность универсальную»  работал в каждой бифуркации, только надо понять, какие  каждый раз при  этом он приобретал значения? 


Мы уже пытались на них частично показать:


-  во-первых, создание  щита для мирового Православия в лице русского православного государства;


-  во-вторых,  перестройка экономики и науки для усиления воинской мощи России с целью её победы над Наполеоном и Гитлером,  ведущих мир к тоталитарному мировому господству. Небу, очевидно,  никакие «мировые правительства»  не нравятся,  и Провидение  выбирает Россию как  механизм недопущения  «тоталитарного мирового правительства»;

 
- в третьих, «советская история» России  стала неудачной попыткой строительства «Царства Божия на земле» (коммунизма), точно указав на все негативные стороны этого процесса, в частности,  «бездуховность» и «ущемление прав личности»;


 - в четвертых, экокатастрофа, при условии благоприятного её разрешения,  способна привести  к духовному просветлению не только российского общества, но и всего планетарного  мира, а Россия ему  при этом поможет.

 
              
        8.3.5."Роль России в духовной эволюции мира":

     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,  планомерных смен одной  стадии развития  - 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 цивилизации". 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 этнической общности. 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 авторитарной государственности - следствие  глобальных особенностей  русского менталитета.   В каком-то  смысле,  злочастная судьба всех русских революционеров и печальная участь самих революций проистекают из  нашей потрясающей  «бунташной» возбудимости, безусловно, являющейся  оборотной  стороной  "народного долготерпения". Склонностью к  анархизму русского народа  всегда пользовались всякие "революционеры", 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, склонного увлекаться идеей неограниченной свободы воли, дарованной нам, как мы уже подчеркивали, от Господа Бога.  
     Погромы  "бунташного века" (ХУ11 в.) во многом были инициированы 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  управления требовало 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. Россия с таким менталитетом, как у нашего народа, обречена на необходимость сильной государственной власти, укрепление  «властных вертикалей». Высокий рейтинг её строителя В.В.Путина безусловно опирается на  особенности нашего национального менталитета.

Вредоносное для народа протекание современной  Перестройки легко  понять, если мы  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 миссия  страны внутри мирового сообщества;

    б) ориентированный на "вольницу" русский менталитет;

    в) вечное  недовольство аристократии и интеллигенции исполнительской властью в России.

     В отличие от дестабилизирующих механизмов, имеющих место и на Западе, у нас нет традиции "гражданского общества", развитых социальных институтов,  политической оппозиции, 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  русская цивилизация  не принадлежит ни к цивилизациям Востока, тяготеющим к "традиционным формам",  не к цивилизациям Запада,  тяготеющим  к "фактологическому сознанию". 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  западной и восточной  цивилизаций, поскольку нам дано примирить конфликтующие  особенности традиционной цивилизации, ориентированной  на "Норму",  и   современной  цивилизации с  её ориентацией  на "Факт".  Менталитет Россия может предоставить им все возможности для 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 марксизмом", и провиденциальную роль России в преддверии Страшного Суда (или глобальной катастрофы).

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 «наша власть - 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 указанные  особенности «бунташного» российского  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  основные характеристики подросткового сознания. В этой связи нам всегда хорошо помогали немцы. 
   Легкая склонность народа к "беспощадному бунту", когда, походя, уничтожаются " вроде бы 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 европейских народов,  никогда "недвижимостью" не обладал, уважения к ней в себе не воспитал, поэтому так легко уничтожал чуждую ему, например, дворянскую материальную культуру. Нечто подобное, когда ситуация выйдет из-под контроля, ждет и собственность нынешних олигархов. Им необходимо думать об этом и готовиться к этой опасности. На государство в эпоху катаклизма надежда будет слабой. Надо создавать духовные альтернативы для выживания, о которых мы позднее расскажем. 
 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 своего времени.

Так было и с "ленинской гвардией" (Троцкий, Зиновьев, Каменев), совершившей Октябрьский переворот, которую  под  корень извел Сталин в годы Большого Террора.  Так случилось и с инициатором перестройки М.Горбачевым, ибо   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.  То есть, она существует, но мы всегда пролетаем её точку  с огромной силой  инерции.

Но при всем при этом, России, как ни странно,  удаётся выполнять во всем  мировом сообществе роль своеобразного баланса, гироскопа, стабилизирующего ситуацию и приводящего планетарную 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 Первого, Александра Второго, Михаила Сперанского, Петра  Столыпина, большевистской революции и самой Перестройки. Заложено ли вырождение в самом характере наших реформ? Скорее всего,  коррекция совершается духовными механизмами, которые традиционно не учитываются, ибо пока ещё до конца не поняты. В нашей работе делается слабая пока попытка их немного обозначить. 
   Чтобы бороться в России  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  и ранее не была страной капиталистической,  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  специфики доминирующей 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.

     Как только  интеллигенция  русская потеряла право называться "духовной элитой", став антинародной, атеистической,  она и  втравила Россию в кошмар революции. Вот что писал по этому поводу современный публицист: "Оглядываясь на пережитое сегодня,  можно с уверенностью сказать, что именно  русской интеллигенции конца Х1Х - начала ХХ века принадлежит "заслуга" в подготовке Октябрьского переворота. Именно она, утеряв связь с прежней гуманистической и религиозной традицией предшествующих поколений российской духовной элиты, попала в тенета чудовищного исторического заблуждения и, по сути, расчистила большевикам дорогу к власти". (№ 3, стр. 19)

     Следует добавить только, что она 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 глобальной  революционной ломки.  Готовилась новая цивилизация. Та, которую мы назвали "духовно-инновационной.
                                        8.5. Эволюционное развитие Личности:  

                                        8.5.1. 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 яркий  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.

                         8.5.2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

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

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


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

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

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

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

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

                          8.5.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:

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

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

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

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

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

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

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

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

                           8. 5.4. Смерть как второй Переход:

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

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

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

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

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

       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

                             8.6. Духовная вселенная сознания:


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

Все они поддерживаются соответствующими комплексами информационно-энергетических и полевых структур, обеспечивая им собственную устойчивость. В процессе развития благодаря бифуркациям происходят качественные сдвиги и порождаются новые типы ментально-физических структур. Илья Пригожин называет их "диссипативными структурами".

Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня   универсальной материи: ВЕЩЕСТВО, ЭНЕРГИЮ, ИНФОРМАЦИЮ И ДУХ.

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

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

               Ведь если умирает человек, с ним умирает его первый снег

               И первый поцелуй, и первый бой - всё это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
                    ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Каковы основные механизмы реакции системы на изменения внешней среды на разных уровнях:
– на уровне человечества?

– на уровне отдельной страны?

– на уровне личности?

2.  Укажите основные кризисные моменты, имеющие  ныне место   в различных  сферах их проявлений:
      - в  космической сфере;

      - в социальной сфере;

      -  в сфере медицины;

     -  в экономической сфере;

     -  в духовной  сфере и в сфере культуры.       

3.  Каким образом духовно-инновационное сознание способно ослабить последствия глобального катаклизма?
4.  Почему Россия воспринимает локальные вызовы Природы планете и человечеству как глобальные?

5.  Каковы ваши личные методы адаптации  к глобальным изменениям, происходящим в мире?

6. Готовы ли расширить сферу их применения?

9.ГЛАВА 8-я:«РОЛЬ ТВОРЧЕСКОГО НАЧАЛА КАК ОСНОВНОГО МЕХАНИЗМА АДАПТАЦИИ»

«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».                                                          
                                                                 Эрих-Мария Рильке

                    9. 1.  Развитие личного творческого потенциала;
                    9. 2.  Альтернативное образование в экоообщинах;
                    9. 3. Творчество и Природа в поэзии;
                    9. 4. Творчество и инновационный аспект Будущего;
                    9. 5. Творчество как технология принятия решений.
9. 1. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА - ПРЕОДОЛЕНИЕ ДУХОВНОЙ  КАТАСТРОФЫ:
Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, я задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут мне попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 2)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя такого сознания.

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

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

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

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


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

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

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

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

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

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

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Если перевести этот принцип в личный план, то хорошо бы, чтобы каждый читатель попытался ответить на вопрос: бывало ли у него такое ощущение, что он вступил в личный диалог с Богом,  в ходе которого получает важные для себя ответы? Надо вспомнить, с какими проблемами это было тогда связано….

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

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

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

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

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


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

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

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

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

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

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

Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: а что лично вы стали бы в первую очередь делать, получи вы такое ощущение свободы? 

- побыть лишний раз на природе;

- радоваться жизни;

- творить что-то новое;

-отдать свободное время своей семье;

- что-нибудь еще?


              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 ДИС. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

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

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: способны ли вы в настоящее время еще учиться, возможно, все вершины личного профессионального мастерства вами уже освоены? Тогда вы в творческом тупике!  А если ситуация изменится, достаточно ли у вас знаний, как поступать, как адаптироваться к грядущим изменениям?

                                    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, но об этом позже.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Считаете ли вы, чтобы выжить в этом мире, его достаточно просто любить? Есть ли, на ваш взгляд, другой универсальный механизм нашего выживания в этом мире? 

А в грядущем времени инновационного Перехода?

        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».

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Ответьте себе честно, способны ли вы сами на такую полную самоотдачу? Были ли такие моменты в вашей биографии? Не жалеете  ли вы о них? Способны ли вы продолжать в таком же духе?


   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.

             ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Обычно мы работает или за деньги или по причине удовольствия, которое приносит нам творческий труд. Оцени, насколько твой труд является в большинстве своем творческим, когда деньги за него для тебя не имеют большого значения?

             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.

 ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Конечно, всё никогда не будет в полном порядке, но вопрос лишь в том, способны ли мы так расслабиться?  Положительный ответ особенно важен в перспективе грядущей катастрофы, ибо многие погибнут не от ран, а от стресса, неумения расслабляться.

Если мы будем воспринимать экокатастрофу как Апокалипсис, то нам конец, хотя бы чисто психологически. А если будем способны действовать по указанному принципу, мы выживем. На что способны вы?

  З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

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

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

«Стучащемуся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти 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.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ:  о ДИАЛОГЕ С Богом мы уже немного говорили. Вопрос такой: давали ли вам подобные советы свой результат, слышите ли вы Бога? Где это чаще всего происходит?

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

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

Свобода духовного творчества возникает тогда, когда ты впервые почувствовал, что твои творческие продукты - результат общения с Господом, а Он - бесконечен и вечен. И если ты вошел в состояние «духовного пира», то ты можешь делать это бесконечно и вечно, «пировать, как будто ты ничем не ограничен».

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

ЗАДАНИЕ ЧИТАТЕЛЮ: Насколько вы сможете себя ограничивать в духовном пире?  А слабо  отказаться от всяких ограничений?!

                              9.2. АЛЬТЕРНАТИВНОЕ ОБРАЗОВАНИЕ В ЭКОООБЩИНАХ:

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 представить 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, представляющих 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 общины Финдхорн). ( Вариант такого учебного заведения можно найти в Приложении к данной работе.)
                    9.2.1. Основы альтернативного образования:

                           А. 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,  но, на наш взгляд,  это  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).

              Б.  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:

1) Целей и системных аспектов образования;

2) Тематических блоков НОТ;

3) Основных механизмов функционирования;

4) Инновационных средств НОТ. 


1) 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 гармоническом   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 соответствующих механизмов их реализации;



2) ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:
1. Духовно-экологические аспекты образования:

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

б) сохранение Природы не только за счет технических средств и технологических ухищрений, но и  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;
д) постоянное участие учебных заведений в «зеленом движении», организация в школах «Кружков экологии села, города, поселка» и т.д.

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.


3) 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, воспитания,  образования и творчества;

4)  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.
                              9.2. 2. МИФЫ   ОБРАЗОВАНИЯ:

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

            Миф № 1: “НЕВЕЖЕСТВО-ВПОЛНЕ РАЗРЕШИМАЯ ПРОБЛЕМА”


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


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


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


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


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


“Дыры” открыли, а обосновать их появление и сущность не можем, ибо её можно объяснить только исходя из глобальной системы защиты 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 ее управления нам еще очень далеко.  Даже предсказывать погоду всерьез и надолго не можем. Что касается управления природой, наши усилия ограничиваются способностью разогнать на один раз дождь над городом в дни важного мероприятия.


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


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


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


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


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


Законом управления является изоморфизм управляющей системы объекту управления.
Сейчас этот закон сплошь и рядом нарушается. Результат - медленное, но усиливающееся вырождение человечества от загрязнения Природы. Однако радетели 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 общаются на  языках, понятных лишь внутри каждого из данных фрагментов.

 Целостное знание, холистическая парадигма сейчас существует только в рамках психологических наук, но какое отношение это имеет, например, к сопротивлению материалов? - Ровно никакого!

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 никогда  не бывает.  «Места не занятые нами, сейчас же занимает враг!»
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,  горькую “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 системного привлечения Религии, Морали и Духовности  к их сгармонизированному  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 – ЕДИНСТВЕННЫЙ ЗАЛОГ ДВИЖЕНИЯ ВПЕРЕД И ДОСТИЖЕНИЯ УСПЕХА”
Подобное утверждение на фоне современного кризиса самой Науки и коллапса Природы выглядит довольно нелепо. На самом деле  не Наука является доминирующей силой современного общества, а Культура.  Уже упоминалось, что 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 экономической  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 о  высокой духовности...

Признанной доминантой западной культуры на сегодняшний день является американская культура. Поскольку это культура  с прагматической, а не духовной, ориентаций, основные темы, ею эксплуатируемые, связаны с тремя китами:  Смерть, Секс и Культ насилия. Вряд ли против этого кто-то будет возражать... Посмотрите некоторые каналы нашего телевидения, пропагандирующие западный образ жизни. Какие темы они в основном пропагандируют?
Поможет ли такая тематика нам выжить в преддверии грядущей катастрофы планеты? На мой взгляд, она  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? Нельзя забывать, чем этот хваленый Рим кончил!
В какой-то степени сохранила духовные основы русская культура, на нее теперь и вся надежда. По своему географическому положению  Россия - страна между Востоком и Западом. Она и призвана объединить два мозговых полушария земли, создать целостную культуру, способную вытянуть человечество из болота бездуховности и кризиса. Если не мы, то кто?



9.2.3. ТРАДИЦИИ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ


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


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


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


3.  Первая школа на Руси была создана Ярославом Мудрым. Приют школе дала  под своими храмовыми сводами именно Церковь, поэтому российская школа в прямом смысле родная дочь Православной Церкви. Затем при монастырях возникали первые училища -  рассадники просвещения на Руси. Это было не только образование, но и духовное воспитание в Церкви, 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.


9.2.4. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:


 Если мы хотим повысить информационное разнообразие в социальной системе как условие ее выживания, необходимо преодолеть главный недостаток советской системы образования - ее методическое 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.




9.2.5. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:


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


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


Что же такое инновационное образование?

1.Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

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

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

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

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


- творческом;


- социальном;


- психологическом;


- биологическом;


- техническом;


- космическом;


- естественно-научном;


- гуманитарном и т.д.

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

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

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

                                  9.3.  ТВОРЧЕСТВО И ПРИРОДА В РУССКОЙ  ПОЭЗИИ:

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

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

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

Что оно горячим светом по листам затрепетало,

Рассказать, что лес проснулся , весь проснулся жилкой каждой,

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

Бессмертьем взор её сияет и ни морщины на челе.

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

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

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

Еще природа не проснулась, но сквозь редеющего сна

Весну послышала она и ей невольно улыбнулась. (Федор Тютчев)
Федор Тютчев «Зима недаром злится»:
Зима недаром злится, прошла её пора, -весна в окно стучится и гонит со двора.

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

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

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

Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»:

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

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

Когда росой обрызганный душистой румяным вечером иль в утра час златой

Из-под листа мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

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

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

Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе

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

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

В искрах катится река, словно зеркало стальное .

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

И с белеющих полей веет запахом медовым.

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

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

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

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

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

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

И с каждой осенью я расцветаю вновь...

Федор Тютчев «Есть в осени первоначальной»:

Есть в осени первоначальной короткая, но дивная пора, -

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

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

Лишь паутины тонкий волос блестит на праздной борозде.

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

И льётся чистая и теплая лазурь на отдыхающее поле.

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

На холодном сером мраморе листья желтые лежат.

Солнце спряталось за ситцевой  занавескою небес,

Черно-бурою лисицею за горой свернулся лес.

По воздушной легкой лесенке опустился и повис

За окном ненастья вестником - паучок парашютист. 

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

Просеки лесных дорог, заглядевшихся в озера. 

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

Вязов, ясеней, осин в позолоте небывалой.

Липы обруч золотой - как венец на новобрачной,

 Лик березы - под фатой, подвенечной и прозрачной.

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

Увяданья золотом охваченный я не буду больше молодым. 

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

И страна березового ситца не заманит шляться босиком.

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

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

Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть

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

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

Небо могучего синего цвета стало за несколько дней бледно синим.

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

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

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

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

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

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

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

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

Природа в речке нам изобразила скользящий мир сознанья своего.

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

Приедается все. Лишь тебе не дано примелькаться.

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

В белой рьяности волн, прячась в белую пряность акаций,

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

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

Как плоть её мерцает и горит  отливами и серебром тумана,

А выгибы её повторены в движении и завитке волны, -

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

Заключена и преображена.

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

И стройный мусикийский шорох струится  в зыбких камышах.

Невозмутимый строй во всем, созвучье полное в природе, -

Лишь в нашей призрачной свободе разлад мы с нею сознаем.

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

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

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

. Николай Заболоцкий «Гроза» :

Содрогаясь от мук, пробежала над миром зарница,

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

Все труднее дышать, в небе облачный вал шевелится,

Низко стелется птица, пролетев над моей головой.

Я люблю этот сумрак восторга, эту краткую ночь вдохновенья,

Человеческий шорох травы, вечный холод на темной руке,

Эту молнию мысли и медлительное появленье

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

Павел Коган «Гроза»:                                                         

Косым стремительным углом и ветром, режущим глаза,

Переломившейся ветлой на землю падала гроза.

И, сразу объявив весну, она шумела словно  зверь,

С размаха открывая дверь в стремительность и крутизну.

Федор Тютчев «Весенняя гроза»:

Люблю грозу в начале мая, когда весенний первый гром,

Как бы резвяся и играя, грохочет в небе голубом.

Гремят раскаты молодые, вот дождик брызнул пыль летит,

Повисли перлы дождевые и солнце нити  золотит.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

И пели мне песню о лете на птичьем блаженном наречье.

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

Звучала струя родника мне, дугою в бассейн упадая.

И мир превращался в огромный,  певучий источник величья,:

И песней его изумленный, хотел его тайну постичь я.

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

Сергей Есенин «Береза»

Белая береза под моим окном принакрылась снегом, словно серебром.

На пушистых ветках снежною каймой распустились кисти белой бахромой

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

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

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

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

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

Протянула мне лапу сосна с красноватым чешуйчатым цветом.

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

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

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

На утре памяти неверной я вспоминаю пестрый луг,

Где царствовал высокомерный мной обожаемый индюк.

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

И за мои четыре года меня он остро презирал.

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

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

И вспомню я тебя с улыбкой, как вспоминаю индюка.

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

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

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

Изысканный бродит жираф.

Ему грациозная стройность и нега дана 

И шкуру его украшает волшебный узор,

С которым равняться осмелится только луна,

Дробясь и качаясь на влаге широких озер.

Вдали он подобен цветным парусам корабля 

И бег его плавен, как радостный птичий полет. 

Я знаю, что много чудесного видит земля,

Когда на закате он прячется в мраморный грот.

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

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

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

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

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

Вот почему, показав показуху, борются наши прорабы духа,

Чтоб заповедником стало озеро, чтоб его воды не целлюлозило,

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

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

Шагаю хвойною опушкой, и улыбаюсь, и пою, 

И жестяной помятой кружкой из родничка лесного пью. 

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

И вижу гриб у корневища сквозь папоротник кружевной...

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

Душа должна уединиться, чтобы прислушаться к себе!

13.  ВЕЧЕР - преддверие ночи;  

· Александр Пушкин «Зимний вечер»

Буря мглою небо кроет, вихри снежные крутя;

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

То по кровле обветшалой вдруг соломой зашумит,

То, как путник запоздалый, к нам в окошко

14.  НОЧЬ -  начало времени тьмы;

Николай Гумилев «Сегодня ты придешь ко мне»:

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

Храня торжественно печать - твою печать, о ночь!

И будет много бледных лун во мне и вкруг меня

И желтый  берег древних дюн откроется, маня.          

И занесет из темноты зеленый океан 

Кораллы, жемчуг и цветы - дары далеких стран.

И вздохи тысячи существ, исчезнувших давно,

И темный сон немых веществ и звездное вино

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

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

Словно тяжкие ресницы поднимались над землёю,  

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

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

Ткань благодатную покрова, сорвав, отбрасывает прочь.

И бездна нам обнажена, с своими страхами и мглами,

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

15.  УТРО -  начало дня, новые надежды; 

Александр Пушкин «Зимнее утро»:

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

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

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

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

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

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

16.  ДЕНЬ - новые надежды, новый свет;

Федор Тютчев «ПОЛДЕНЬ»

Лениво дышит полдень мглистый, лениво катится река;

И в тверди пламенной и чистой лениво тают облака.

И всю природу, как туман дремота жаркая объемлет.

И сам теперь великий Пан в пещере нимф спокойно дремлет.

17.  ДОРОГА -  путь души; 

Александр Пушкин «Зимняя дорога»:

Сквозь волнистые туманы пробирается луна,

На печальные поляны льёт печальный свет она.

По дороге зимней скучно тройка борзая бежит,

Колокольчик однозвучный утомительно гремит.

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

Только версты полосаты попадаются одне...

18.   СТЕПЬ - широта и простор русской души; 

Степь широко на просторе поперек и вдоль лежит,

Словно огненное море зноем пышет и палит.

Цепенеет воздух сжатый, не пахнет на душный день

С неба ветерок крылатый, ни прохладой тучки тень.

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

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

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

                                 9.4. Творчество и инновационный аспект Будущего:

Культура внесла довольно ощутимый вклад в дело энергоинформационной деградации человечества. Об этом свидетельствует хотя бы общая линия ее эволюции: от религиозного искусства через языческое Возрождение  души и тела  - к рационализму Просвещения  и декадентскому модернизму.


Почему направление общей культурной динамики оказалось, на первый взгляд, таким деструктивным? Ответ на этот вопрос может быть получен, если принять за точку отсчета не  религиозное, а  еще более древнее языческое, дорелигиозное искусство, нашедшее свое отражение в мифах, сказках и легендах всех народов.


В ходе культурной эволюции человечества происходило постепенное уменьшение плотности информации, которую искусство кодировало в своих произведениях. Самой высоко информативной оказывается сказка. “Сказка - ложь, да в ней намек, добрым молодцам урок!” - писал А.С.Пушкин.


Но эта “ложь”, как выяснилось в конце ХХ века, хранит такой высокий уровень информативности о мире Инобытия, что бледной культуре реализма до него, как “до Неба”. Именно поэтому модернизм, вполне деструктивный на первый взгляд в глазах реалистов, пытался восстановить прежнюю информативность путем открытия “новой формы”, кодирующей нечто большее, чем внешняя видимость  Бытия.


Герои сказок служили в них не только представителями нашего мира, но и того: трансцендентального, иллюзорного,  сущности которого лежат ближе к Истине, чем все наши вполне реалистические, но частные и  скучные “правдочки”.


Вполне возможно, что Кащей Бессмертный потому так тощ, что знает секреты “лечебного голодания”, позволяющие ему поддерживать свое тело в состоянии Бессмертия. Или Баба - Яга ловко демонстрирует повадки “среднестатистического интеллекта из промежуточного мира”. /См. Библиография, № 12, стр.172/


 Логика мировой культурной динамики,  вполне деструктивная по линии:”реализм - модернизм”, неожиданно оказывается поиском новой информативности и возвратом к целостному пониманию мира Бытия-Инобытия.


Не все, конечно, так просто в мире культуры. Она  была и ныне является ареной ожесточенной борьбы между светлыми и темными силами, бросающими в бой все новые достижения техники массовых коммуникаций, прежде всего телевидения и виртуального видео, чтобы оторвать  человечество от творческого и производительного труда, погрузив его в стихию потребительства и развлечений, состояние галлюцинаций и иллюзий.


Ныне разрыв между “низовой” народной культурой, тяготеющей к мифу, и “высокой”  классической  культурой, ориентированной на авторское самовыражение, столь велик, что они просто перестали друг друга понимать. Культура теряет гармонию и целостность, помогая темным силам “разделять и  властвовать”, помогая всем нам “пропадать   по одиночке”.

Маргинальная массовая культура, которая прежде хорошо знала, что она - лишь  “заметки на полях”, неожиданно оказалась в центре культурного развития и смогла “перетянуть одеяло” на себя,  ставши “мейнстрим”ом (основным течением) современного художественного развития.


Мировая культура на глазах теряет ресурс целостности, выдавая полученную в ходе    реалистического  этапа  развития способность полно отражать видимую реальность за главное направление  духовного генезиса человечества. Это явная фальшь, выгодная только “темной односторонности”. Понятно, кого мы имеем в виду. Любая культура сильна и имеет перспективу в Вечности только  способностью отражать разные грани Инобытия-Бытия, сильна своими религиозными корнями и духовными аспектами. Доминирование одного реализма подорвало целостность культуры.


Заслуга модернизма в том, что он попытался порвать с этой традицией и, благодаря формальному эксперименту, найти новые способы выражения потерянной целостности. Но есть модернизм и “модернизм”. Один скрывает новое глубокое содержание за необычной яркостью и сложностью формы, другой всего лишь прячет собственную пустоту за “оригинальностью” формального выражения.


Поэтому модернизм оказался столь непрочен и краток,  не сумел выстоять под ударами с обеих сторон. Но дело свое он сделал, частично расшатав слишком “визуально-достоверные” формы человеческого видения. 


Существующее в культуре видение мира чисто конвенционально. В ходе общечеловеческой коммуникации мы договорились видеть мир так, как он представляется нашим органам чувств, то есть, весьма несовершенно, как мы теперь знаем. Практика дона Хуана, отраженная Карлосом Кастанедой, это блестяще подтвердила. Но это совершенно не означает, что взгляды “тольтекских магов” - единственно правильные на данный момент. Это такой же частный аспект, как многие другие. Вместе с тем вне этой магической реальности подлинное “видение” духовного мира невозможно.


Характерной иллюстрацией этой проблемы является, к примеру, православная икона. Кое-кому выгодно изобразить ее всего лишь этапом в художественном развитии народа, опуская при этом всю систему открытия “окна в Инобытие”. Можно сделать вид, что у иконы нет никакого сакрального содержания, а отражает она всего лишь возможности художественного мастерства своего времени. Стоит поместить икону в соответствующий раздел художественного музея, легко перекрываются почти  все каналы в Инобытие, которые она людям предоставляет,  находясь в храме.


Кому это выгодно, решайте сами. Ясно одно, что не Светлым Силам  мира. Современная  массовая культура обладает в сравнении классической художественной культурой большей агрессивностью, высоким потенциалом физического наслаждения, штампованным и упрощенным по отношению к целостности Бытия-Инобытия содержанием. Ее главная задача - обеспечить потребительские запросы клиентов. Здесь покупатель всегда прав, а культура стоит в сервисной стойке: ”Чего изволите?”


Вряд ли такая позиция помогает решить труднейшие проблемы сегодняшнего дня, взглянуть на реальность непредвзято и многогранно. Потребителю, позабывшему, что он еще и сотворец, навязывается  видение  иллюзий, “майи” Бытия, скрывающей  подлинный трагизм и напряженность Жизни в плену у Дьявола. В конечном итоге это не выгодно самому потребителю, потому что он всегда оказывается в роли обманутого: и в данный конкретный промежуток своей жизни, а в особенности - в посмертной жизни, к которой он оказывается совершенно неподготовленным.


Культура  теряет свою многогранную сущность, функциональное разнообразие, выступая только в одной единственной - компенсаторной функции. Поэтому адаптирует она человека  не ко всем аспектам Бытия-Инобытия, а только к быстротекущему мгновению. Ушло оно и - “поминай, как звали!” А человек опять остался “дурак-дураком”.


Где же выход?  Выход - в преодолении культурных лакун, пропастей между народной и высокой культурой, выявлении новых творческих систем и возможностей для увеличения разнообразия творческих  коммуникаций. Религия - это эффективная система связей, поэтому необходимо сделать Культуру религиозной, то есть, хорошо  увязанной во всех своих аспектах, а Религию - культурной. 


Это призыв одновременно и к сакрализации культуры и окультуриванию религии. Как это сделать? - Через личное творчество! Нас очень долго приучали к активному отношению к миру: ”Задача заключается в том, чтобы этот мир переделать!”


Действительно такая задача стоит перед человеком, но начинать он должен с себя, ибо нельзя переделать этот мир к лучшему, оставив без изменения “дьявольский образ  мира” в нашем сознании. Это очередная иллюзия! Переделанный наспех мир догонит потом тебя и больно стукнет по твоей же голове. Наглядным примером является наш “способ построения коммунизма в отдельно взятой стране!”


Личное творчество - это не только  способ переделки мира, где мы творим новое содержание, изменяющее мир, но одновременно  и способ переделки самого себя, ибо подлинное творчество без этого  невозможно. Духовно-инновационная культура позволяет создавать нам как новые тексты, так и  способы коррекции этих текстов, через постоянное совершенствование мастерства и обновление личных творческих технологий. Нельзя переделать мир без Бога в душе, что в конечном итоге предполагает возврат к девственной, сотворенной Богом, природе!


В наше смутное время перед любым человеком стоит проблема освоения нового духовного содержания, если он надеется прорваться к смыслу своего противоречивого времени. Культура может стать надежным инструментом духовного совершенствования, едва человек  соединит (вспомним суть религии) поиск духовного  смысла Бытия с углублением личного творческого потенциала, способностью не только понимать мир, но и переделывать его в аспекте Замысла Бога, то есть, начав с себя самого.


Увлечение части интеллигенции восточными системами духовности хорошо показывает их бесперспективность вне системы Всеобщей связи. Они, как правило, никак не увязаны с личной творческой деятельностью, а потому уводят “нашего  человека” в сторону от главного пути духовного развития: познание Бога и переделка себя и мира в соответствии с этим познанием.


С точки зрения Востока мир переделывать не обязательно, ибо “Бог стал миром”. С точки зрения Запада, и Человек и Мир - одинаково тварны, а потому несовершенны. Духовно-инновационное видение комплементарно: смысл в дополнительности того и другого типов человеческого  менталитета.


Творческое развитие, с этой точки зрения, является весьма перспективным, например, овладение технологиями отечественного народного творчества или создания произведений искусства из природных материалов, соединенные с возрастающим интересом к национальной православной духовности! Россиянам надо, в конце концов, разобраться в своей собственной национальной идентичности. Путь через познание своих народных истоков (промыслов) не самый худший.

Пусть в  системах восточной духовности есть большой смысл, когда они дают личности иммунитет против “гордыни”,  в них пока силен искус растворения своей индивидуальности в безличном Боге. Только Православие способно дать в руки россиянину  иммунитет против  личной “гордыни” через поиск своего собственного индивидуального Пути к Богу. Личное творчеству будет надежной гарантией этого единства в ходе  духовного и практического  освоения Православия.


Мир и его будущее нельзя познать, не полюбив его, не попытавшись изменить его любовным, творческим путем, начав с самого себя. Любовное преобразование мира, открывает нам и тайну его будущего, его энергоинформационную сущность. Но она останется только словом, только некоторым количеством новой информации, если не будет освоена через сердце. Надежным путем “сердечного освоения” является лишь личное творчество.


При этом, как ни странно, творческое погружение в самого себя оказывается более эффективным путем к секретам Космоса, нежели любая восточная оккультная технология. “Наш человек” не обладает иммунитетом против этих технологий, поэтому ему легко стать игрушкой в руках темных сил, каковыми и стали тысячи молодых участников секций восточных единоборств или адепты восточных религий, изменив  своей национальной духовной сущности - Православию. Предстоящий Переход сумеет оздоровить обстановку в России, ибо откроет многим глаза на сущность проходящего катаклизма.

                   9. 5.Творчество как технология принятия творческих  решений:

Общее правило когда-то задал Борис Пастернак:




“Все время схватывая нить судеб, событий,




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


Но есть еще один важный аспект. Сейчас все 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 любую систему ценностей 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 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, а содержание  Иконы - не самое главное.


Но нет ничего удивительного и 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 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. Только их носителям сияет свет в конце туннеля,  когда у них в голове возникает видение увязанных с целями 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” русская церковь окрепла, а русская культура получила незаживающие раны? Сталинское теократическое правление подтвердило давно известный в Европе факт, что Власть и Религия должны быть разведены, а не съедать в борьбе друг друга.  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 и другое. Между нормативностью сознания и 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  ритуальной нормативности.


Однако, “безголовая активность”, бывшая нашим украшением в советские времена, когда рефлексия не приветствовалась,  к 1989 году  была полностью развенчана в мире. Западный мир воспринял ее как свою победу в холодной войне, что не так, ибо погибла она по своим имманентным для самой причинам.


Западные политики 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,  чисто интеллектуальную доминанту. Но “без сердечности и духовности” ничего не получится! Лучше возвращаться  уж тогда к проверенной на практике “симфонии”.


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. 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. Правда, без взаимного неприятия.


Духовное развитие Личности предполагает взаимодополнение 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 ее укрепления. Развитие духовно-творческого взгляда на мир и его переделку на базе одной конфессии не осуществимо. Без личного и духовного творчества тут не обойтись. Одна 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” Науке пока не удалось заставить нас быть атеистами, но она позволила нам сомневаться в уникальности только церковного пути к Богу. Массовый уход в Культуру не обязателен только одной церковной дорогой, возможны параллельные пути движения, например, через духовное творчество.


Вера - это начальная тропинка 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”, среду  вряд ли вы полюбите сердцем, а  именно с Природы. Конечно, начинать можно с чего угодно, сердцу не прикажешь, но обойти тему Природы в творчестве “недушеполезно”.


Закономерна взаимосвязь и последовательность освоения тематических аспектов творчества. В соответствии с моделью ГМК, 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 текста его личную точку зрения просто невозможно. Поэтому и создается мифологический образ. Например, в творчестве Анатолия Кима. А вот Общество мы вынуждены воссоздавать 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 дрожать и ужасаться,  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 какого-то Идеала. Это 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 развитии автора 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 Осип Эмильевич Мандельштам (Библиография,№ 14, 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 “радиационныим излучением” на  читателей,  уже далеко не их современников. Да и не только 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 исчезла”, 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” не подлинная культура, а “китч”, псевдокультура. Именно она обладает 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   малокультурных гнойников.


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 американского 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 о “Курочке рябе” 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. 


В процессе восприятия величина полученного от произведения энергетического заряда зависит от внутреннего “разнообразия” самой воспринимающей личности, её адекватности разнообразию 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.

    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  идеи Вечности. 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 потерей его 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 ее и надо лечить положительно заряженным 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 “духовно-творческий уровень плотности” Культуры.


Возникает  вопрос: ”Почему “Время Мифа” - самое разряженное?” Оно носит циклический характер и движется по кругу в пору, когда другие художественные 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 к другой 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. Тут  еще более высока  авторская энергетика “познающего Творца”, работающего в “эстетике Факта”, концентрирующего на бесконечной прямой уже новый тип времени - “когнитивное время”.

 Такому художнику кажется, что у него в запасе  Вечность: как позади - в Прошлом, так и в впереди - в Будущем.  Но он смотрит на мир слишком заземленно, зациклился на его деталях, а поскольку со всех сторон - Вечность, она стала как бы несуществующей для него,  все его  внимание приковано к  деталям - “фактам”, встречающимся на 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 художественного “пространственно-временного континуума” и быть достаточно энергоёмким, чтобы соединить круг и прямую в раскручивающуюся “энергетическую спираль” . С помощью этой “спирали” художник увлекает зрителя во все 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 энергетику их диалога. Так учил писателей еще А.С.Пушкин: “ Не стоит всё высказывать - в этом тайна занимательности”. Умолчания с учетом психологии их восприятия оказываются 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.


С другой стороны 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 “приключенческий жанр” ясен с первого раза.


Способность зрителей к ассоциациям и сотворчеству не только показывает 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 следствие уровня, достигнутого советским искусством. Возникает замкнутый круг, который необходимо разрывать.


Можно ли? 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” 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.


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 глубокое духовное содержание. Пустышки долго не живут.


Главная особенность искусства в том, что оно - живое. Жизнь, скорей всего, есть установление духовных 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 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 затем  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.

                   ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Ответьте на все вопросы к читателю, которые есть в начале этой главы.

2.  Почему невежество не является легко разрешимой проблемой?

3. Почему нельзя добиться творческого результата, управляя природой только на основе научных знаний?

4. Почему рост научных знаний не повышает количества добра в мире?

5. Почему открытие новых знаний не спасает науку т экологического тупика?

6. Почему высоты  западно-европейской культуры не спасают нас от глобальной экокатастрофы, а, возможно,  даже приближают её?
7. Какова роль творческого компонента в организации образования и воспитания?

ГЛАВА ДЕВЯТАЯ:  «ВЫЗОВЫ ГЛОБАЛЬНОЙ  КАТАСТРОФЫ 2013ГОДА»:

                                                                         «Господь! Большие города
                                                                          Обречены небесным карам.

                                                                          Куда бежать перед пожаром? 
                                                                          Одним раздавленный ударом

                                                                          Исчезнет город навсегда».

                                                                                                                                    Э.М. Рильке


О ПРЕДСКАЗАНИИ ПОДОБНОЙ КАТАСТРОФЫ МЫ УЖЕ ПОДОБНО ГОВОРИЛИ РАНЕЕ. Сейчас хотелось бы понять, а что человечество способно противопоставить её вызовам?

Мы рассмотрим, в частности несколько вызовов:

1. Озоновые дыры в Ионосфере;

2. Глобальное потепление климата;

3. Сдвиг магнитных полюсов планеты и наклон оси планеты;

4. Противостояние активности самой планеты декомпенсирующим  негативным изменениям среды.

                                      1.  Озоновые дыры в Ионосфере:

Три основных причины появления озоновых дыр: полеты реактивных самолетов, запуски ракет и использование в быту фреонов. 

Полеты реактивных самолетов нам не отменить, но топливо, на котором они летают, может быть подвержено определенной переработке, которая смягчит влияние но озон ионосферы.  То же самое  может иметь место и с ракетным топливом. Такие разработки давно идут и можно надеяться, что они окончатся каким-то результативным итогом.

Что касается фреонов, то большинство стран, кроме США и Китая подписали Киотский протокол, регулирующий для каждой страны квоты негативных выбросов в атмосферу. 

Однако, государственное решение это одно, а его поддержка на производственном и торговом уровне – это другое. Тут дело за каждым, ибо от его личного выбора, покупать или не покупать аэрозоли на фреоне, зависит будущее планеты.

                        2. Глобальное потепление климата:

На глобальное потепление климата оказывают позитивное влияние следующие факторы:

- увеличение углекислого газа (двуокись углерода) в атмосфере, по причине сжигания в ней все большего количества углеводородов; Когда вы видите постоянно горящий на нефтяном или газовом  промысле факел с газом, знайте, что этот факел в конечном итоге вызовет некорректные колебания климата в вашем регионе, разбалансировку и перегрев атмосферы из-за нарушения баланса двуокиси углерода в атмосфере. Экологи борются с этой опасностью, но газовики и нефтяники пока только вставляют им палки в колеса;

- загрязнение окружающей среды нефтью и прорвавшимся сквозь труды газом. Человечество пытается наладить способы очистки среды и атмосферы от этих прорывов. Недавно мы видели, как это делается в Тверской области, где состав с нефтью перевернулся почти прямо в один из притоков Волги. Результаты этого загрязнения  будут давать о себе знать еще довольно долгое время, если вообще могут быть принципиально уничтожены;

- запыление атмосферы пылью и различной взвесью твердых веществ промышленного производства. Механизм влияния этого запыления, казалось бы, носит обратный характер, он способствует не потеплению, а похолоданию климата. Но, прежде всего, он не носит системного начала,  поэтому в общем балансе тепла на планете играет такую же негативную роль, как и другие факторы, вызывающие потепление. Выход только один – перестать запылять атмосферу, сократив наличие вредных в этом отношении производств.

- обезлесение планеты – фактор, внешне также способствующий похолоданию, а не потеплению, ибо вызывает уменьшение отражательной способности планеты, так называемое «альбедо». Однако, как и в случае запыления эффект оказывается противоположным, ибо происходит разбалансировка теплового режима в одних места и перегрев воздуха  в других, но не системное восстановление, а случайное, частное. Это обстоятельство вызывает хаотическое движение  воздушных масс, незапланированные дожди, наводнения, грады,  ураганы, торнадо и  другие негативные проявления природы.

- загрязнение океана – еще один негативный фактор потепления. Океан играет огромную роль в формировании погоды на планете, его испарения и служат основой для дождей и ливней.  Загрязнения океана также уменьшают его отражательную способность и местами интенсифицируют процесс образования осадков, а местами уменьшают.

             3. Сдвиг магнитных полюсов и наклон оси  планеты:

Такой сдвиг уже отмечен в ряде научных работ. Остаётся неясным, происходит это по причине приспособления планеты к техногенным изменениям или по какой-то другой причине? В частности, ряд авторов считает, что дело в том, какой рукав Млечного Пути мы пролетаем. Магнитные полюса менялись на планете несколько раз, возможно, причины носили чисто внешний «космический характер». В любом случае на «космическую причину» мы повлиять не сможем.

Существует в Интернете  информация, что подобный сдвиг полюсов и наклон оси носит глобальный космический смысл и связан с предстоящей Трансформацией сознания всего человечества.

Электромагнитное поле планеты содержит в себе информационную составляющую, которую принято называть «Хрониками Акаши», Информационным полем Земли и т.д. Сдвиг полюсов меняет прежнюю ориентацию этого поля, вызывая колоссальные изменения в нашем сознании, которое предсказано, как переход из Третьего измерения в Четвертое, где доминировать будет не Тело, а Дух.

                          4. Аномальные проявления природы:


Аномальные проявления природы в последние годы слишком участились. Потопы, наводнения, извержения вулканов, цунами и прочие негативные проявления  природы льются на нас, как из рога изобилия. 

Причиной многих из них стало потепление климата, но это  отнюдь не единственная причина.  Так учащение извержений вулканов  вряд ли  можно отнести к декомпенсированным механизмам борьбы природы с потеплением климата,  скорей, наоборот – с похолоданием, которого в глобальном порядке пока еще не наступает. 

Хотя мы уже говорили, что  на локальных территориях подобное похолодание весьма вероятно.  Планета ведет себя во многом непонятным нам образом, потому что мы до конца не понимаем сути Глобальной Трансформации, в которую и она и все человечество  вступили в последние времена с начала ХХ1 века. К 2013 году будет уже все до конца ясно. 

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

               1. Способны ли вы отказаться от использования аэрозолей, чтобы спасти планету?

2.  Можно ли остановить «глобальное потепление климата»?

               3. На ваш взгляд, сдвиг магнитных полюсов планеты имеет космическое основание или есть результат её адаптации к глобальной загрязнению природной среды?

               4. Будем ли мы когда-нибудь способны претворять любые фантазии в реальность, как предрекает переход из Третьего измерения в Четвертое?

               5. С чем у нас больше шансов встретиться при ЭК – с «глобальным похолоданием» или «глобальным потеплением климата»?

                6. Катастрофа 2013 года – «Конец света» или воздействие на нас, чтобы менялось наше сознание?

             7. Как, на ваш взгляд,  связаны между собой сдвиг магнитных полюсов и изменение электромагнитного поля земли с  просветлением  сознания человечества?

                11. Глава10:«ИННОВАЦИОННЫЕ ТЕХНОЛОГИИ – ОТВЕТ НА КАТАСТРОФЫ ВЕКА» :
1) В сфере транспорта;

2) Инновационный образ жизни;

3) Строительство на новых основах;

4) 100 лет жизни – не предел;

5) В сфере сельского хозяйства;

6) Инновационное образование;

7) Духовность;

8) В сфере энергетики;

9) Информационные технологии.

11.1. Инновационные технологии в сфере транспорта:

Главнейшая задача, которая стоит в этой области, - замена бензиновых двигателей наших автомобилей, загрязняющих атмосферу, в особенности в крупных городах, на другие виды топлива.

В качестве  новых видов топлива рассматриваются водородное топливо (опытные образцы уже есть), создание электромобилей (опытные образцы созданы), и оснащение автомобилей солнечными батареями. 

Мысль исследователей, работающих над инновационными технологиями на транспорте, направлена на создание экологически чистых автомобильных двигателей, как на наиболее важную задачу в данный момент.

    В качестве новых видов топлива рассматривают газовое топливо, метанол,  упоминавшийся водород и аммиак. 

 Карбюраторный двигатель пытаются заменить на: дизельный, паровой, газотурбинный и т.д. В реальности альтернативы  бензиновым двигателям пока нет, но представляется, что тут необходимо творческое решение: например в городе езда на электродвигателе, а за городом – переход на карбюратор. 

    В Японии много думают над созданием нового типа железнодорожного транспорта, в частности, сверхскоростного, скорость которого приближалась бы к 300 километрам  в час.

  Имеют место  попытки заменить традиционные реактивные двигатели самолетов на двигатели нового типа, чтобы не они не так выжигали озон Ионосферы, но все эти попытки пока не приносят ожидаемых результатов.

                  11.2.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 несмешении белков, жиров и углеводов, проведение свободного времени, «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, то что обеспечивает выживание на новый лад.

                         11.3.Строительство на новых основах:

 Мы воспользуемся описанием инновационной технологии «Элевит», как она предложена её авторами – (группа под руководством академика РАЕН В.М.Соболева):

В итоге большой исследовательской работы впервые в мире были созданы и внедрены в промышленное производство конструкции новой архитектурно-строительной системы, воссоздающие  условия естественной среды обитания человека, что достигается за счет применения экологически чистых материалов: дерева, стали, стекла, пеногипса,  бишофита.

Система состоит из каркасно-стоечных деревометаллических элементов, воспринимающих основные гравитационные, ветровые и прочие внешние воздействия, самонесущих композитных панелей заполнения и металлических соединительных элементов. Болтовые соединения фиксируются, стыки панелей замоноличиваются, и строение становится единой конструкцией.

Выдающихся характеристик новой архитектурно-строительной системы удалось достичь благодаря применению древесины в качестве конструкционного, теплоизоляционного, декоративного и огнезащитного элемента. 

Новые огнезащитные свойства древесина приобрела за счёт специальной пропитки. Дерево, использующееся в наших конструкциях, не горит, не гниет и не набухает. 

Несмотря на то, что основными конструкционными элементами стали метал и дерево, их расход уменьшился. 

Снижение металлоемкости достигнуто за счет применения тонкостенных профилей, воспринимающих основные вертикальные нагрузки. Функцию защиты тонкостенного металла от перерезающих воздействий несет деревянная «рубашка», в которую «запечатаны» металлические конструкции. 

Расход древесины, по сравнению с домами, где дерево используется как основной конструкционный элемент (например, дома из бруса), уменьшается в 5 раз.

 Стены строения «дышат», обладают прекрасными теплофизическими характеристиками, поглощают испарения и избыточную влагу и увлажняют слишком сухой воздух. Сводят до минимума распространение фонового электромагнитного излучения и обладают высочайшей шумоизоляцией и шумопоглощением.

Поверхность стен имеет рН 5,5, т.е. идентичный человеческой коже кислотно-щелочной баланс.

Кроме того, данные строительные технологии позволяют резко сократить сроки строительства, увеличить прочность конструкций, противопожарную и сейсмическую безопасность, резко снизить себестоимость возводимых объектов и уменьшить энергозатраты при эксплуатации зданий.

Здание, воздвигнутое по данной технологии, способно выдержать землетрясение свыше 9 баллов и ураганный ветер.

Важнейшей частью этих технологий являются композитные деревометаллические комплексы с уникальными выходными данными:

· легкие, теплые, огнестойкие;

· прочные и жесткие силовые каркасы зданий; 

· фермы и купола перекрытий любых размеров;

· высотные самоподъемные мачты с малыми габаритно-массовыми характеристиками и многое другое.

Проведены все испытания элементов и системы в целом, получены соответствующие разрешения. Начато производство в г. Волгограде.

На Всемирной выставке в Брюсселе в 1997 г. эти технологии были отмечены дипломами и золотой медалью. 

По этой технологии можно строить индивидуальные коттеджи и многоэтажные дома (от 5 до 22 этажей), мансарды в двух уровнях над многоэтажными зданиями, школы, больницы, профилактории, автостоянки, магазины, стадионы и другие аналогичные архитектурные комплексы разнообразного назначения.

               11.4. «Сто лет жизни – не предел!»

    Занимаясь духовными аспектами формирования человека и воспитания его личности, нельзя упустить из виду вопросы  физического развития. Тело и дух  человека находятся в единстве, сообщаясь через канал души. 

Для физического развития первостепенное значение имеют физические упражнения, занятия спортом или какое-либо подобного рода хобби, например, туризм с рюкзаком за плечами,  ходьба пешком по природным или историческим заповедникам и т.д.

  Сейчас в моду входят многочисленные  варианты спортивно-медицинского оборудования, способствующего развитию тела. Однако и простые способы не стоит забывать, как-то бег, гантели, гимнастика, спортивные тренировки по другим видам спорта.

Если говорить о рекомендациях, то минимум, который каждый может себе позволить – не реже трех раз в день совершать пешие прогулки по окрестностям, желательно выбирая лес или парк.

Стоит абсолютно отказаться от вредных привычек, тип курения, неразумной выпивки, употребления наркотиков и т.д. Если вы хотите жить долго, вредные привычки с этим требованием не совместимы.

В процессе организации здорового образа жизни (ЗОЖ) очень важен рацион питания. «Человек представляет из себя то, что он ест». Нет никакой нужды использовать химические лекарства, всегда имеющие отрицательные последствия, если у вас правильно организована система питания.

Важно обеспечить разнообразный рацион, в который обязательно должны входить следующие компоненты:

- фрукты ( апельсины, лимоны, яблоки);

- овощи (тыква, листовые, типа брокколи, салата, капусты, бобовые);

- соки боярышника, шиповника, граната;

- обезжиренный кефир, творог, слабо жирное молоко;

- неочищенные крупы (гречка, пшено и др.);

- рыба ( лосось, тунец, сайра, жирная сельдь);

- все остальные продукты по желанию, но в меньшей степени, в сравнении  с перечисленными.

Огромное значение для здоровья человека имеют витамины и витаминные добавки. Конечно, не стоит ими увлекаться, но иметь их всегда в запасе  на собственной кухне всегда полезно.

Наукой доказано, что человек, спящий всего 7 часов в сутки, болеет меньше, чем спящий 8 и более часов. Самое творческое время для работы – вставать при свете утренней звезды.

 Не случайно писал 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 спускай с неё узды.

Один из авторитетных законов ЗОЖ гласит: необходимо обеспечить низкое содержание жира во всех  потребляемых продуктах, кроме рыбы.

Для  активной умственной жизни необходимо иметь какое-то постоянное интеллектуальное занятие, ибо, как доказано нейрохирургами, «мозг без постоянных занятий хиреет».

Для поддержания необходимого духовно-физического тонуса человека  рекомендуют постоянные занятия музыкой или  пением. Если вы привыкли  петь хором на своих тусовках, вы обеспечили себе долгую жизнь.

Верующий человек получает мощный заряд энергии при посещении церкви, поэтому требование православной церкви о необходимости посещать её хотя бы один раз в месяц имеет и медицинское обоснование.

Другой способ повышения своего энергетического потенциала – общественная деятельность и милосердие. Если вы активно помогаете своим близким в каком-нибудь виде деятельности, вы получаете мощную энергетическую подпитку, которая обеспечивает вам энергии больше, чем пищевое переедание. Последнее, в любом случае, не полезно.

Для продления жизни очень важен эмоциональный настрой  вашего характера. Если вы склонны во всем видеть плохое, не ожидаете от людей ничего хорошего, пессимист по натуре,  то долго вы не проживёте. Только оптимизм, вера в лучшее будущее, юношеские надежды дают телу необходимый для долгой жизни задор и энергию. Исповедуйте принцип: «Все, что ни делается, - к лучшему!» И  будете жить долго!

Способствуют продлению жизни  и домашние животные, за которыми вы охотно ухаживаете и их любите. Они всегда отвечают вам тем же, общаясь с вами  чаще на полевом, нежели, чем на простом физическом уровне.

В семейном быту очень важно правильное общение. При прощании коснитесь друг друга, и вы почувствуете, как тело пронизали токи энергии от любящего вас человека. Они вам обеспечат мощный тонус на весь день.

                             11. 5.   В сфере сельского хозяйства:

Инновационные предложения в сфере сельского хозяйства мы также взяли из разработок РАЕН – (группа авторов под руководством В. А. Шапиро)

ХБО - это хомобиотический оборот, созданный человеком разумным, это - оборот веществ, энергии и информации, в котором участвуют человек, домашние животные и культурные растения. Растения и животные становятся равноправными участниками одной неразрывной технологической цепочки ХБО.  Правда, круг домашних животных и культурных растений резко расширяется, в него целенаправленно вовлекаются растения, ранее считавшиеся несъедобными «сорными» растениями. Новым источником кормов становится древесина. В циклы производства продуктов питания объединяющим звеном вписываются микроорганизмы и насекомые, что отражает истинные взаимодействия организмов в биоценозе.

Основным сырьем для круглогодичного получения высококачественных комплексных кормов, содержащих все необходимые белки, глюкозу, витамины, ростовые вещества и т.п., служат продукты обмена веществ - экскременты, фитомасса быстрорастущих растений (в России, к примеру, - это тополь, осина), а также органические отходы животноводческих комплексов, деревоперерабатывающих предприятий и кормопроизводств.

В большинстве областей центральной России и, особенно в Подмосковье,  осинники характеризуются значительным преобладанием спелых и переспелых древостоев, что обусловлено нерациональным лесопользованием и отсутствием спроса на осину. Значительная часть спелых и почти все переспелые деревья поражены корневой и стволовой гнилью.

Проведение рубок осины не только хозяйственная, но и экологическая задача.

Биотехнологическая переработка древесины основана на природных процессах. В ней используются: ферментативный гидролиз целлюлозы, фиксация микроорганизмами-симбионтами атмосферного азота и феноменальная скорость размножения насекомых, т.е. используются представители всех Царств Природы.

Биотехнологическая переработка растениеводческой продукции (древесина, кора, солома, ботва, листья, опилки и т.п.) и экскрементов на ограниченных площадях обеспечивает домашних животных и птицу комплексными кормами (углеводами, витаминами, белками, жирами, бифидо- и лактопрепаратами, пробиотиками, биостимуляторами и т.п.).

 В результате биопереработки получаются также органические удобрения и специальные грунты для выращивания грибов и растениеводческой продукции в теплицах. Эти грунты обладают особыми антинематодными свойствами.

Помимо этого можно получать биогаз в необходимых количествах.

Рядом с поселком проектируются плантации из быстрорастущих растений, рациональное использование которых позволит обеспечить Проект растениеводческой продукцией, предназначенной для биотехнологической переработки, за счет возобновляемых ресурсов, т.е. только за счет прироста.

Экономически целесообразно выращивать тополь или осину, так как они выращиваются из черенков длиной до 1,5 м в теплицах с капельным орошением (система «туман»).

Таким образом, будут выращиваться не только растения, напрямую пригодные в пищу человеку и домашним животным, но и растения, предназначенные для ферментативной переработки. Это позволяет не только во много раз увеличить производство продуктов питания, но и резко ограничить вмешательство человека в биоценоз.

Проект Хомобиотического оборота должен быть частью комплексного Проекта энергоавтономных поселков и экологизированных сельскохозяйственных производств, т.к. он полностью отвечает следующим требованиям:

1. Комплексность, т.е. полная утилизация отходов;

2. Минимальное изъятие (и привнесение) из природной системы вещества и энергии;

3. Гармоничное вписывание всего хозяйства в природный ландшафт и среду обитания человека;

4. Использование всех имеющихся в хозяйстве резервов и альтернативных источников энергии.

Есть несколько принципиальных отличительных признаков Хомобиотического оборота (ХБО):

· использование только возобновляемых ресурсов;

· регулируемый состав атмосферы планеты Земля;

· участие в ХБО представителей всех Царств Природы;

· использование в ХБО не более 5% всех земельных ресурсов;

· восстановление древних ландшафтов;

· устремление к биоразнообразию;

· повышение плодородия почв;

· освоение пустынь и других земель, ранее считавшихся неудобьями

· создание транспортных систем, не нарушающих покровы Земли;

Неотъемлемой частью ХБО является биотехнологическая очистка.

                                       11. 6. ИННОВАЦИОННОЕ ОБРАЗОВАНИЕ:

Вопрос об инновационном образовании уже обсуждался нами предварительно. Поэтому он не требует такого длительного обсуждения. Речь идет о новых подходах к организации образования в экстремальных условиях, которые могут быть реализованы в автономных экопоселениях, или экополисах, представляющих студентам различные альтернативы не столько по профессиональным вариантам  выбора профессии,, сколько по  духовной свободе организации самого процесса обучения.

Инновационным образование будет тогда, когда профессор не считает зазорным учиться у своих учеников, а ученики готовы сообщить профессору те знания, которыми они обладают, а профессор – нет. 

Основа инновации в образовании – диалогическое обучение, основные аспекты которого был заложены еще Рудольфом Штейнером в так называемых Вальдорфских школах, где  духовное творчество учащихся было самым главным стержнем образования.

                                           11. 7. ДУХОВНОСТЬ:                                      
          А. Социальный механизм становления.

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

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

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

     Центристские и  либеральные партии, как правило, занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнесменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере.  Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи, подороже собственной шкуры".

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



Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

              а) экологический коллапс природы;

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

              в) национальные кризисы в бывших империях;

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

         д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

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

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

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

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

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


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".(Библиография № 27 )

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

                        Г.Экономические средства духовной борьбы:

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


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

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

            Д..Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

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

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

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

    Инновационным политикам  нужна великая и творчески-ориентированная Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие.     Возникает парадоксальная  ситуация:  нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо нормальные перестали работать. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП.

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

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

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

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

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

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

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

                Ж. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

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


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

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

         
     З. Развитие экологического сознания:

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

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

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

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

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

Главный инновационный прорыв в энергетической технологии – перевод энергетики с использования невозобновляемых ресурсов – на возобновляемые. Понятно, что сразу, одним махом это сделать невозможно. Но это никогда  и не будет возможно, если Правительство не создаст такую программу и не будет её реализовывать, хотя бы постепенно. 

Мозги нынешнего Правительства повернуты в такую сторону, что оно никогда её не создаст. Тогда этот Переход совершит сама катастрофа, но со всеми негативными последствиями, которые при этом могут быть.

Вместе с тем, разработок на  тему «Инновационная энергетика», хоть пруд пруди. Они сейчас не выгодны промышленным гигантам, типа РАО ЭС, поэтому и не рассматриваются как целесообразные «здесь и сейчас».

Но время все равно все расставит по своим местам, нужные разработки не погибнут, а главы нынешних руководителей будут посыпаны пеплом.

                      11. 9.   ИНФОРМАЦИОННЫЕ ТЕХНОЛОГИИ:

Революционные умы в сфере экологии давно уже говорят о необходимости подвергнуть остракизму всю старую промышленную технологию, которая имеет печальные последствия  в сфере загрязнения окружающей природной среды.


Информационные технологии, на первый взгляд, таких последствий не имеют, хотя  процесс воздействия электромагнитных полей и излучений до конца еще не изучен. Многие японские исследователи полагают, что и в этой сфере человек подвергается опасному воздействию. 


Вместе с тем, прогресс в сфере информационных технологий существенен и имеет огромное значение для того же процесса «планетарного интернационализма», о котором мы столько говорили.

Человечество уже обеими руками вцепилось за новую игрушку – компьютер и не способно выпустить её из своих рук.

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ


1. Являются ли инновационные технологии в различных сферах жизни самым эффективным способом смягчения предстоящей катастрофы и почему?
2. Работаете ли вы с компьютером? И каковы ваши надежды на него?

3.  Как вы думаете, когда нам удастся отказаться от бензина как топлива для автомобилей?

4. Верите ли вы, что сто лет жизни – нам не предел?

5. Каким образом духовность может продлить нам жизнь?

6. Готовы ли вы построить себе Экодом, если  на то были  материальные средства?

7. Что, на ваш взгляд, может спасти наше сельское хозяйство?

                                  12. Глава 11-я:

    «ЭКОДОМ, ЭКООБЩИНА, ЭКОПОСЕЛЕНИЕ КАК НОВЫЕ ТЕХНОЛОГИИ»:
	              “Так век за веком. Скоро ли, Господь?

	                       Под скальпелем природы и искусства

	                       Хрипит наш дух, изнемогает плоть,

	                       Рождая орган для шестого чувства”.

                                               Н.Гумилев


12.1.  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 № 18)

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, аккоммуляторы энергии, накапливаемой летом, чтоб использовать ее зимой и т.д.;

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

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

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

3.  Внутренние замкнутые циклы очистки воздуха, воды и мусора:
Создание подобных циклов предполагает  наличие  внутри дома:

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

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

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

· рекультивация земли на выделенном участке с целью повышения плодородия земли и получения устойчивых хороших урожаев.
4.        Поддержание на выделенном участке высокого уровня плодородия почвы с помощью:

· гумуса, получаемого от используемых биотуалетов;

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

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

· создания на выделенном участке земли открытой экосистемы, само 

     собой поддерживающей высокий уровень плодородия почвы;

· устройство собственного прудика для разведения рыб и собственной пасеки;

· хомобиотический оборот переработки отходов и активизации плодородия земли;

· использование только высоко плодородных культур для посевов;

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

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

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

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

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

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

· активное участие в собственном сельскохозяйственном труде  на своём участке.

                 6.Энергоинформационная сущность экодома:

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

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

· возможность творить не выходя из дома;

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

· наличие достаточной энергии для поддержания информационной сущности дома;

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

                 7.Сбережение денег на транспорт, благодаря автономности дома:
· ограничение необходимости для личного общения хозяев дома с миром, благодаря широкому использованию коммуникативных сетей и  связей;

· возможное отсутствие личного автомобильного транспорта;

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

· поездки только в условиях крайней необходимости.

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

· использование максимально чистой воды, воздуха и продуктов питания;

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

· разведение на участке лекарственных трав;

· постоянный физический труд в рамках обеспечения себя  сельхозпродукцией;

· пасеку, дающую  мед как эффективное лекарственное средство;

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

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



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

                      Таким образом, те страны, которые раньше и дольше пойдут по пути строительства экожилья, будут при прочих равных условиях иметь больше шансов на выживание, или, точнее, меньше шансов на вымирание в предстоящей катастрофической полосе исторического развития в ХХ1 веке.  Экожилье в этот период окажется своеобразным пропуском в послекризисный мир.» (№ 18, 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. 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.

                             Б.  «Специфика соборного труда в деревне»:
Соборная специфика сельского труда реализовалась в древности в нескольких направлениях:

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

· коллективный артельный труд  в местных народных промыслах;

· организация и проведение земледельческих праздников.

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

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

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

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


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

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

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

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

   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 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.

12.3.  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 №5                             
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	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!
          12.4. 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 содержание сознания крутится вокруг «Золотого сечения),оно гармонично.

                  ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Ознакомившись с 9 принципами гармонического социума на примере семьи, как вы считаете, какой из этих принципов вам лично не подходит?

2.  Какие коррективы вы могли бы внести в этот список?

3.  Если вам приходилось попадать в толпу, находящуюся в едином эмоциональном настрое, справедливы ли были отмеченные автором  семь характеристик это сообщности?

4.  Если вы принадлежите к «группе верующих», справедливы ли  такие характеристики для этой группы?

5.  А для «сообщества исследователей»?

6.  А для «духовной общины»?

7.  А как вы считаете, кто из городских жителей найдет для себя убедительную мотивацию для переезда на жительство в сельскую. Экообщину?

8.  Могли бы вы лично предложить какие-либо акции, способные сплотить жителей подобного сельского поселения в единое целое?

9.  Перечислите основные виды отличий западного города от русского.
\                                 З А К Л Ю Ч Е Н И Е :
На глубинную связь нашего духовного состояния с экологическим состоянием природы указал И.Н. Яницкий (Библиография № 10 )

    С его точки зрения «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. (10., стр.67)

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


Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы...Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к разного рода космическим бифуркациям, типа падения большого метеорита, многократного  повышения температуры, приводящие к Потопам, глобальным пожарам и т.д. Адаптация к изменениям  - важнейшее качество любой саморегулируемой системы, какой планета, без сомнения является. 

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


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

           Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания.    
Из подобной смены мировоззренческих установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

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

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

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

4.   Он должен понять компромиссы, которые ему в течении миллионов лет навязывает Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в чем- то были много мудрее нас.

5.  В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков».
6.  Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как- то молитва, покаяние, смирение перед Высшим, Любовь к Нему.

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

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

Правила при этом будут такие:

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

2.  Кроме того Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ОБЩЕНИЯ. («Подобное достигается подобным»)
3.  Мы не должны кичиться, представлять себя «венцом Природы», в отношениях с Природой более всего  нам подошло бы  СМИРЕНИЕ. Ещё многое в ней мы не понимаем, как всё устроено ещё до конца  не разобрались…
4.  Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок. Плевок на землю - оскорбление Высшему Началу нашей планеты.  Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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


      Даже наш поэтический потенциал поэт оценивает не очень высоко:

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

Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

И символ гордого величья, как некий благостный завет,

«Высокое косноязычье» тебе даруется поэт!

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

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

              Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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



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


Как только такая попытка была сделана И.Н,Яницким, мы приблизились к пониманию величия Бога и великолепной картины мира, которая открывается нашим глаза, вооруженным новой концепцией мировидения.
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