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1. Введение:
   Воспользуемся определением системы как «единства двух  противоположных элементов при стабилизирующем влиянии третьего элемента, выполняющего роль Баланса в системе с целью сохранения  всеобщей  устойчивости».

   Внутри любой системы, когда понятен её генезис,  всегда можно выделить два полярных элемента и третий элемент – отвечающий за баланс и устойчивость в системе, воспроизводящий  специфические ответы системы  на все вызовы внешней среды.

Мы проиллюстрируем верность такого подхода на примере некоторого количества систем, носящих  совершенно разнообразный функциональный характер.
Мы считаем, что системой  единство двух противоположных элементов делает только наличие третьего элемента, способного адаптировать систему к любым внешним воздействиям, в процессе которых система ещё сохраняет свою устойчивость и своё уникальное   своеобразие.

Основные аспекты тройственного развития различных систем  отражены в нижеприводимой матрице № 1:
                                                                                                            Матрица № 1.

	1 элемент
	2 элемент
	Гармонический Синтез, элемент      Баланса
	Любовный диалог

 в системе

	1.Мужчина
	Женщина
	Ребенок 
	В семье, в браке

	2. ЯН (Светлое начало)
	ИНЬ (Темное начало)
	Взаимосвязь энергий
	Гармония ИНЬ-ЯН (Дао)

	3.Тип  «Жаворонок»
	 Тип  «Сова»
	Смешанный биоритм
	Гармонический биоритм ч-ка

	 4. Жизнь Человека
	Смерть Человека
	Сон Человека
	 Бытие +Инобытие Человека 

	5. СОЛНЦЕ
	ЛУНА
	Земля то в свете 

Луны, то Солнца
	Живая планета  

	6. Нечетные числа 
	Четные числа
	Числовой ряд
	Нумерология

	7. Активность
	Пассивность
	Уравновешенность 
	ТВОРЧЕСТВО

	8. БРАХМА
	ШИВА
	ВИШНУ
	ТРИМУРТИ

	9. ТВОРЕНИЕ
	РАЗРУШЕНИЕ
	ХРАНЕНИЕ
	ЕДИНСТВО ЦЕЛОГО

	10. БОГ-ОТЕЦ
	БОГ-ДУХ СВЯТОЙ
	БОГ-СЫН
	БОЖЕСТВЕННАЯ ТРОИЦА

	11. НЕГАЭНТРОПИЯ
	ЭНТРОПИЯ
	АНТИЭНТРОПИЯ
	ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ

	12. НАПОЛНЕННОСТЬ
	ПУСТОТА
	ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА
	ОБЪЁМ

	13. БУДУЩЕЕ
	ПРОШЛОЕ
	НАСТОЯЩЕЕ
	ВЕЧНОСТЬ

	14. 1-я вибрация
	2-я вибрация
	РЕЗОНАНС
	Полевая структура

	15. ДУХ
	МАТЕРИЯ
	ЧЕЛОВЕК
	БОГ

	16. Имплицитный   

         Порядок
	Эксплицитный 

Порядок
	Обозримая Вселенная 
	Новая Жизнь и новый Человек

	17. Эволюция
	Инволюция
	Свободное развитие 
	ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ

	18. Порядок
	Хаос
	Бог
	Духовное совершенствование

	19.  Универсальность
	Эффективность
	Обмен одного на другое
	Духовное развитие 

	20.  Бытие
	Небытие
	Инобытие
	Универсальное единство

	21. Пространство
	Время 
	Пространственно-временной

Континуум
	Целое


Попробуем дать к той триалектической  матрице такой же триалектический комментарий:

1. Мужчина+Женщина+Ребенок в семье, в браке означает гармонический синтез, покоящийся на любовном диалоге всех составных частей означенной системы (семьи).

2. ЯН (Светлое начало) +ИНЬ (Темное начало)+Взаимосвязь энергий и начал  = означает Гармонию ИНЬ-ЯН как важнейший символ всего понимания мира в Китае, обеспечивающий единство китайского сознания.
3. Тип человека  «Жаворонок» + тип  «Сова»  при наличии  смешанного  биоритма человека  означает гармоническое сочетание  их  биоритмов  при  условии функциональной дополнительности их в работе, например, дежурство «совы»   ночью и «жаворонка» днем и т.д.
 4. Жизнь Человека +Смерть Человека + состояние сознания, известное как Сон Человека в троичной целостности составляет  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом уровне существования. 

5. СОЛНЦЕ +ЛУНА+ Земля, то в свете Луны, то в свете Солнца,  являют собой триалектическое единство Земли как живой планеты. Свет Солнца – символически демонстрирует влияние на землю света Духа, свет Луны  темное влияние, тем более,  сейчас есть основания считать Луну искусственным спутником планеты, созданным для тайных целей инопланетянами. ( См., Библ. № 44).
6. Нечетные числа  вместе с Четными  числами образуют единство Числового  ряда, духовный смысл которого, и в частностях  и вместе,  даёт наука под названием  «Нумерология». Сами по себе в отдельности цифры ничего собой не представляют и интересны, разве только математикам.
7. Активное состояние Человека  в сочетании с его Пассивностью вместе дают Уравновешенность как необходимое для ТВОРЧЕСТВА качество.  Триалектическое их единство необходимо для любой плодотворной деятельности. 

8. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют индийский вариант Троицы - ТРИМУРТИ. Функции каждого бога в буддизме дополняют друг друга, создавая универсальное Целое, рассчитанное на длительную устойчивость. Бог Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ МИРА, Бог Шива за его РАЗРУШЕНИЕ, бог ВИШНУ - за ХРАНЕНИЕ, но важно, что   эти качества, вплетаясь друг в друга,  создают необходимое для устойчивости мира ЕДИНСТВО.

9. Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+ БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+ БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода) является полным аналогом человеческой семьи:  Так Духовный Макрокосм (Троица) аналогичен духовному Микрокосму (Человеку). 
10.  Усиление НЕГАЭНТРОПИИ СИСТЕМЫ (рост информационной значимости параметров) + ЭНТРОПИЯ (рассеяние информационных параметров) + АНТИЭНТРОПИЯ (восстановление рассеянного)  даёт ИНФОРМАЦИОННЫЙ СИНТЕЗ СИСТЕМЫ. В любой системы все этих три процесса идут постоянно, кто победит, тот и ведет  развитие системы за собой. Миром управляет духовая информация.
11. НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают любой  объём  системы, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА  является мерой объёма, на основании которой можно судить:  полна значимостью  система или напротив пуста в духовном смысле. 

12. НАСТОЯЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и БУДУЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза предыдущих и последующих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека.  Ощущение «здесь и сейчас», свойственное ощущению Настоящего, характерно и для Вечности, где только и есть «вечное  - ЗДЕСЬ И СЕЙЧАС» .
13.  Единство  вибраций 1-я части системы с вибрациями  2-й части  создают РЕЗОНАНС любых Полевых структур как традиционное состояние и мира  Инобытия, в которых зашифрован в свернутом Порядке троичный синтез  всех полевых структур мира. Целостность Бытия и Инобытия – это мир торжества Триалектики.  

14. Синтез  ДУХА и МАТЕРИИ, реализованный БОГОМ в  ЧЕЛОВЕКЕ, создает пример другого типа триединства, который представляет ДУША человека, балансирующая нюансы этого синтеза. 

15. Имплицитный (Скрытый) Порядок Вселенной и эксплицитный (проявленный)  Порядок  создают единство Видимой  Вселенной и её иного (надмирного) состояния, чреватого в своей потенции Новой Жизнью и новым  Человеком, способным легко соединить мир Бытия и Инобытия, что и будет иметь место после Страшного Суда. 
16. Единство Эволюции (Развития)  с Инволюцией (Торможением развития) создают порядок  Свободного развития как ЗАКОНОМЕРНЫЙ ПУТЬ трансформации любой системы в ходе её изменения с целью адаптации  к изменившимся обстоятельствам внешней среды. 
17.  Соединение Порядка и Хаоса системы, опирающееся на Свободу воли её  элементов, данную Богом, обеспечивают  Духовное усовершенствование системы как Целого, ведут его эволюцию от Начала к Завершению по плану Бога. 
18.  Обмены  Универсальности системы на её практическую Эффективность являются механизмами её Духовного совершенствования в процессе постоянной эволюции системы от плохого и весьма вероятного состояния  к хорошему и весьма маловероятному состоянию.  Энтропия в любой замкнутой системе, как известно, только возрастает, а потому и доминирует в них. Но принципиально открытая система в мире – только одна, и это – Бог!
19.   Синтез Бытия Человека с его Небытием проявляют Инобытие мира  как  Универсальное единство Жизни и Смерти, как залог бессмертия человеческой души. 

20. Целое как единство Пространства-Времени является традиционной парадигмой физического рассмотрения мира, наш подход вносит  в него лишь аспект Любовного диалога между ними. Что это даёт?  Этот аспект только лишний раз подчеркивает правоту нашего рассмотрения единства ментального  и физического миров.  С точки зрения физики, их объединяет в ЕДИНОЕ  движение со скоростью света. Этот аспект у нас отнесен к закономерностям ментального мира, ибо такое движение возможно лишь в нем.  Но наиболее устойчивая особенность  их объединения – это Любовь.
           Заявленная нами модель тройственного многообразия мира не единственная в этой работе. Мы покажем возможности и других методов моделирования реальности, но эта модель лежит в основе большинства описываемых систем.
Важным вопросом является сохранение ответственности различных элементов системы за поддержание Целого. Ответственность выпадает не только на балансирующий элемент системы, она распределяется и между другими элементами.

Чаще всего такой баланс выпадает на долю человеческой души, в частности в антропоморфных системах. Еще очень многие не осознали в нашем мире, что за всё на свете приходится платить, и за  попустительство в выполнении своей миссии то же!

Формой такой расплаты является надвигающаяся на нас глобальная Экокатастрофа. Но, чтобы понять, как уменьшить эту плату, как остановить накал Катаклизма, необходимо понять, что есть Целое. Ибо мы платим не за загрязнение окружающей природной среды, мы платим за нарушение Целого,  именно оно хранится Богом как зеница ока.

              2. Глава 1 «Тройственное Многообразие  мира»:
                              «Первый признак – странное веселье, словно ты пила хмельное зелье,
                                                  А второй – печаль, печаль такая, что нельзя вздохнуть, изнемогая.

                                                  Только третий – самый настоящий, если сердце замирает чаще,

                                                  И горят в туманном взоре  свечи, -  это значит вечер новой встречи!»

                                                                                                                       А.А.Ахматова 
2.1. Мужчина – Женщина – Ребенок  (СЕМЬЯ):
                               2.1.1. Семья как первичная ячейка духовности;

            Семья как система  представляет собой единство Мужчины, Женщины и Ребенка. Именно Ребенок является балансирующим элементом этой  устойчивости. Многие проблемы современной семьи возникают от непонимания или недооценки этого вопроса. 

Даже, говоря о феномене  духовности, нельзя забывать, что первичной ячейкой её формирования  в Социуме является именно семья, в которой каждый из нас когда-то вырос и был плохо или хорошо воспитан.

 Способность ребенка выступать балансом устойчивости семьи  в первую очередь зависит от духовности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас  (как и государство, сегодня)  волнует  вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах по объективным для Социума обстоятельствам  начинает «трещать по швам». 

Системно образующим фактором  прочности семьи может быть, кроме Ребенка, только церковный брак, который по сакральным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов  социальной прочности семьи не существует. Хотя частично важны следующие аспекты: 
А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

Б. Финансовые путы, когда, например, зять входит «наймитом» в богатую семью жены;

В. Благородные мотивы мужа и жены по отношению к семьям друг друга.
Первым элементом, реальным преддверием создания семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что является её основанием  сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» -  важнейший,  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что кроме ребенка их-то и  нет!
Ситуация ныне  такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

Где будущие родители могут этому научиться? В реальности они вынуждены воспроизводить на собственном уровне семейную память – традицию воспитания, сложившуюся в семье своих родителей. Насколько это эффективный механизм надежности подобного воспитания? Нам кажется, что сегодня уже нет! Молодоженам приходится сталкиваться с другим миром, совсем  не тем, который был у  их родителей. Прежний опыт   в эпоху глобальных Перемен почти  не работает.

Свою роль могли бы сыграть средства массовой информации – газеты, радио и телевидение Они кое-что, конечно, делают, но в их деятельности в этом направлении  нет реального механизма, обеспечивающего её эффективность. С них за  повышение или падение нравов в обществе, прочность его семейных устоев  никто не спросит. Работают в СМИ только коммерческие  механизмы «материальной заинтересованности», в конечном итоге и приводящие к низкому уровню  нравственности, доминирующему  ныне  в средствах массовой коммуникации. 

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей?

1. Семья оказывается несовместимой с современной сексуальной революцией, торжествующей, как в органах СМИ, так и в школе

 2. В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», абстрагированного от нравственных  устоев семьи.

 3. Свою лепту вносит финансовая нестабильность в обществе, скудость государственной поддержки молодых семей и помощи на рождение ребенка.

 4.  Недоверие молодежи к церковному браку, венчанию в церкви.

 5.  Демографический кризис в обществе.

 6. Ориетация только на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о браке, где совсем другой уровень ответственности жены пред мужем и мужа пред женой.
 7. Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий», снимая с молодых людей ответственность за случайные половые связи.
      Но и простое вступление в брак  ещё не гарантия прочности социальной ячейки – семьи; молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие необходимости в церковном браке, характерное для неверующего Социума,   сделало  разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что! Сталинский лозунг: «У нас незаменимых нет!» - предтеча демографического кризиса, ибо незаменимых нет только в машинном механизме, где – все винтики, а Личность в Социуме  все-таки  по-своему незаменима.

 С самого детства к ребенку надо относиться как к взрослому, и не насиловать его свободу воли. Иначе, закрепив в себе ощущение материнского диктата, он таким и вырастем, нуждающимся в постоянном диктате со стороны женщины или диктатором по примеру своего отца.
Только атмосфера  духовной свободы  становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни в детскую  пору. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:
Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

И вся земля была его наследством, а он её со всеми разделил.

   Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, но и залогом психологической прочности человека, надежным ресурсом его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей,  пока возникают большие опасения в этом вопросе.
Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям ( в том числе – и духовной) серьёзно подумать. Тогда и рост  народонаселении надежно  укрепится. Ростки этого  проявления мы уже  сегодня наблюдаем…
                         2.1.2. Гармония Мужского-Женского в семье:
  Единство мужчины и женщины во плоти для появления третьего члена Троицы в Семье, которая есть Малая Церковь и несет в своей структуре начало троичной целостности,  весьма характерной для существования устойчивого  начала в мире, и может быть подтверждено и с позиции нашей модели Бытия. (О самой этой модели позднее).                                                                                                                                            Матрица № 2.


	Энергии –
 Стихии
	         Мужчина
	Женщина
	Семья

	 Земля

(Силы)
	Мужество, сила и 

верность, способность

к  зачатию детей
	Внешняя красота,

духовное совершенство и 

нежность, способность

 к деторождению
	Прочность стояния на ногах,
способность к переживанию

 трудностей, жизненная

 стойкость

	Огонь

  (Начала)
	Страсть, переходящая

в прочную любовь
	Глубокое долговременное

Чувство
	Высокий накал духовного

огня, передаваемый  детям

	Металл

(Господства)
	Качества, дающие право 

Стать главой семьи
	«Жена да убоится 

своего  мужа»
	Порядок и безопасность

в семье, вера в Добро

	Дерево

(Престолы)
	Высокие моральные

 качества и развитое

чувство долга по

 отношению к семье
	Способность к долго-

терпению, сердечность
	Высокая нравственность

в отношениях членов семьи 

	Вода

(Власти)
	Многообразие 

человеческих качеств, 

творческие способности
	Выбор одного 

единственного мужчины,

признание его власти
	Целомудрие и прочность

отношений, подчинение

власти и порядку в доме

	Разум

(Херувимы)
	Душевные качества,

необходимые для 

жизни в семье
	Решение о создании

семьи  по совету 

собственной души
	Душевность семьи, 

потенциал «просветления»

	Дух

(Серафимы)
	Духовные качества,

необходимые для

жизни в семье
	Выбор мужчины по

совету духовника или

старца
	Духовное начало в семье,

благосклонность к ней со

стороны Высших сил.


Из рассмотренных качеств Мужчин и Женщин, необходимых, чтобы эти две автономных индивидуальности создали новое групповое объединение - семью, видно, что  большинство качеств в мужчине и женщине не совпадают, а скорее дополняют друг друга, чтобы обрести новое целое в групповой структуре семьи.

Мы уже говорили о структурной особенности любой системы, обреченной на долгое существование, как о «целостности и единстве противоположных и асимметрических качеств в рамках единой функциональности».

Именно поэтому для прочности  групповой структуры, которой является семья, очень важно, чтобы муж и жена не столько были похожи друг на друга, сколько  обладали противоположными и асимметрическими качествами, способными дополнять друг друга и служить основой для нового и продуктивного  единства. Само собой разумеющееся, что, прежде всего, между ними должна возникнуть Любовь!

Иллюстрацией тезиса об асимметрической противоположности характеристик мужчины и женщины является сравнение черт характера Татьяны Лариной и Евгения Онегина:

· мужское отстаивание своих прав автономности  и женская опора на долг, обязанности перед другими;

· мужская любовь - страсть и женская любовь-жертва;

· мужское желание казаться, произвести впечатление и женское умение быть самой  собой;

· мужская доминанта разума и женская доминанта чувств;

·  мужское самолюбие и женская самоотдача;

·  мужская склонность к действию («Всегда готов!»)  и женская склонность к созерцанию (природы, к примеру);

· мужские сплин, скука, хандра и женская любовь и интерес к жизни;

· мужское одиночество в толпе и женская глубинная связь с духом  народа.

Если проанализировать эти качества пушкинских героев, то наряду с их противоположностью, бросается в глаза   не их несочетаемость, а полное   отсутствие дополнительности друг другу, которая и стала основой их разъединения в романе «Евгений Онегин».. Пушкин поднял в этих образах глубинную  российскую проблему – трудности нахождения своей духовной половинки в такой стране, как Россия. Недооценка власть придержащими в этой стране  государственной поддержки семьи ныне нас привела к демографическому кризису, когда есть вероятность, что через пятьдесят лет коренное население страны  вымрет окончательно. 

Если сравнивать, какую поддержку оказывают семье в развитых странах Запада, то мы выглядим на этом фоне, как третьеразрядная страна. Другое дело, что они загнали себя подобным помогающим семьям законодательством в свой тупик: воспользуются этим только эмигранты, которые рожают кучу детей и живут  на детские пособия, отказываясь работать.  В России сама земля посылает местным людям негативные флюиды, тормозящие плодородие людей в нашей стране.
Очень важно понимание системного менталитета. К примеру, открытие в будущем избраннике противоположных себе качеств должно не настораживать, а радовать женщину, ибо «крайности сходятся» а в одинаковости   характеров таятся не способные к единению  свойства, мало полезные для будущего счастья в  семье. Как и в других социальных структурах, для семьи свойственно «единство противоположных начал при единой функциональности». Но психологически  в этой полярности таится и залог  духовной несовместимости, больно ощущаемый большинством женщин, в особенности, если им не хватает мудрости и терпения, чтобы понять мужчину.
Открытые нами  законы духовной экологии работают и в такой специфической групповой целостности как семья. Интересный взгляд на эту проблему предлагают авторы книги «Звездная пара» (муж и жена) Надежда Домашева и Владимир Самойленко, утверждающие ценности семьи с позиции космического сознания. (См. библиография № 29).
 Иные нюансы «семейного счастья»   возникают, когда мы рассматриваем гармонию Мужского и Женского начала в семье с позиции восточной философии, для которой характерно  Единство мужской и женской  энергий: Инь-Ян. Более подробно к этому вопросу мы ещё вернемся. Вот что пишет по этому поводу  нами американский исследователь японского происхождения  Джордж Осава:

« Мужчина должен быть Ян; если он Инь - он обычно несчастен. Если он слишком Ян, он жесток разрушителен и умирает, как правило, трагически совсем молодым. Женщина по своей природе Инь. Но при ежедневном употреблении даже в умеренных количествах продуктов животного происхождения (где очень много Ян-факторов) она становится все больше ЯН, нарушая изначальную гармонию. Некоторые из Ян-женщин испытывают ужас перед мужским началом. У них нет желания, чтобы их любил мужчина, они предпочитают пассивных и женоподобных мужчин, послушных и мягких. Таких Ян-женщин часто привлекает лесбийская любовь и сексуальные извращения. Существование их надрывно и несчастно, поскольку в них нарушен важный функциональный принцип жизни. Если женщина слишком Инь, она избегает всякой сексуальности и потому одинока, безрадостна и печальна всю свою жизнь ( 30, стр, 94-95)

И дальше Осава пишет, что «сексуальная активность мужчин и женщин зависит от уровня гормонов, но мало кто знает, как с помощью пищи сформировать и контролировать нормальное сексуальное влечение и возможности. Большинство людей почему-то предпочитает играть в жмурки, как по отношению к самому себе, так и по отношению к партнеру. Они выбирают себе спутника, не зная толком ни себя, ни того, кого выбирают, ни о том, кто им на самом деле нужен для достижения гармонии». (№ 30 , стр.95-96).

Хорошим советом молодым людям, ищущим себе партнера, было бы правило руководствоваться  в этом процессе «золотым сечением»: если ты имеешь ярко выраженные признаки Ян, то выбирай женщину с доминантой Инь, но так, чтобы ваше соотношение Ян-Инь было близко к 62 % на 38%; и соответственно, если у мужчины преобладают факторы Инь, он должен искать сильную, волевую женщину, опять руководствуясь в гармонии Инь-Ян  соотношением 62% к 38%.  При этом  для мира в семье необходимо, чтобы мужчина уступил жене семейное лидерство, а жена, взяв в руки лидерство,  не унижала его мужское достоинство,  и  ей хватало такта хранить в семье мир и спокойствие. (О более глубинных соотношениях Инь и Ян смотри далее).
Кроме того, Осава рекомендует при поиске семейного партнера ориентироваться на то, чтобы у них были противоположные космограммы (характерные для данного человека и зависящие от времени и места рождения расположения планет в знаках Зодиака) и чтобы они выбирали друг друга, зная рационы питания в своих семьях, которые должны при этом принципиально отличаться друг от друга. Людям, знающим основы макробиотики, совершенно понятно почему это так.

Восточная философия помогает странам типа Китая и Японии удерживать демографические факторы своего народонаселения на приличном уровне, у нас же, как и во всех западных странах, идет резкое падение рождаемости коренного населения. Как ни странно, одной из причин подобного процесса  является «демократическое правило» совместного обучения мальчиков и девочек, чего нет напрочь на Востоке.

Только раздельное обучение помогает усилить Ян-природу  у мальчиков и Инь-природу у девочек, а совместное - только нивелирует их. Заметьте, что ничего подобного нет и в мусульманских странах, где воспитательное разделение в детстве и юности мужчин и женщин является национальной традицией, способствующей высокой рождаемости.

Именно западная  псевдодемократическая традиция, возникшая из-за полного непонимания законов Гармонии Мужского-Женского в семье, породила и падение рождаемости и волну защиты однополой любви,  способствующей только усилению вырождения нации. На эту тенденцию работает и так называемое «сексуальное воспитание» и в школе и по телевидению, ибо для гармонии в семье должна сохраняться  тайна интимных отношений. Разрушение этой тайны только уменьшает сексуальное влечение и соответственно способность партнеров к деторождению.

Стоит по этому поводу вспомнить и некоторые русские классические пословицы, касающиеся православного понимания единства мужчины,  женщины  и детей в семье:

1.  Почитай отца да Бога - и везде тебе дорога!

2.  Без отца - полсироты, а без матери и вся - сирота.

3.  Нет такого дружка, как родная матушка, да родимый батюшка.

4.  Мать праведна - ограда детям каменна.

5.  Родительское благословение в воде  не тонет и в огне не горит. 

6.  Умом отцовским надо жить, а не отцовскими деньгами.

7.  Живы родители - почитай, а померли,  так поминай!

8.  Братство в семье - милее богатства.

Православное понимание семьи сейчас как никогда актуально, ибо в моменты социальных бифуркаций именно семья рушится в первую очередь. Но разрушение первичной ячейки общества всегда чревато в итоге разрушением Социума в целом. Этот процесс с наибольшей наглядностью нам демонстрирует История. Именно с распада семьи началось разрушение некогда крепчайшей социальной системы  Римской Империи. Как только мужчины и женщины в Риме стали жить во имя своих удовольствий, а интересы семьи оставили на потом, империя стала трещать по швам и в конце концов «приказала долго жить».

Именно потому,  что руководители некогда могущественнейшей Империи Чингисхана отступили от законов «Яссы» - передача власти по наследству только представителям семьи Чингисхана - чингизидам, великая империя, в которой, как тогда писали, «никогда не заходило солнце», разрушилась в мгновение ока. 

Пока в современной России не будут приняты специальные и действенные  законы по охране семьи и детства, сам процесс дальнейшего социального развития российской системы останется под вопросом.

Малая Церковь - российская семья переживает не лучшие свои дни. Как и любая эта «церковь» крепка поклонением Богу, а, как ни поглядишь в храмах полно женщин с детьми, а отцы пока  мало  заметны.

Духовная особенность семьи не только в том, что она ячейка Социума, семья и базисная основа всей Вселенной, поэтому вселенский хаос, наступающий с распадом семьи, подобно кругам по воде от упавшего камня, захватывает  целиком и всю Вселенную. Без семьи у человечества нет Будущего.

Удар, который наносится по семье современными средствами массовой коммуникации хорошо продуман и спланирован. Но те, кто его поддерживают в нашей стране, - работники телевидения, прежде всего, не понимают, что первыми пострадают именно их семьи, ибо по закону Кармы в первую очередь расплата обрушивается на зачинателей негативных процессов.

Но гармония, как мы не раз пытались это показать, имеет синусоидальную линию эволюции. Современные юноши и девушки во многом,  оказавшись в давильне социального хаоса Перестройки, схватились за семью и находят выход из сумятицы и психологической путаницы наших дней именно в семье. Хотя конечно, ничего не проходит даром, а психологи отмечают качественные изменения в активности  мужского начала в мальчиках и женского начала в девочках. Нетрадиционные сексуальные ориентации в последнее время стали проявляться все чаще, к чему бы это?

Общество платит демографическим кризисом за вырождение института семьи. Мужчина платит сердечными заболеваниями, женщина – обострением собственных женских болезней. Когда мы это поймем, мы будем бороться за сохранение  семьи много более активно, нежели это делается сегодня.
2.2. Ян - Инь – ДАО -  (Энергетический КАРКАС мира):
                        ДУХОВНЫЙ ВЕТЕР С ВОСТОКА  ДУЛ ИЗ ГЛУБИН ВСЕЛЕННОЙ,

                        ЗАПАДНЫЙ ВЕТЕР ЖАЖДАЛ ВСЕ УТВЕРДИТЬ НА ЗЕМЛЕ.

                        ТОТ И ДРУГОЙ ПЛОДИЛИ  ЦЕННОСТИ, ЧТО НЕТЛЕННЫ,

             
      НАМ ПОМОГАЯ ОСТАВИТЬ ЦЕЛОСТНЫЙ В КОСМОСЕ СЛЕД.









Ю.Феникс

2.2.1. Специфика женской и мужской энергий и их Целого – Дао:
Восточная философия исходит из того, что в мире господствуют два основных вида энергии – мужская энергия -Ян и женская энергия – Инь. Их сочетание создаёт всё на свете (Целое,  Дао), - так говорят на Востоке.
Эта теория вполне укладывается в наше понимание системы как единства противоположных  начал, балансируемых способностью системы добиться гармонии Инь – Ян (Дао)  в ходе развития.
Стремление сгармонизировать противоречивые энергии породило в Китае науку «Фэн-Шуй» - учение о  построении человеческого счастья на основе гармонизации окружающих  человека энергий:

- дома;

- на приусадебном участке;

- в семье;

- на работе и т.д.
   По китайским воззрениям, «Фен-Шуй» имеет неограниченные возможности по  уменьшению дисгармонии в окружающем нас мире, только нужно знать, что относится к женским, что к мужским энергиям, и умело   балансировать их, когда одна начинает доминировать над другой.

До энергий Инь и Ян первоначально существовала глобальная  энергия -  ЦИ.

«ЦИ» в первоначальном порыве и движении создает ЯН, затем,  отдыхая, она создает ИНЬ;

По китайским понятиям,  сотворив их сначала,  «Ци»  лишь позднее  создает их гармонию – ДАО, которой и  творит всю Вселенную;

ИНЬ по-китайски - тенистый северный склон холма, а ЯН - солнечный южный склон, сплетаясь вместе они образуют новое сочетание в круге, которое переводится как Единый Путь - ДАО;

ЯН - активное, мужское, господствующее и положительное начало, ИНЬ - восприимчивое, женское, уступающее и отрицательное (но не в плане нравственности) начало;

· одно не может существовать без другого, ибо обычно одновременно  стремятся к гармонии, взаимной дополнительности и обогащению друг друга;

·   лицо, тяготеющее только к ИНЬ, так и лицо, тяготеющее только к ЯН,  с точки зрения китайцев «скрывает свои истинные намерения», или  «странно себя ведет»;

ЯН проявляется в холмах, горах и возвышенностях: ИНЬ - в долинах, реках и ручьях, совершенно плоской земле;

·   чередование холмов, рек  и долин создает  в пейзаже гармонию ИНЬ -ЯН;

· в любом  приусадебном участке мастер «фен-шуй» старается воссоздать гармонию мира, положительно повлиять на будущее хозяев дома через их материальное окружение;

· то же самое мастер может сделать и в любой квартире, обладая подходящими инструментами «фен-шуй».

2.2. 2. «Основы натуропатического лечения без лекарств»

Принципы натуропатического  лечения без лекарств опираются на несколько безусловных канонов, имеющих давнюю историю:

А.
Физическое очищение:

Все религии рекомендуют телесный аскетизм и физическое самоограничение как первую ступень божественной коммуникации. Ярким примером является сорокадневное голодание Христа в пустыне, во время которого ему до конца открывается вся глубина его миссии на Земле. 

Голодание в наши дни осознано не только как часть обряда, но и как терапевтическая процедура. Пост в фиксированные дни имеет кроме лечебного, чисто духовный смысл. Эти дни установлены пророками по благословению свыше. Христиане постятся по средам и пятницам, что имеет глубоко символическое значение: в среду Иуда предал Христа, а в пятницу Христос  был казнен на Голгофе. Ограничивая себя в пище в эти дни, верующие отмечают таким образом эти горестные даты. 

Терапевтическое значение диеты не сравнимо с эффектом поста, ведь там телесная польза многократно усилена духовным пониманием сути самого ограничения. 

К примеру, с чем  связано ограничение на мясо и рыбу в дни поста? Те полезные элементы, которые в них содержатся, обесцениваются по следующим причинам: 

· есть «мясо братьев наших меньших» в определенном смысле равноценно «людоедству»; плоть животных во время убийства приобретает негативную информационную ауру, оказывающую на людей отрицательное воздействие; 

· в пожилом возрасте мясо и рыба вообще не рекомендуются, потому что человечество перешло на употребление мяса в эпоху оледенения, когда  организму не хватало достатка  естественных  энергий. В принципе наш желудок нацелен  на переваривание только вегетарианской пищи. Тем более, что в пожилом возрасте человеку уже не нужно столько энергии, как надо  молодому.

Физическое очищение включает и выведение шлаков из организма, и очищение почек, печени, крови, лимфы и других телесных структур. Определенные духовные состояния могут быть обретены человеком только в состоянии полной физической чистки. Кроме чистки тела сюда включается также и чистота сексуального поведения, целомудрие также обеспечивает духовный рост, как и отказ от пищи. 

Б. 
Духовное очищение через Любовь: 

Существует несколько форм духовного очищения: 

·  с Любовью к Природе в Мифе - умывание чистой росой по утрам в лесу; 

·  с  Любовью к Богу в Норме - путем покаяния и причащения в храме; 

·  с  Любовью к собственному личному творческому  потенциалу - через личное творчество; 

·  с  Любовью к самой Любви - через духовное  просветление в процессе диалога с Богом. 

Состояние «Просветления» получает не каждый, а лишь прошедший через предварительные ступени духовного совершенства и стремящийся к постоянному возвышению и просветлению  своего сознания. 

Из многочисленных языческих способов духовного очищения мы рассмотрели только «умывание росой». Разнообразие языческих методов лечения  хорошо описано в специальной литературе. Там, правда, магические методы  нередко совмещаются с духовно не приемлемыми для православного. Но духовный человек всегда сумеет отделить «зерна» от «плевел». 

Православное благочестие признает очищение только в храме путем покаяния перед священником и последующего причащения «телом и кровью Христовой». Только одна ветвь в христианстве - протестантизм не следует обряду евхаристии. 

Очищение путем духовного творчества не компенсирует храмового причащения, а лишь дополняет его. В периоды роста безверия и атеизма духовное творчество приобретает огромный смысл. Человек через творчество получает дополнительный канал общения с Богом, не сравнимый по богатству ощущений с другими.  Самый высокий уровень очищения получает человек, вступивший в непосредственный диалог с Богом. Но для его получения необходим долгий путь духовного совершенствования, чтобы научиться отличать Божество от духовных подмен и бесовских внушений, постоянно идущих к нам из Космоса. Раньше этот путь был доступен только для избранных. Сейчас все чаще он оказывается доступным даже для детей, святость которых в прежние времена была полным исключением из правил. Но именно про детей Христос говорил, что «их - Царствие Небесное».

Надо иметь в виду, что духовное очищение предопределяет и  духовную защиту человека от болезни. Не случайно же говорят, что «все болезни - от нервов». Только духовное очищение создает в человеке ситуацию, благоприятную для излечивания любой органической патологии.

                                 В.  Отказ от использования химических лекарств

Принципиальной особенностью натуропатии является отказ от использования химических лекарств. Конечно, в современных условиях  возможно исключения, но глотание таблеток по любому поводу и без повода необходимо прекращать. Чистая натуропатия не признает даже лечения травами, ибо «природные лекарственные средства» бывают порой много сильнее и химических лекарств. Использовать их без профессиональных навыков и знаний крайне затруднительно.
Народная мудрость давно нашла выход из тупиковых медицинских ситуаций, вылечивая «подобное - подобным». Это означает, что интуитивно она вышла на понимание энергоинформационного соответствия определенных аспектов  организма некоторым аспектам природы: сокам и отварам  трав, деревьев и других растений, лечению холодом (например обливание холодной водой) и т.д.

При их употреблении получается двойной эффект:

· с одной стороны организм не отравляется чуждыми  ему химическими препаратами, 

· с другой стороны травы не только способствуют снятию патологии, но и включают защитные силы организма, поскольку   именно самоизлечение, с точки зрения натуропатии,  - самая полезная вещь.  

На этот последний способ лечения  переходят уже многие светила от медицины, считая, что важней не просто убить патологию или вырезать больной орган, а  - запустить защитные силы организма, в частности  усилить его  иммунологическую защиту.

Таким методом удаётся лечить самые неизлечимые болезни, имеющие своим происхождением загрязнение окружающей природной среды: рак, СПИД, другие виды иммунодефицита.

Народная медицина  накопила в своем арсенале огромное количество рецептов использования трав в излечении конкретных болезней. Отсылаю интересующихся к соответствующей литературе, сам я пользуюсь книгой: Н.И .Даников «ВАШ ТРАВНИК. Сверхпростые рецепты оздоровления». - М., Рипол Классик, 2004 . Однако она, на мой взгляд, обладает одним недостатком: классификация рецептов подогнана под список болезней, а не под список трав, что в иных случаях крайне необходимо. Поэтому я прибегаю и к другим изданиям, например к «Сборнику по народной медицине и нетрадиционным способам лечения» - М., Адрес-Пресс, 2002.

Кроме трав этот сборник  предлагает еще и другие нетрадиционные (если считать «традиционными» чисто медицинские препараты) методы лечения:

· водолечение;

· масла и настойки;

· соки фруктов, ягод, овощей;

· продукты пчеловодства;

· мумиё ;

· «живая и мертвая» воды;

· мочевая терапия;

· голодотерапию;

· режимы правильного питания;

· электротерапия;

· дыхательные гимнастики;

· металло- и магнитотерапия;

· точечный массаж и акупрессура.

Кроме того в моей практике постоянно используется, кроме правильного - вегетарианского питания,  еще и постоянное очищение воздуха с помощью «люстры Чижевского» и очищение воды из под крана с помощью различных очистителей, продаваемых в магазинах. 

Очень полезным  для сохранения постоянного тонуса организма я считаю обливание холодной водой, контрастный душ и другие соответствующие водные процедуры. Обливаясь каждое утро на снегу холодной водой со льдом, знаменитый хирург, академик Федор Углов справил недавно свое столетие и находится в отменной творческой форме.

Полезным является также применение современных медицинских приборов, подготовленных для использования в жилых помещениях, типа китайского электровибромассажера «КАНДАДЗЯ» и другие, которые также широко внедряются ныне в практику домашних (отнюдь,  не химических) методов лечения.

                        Г. Общие принципы натуропатического лечения:

· гармония физического и духовного очищения при  отказе от химических лекарств;

· восприятие болезни не как случая, судьбы или наказания, а  как «урока» с  целью изменения набранной инерции бездуховности, выражаемой в нервном стрессе;

· гармонический взгляд на заболевание;  вытекающий из него  отказ от лечения у частных,  узких специалистов, не понимающих системной сущности  болезни («специалист подобен флюсу»);

· поиск для лечения «медика - философа, подобного в развитии сознания Богу» (Гиппократ);

· мир вокруг по отношению  к нам - нейтрален, а мы неправильно на него реагируем, надо сменить тип реакции;

· знание законов Вселенной не приносит мгновенного счастья, но помогает жить более гармонично;

· больным нас делает не простуда, а только отсутствие нужной информации о правильном своем поведении в любой патологической ситуации;

· научитесь менять свой богатый  гармоничный  энергетический посыл на больную материю тела - и будете  всегда здоровы;

· хотите выздороветь, измените стиль питания и  мышления, поскольку «мы есть то, что едим и какие мысли при этом имеем»;

· симптомы вашей болезни есть специфические послания душе  о том, чего нам не хватает для гармонической целостности, надо научиться их расшифровывать;

· врач должен задействовать в лечении все три компонента организма - тело, душу и дух; это означает, что он должен использовать не только лекарства;

· необходим диалог врача (целителя) и пациента, чтобы определить совместный план излечения  и одновременного  личного  духовного усовершенствования самого  больного;

· пациенту в особенности надо следить за чистотой своих мыслей, слов, быть разборчивым в питании, чаще  проводить очищения организма, дольше проживет;

· залог излечения - физическое и одновременно духовное преображение самого человека, то есть «больного»; правда, тогда к счастью  он теряет  статус «больного человека»; - «выгодно ли это медикам?»

Единство мужского и женского – это не только целостность семьи, это целостность любого коллектива, в котором работают и мужчины и женщины. Даже если в отделе все женщины и один мужчина – начальник. На его плечи ложится основная  ответственность за сохранение целого и работоспособность организации. 
2.3.«Жаворонок»-«Сова»-Функциональная гармония биоритмов человека (Организм):
                                                         «Блажен, кто смолоду был молод;  блажен, кто вовремя созрел,

                                                            Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть сумел».

                                                                                                                                        А.С.Пушкин

. Как уже указывалось, тип человека  «Жаворонок» + тип  «Сова»  при наличии  смешанного балансирующего их ритма   приводит к их гармоническому сочетанию   при  условии функциональной дополнительности этих биоритмов   в работе, например, когда дежурство «совы» устанавливается   ночью, а  «жаворонка» - днем и т.д.
Правильное осознание каждым человеком специфики биоритмов в самом себе ведет к снятию многочисленных психологических неувязок, возникающих, когда особенность  индивидуального биоритма не принимается во внимание. Наиболее характерно подобное непонимание в семье, когда муж – «жаворонок», а жена – «сова или наоборот.

Пока они поймут, что к чему и найдут оптимальный  уровень функциональной гармонии на этом уровне, может утечь много воды, в том числе и подрывающей основы устойчивости семьи в принципе.

Механизм понимания прост: «Сова» любит  поздно вставать и также поздно ложиться, «жаворонок « ведет себя ровно наоборот.

Что делать в семье, когда эти биоритмы у мужа и жены противоположны? Договариваться, что завтрак – это стихия «Жаворонка», а обед и ужин – полей действий «Совы». Пословица: «Завтрак съешь сам, обед раздели с другом, а ужин отдай врагу» - придумали «Жаворонки». Каждый биоритм имеет собственную меру ответственности в соответствии со своей  спецификой. В противоположном случае конфликт неизбежен.
Хуже если муж и жена обладают одним схожим биоритмом, а ребенок – противоположным. Тут надо устанавливать дежурства, кто встаёт вместе с ребенком рано утром в понедельник, а кто в следующий день недели,  и так – всю жизнь.
Различие биоритмов мужа и жены, если на его основе строится правильная стратегия совместной жизни, будет только укреплять семейное единство, ибо высвечивает разные положительные грани каждого члена семьи, и возможность дополняющего друг друга крепкого Целого.
Биоритмы не подвластны рациональным усилиям, насиловать их бессмысленно, потом будем платить психологическими и физическими срывами. Но можно, понимая суть проблемы, правильно организовать Целое, чтобы система функционировала нормально. Иначе, за отступления придется платить горькой платой.

Биоэнергетика человека – огромное поле разных плоскостей, ритмы вибраций нашего биополя только частично зависят от нашей личной ауры. Огромное влияние на них оказывают  ритмы земного пространства, в котором мы расположены, космические ритмы, человеческое окружение.

Утренняя или вечерняя наша специфика так же подчинена не нам, мы должны приспосабливаться к ней, так как приспосабливаемся к топологии земли или специфике того коллектива, с которым вынуждены  сосуществовать, если изменить его ориентации  не в нашей власти. 

         2.4. Жизнь – Смерть – Бессмертие – Жизнь Человека:
 2.4..1. «Функциональное единство Жизни и Смерти»:

                                                                             «Но если Жизнь – базар крикливый Бога,

                                                                              То только Смерть – Его бессмертный Храм».

                                                                                                                 Афанасий Фет

Современный подход к пониманию единой системы, объединяющей Жизнь и   Смерть,  не возможен вне комплексного рассмотрения  трех сущностей: Смерть - Жизнь – и их системное единство - Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в едином  поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия. Бессмертие – это системное единство двух полярных начал Бытия с намеком на их синтез в некоем третьем начале – Бессмертии.
Основная функциональная роль Бессмертия – поддерживать вечную систему Жизни-Смерти в необходимом доля этого существования  состоянии  Баланса.
Жизнь и Смерть - не просто  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 полярных  качества  проявления этой функциональности, точнее,  её системной  устойчивости.  Постоянный переход Жизни в Смерть и обратно  является механизмом поддержания Бессмертия как функции Бытия,  вечного стремления к гомеостазису  системы любого конкретного живого  биоценоза: от клетки до Вселенной.

Правомерность такого подхода можно проиллюстрировать 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. Однако, есть и другой уровень их существования – КУЛЬТУРА. Там всё сложнее, ибо чисто этнографическими закономерностями там всё далеко  не исчерпывается. 

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 Инобытии, но не одинаковы в «несчастии» – Бытии на Земле. Хотя, где больше счастья, еще не очень ясно. Атеистам кажется одно, а идеалистам – другое, а нам, честно говоря, - третье!

Действительно, отдельный организм обладает конечным запасом Времени в рамках Жизни и бесконечным - в рамках Смерти, то есть, в  самой  «жизни в Раю”, по библейским понятиям. На самом деле в Инобытии, наряду с Раем и Адом,  есть много такого, что осталось за рамками библейских представлений. Как говорил Христос, «В Доме Моего Отца – обителей много». Но сколько, пока никто не сосчитал. 

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 в отдельности  бессмысленно, ибо  зафиксировано только в его Культуре. Едва физическое тело Человечества погибнет,  его Культура  может остаться жить,  хотя  смысл ее существования прекратится.  Культура - это  не только  духовная поддержка  существования народа, точнее “МЕТАБЫТИЕ”, информационная основа  такого существования, но и  энергоинформационный комплекс, который можно кодировать, хранить и передавать на немыслимые расстояния, в том числе и в рамках Космоса. 

 История наших контактов с инопланетянами показывает, что  космическим цивилизациям наша Культура так же  интересна.  Правда, не в той мере, как она интересна нам. Но она нам не просто интересна – она залог нашего существования. В каком-то смысле Культура – это Инобытие  любого этноса.  Но тогда она  и  для самого Божественного  Инобытия представляет определенный интерес. 
Нам интересна Культура атлантов только потому, что она органично через Египет и культуру индейцев Южной Америки   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. Только осознание глобальных проблем Экокатастрофы поставило нас перед осознанием, что мы подошли к Порогу Выживания, за которым остановка развития, а, следовательно,   и Конец Человечеству.

          Но, если инопланетянам интересна наша культура, можно смело утверждать, что нас с ними что-то роднит. Видимо,  единая нить Жизни, тянущаяся к нашей планете из Космоса, все-таки существует.

Но мы исходим из гипотезы, что у Человечества принципиально не может быть Конца, хотя периодические  Бифуркации ещё  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.

Но поскольку Развитие  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 разнообразии Бифуркаций:

-  Потоп;

-  Экокатастрофа;

-  Смерть от ядерной катастрофы;

-  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 – это  совсем не обязательно конец для всего  человечества. Процесс Развития целесообразно сейчас представить как некий эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью,  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”, того самого   «океана темных вод», над которым носился по библейской книге «Бытие»  перед началом творения Дух Божий. Залог Бессмертия -  эквивалентный обмен между Жизнью и Смертью. Неэквивалентность, например, когда Смерть присваивает себе больше, чем нужно для функционирования системы, есть свидетельство приближения  Антибессмертия, то есть, Пролайи.  Жизнь постепенно накапливает излишнее количество Хаоса и вся  система начинает сдвигаться в сторону противоположную от Порядка, Гармонии и Организации. Важнейшим их жизненным  качеством является функционально приемлемый БАЛАНС полярных начал системы, обеспечивающий  их бесконечную стабильность, то есть Бессмертие. Подобное строит подобное, невозможно добиться системности несистемными средствами.
Но и обратные примеры бывают. 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, суицидные настроения среди молодежи, нездоровый образ жизни старшего поколения, стимулирование себя химическими лекарствами, питание отравленной водой, воздухом, пищей, отсутствие минимума физических действий, или  напротив их переизбытка, и т.д. 

    В нормальном, сбалансированном  обществе ни у Смерти, ни у Жизни не должно быть доминирующего приоритета,  ибо для развития системы они должны дополнять друг друга,  постоянно находясь в  стоянии “комплиментарности”.

Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными   дополнительностями:

-  Запада и Востока;

 - Порядка и Хаоса;

- 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, следовательно, чем “хуже, тем лучше”!  Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития. Но на каком-то этапе  Количество Патологии переходит в качество, способствующее наступлению Пролайи.

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

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, Высшему Разуму, манипулируя ими, добиваться гомеостазиса всей системы в целом.

Жизнь и Смерть представляют собой не только нечто вроде фона, на котором идет процесс Развития,  динамической системы, где Маятник качается от Жизни к Смерти и обратно. Они являются  асимметрическими  качествами  единого Целого!
 Качается Маятник вечно: от Жизни до  Смерти, обратно...

 Лишь  это качанье - возможность  «устойчивым стать Бытию».

 Два Полюса универсальности - туда и назад многократно,

 Однако,  качание вредно    личному в нас  житию!

 Проходит  оно сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,

 И, чтобы не треснуло сердце, его укрепляет Любовь.

 Любовь побеждает Зависть, Насилие или  Беспечность,

 Так  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  на духовном  уровне  нам  одолеть  эту  муть?

                                     

                                                                                ( Ю.Гусев, 23.03.2002.)
Чтобы понять нашу ответственность за Жизнь и Смерть в нашем окружении, достаточно вспомнить, как умирают близкие нам люди. В катастрофах или тяжких болезнях – грешники,  и  тихо и спокойно отходят чаще всего ночью во сне – праведники. Ответственность за смерть (например, самоубийство или убийство) человек несет еще и потому, что он наносит себе или другому увечье, которое несовместимо не только с Жизнью, но и с Посмертным Бытиём, ибо выясняется, что для благополучия души за порогом смерти важно, чтобы с телом было все в порядке.  На первоначальном этапе пребывания в Инобытии именно сохранность  тела служит для человека якорем спасения.  Печальные последствия для души имеет, например,  кремация тела. (См. об этом, библ., № 45)
2.4.2.  «Единство и многообразие Жизни»:

          2.4..2.1. Источник жизни в форме Высшего Космического Разума (ВКР):

В силу специфики нашего описания живых систем, обязательно включающего наличие творческого субъекта и субъекта как наблюдателя, мы обязались  говорить лишь  о  системах, включающих  вершину Жизни - разумное начало – «человека разумного».  Каково же его  происхождение? Факт самозарождения разумной жизни отвергается ныне большинством ученых, ибо для такого самозарождения, например, для  образования ДНК методом случайного перебора составляющих её элементов,  необходимо времени больше, чем существует сама планета, где  бы разумная жизнь  могла самозародиться. Остаётся одна альтернатива:  её сотворение и распространение  по всей  Вселенной  с помощью Высшего Космического Разума, называемого  в системе богословских  координат  «Богом».

Нам представляется, что Бессмертие (Тонкий  Мир, Тот Свет, Иномир, Инобытиё и т.д.) существовал всегда, хотя бы до начала в самом Боге,  но в какой-то момент Творец всего Сущего почувствовал его недостаточность и решил создать мир физический – Этот Свет, мир Бытия, земной мир  и  «человека разумного»,  как итог его развития.  Бог выпустил Жизнь на свет, ибо ему был нужен собеседник. Поэтому коммуникационная теория Бытия вполне нас устраивает. Она отвечает нашему пониманию сущности Бытия,  тайне существования  Жизни.

В Библии (книга «Бытие») рассказывается об этом так:

«В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою» (Быт. 1-2).

Скорей всего под «небом» и «землею» в первых строках Библии имеется в виду, не наши планетарные небо и земля, а Мир Духовный (ИНОМИР) и Мир материальный («Земля»), в то время был еще безвидный и  пустой. Но что такое  здесь  «вода»? Она отлична от той воды,  собирающейся позднее по Библии в «моря». С нашей точки зрения, - это та самая  «вода», которая является  носителем энергоинформационного костяка и материальной и ментальной  Вселенной. Именно её позднее Бог разошлет в разные стороны при  формировании различных аспектов творимого Им мира. Из чистого «духовного света» будет зарожден Иномир, а наш земной  мир из  той воды,  где  «свет» еще не до конца отделился от «тьмы». Мир, по нашему разумению, родился в итоге «водных коммуникаций», путешествия энергоинформационных сущностей по всей Вселенной.

Затем Бог разделяет эту «воду» на  «свет»  и  «тьму»,  бывшие до этого в слитном состоянии. В этом случае также имеется в виду не  солнечный свет, а «Свет духовный», равно как и под «Тьмой» подразумевается  не отсутствие света, а «Тьма духовная», то есть, некие системные (а, следовательно, полярные)  энергоинформационные сущности, важные для динамики  всего Бытия  творимой впоследствии Вселенной. Устойчивость этого Бытия определяется  возможностью образовать единство полярных начал с четкой функциональной направленностью, то есть, образовать «Бессмертную Систему», способную на вечную  коммуникацию с самим Творцом. Именно в ней и был поселен в начале Бытия Человек, когда он был еще единым Целым – Адамом Кадмоном.
Только после того, как Бог называет «Свет» -  «Днем», очевидно, должен возникнуть носитель физического света  –  Солнце, отсутствие которого на горизонте и порождает «ночь». Но в Библии об этом говорится так: «И сказал Бог: да будут светила на тверди небесной для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов. И да будут они светильниками на тверди небесной, чтобы светить на землю. И стало так». (Быт.14, 15). В данном случае речь идет об образовании звезд, таких же  носителей света, как и наше Солнце.

Планеты возникают только тогда, когда Бог сказал: «Да соберется вода, которая под небом в одно место, да явится суша. И стало так. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями». (Быт.9,10). Такое разделение  невозможно  где-то вообще, например, на пылающих звездах,  а только на более прохладных  планетах, приспособленных для существования воды в отдельности  от возникающей   суши. Так образуются моря и океаны,   готовые для восприятия  всей  последующей биологической Жизни, распространяемой по воле Бога.
На планетах, где геологический процесс формирования планетного тела еще не закончен, и потому там еще держится высокая температура, вода (в её традиционной форме)  не может существовать по определению. Но в полевой  форме  - в виде энергоинформационных полей,  которые Бог позднее разошлет по всей Вселенной,  почему бы нет?

Очень важным для понимания живой системы творимого Богом  мира является дополнительность двух полярных систем – Того и Этого миров,  структур Бытия и Инобытия. Эта дополнительность, кроме полярности составляющих  элементов обязательно  включает их исходное единство – комплекс энергоинформационных структур, из коих сотворен  сначала Иномир, а впоследствии, после  трансформации Духа в Материю,  и  весь  материальный мир.

                2.4.2.2. Распространение жизнеутверждающей информации и её носитель:
Специфический характер  «света и тьмы» до их разделения заключен в том, что они являются порождающей Жизнь энергоинформационной сущностью, ибо главная задача Бога после сотворения Жизни  – распространение этой информации по всей Вселенной с целью её заселения .

Земля, как и любая планета, выступает  в качестве  приёмника подобной информации, используемой, чтобы  разумная  жизнь там однажды началась.  Как только  разумная информация  попадает на какую-нибудь планету, например, с помощью механизма «трансспермии», она начинает на этой планете  свою последующую  жизнеутверждающую эволюцию.

Но, что собой представляет эта информация? Наукой доказано, что это соединение энергоинформационных сущностей в некий комплекс молекул ДНК, несущий в   своём зародыше саму   Разумную Жизнь.

В книге «Бытия» эта  порождение Жизни  описывается как постепенное творение на Земле растительного и животного мира, а позднее и  самого «человека разумного».

Хотя  на появление каждого из  перечисленных элементов биосферы в Библии отводится по одному дню, но «день Бога» - это не  «день человека», там счет идет другой. У Бога вообще времени нет! И,  тем более, оно не может быть равно  времени человеческому.

Материальными  носителями, распространяющими Жизнь по Вселенной,  выступают энергоинформационные   поля, а также метеориты, кометы  и другие космические предметы, которые носятся по всей Вселенной в большом количестве. Они и являются носителями Жизни при осуществлении механизма «трансспермии».  При этом  идеальной материальной формой воплощения  Жизни  служат  кристаллы воды, способные, благодаря своей структурности и многообразию, хранить огромную информацию.

Подобный информационный обмен в принципе возможен при существовании и некоей единой энергоинформационной сети, пронизывающей всю Вселенную, где носитель Разума – Человек играет ключевую роль.

По выражению доктора психологических наук В.В. Бойко, «психика является частью некоторой более общей информационно-биоэнергетической системы, составляющей мир, в который погружены мы  и прочие обитатели пространства, включая Космос».  (Цитирую по № 4, стр. 265)

    2.4.2.3. Энергоинформационный компонент Бытия:

С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной, как  ХРАНИЛИЩА РАЗНООБРАЗИЯ ЖИЗНИ (условно говоря, «Книги Жизни»),   является то, что Бог называет «водой»,  как исходным элементом   «Света « и «Тьмы»,  когда кроме  которого в мире еще ничего не было,  и только  «носился  Дух Божий».

Эта раньше всех упомянутая в Библии «вода», над которой носится Божий Дух» и есть  важнейший (но не единственный) энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом живого и мертвого  миров. 
Этот извечно, как и Бог, существующий  компонент составляет базовую  структуру,  пронизывающую всю Вселенную, ибо на её основе Вселенная творится Богом. Но это не одноразовое творение.  Вселенная пронизана Светом, но  он  не отделен от Тьмы, ибо  в эпоху творения мира, по крайней мере, первые семь дней Бытия,  они существуют, как полагает Библия,  слитно. Полное их разделение, очевидно, не в интересах Бога, так как для стабильности всей творимой Богом  системы очень важно  иметь  «единство   полярных начал». 

Почему Бог не использует для образования Вселенной только «чистый свет»? Видимо, все дело в системной устойчивости. Как мы уже отмечали,  устойчивы только  системы, состоящие из двух  противоположных элементов. Единство «света» и «тьмы» хорошо подходит под это определение.

Однако надо хорошо понимать, что  это единство  имеет в нашем контексте не богословский, а энергоинформационный, системный характер. В духовном плане они не соединимы, ибо «Свет» - это Божественное начало и соответствующие ангельские силы, а «Тьма» - это противоположное Ему начало сатанинское, явленное в действиях помощников Дьявола, Люцифера, Сатаны, Ахура-Мазды и т.д. Они сосуществуют в Духе, но не составляют с ним единой системы, ибо различно функциональны. Мы не видим объединяющей их функции, кроме самой устойчивости творимых миров. 

Однако до определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего и  до сотворения физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания  их бытия уже были заложены  в ней  задолго   до грехопадения Человека и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.

Вместе с тем, хотелось сразу бы расставить точки над «и» по отношению к концепции порождения Вселенной в форме Большого Взрыва. Нам она не представляется достоверной, хотя возможность её сочетания с креационизмом вполне существует. Но дело даже не в этом.  Концепция Большого Взрыва не сочетается с Вечностью и многообразием ликов Бога, принятых в богословии. Большой Взрыв -  одноразовое явление, а у Бога ни конца, ни начала нет.  

Нет их  и у сотворенной Богом   Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Мир физический вкупе с  Миром ментальным),  их системная целостность  существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане. Это возрождение возможно по одной лишь причине – живет некая энергоинформационная ментальная сущность этого комплекса, она вечна, неизменна, не имеет ни конца, ни начала, как весь  Бог.

 Если уж дополнять богословскую картину крецианизма научной, то более её соответствовала бы концепция «пульсирующей Вселенной», постоянно умирающей и возрождающейся вновь, ибо в механизм её функционирования вставлено это единство Жизни  и Смерти, обеспечивающее Бессмертие как Баланс всех  элементов системы целиком.
         2.4.2.4. Системность, матричность и голографический характер Жизни  -  основные  качества мироздания:

О каких качествах  Жизни как  энергоинформационной сущности можно говорить, опираясь только на Библию? 

Во-первых, Жизнь состоит из двух полярных начал («Свет» и «Тьма»). Мы покажем в дальнейшем, насколько  это  важное системное основание для понимания  всей энергоинформационной динамики Вселенной.

Во-вторых, важно, что  системное единство  Жизни   носит устойчивый,  «голографический характер», то есть, в любом взятом отдельно взятом  жизненном  фрагменте  хранится в сжатом виде всё  Целое.

В третьих,  единственным материальным воплощением подобной голографичности на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность   визуального  представления информации    в форме  исходной матрицы. Мы уже сделали попытку описать эту матрицу в максимально-обобщенном виде,  но  ещё не раз к ней вернемся.

Наряду с требованием единства полярных элементов, голографичность является надежным способом обеспечения системной устойчивости, а, следовательно, их длительного и безопасного существования,  обозначенного как  «Бессмертие».

 Но обеспечить многообразие порождаемых и уже рожденных систем можно было только при наличии еще одного фактора – Бесконечности  физического и ментального Пространств  Вселенной. Существование в Жизни  Вечности и Бесконечности - главных атрибутов Бога обеспечивает её стабильность и многообразие  во времени.

В итоге, мы вполне можем утверждать, что Вечность и Бесконечность являются составными элементами упомянутого нами Бессмертия.

                       2.4.2.5. Гармония полярных начал в художественной  системе:

Как отмечалось, гармонический баланс, а соответственно и устойчивость любой сложной  системы обеспечивается  функциональным сочетанием её противоположных элементов на основе «Божественной гармонии» или «золотого сечения». Этот термин ввел в художественную практику  гений Возрождения  Леонардо да Винчи.  

        Именно поэтому  реализация принципа «золотого сечения» легко просматривается,   прежде всего, в произведениях искусства:

1. Архитектура (например, храм Покрова на Нерли)  - в «золотое сечение» попадает соотношение высоты основной части храма и основания  его купола вместе с крестом по закону 0,68 к  0,32.

2. Кинематограф:  для фильма, имеющего продолжительность в 10 частей, основное напряжение интриги будет возрастать именно к 7-й части,  попадающей в «золотое сечение фильма.

3. Поэзия: для стиха, состоящего из 12 строчек,  наиболее смыслообразующую строчку надо  будет искать  8-й по порядку, ибо именно она попадает в «золотое сечение» этого стиха. Иначе само стихотворение не будет выглядеть гармонично. В дальнейшем, по мере роста количества строк в стихотворении, «золотую середину» можно найти по числам Фаббиначчи, ориентируясь на исходное общее количество строк.

4. Живопись:  в любой картине самый важный смысловой акцент произведения следует искать в точке «золотого сечения, определяемой координатами 0,38 к 0,62 по длине и высоте картины.

Чем это объясняется? На наш взгляд, «золотое сечение» отвечает психологическим ожиданиям зрителя, читателя, слушателя,  жаждущего восприятия главного смыслового акцента системы именно в зоне «золотого сечения». Предлагаю каждому читателю выбрать любимое произведение искусства и оценить его смысл по признаку «Золотого сечения» 
Очевидно, принцип «Золотого сечения» заложен в глубинные основы психологии  человеческого  восприятия мира, где гармоническое восприятие  мозгом какого-либо объекта или вещи детерминировано именно указанным принципом соотношения в нем полярных частей всей системы . 

Основные качества  Жизни заложены к её способности к вращению и движению. Соединение вращения и импульса движения даёт спираль, по законам которой жизнь чаще всего и развивается.  Различия двух рядом находящихся витков спирали также строятся по закону «золотого сечения».

                           2.4.2.6. Механизм поддержания Жизни (диалог разумных систем): 

 Для иллюстрации нашего способа описания систем, необходимо разобраться в основном механизме Жизнетворения,  существующем  в мире, ибо это важнейший и наиболее  общий системный процесс. Если мы опишем его, нам будет проще разобраться и в других менее  глобальных процессах, касающихся  великого разнообразия систем в мире.

Для этого мы рассмотрим специфику четырех  основных частей строительства Жизни:

- Высший Космический Разум (ВКР) как источник порождающей Жизнь  информации;

- Принципы и законы её распространения; 

- Структура восприятия  процесса Жизни субъектами её жизнестроительства;

- Диалог разумных частей системы как механизм восстановления  стабильности всей системы.

                                           А. ВКР как источник жизнепорождающей информации:

Все научные доказательства самозарождения жизни на земле рухнули в один момент, когда стало ясно, что для создания   сложной системы жизнетворения Разума,  как ДНК,  методом случайного  перебора элементов, её составляющих,  необходимо время большее, чем вся история  видимой Вселенной. На деле структура ДНК еще в несколько раз сложнее, чем-то  известно современным генетикам, что делает процесс «самозарождения жизни» совершенно не реальным. 

Альтернативой остаётся Божественное творчество Жизни и её распространение по  Вселенной, например, с помощью механизма «трансспермии». Какую-то тайную роль в этом процессе играет и энергоинформационный костяк Вселенной, пока для нас не совсем ясную, но явно связанную с поддержкой Вечности и Бесконечности существования Жизни. Точно так же, как бессмертие организму обеспечивается не им самим, а его сцепкой с благоприятными для Бессмертия качествами внешней среды, так и Бессмертие жизни во Вселенной обеспечивается не ею самой, а её поддержкой энергоинформационной структурой Вселенной, направляемой   Богом. 

Кометы и метеориты, как наиболее вероятные  субъекты  процесса космического  переноса, имеют большой перепад температур, делающий существование воды на них в традиционной форме не возможной. Но в кристаллической форме при космическом холоде вода вполне может существовать.  Форма кристаллов сохраняет все многообразие заложенной в ней Богом  информации. Многообразие типов кристаллических решеток воды – тому пример.  Не вполне ясную  для нас роль при этом играет вакуум Вселенной,  также способствующий многообразию Жизни в ней.

 Вообще вода обладает много более сложной структурой, нежели чем традиционное сочетание двух молекул водорода и одной кислорода. В последнее время ученые стали исследовать сложную  структуру кристаллических  снежинок,  вполне  приспособленных для путешествия по космосу.

Доказано, что структура кристалла  каждой снежинки уникальна, как уникальна каждая личность, а, следовательно, она  весьма удобна  для переноса  как   индивидуальной, так и общей,  информации.

Самое интересное, что ВКР – так же не объект, а личность, что следует  из самой  христианской доктрины.  «Бог как Личность» есть  один из главных постулатов христианского понимания  Его сущности. «Подобное порождает подобное», механизм  распространения  Жизни по Космосу заложен в самих средствах её доставки, так как «цель заложена в средствах».

                                                Б. Принципы и законы её распространения:

«Цель заложена в средствах», «подобное порождает подобное», - эти тезисы немного приоткрывают завесу тайны над механизмом распространения Жизни по Вселенной.

Сама комета или метеорит еще не являются гарантом распространения жизни, они, как носители,  только создают возможность. Для проявления Жизни нужна благоприятная среда, в частности именно  «водная». Поэтому Жизнь воспроизводится только на планетах, где существует вода, в форме океана или моря. Мы знаем, что во Вселенной звездных систем огромное количество, но полагаем, что планет, годных для воспроизводства Жизни, много меньше. 

Океаническая стихия на планете  - главное условие порождения Жизни, ибо кометы и метеориты существуют всегда, а вот океан имеет место быть далеко не на всех планетах. К примеру, на Марсе его нет, хотя не исключено, что когда-то был. Иначе,  откуда там взялись  «каналы»?

Возьмем, к примеру, историю Земли. Именно в земном  океане возникли первые простейшие одноклеточные организмы (около 3,8 млрд. лет назад),  а на полмиллиарда лет позднее – первые сине-зеленые водоросли, способные уже  усваивать солнечную энергию. Это были первые  устойчивые формы  бытия Жизни на планете после её зарождения указанным способом. По крайней мере, одним из ясных для нас, возможно, их много больше.

Около 550 млн. лет назад (эпоха Кембрия) в океане появляются первые морские  панцирные животные (предки черепах), позднее -  первые кораллы и рыбы (первые позвоночные животные на земле).

Через сто миллионов лет примерно жизнь выходит из океана на образовавшуюся к тому времени сушу, и там  появляются первые наземные растения (эпоха Силура). Жизнь уже начинает завоевывать сушу, где она развернется позднее во всей своей красе.

В следующей по порядку эпохе Девона появляются первые насекомые и амфибии,  затем в эпохе Карбона – рептилии. В эпоху Мезозоя, длившуюся с 245 до 65 млн. лет назад возникают, а затем в конце Мезозоя внезапно исчезают динозавры в результате какого-то массового, скорее всего космического, катаклизма. Наиболее вероятной может быть такая картина их гибели: они паслись в долинах рек, где есть вода и обширная растительность. Метеорит с большой массой упал в океан, занимающий более двух третей пространства Земли, и вытеснил огромное количество воды, которое ринулось по долинам рек, сбивая все на своем пути. После этого катаклизма в долины рек были нанесены  илистые отложения, поднятые со дна океана, в которых  динозавры  и захлебнулись. Археологические находки такую концепцию не отрицают. 

В прессе прошли недостоверные с научной точки зрения публикации, что рядом с динозаврами существовали люди-великаны, ибо  рядом их кладбищами часто встречаются  следы гигантских ног, принадлежащих человеку. Позднее ученые смогли дезавуировать эти находки, ведь они ставили под сомнение всю теорию Дарвина и сложившуюся в науке хронологию появления человека на этой земле.

Эволюционной теории Дарвина такие находки без сомнения противоречат, но они не противоречат креационизму – парадигме  возникновения Жизни с помощью Божьего творения. Проблема выбора окончательной точки зрения остаётся за человеком. Нам в этом выборе должна помочь Вера и внутренняя, глубинная духовная интуиция. В справедливости библейского описания  Жизнетворения нас  убеждает сама возможность непротиворечивого  системного происхождения Жизни, как с богословской, так и с  научной точек зрения, то есть, конечный   вывод, к какому мы в итоге приходим. Теория «Большого Взрыва» такой непротиворечивостью, на наш взгляд,  не обладает, ибо совершенно обходит вопрос о том, что же было до Большого Взрыва, а также, что явилось причиной  самого его возникновения.

                                  В. Структура восприятия процесса Жизни её субъектами:
            Мы уже указывали, что поддержание Жизни на планете связано с её  строительством на базе «Божественной пропорции»,  то есть,  со структурой её гармонического  порождения и восприятия Жизни  по принципу «Золотого сечения».

Если соотношение полярных сторон в гармонической системе отвечает пропорции: 68 частей к 32, то  и психология восприятия диктует эту же закономерность, чтобы мы любое целое  при восприятии  делили в такой же пропорции. Тогда целое воспринимается как система, находящаяся в балансе, гармонии, равновесии и соразмерности. При этом формируется наше понятие о Красоте, как «бытии гармонических систем в мире». Сама  Жизнь  всем этим принципам идеально соответствует. Прав был Ф.Достоевский, считавший, что «Красота спасет мир». Именно она заложена в основу его устойчивого и безопасного существования.  Предательство законов Красоты чревато катастрофой, как в мировом масштабе, так и в частных случаях общественного бытия.

 Несоблюдение гармонических  законов приводит  к негармоническому восприятию, а точнее, к восприятию целого, как  системы, находящейся в негармонических отношениях, что, в конечном итоге, приводит к её распаду.

Понятие о «негармонических системах» даёт приведенный Л.Н.Гумилевым пример о «химере», когда в одной вмещающей экологической нише  странным образом  совмещаются две   чуждые друг другу этнографические системы (племена, народы, этносы, национальные общности и т.д.), не гармонирующие друг с другом, то есть, не способные по определению друг с другом  ужиться. Тем не менее, на какое-то время уживаются. Правда, химеры долго не существуют.(См. №2)
Сущность экологического загрязнения планеты может быть понята как глобальное нарушение правила «Золотого сечения». Бог создал природу на планете  в соответствии с законами природной гармонии, в том числе по закону «Золотого сечения». В ней растительность гармонически соотносится с почвой, а также и с проживающим на ней  животным миром. В особенности хорошо адаптированы к растительному миру  насекомые  и бактерии. Их ансамбль совместно с окрестной окружающей средой создаёт  так называемые «экониши». Но они собирают вместе только гармонические  системы, способные ужиться друг с другом. Единственным исключением является человек, уживающийся где угодно: от заполярных просторов до крайнего Юга. Поэтому он сам  несет в себе дисгармоничность уже в одном этом качестве. Высокая адаптивность человека сама по себе опасна, ибо он способен адаптироваться в местах, чреватых кризисом и планетарным коллапсом, а, следовательно, и   порождать их  при  низком уровне сознания. 

В старину места  гармонические проживания для людей выбирали шаманы или это делалось по народным приметам. Сейчас человечество опирается на науку, которая так и  не смогла до конца разобраться в невидимых аспектах Бытия,  порой и с видимыми  аспектами остаётся  не в особой дружбе. Однако мы уже подступаем к пониманию геопатологии пространства, чтобы сформулировать для строителей требования к территории окружающей жилой дом.
Человек, насилуя природу в эпоху её  промышленной эксплуатации, сменил  гармонические пропорции на негармонические, что и привело  весь мир  к глобальному экологическому кризису. Если этот процесс не остановить, то коллапс планеты, как живой системы, неминуем. Но мы уверены в благополучном исходе, ибо мы  не одни во Вселенной, а  коллапс планеты Земля чреват ударом по всей Вселенной, чего  ВКР, естественно, не допустит.

Единственный выход из него – вернуться к гармоническим отношениям с природой, возможным не просто как восстановление прежних взаимоотношений, что практически не реально, а как  восстановление восприятия природы по закону Любви, то есть «гармоническим образом». Таким образом, чтобы спасти природу, прежде надо спасти сознание самого человека. Это один из важнейших выводов, к которому мы пришли. 

                Г.Диалог носителей  разума в  системах как механизм восстановления стабильности:

Способом уничтожения дисгармонических взаимоотношений внутри целого на планете может служить  усиление диалогических начал между  системами, контролирующими Разум планеты.

На данный момент такими системами, в частности,  являются государства и международные  политические сообщества, типа ООН, Объединенная Европа и другие.

Очень часто они не могут понять друг друга и договориться на разумных началах. Так в последнее время Россию не могут понять страны Прибалтики, а США не может понять Ирак, Иран и некоторые другие страны, политические режимы в которых отличны от США.

Режим «диалога» - единственный  реальный механизм усиления стабильности нашей планеты  и выхода  взаимоотношений многих стран  из сферы «негармонических».

В международных отношениях   такой  тип взаимоотношений давно уже стал не исключением,  а правилом. Но он еще далек от использования в других сферах планетарной жизни, например в сфере природы, экономики и человеческих взаимоотношений. Характерным примером его нарушения является «международный терроризм». В социальной сфере примером дисбаланса является «коррупция». Очевидно, вся эта дисгармония, как закон порождения Хаоса в системах, будет разрушена каким-то сходным для всех систем образом. Для этого нужна ментальная революция, которую может обеспечить нашим мозгам только тяжкое бедствие. «Пока гром не грянет, мужик не перекрестится».

На индивидуальном уровне каждый из нас ведет (или потенциально способен вести) свой собственный диалог с Богом как с Высшим Космическим Разумом. Для этого  всем нам даны:

а)  вещие сны, которые, как правил о, мы забываем, если не записали сразу после пробуждения;

б)  поэтическое творчество, когда нам строчки диктует Бог (в принципе любое творчество, если в нем есть духовное начало);

в)  кратковременное восхищение святых душ на Небеса, где их встречают Божья Матерь или сам Христос;

г)  способность воспринять внутренний голос, как Баба Ванга в Болгарии, или  другие оракулы Земли;

д)  ченнелинг,  то есть, способности общаться с Космосом  в измененном состоянии сознания. 

е) «выход души из тела» не только в итоге смерти, но и как «контролируемое изменение» ещё при жизни.

Позднее мы вернемся к их разбору, а сейчас отметим, что  диалог с ВКР  во главе с Богом – неотъемлемая часть нашей общей включенности в  духовные, энергоинформационные  поля Вселенной, имеющие форму, как доказали физики лептонных (нейтринных, торсионных и т.д.)  потоков, способных со сверхсветовой скоростью пересекать бескрайние просторы Космоса. Практически  мгновенно ВКР получает информацию обо всех событиях, имеющих место в необъятной Вселенной. О сущности полевых структур этих потоков мы еще не имеем достаточно убедительной информации, равно как и нет единства в их названии. Иногда их называют «торсионными полями», иногда  «потоком нейтрино», иногда «лептонными потоками».  Ясно одно, что последнее слово в Богословии сегодня  может  сказать  и  квантовая физика. Квантовая  физика  в существовании Творца Вселенной уже не сомневается, судя по заявлению президента РАН Ю.С. Осипова.   Другое дело, что Богом они считают энергоинформационный костяк Вселенной, а  богословы с этим не согласны, ибо не желают терять личностное начало Господа Бога. 

                 2.5. Активность – Пассивность – Творчество -  ЛИЧНОСТЬ:
                                           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.

                                                                                                                                      А.К.Толстой 

            Характер личности  задаётся  типом  активности человека, связывающий его с жизнью. Русская литература Х1Х века, уделявшая много времени этому вопросу, вывела довольно много  подобных типов:

А. Обломов;

Б. Онегин;

В. Чацкий;

Г. Ракольников и другие 

                   Каждый из них обладает определенным типом активности по отношению к своему окружению, который по существу и задаёт основные параметры  характера личности.  

                 Вечный вопрос Раскольникова: «Тварь я дрожащая или право имею?» - буравит сознание русского человека, толкая его на  противоречивые поступки , а главное –   активность по отношению к  миру.
Какой-нибудь Репетилов из «Горя от ума» очень активен, но на что тратится эта активность? Обломов напротив весьма пассивен, но добр,  что в глазах его окружения многое списывает «на нет» из негативных сторон его  характера.

             В России дело в конечном итоге не в образе активной жизни, а конечной цели этой активности – направлена она на нравственные цели или на зло, как у того же Раскольникова.

Балансирующим элементом Личности  выступает не только нравственность, сколько творческий её характер, гармонизирующий энергетическую активность в воссоздании чего-то принципиально  нового. Балансом Личности в любое время выступает Творчество, способность человека найти творческую реакцию  на вызовы внешней среды.
Мир усложнился, а в ближайшее время усложнится ещё в несколько раз. Творческий дар начинает выступать не как способ зарабатывать деньги, а как образ жизни, помогающий решать жизненные проблемы.
 Как реагирует человек на вызов внешней среды:- как болванчик, во всем подчиняющийся своему кукловоду, или как творческое начало, способное обрести новый и оригинальный выход из  любого создавшегося положения?  В правильном ответе на этот вопрос и скрыт  критерий выживания в экстремальных ситуациях, грозящих миру.
Творчество – это «сомневающаяся активность», ибо « творчество без сомнений» - это графоманство. Подлинную жизнь для человеческой Личности создаёт только тип творчества, где пассивность нашла свою необходимую для творчества нишу. Это как работа на компьютере, если переработать, то можно получить «заворот мозгов».
Человек несет ответственность за свой творческий дар. Спившийся художник – печальное зрелище не только при Жизни, но и после Смерти, ибо он предал искру таланта, а, следовательно, голос Бога в себе.
                  2.6. Брахма – Шива – Вишну – ТРИМУРТИ:
             ОТ ЖАЖДЫ УМИРАЮ НАД РУЧЬЕМ,


СМЕЮСЬ СКВОЗЬ СЛЕЗЫ И ТРУЖУСЬ, ИГРАЯ.


КУДА БЫ НИ ПОШЕЛ, ВЕЗДЕ МОЙ ДОМ,


ЧУЖБИНА МНЕ - СТРАНА МОЯ РОДНАЯ.







Ф.Вийон

. Индийские боги: БРАХМА+ШИВА+ВИШНУ вместе составляют  вариант  индуистской Троицы - ТРИМУРТИ. Функции каждого бога в  этой религии  дополняют друг друга, создавая универсальное Целое.
.  Бог Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ МИРА, Бог Шива за его РАЗРУШЕНИЕ, бог ВИШНУ - за ХРАНЕНИЕ, но вместе  эти качества создают необходимое для устойчивости мира ЕДИНСТВО. Тримурти гарантирует устойчивость мира и вечное его состояние путем постоянной диалектики созидания- разрушения и сохранения всех положительных сторон. Функциональная специфика Тримурти отвечает  за вечную  адаптации Божественной системы к наступающим  в ходе развития изменениям.  

Троичность богов сложилась в индуистской традиции очень давно, задолго до появления образа Тримурти, объединяющего в одно Целое Брахму, Шиву и Вишну.

Кроме функциональной специфики  каждый из богов хранит своё индивидуальное качество Брахма – активность, действенность и страстность (сравните это с функцией мужской  энергии Ян), Шива – пассивность, бессознательность, инертность ( сравните с  силой женской энергии Инь), Вишну – ясность, уравновешенность, сознательность  (аналогична  единству энергии  Дао).

Функция  ХРАНЕНИЯ положительных качеств  это и есть другое название Баланса – главный залог устойчивости любого состояния системы. 

В каком-то смысле образ «Тримурти» является символом самого человека, в котором творческое начало отвечает за творение нового,  критический пафос – за разрушение всего, что, на взгляд человека, уже пришло в негодность, а разумное начало работает на сохранение положительных аспектов Бытия.
Более подробно обо всем этом можно прочитать (Библ. №  39, стр. 525)
Творение, разрушение и хранение Целого – важнейшие функции мыслящего человека в нашем мире, отступление от них – не  только предательство богов, но и предательство самого себя, за которое Природа жестко мстит и при Жизни , и после Смерти.

              2.7. Бог-Отец – Бог-Сын – Бог –Дух Святой – ТРОИЦА:
                                              «И Ты открылся мне: Ты – мир, Ты – всё, Ты – небо и вода;

                                                Ты – голос бури, Ты – Эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда!»

                                                                                                                Дм. Мережковский

 Христианский вариант Троицы:  БОГ-ОТЕЦ+БОГ-ДУХ СВЯТОЙ+БОГ-СЫН. (ДУХ СВЯТОЙ  на иврите  –  женского рода) является полным аналогом человеческой семьи. После Первого Пришествия Христа мы имеем контакт с Богом только на уровне наших контактов  с Духом Святым. Он-то и является балансирующим элементом всех божественных состояний в мире. Святой Дух балансирует сегодня  Добро и Зло в любой системе. Именно поэтому «Хула на Святого Духа не прощается никому» по Библии.
Дары Святого Духа называются в христианстве Благодатью. Отсутствие таких даров у человека ведет в конечном итоге к  торжеству зла в нем…
Троица - Абсолют (Бог) – это духовная Вселенная сознания, энергоинформационный  континуум которой  является ментальной сущностью Вселенной,  а  Инобытиё мира -   её  важнейшим составляющим элементом. 
Ценность такого понимания помогает нам познать «культура молчания» - исихазм. Его проповедником в России был величайший русский святой - преподобный Сергий Радонежский. Его главным открытием, наряду с распространением монастырей по Руси, стало введение в духовную культуру России идеи Троицы.

Идея трехипостасного Бога не нова для любой религии, но для ее понимания на Руси был необходим духовный подвиг преподобного Сергия, потребовалось преодоление общего сопротивления этой идее, даже  со стороны церковной Иерархии.

Тайна Троицы «велика есть», мы не можем утверждать, что полностью ее понимаем, но в нашей стране она была удивительно легко принята народом, возможно благодаря ее визуальной поддержке со стороны ученика Сергия - иконописца Андрея Рублева.

В знаменитой иконе Рублева «Троица» осуществился чудесный синтез слова /Сергиевской идеи Троицы/ и живописного образа, найденного иконописцем. Он догадался отбросить все детали библейской истории явления трех ангелов Аврааму и Саре, сосредоточив наше внимание на гармоничном взаимодействии самих ангелов, энергетике взаимосвязей трех ипостасей Бога.

Вот что пишет по этому поводу исследователь Троицы: «Если внимательно вглядеться в Троицу, как Рублев ее изобразил, почувствуешь некий ток, который идет там против часовой стрелки от одного ангела к другому и образует некое единство. Средний ангел находится в полноте созерцания, безмятежного созерцания и блаженства, но в этом безмятежном созерцании и блаженстве рождается воля к действию.

Эта воля к действию чувствуется в глазах левого ангела. Он как бы готов пойти навстречу несовершенству мира, В этом действии, однако, он, очевидно, теряет силы. И правый ангел погружается вовнутрь, чтобы в созерцании вернуться к своему источнику. Он как бы прильнул к среднему...

Наибольшую помощь получаешь в своей духовной жизни, если рассматриваешь трех ангелов как три состояния одного существа, как три состояния Христа. В самом деле, Бога не видел никто и никогда, Святой Дух - то же. Поэтому человеческий облик только и может быть образом Христа. Можно видеть в этих трех ангелах внутренние повороты жизни одного существа, которое идет от безмятежного созерцания навстречу человеческой боли и от этой боли снова поднимается к безмятежному созерцанию, восстанавливая силы». /Г.Померанц. Лекции по философии истории. - Москва, «ЛИА -Док», 1993, стр. 244-245/

Конечно же, наблюдение этого автора не исчерпывает всего содержания иконы Рублева. Соборным мнением РПЦ было установление в образах трех ангелов единого трехипостасного Бога, явление Троицы. Кто-то увидит лишь иллюстрацию к библейской истории появления трех ангелов у Сары и Авраама. Искусствовед расскажет о живописной технике иконы, символике чистейших рублевских полутонов, в особенности голубого цвета.

Носителем энергоинформационного континуума Вселенной  являются разумные существа, чисто статистически их  во Вселенной должно быть много. Но мы пока знаем только людей. Однако,  не видя инопланетян, мы можем оценить их присутствие на Земле по косвенным факторам их влияния на земную жизнь:

 -  продолжение эстафеты Жизни на планете, несмотря на периодические Потопы и Оледенения;

-   появление в мифологиях всех наций «богов» как посланцев Неба;

-  фиксированные полеты НЛО и имеющие место  случаи похищения людей инопланетянами;

-   круги на полях непонятной природы;

-  необъяснимые провалы во времени в сознании похищавшихся инопланетянами людей  и т.д.
           Разум, как и Жизнь, обязательный продукт духовной Вселенной, он существует по воле Бога и его благоволению. Духовная Вселенная существует в тесном единстве с Энергоинформационным Разумом Вселенной, который вполне можно назвать  нашим  Господом Богом, получая благорасположение от  сил, творящих и поддерживающих Добро в мире.

Духовно-инновационная культура (доминанта в системе сознания - Метасубъекта), возникающая в завершение земного развития человека, обладает целостностью более высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).

  Полярные сущности в ней: Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть связаны друг с другом так, что не уничтожают друг друга,  они строят Единство  на более высоком системном уровне. Духовно-инновационная логика не двоична, а троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, она построена не просто на  их связи, а на синтезе в новую общность любых  полярных  противоположностей.

Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры как бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские»), от них - к древнейшей расе мира -  «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. 

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 (краснокожих), ушедших от катастрофы на американский континент:  майя, тольтеков, ольмеков, инков  и других. Они как будто канули в Небытие, уйдя почти целиком с лица планеты, как это стало известно из книг Карлоса  Костанеды и Хосе  Аргуэльеса. Очевидно, “космическая дорога”, всем атлантам была уже знакома, но части из них что-то помешало  ею воспользоваться. Скорей всего, какие-то духовные ограничения.

Воплощенная в Троице духовная культура народа - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающейся никогда. Рассматривая ее во временном (горизонтальном) аспекте, мы порой забываем о вертикальном (архаически-мифологическом) срезе культуры, данном нам через архетип “мирового дерева” или  герметическую мудрость: ”Что наверху, то и внизу”, через саму Троицу, в конце концов.
“Человеческое Бытие” есть способ взаимосвязи 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” (Первоначальным Единым Объектом). Субъект (в виде Человека) возник только на шестой день творения, как утверждает Библия. Если под «днем» понимать более длительные промежутки времени, то этот распорядок творения вполне солидарен с познанной наукой периодичностью создания мира.
Однако  как частица Бога  Человек существовал  извечно.  Бог это общность всего: Метасубъекта, Субъекта, Метаобъекта и Объекта. Это типично синкретическая система, всё из Неё выходит, всё в Ней содержится, ибо Она и вечна и бесконечна, обладает всеми аттрибутами Бога.
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 базовой формулой Культуры: Sm -  Om -  О - S.

Из этой формулы следует, что Культура, будучи изначально цепью передачи разумной информации от Бога, возникает в Небытии, а затем только проникает в Бытие. Сначала Sm ( Дух Господень), рождает Слово (Om), порождающее Природу (О), и только на шестой день творения возникает Человек  (S).

Конечно, в реальности Культура рождается несколько сложнее, но наше упрощение не искажает информации,  полученной от Библии, то есть, от “Боговдохновенного Слова”.

Человек в соответствии с Библией, приходит в земной мир из Инобытия  Рая, где он обладал духовной сущностью, ибо находился в постоянном контакте с  Богом в Его троичном варианте. Но, приходя из мира Инобытия, он и возвращается туда же, после Смерти. Несложная логическая подстановка позволяет нам вычислить общее движение Человека (Микрокосма) 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 “Апокалиптического 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 целостного  сознания, сущностью которого является постоянная, хотя и инстинктивная, 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 вестниками Бога. Своей воли у них, как бы и нет.

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с полученным от Господа  правом на Свободу воли. Пусть  Человек впал в грех  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 Сам  её нарушить, ибо  свобода воли  дарована нам  от Него навечно. Попав в такую патовую ситуацию, Бог  как бы устранился от дел, предоставив поле действия Человеку и Сатане, пользующимся этой ситуацией Бога. Сатане легко теперь утверждать, что «Бога нет», ибо его наличие подтверждается не прямыми, а лишь косвенными признаками.  
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 ее рамках неподвластен Богу, ибо имеет легальную возможность выбирать между Грехом и Святостью. Но и нести ответственность за свой выбор!
В Инобытии, а тем более, - в Бытии,  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 целостного  сознания Человека (“архаически-мифологического”  сознания) осталась неизменной, только на место коммуникатора  Бога-творца встала   тварная Природа. Это второй важнейший, вслед за сатанинской неуязвимостью Человека, аспект его  греховности...

Ценя Человека, как свое самое любимое создание,  поскольку даже ангелам Бог не вручал такой  творческий дар, как Человеку, Господь создаёт путем Большого Взрыва  для Человека земной мир.  Как это явствует из изысканий епископа Василия Родзянко,  впервые создает, материальный мир, ибо прежде его не было, а был только мир Инобытия. Но что последовало дальше? Но этот материальный мир, согласно «антропному принципу» адекватен  впустившему в себя грех человеку, а, следовательно,  изначально греховен.
Но 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) духовно  инвариантны.

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.

Подлинная история человечества, когда “прародители” взялись за сотворение 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-Кадмон  заплатил за это периодической  смертью своих детей - “микрочеловеков”, обрекая их на смерть во имя Бессмертия человеческого рода. Такова подлинная сущность человека: “находить во всяком поражении Победу!” 
Но подобное осознание генезиса Божественного и Человеческого бытия  возникает только при правильном понимании  божественной сущности Троицы, её полной аналогии структуре Семьи. Микрокосм (земная семья) аналогичен Макрокосму (Божественной семьи – Троице). 

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.

Но и 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: мы выбираем “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  первоначально с Богом, а позднее - с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей конфессиональной  религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной (научной)  деятельности в ФАКТЕ;

г) путем ведения постоянного духовно  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) Вселенной, одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению Полноты общения с Богом становится  важнейшей духовной интенцией человека. Именно поэтому обретение целостности двояко - это познание  Бытия и Инобытия целостного мира Человека и Бога.  Комплиментарность (дополнительность) духовно-инновационной  Культуры - ее важнейшее качество и  гарант её 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.
Федор Тютчев так писал об этом:

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

О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!
Так, ты жилица двух миров, твой день – болезненный и страстный,

Твой сон – пророчески неясный, как откровение духов…

Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

Культура не исчерпывается только фиксацией физического  Бытия, отражением этого материального 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!

Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурологической точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не  просто церковно-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека. Правда, это тоже несистемное утверждение. В реальности наследником выступает синтез всех четырех видов духовного  сознания.

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. Мы ратуем за разумное совмещение всех видов сознания. Можно на бытовом уровне быть язычником и посещать Церковь, заниматься наукой и признавать важность диалога с Богом.

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 иллюзорности 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, в частности Лаплас в беседе с Наполеоном.

Но это иллюзия, что Наука обладает мощностью,  способной заменить нам познание Бога. Атеистическое миросозерцание - это также обожествление частичной способности Человека к адекватному  отражению  и познанию окружающего мира, обожествление “части вместо целого”.

“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 “герметическая  точка зрения”, в настоящее время подтверждена холистической концепцией атомной  физики. Подобие Микрокосма Макрокосму прослеживается и в единстве процентного соотношения Свтелого-Темного в начал в Космоса и в аналогичном ему единстве Осознанных-Неосознанных нашим мозгом  начал мира. 
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 их помощью далеко  не все получали возможность прямого общения с Богом, но многие христианские праведники и святые достигли  в этом выдающихся результатов, как, например, наши святые:  Серафим Саровский и Сергий Радонежский. 

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,  правда, оставался своей низшей частью - духами Природы. 

Такого Бога, по представлениям язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и тем самым получить 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.

Язычники большей частью совершенно не понимали, чем кровавее они приносят жертвы, тем менее они угодны Богу. Постепенно Природопоклонение (например, Солнцу, как у древних египтян) было  частично вытеснено из души Человека осознанным монотеизмом. Голос Бога все полнее зазвучал в душах людей. “Ветхий Завет” евреев - характерный пример этому.

Общение с Богом у послепотопного человечества было построено только на Страхе  перед Господом. Бог как бы грозил человеку: ”Не делай того-то и того-то, то есть, не нарушай моих Заповедей, иначе накажу чем-нибудь похуже Потопа!”. И люди видели, что Он действительно может очень сильно наказать,  ибо прекрасно помнили  времена Потопа. Постепенно такой способ общения перестал Человека устраивать из-за ограничения “Свободы воли”. Потому 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 положительной  связи с Богом. Это «таинство» называется   ЛЮБОВЬ!

Явление Христа стимулировало 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,  сдерживаемое  Церковью в средневековые времена.

Так всегда происходит в человеческой истории: за один маленький духовный шажок вперед приходится платить тяжкую цену. Начался расцвет научного атеизма и материализма, приведший Человека на грань экологического вымирания. Разрыв Целостности Культуры в эту эпоху быстро начал давать себя знать. Человечество выбрало тупиковый путь технической промышленной  цивилизации, оставив без изучения все гениальные возможности и секреты, скрытые в самом организме Человека, его способности решать любые проблемы без всяких технических приспособлений, чисто на биологическом уровне.

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,  существовать даже в условиях погубленной предстоящей катастрофой природы планеты. Частично мы получаем сейчас об этом какое-то представление, знакомясь с возможностями «детей Индиго».

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.  Таким образом,  Бог (условно говоря,  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  на примере следующей матрицы. 
                                                                                                                                                                 Матрица № 3.
	
	ПОЛНОТА 

БОГООБЩЕНИЯ 
	НЕПОЛНОТА       

БОГООБЩЕНИЯ

	Человечество до Христа
	1. Пребывание Человека 

           в Раю              
	 2. Ветхозаветное

     Человечество                                                                                 



	Христианское человечество
	4. Инновационное

      Человечество
	3. Новозаветное

    Человечество


Единство с Богом  не было по достоинству  оценено Человеком, потому он так легко  под влиянием Сатаны расстался с ним, желая конкурировать с Богом. Однако  Бог так любит Человека, что Он, простив ему его прегрешения, оставляет Человеку мифологическое сознание изначальной своей связи, заменив одну Свою доминанту   (Райскую – непосредственное общение с Богом) на другую – (Природную - возможность принять Бога через  Своё Творение).

Это первая ступень Неполноты общения Бога и Человека: общение с Природой, которую Человек, чтобы компенсировать потерю подлинного Богообщения, вынужден обожествить, населив многочисленными духами, стоящими за каждым проявлением Природы. 

Вторая ступень, уже приближающая его к Богу – это следование Ветхому Завету и  боговдохновенным книгам, типа Вед, Корана и других. Общение  с Богом вступает на новый уровень, где Бог воспринимается Человеком более адекватно Его подлинной Сущности. Вместе с тем ветхозаветный человек поддерживает эту связь несколько извращенным способом –  только с помощью страха перед Господом.

Приход на Землю Христа изменил эту ситуацию, даровав Человеку более адекватный вид связи – Любовь. Она показала Человеку не только качественно  новый вид связи, но и открыла подлинную сущность Бога – Любовь.

Однако этот вид связи требовал не только соблюдения обрядов Любви, но и поиска иных, более адекватных,  способов связи, открывающихся  в результате мощного духовного испытания – глобального катаклизма планеты, становящегося неизбежным, если  Человек не откроет новые способы связи (прямой диалог с Богом) без глобальных потрясений.
Мы предаём Бога на каждом шагу. Бога-Отца за предательство искры Божьей в самом себе, Бога-Сына – за нарушение его заповедей, Святой Дух – за отступления от Духовности в бытовом и религиозном поведении.

Эти отступления незаметны, но они копятся и способны, если не каяться и причащаться, стать грузом Кармы, который сведет нас в могилу.

 2.8. Энтропия -- Негаэнтропия – Антиэнтропия  - Информационный СИНТЕЗ:
                                                             ТАК СЕМЯ, ДАБЫ ПРОРАСТИ, 
                                    

               
 ДОЛЖНО ИСТЛЕТЬ. ИСТЛЕЙ, РОССИЯ,




                                            И  ЦАРСТВОМ   ДУХА   РАСЦВЕТИ.







                                      Макс Волошин
С информационной точки зрения любая система есть единство протекающих в ней противоположных информационных процессов: ЭНТРОПИИ – деградации информационного целого системы и НЕГАЭНТРОПИИ  укрепления информационного костяка системы. Антиэнтропия  при этом выступает как способность системы противостоять стагнационным процессам в ней, возникающим в итоге вызовов системе со стороны внешней среды.  Антиэнтропия есть ответ системы на стагнационные вызовы, возобладание над ними. Система находит в лице Антиэнтропии лекарство от информационного вырождения и лечит себя ею.
Физики уже давно заметили, что в любой замкнутой системе Энтропия системы  всегда растет: будь это биологическая система (биологический вид) или чисто планетарная структура: горный кряж, море, озеро или река.
Если  отсутствует доступ  новой информации в систему (то есть, она носит заведомо «закрытый характер») рост энтропии превышает негаэнтропийные импульсы в системе и она начинает  деградировать,  теряя свои основные системные характеристики, придающие ей «лица необщее выражение».
Условием выживания системы на информационном уровне выступает Антиэнтропия, способность системы находить доступ к новой информации, имеющей принципиальное значение для выживания  всей системы, для её адекватной реакции на все вызовы внешней среды.
Характерным примером такой деградации является превращение закрытого от стока воды озера в болото. Или, к примеру, превращение  нормального человека в наркомана после того, как в его психике энтропийное воздействие наркотиков возобладало над природным разумом и биологическим сопротивлением организма скрытому наркотическому стремлению к Смерти.

«Я деградирую в Любви, дружу с гитарою трактирною…
  Не деградируете вы, я – деградирую»!» - 

пел Владимир Высоцкий, тонко чувствовавший разлад в современном ему обществе.- Его судьба – яркий пример деградации  советского социума, не принявшего горькое лекарство своего собственного спасения.

2.9. ДУХОВНОЕ ПРОСТРАНСТВО: Наполненность – Пустота – Золотая середина «Пустоты-Напоненности»:

                                                                                      ВЛАДЕЕШЬ ТЫ  ВСЕРАДОСТНОЮ ТАЙНОЙ:

                                                                

БЕССИЛЬНО ЗЛО; МЫ - ВЕЧНЫ; С НАМИ БОГ!










В.Соловьев
НАПОЛНЕННОСТЬ+ПУСТОТА создают объём любой пространственной системы, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании  которой можно судить: значимо пространство данной системы  или напротив пусто в духовном смысле этого слова. «Золотая середина» любого произведения искусства определяет смысловую его важность. Если в неё не попадают самые важные аспекты духовной   ценности данного произведения,  его общая  ценность  в итоге совершенно  сводится  к нулю. 

    2.9.1.  ФИЗИЧЕСКОЕ ПРОСТРАНСТВО:  Вибрации частиц - Волновые вибрации –  Резонанс частот:

Любое физическое  Пространство в конечном итоге всегда есть некоторое единство его  «частиц» и «волновых аспектов» Пространства, то есть, совокупность «поля» и  «твердой материи» - частиц.

Устойчивость такому единству, импульс которого по законам физики невозможно одновременно определить, придают  вибрационные резонансы частиц и поля. Там где эти резонансы возникают, мы имеем дело с устойчивым пространством, где их нет – пространство распадается. Любая бифуркационная ситуация (разновидность которой – атомный взрыв), с наглядность демонстрирует нам «устойчивость» или «распад системы». Точно также в социальных системах, любая революция – это крах социальной системы, причем не всегда ведущий к её духовному обновлению.

Бифуркационное состояние системы, таким образом, выступает прямым антагонистом элементу, отвечающему за Баланс и Равновесие в системе.

2.9.2. Пустота Духовного Пространства:

      В Библии нам дана знаменитая троичная формула  Троицы: «Бог-Отец – Бог-Сын, - Бог-Дух Святой». Как показывает практика чисто бинарные системы, состоящие только из двух полярных элементов, никогда не бывают устойчивыми, ибо  не способны адаптироваться ко всем мыслимым изменениям окружающей их среды.

Тринитарные системы более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса(элементы, ответственные за Изменения) и Порядок (элементы, ответственные за Традиции),  то её устойчивость объясняется только третьим элементом: Балансом между двумя первыми. Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, балансом между  двумя основными элементами Троицы.

Если рассмотреть любую устойчивую систему, то мы можем всегда в ней выделить элементы, выполняющие роль Порядка (Негаэнтропии) или Хаоса (Энтропии)  в системе. Как показывает опыт, жесткое насаждение Порядка в бинарных системах, равно эскалации Хаоса в них и не способствует нормальному развитию системы. Важен только третий составляющий элемент - оптимальный Баланс обоих элементов, диктуемый функциональной необходимостью системы эффективно быть  «здесь и сейчас», только он приводит к  её устойчивости, реагируя на окружающие изменения. 

  Эта схема выглядит адекватной даже при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Душа) – Баланс (Дух).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Духа, путем духовной оптимизации работы организма.  Душа улавливает эти позывы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам.

Стихия «Мирового Дерева», являющаяся, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Бога», также троична: Корни – Ствол – Ветки и листья  «Корни» символизируют Бога – Отца, «Ствол» – Бога-Сына, «Ветки и листья» – человеческие  святые души, прилепившиеся у Богу, выполняя роль носителей  Святого Духа после Пятидесятницы. 

Конечно, Святой Дух существует также отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу.

                     2.9.3. Пустота как внутренняя форма Бога:
Человек, требующий оставить его в «святом покое»,   - по-своему «конченый человек». Пустота духовная может способствовать  духовной  Полноте,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

Многообразие духовных состояний Пустоты, являющихся, с нашей точки зрения, базой для развития творчества, можно рассмотреть на примере диалектики этого понятия в религии и мифологии. 

        А. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

        Б. Пустота как Нирвана в буддизме.

        В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

        Г. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников».

        Д. Пустота Загробного мира.

        Е. Пустота как «покой» (православная исихия») (Григорий Палама);

        Ж. Учение о Боге как «полнота Пустоты» (Серафим Саровский);

        З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

А. Пустота Вселенной (Космический эфир):

Физику и Метафизику Пустоты нельзя понять вне понятия «энергия». Пустота Космоса  полна различных полей невидимых энергий:

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);

д) живой энергии биополей и  т.д.
        «Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – « физическим вакуумом»,  он полон энергий «эфира», кубический сантиметр которого может содержать, по мнению академика РАЕН Г.Шипова,  энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком.

Энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Бога в созданной Им Вселенной. Механизм балансирования – Творчество и Соучастие в делах Человека и Бога духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа.

Б. Пустота как Нирвана в буддизме:
               Буддистская концепция Нирваны даёт нам понятие о совершеннейшей Пустоте, в которой воплощается правоверная по буддистским понятиям душа. Она получает там полное и совершенное блаженство Небытия, в противовес Бытию с его печалями, несчастиями, бедами, скорбями  и злоключениями человека. 

В православной и буддистской концепции есть единство в представлениях о Нирване и Боге. Они одинаково вечны, бесконечны и одинаково непостижимы человеческим умом.  Принципиальная разница между этими религиями в том, что христианская душа не растворяется в безличном Боге буддистов, а существует и на Том, и на Этом свете вполне автономно. Только в Бытии  она существует с телом, а в Инобытии – без него. Душа и после Смерти хранит свои личностные духовные качества. Наличие личностных качеств души после Смерти имеет принципиальное отличие от буддистской растворенность души в безличной Нирване. 

           Ни о каком духовном воскресении в теле в буддизме, конечно, и речи не идет, хотя буддисты верят в реинкарнацию – бесконечную цепь воплощений души в Этом мире. Православие относится к этой идее с большим сомнением, хотя древние христиане её  целиком не отвергали.

Между буддизмом и Православием есть еще одно общее качество - принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из «Пустоты Бога» - Нирваны духовную информацию, на которой и держится человеческое творчество. 

  В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:

Для того, чтобы воплотить материальную реальность в голограмме с помощью человеческих лазеров и компьютеров – наших мозгов должна существовать в имплицитном виде виртуальная матрица –   Божественная мысль, воплощающая развивающуюся  модель Вселенной, которую человеческие  мозги разворачивают в трехмерном, а точнее – четырехмерном  (где время – дополнительная координата) мире.

  Эта виртуальная модель существует в  Пустоте  Инобытия в зеркальном по отношению к Бытию виде: там – трехмерность времени и одномерность пространства.

Залогом существования этой модели является  наличие в мире Космического Разума единства всех энергоинформационных полей Вселенной, хранящих  в своей памяти информацию и о Бытии и об  Инобытии.

Наличие такой памяти позволяет нам поддерживать  голограмму мира в рабочем состоянии, хотя на деле её материальное воплощение - только видимость, майя, «прочная иллюзия». Её иллюзорность – полная аналогия иллюзорности голографического изображения, которое не существует вне освещения лазером. 

Тот факт, что нам  пока удаётся поддерживать эти иллюзии в мире, служит доказательством и творческих потенций  верующего  человека, и подтверждает существование Бога.  Божественный  Свет и есть тот самый уникальный лазер, который освещает голограмму Мира, помогая нашим мозгам воссоздавать её визуальный образ.
    Г. Пустота как образ жизни «монахов-пустынников»:

Христианские монахи, традиционно принимающие «обет молчания» и уходящие в затвор от мира, пусть полностью не осознавали специфику «Пустоты-Полноты» Бога, но  постоянно опирались  на неё в своих действиях. 

Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

в) постоянное приобщение к Богу через молитву и соблюдение всех заповедей Божьих;

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

д) постепенный переход на энергобиоз – полное исключение  практики потребления пищи;

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  
             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;
- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;
- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге. 

                                                     Д. Пустота Загробного мира:

            Загробный мир по представлениям христиан, есть продолжение земной жизни только в непривычных для души материальных условиях, верней, в их отсутствии. Как утверждает Н. Б. Ковалева-Бронюкайтене, разница между нашими мирами в том, что там  (в Инобытии) - трехмерное время и одномерное пространство. Для волновой биоэнергетики Инобытия  такое состояние,  по всей видимости,  - самое вероятное.  

   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8).Это высказывание корреспондирует с нашим утверждением,  что  Тело (плоть) исполняет функцию Хаоса в системе: ЧЕЛОВЕК, а душа его – роль БАЛАНСА, регулирующего вечное развитие и становление  личности человека, являясь промежуточной фазой между Плотью и Духом.
   В этом нет ничего удивительного, ибо все материальное, чем жил человек, в Инобытии повержено в тление, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, а в духе получает, если заслужил, новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный – владение прошлым, настоящим и будущим. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникации,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все временные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом. 

Воскресение в теле возможно только при условии принципиального изменение структуры Небесного Пространства-Времени. Это будет мир не с четырьмя координатами-векторами развития, а с шестью: три координаты Пространства и три координаты Времени. 

Шестикоординатный ментальный мир  имеет принципиально другие ориентиры своего  существования, как в «плотном», так и в «тонком» смысле.
      Е. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):
«Покой» Бытия и «покой»  Вечности являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – отнюдь не гарантия повышения её духовности.

Заработанное духовными подвигами в материальном мире состояние «Покоя» в Инобытии является свидетельством  подлинного покоя души в Посмертии.  Успехи технической транскоммуникации свидетельствуют, что души там не отказываются от активности, но пребывают в состоянии «психологического покоя», то есть, отсутствия душевных треволнений и  суеты житейской.

 Первую попытку связать понятия «покой» и святые «энергии» сделал святитель  Григорий Палама  еще в Х1У веке. Речь идет  о специфике духовного взаимодействия Человека и Бога. Мы никогда до конца не сможем объяснить эту тайну, но то, что объяснить  сегодня можно, следует сделать.

Объяснение Бога через выявление Его Пустоты называется «апофатическим богословием». Исследователь в этом случае стремится обосновать, чем Бог не является, отбрасывая друг за другом земные описания, которые не соответствуют   Богу. В конечном итоге, когда он отбросит всё ненужное, оставшаяся Пустота и даст описание Бога. 

 Стремление к абсолютному покою и молчанию («исихии» - по-гречески) лежит в основе духовного движения, инициированного святителем Паламой.  Оно опирается на  два механизма:

- «умная молитва»;

-   непостижимость самого  Бога, но  постигаемость исходящих из Него «божественных энергий». 

Умная молитва  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает «остановку внутреннего диалога» у Карлоса Кастанеды. Об этом разговор позднее.

И тут и там мы имеем дело с попыткой осуществить в душе «духовную пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания, или «измененного состояния сознания», когда осознание отключено, а подсознание ещё продолжает  работать.

Под «божественными энергиями»  святитель Григорий  имел в виду все виды божественных воздействий Бога на мир, которые мы во власти увидеть и понять.  Но качество принятия этих «божественных сигналов»  зависит от степени нашей духовной продвинутости, способности отключиться от мира и приобщиться к Богу. 

Именно «умная молитва» помогала монахам-исихастам постигать все большее и большее количество божественных энергий,  равно так, как увидели на горе Фавор свет «Божественного Преображения» апостолы Петр, Иоанн и Иаков.  Название «фаворский свет» также закрепилось за этим видом  энергии. 

Святитель Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, внутренне имманентны Богу),  и не являются  подобием обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Он становится возможным, благодаря  наличию частицы Бога в человеке.

        Наша идея «Диалога с Богом» опирается на богословские взгляды святителя  Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом. Отсюда «Диалог с Богом» выступает как обмен энергиями Человека с Небом. 
Через понимание человека как единства Тела, Души и Духа, мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им, можем входить с ними в резонанс. Вопрос только в овладении механизмом настройки.
Органом в человеке, улавливающим посылы божественных энергий, святитель Палама считает человеческое сердце. Человеческое сердце  стало способным контактировать с Христом после Его физического воплощения в человеческом теле. У верующего человека этот диалог вечен, он постоянно ведет его, указывая Путь  по физическому и духовному мирам. Душа трансформирует с помощью Духа все телесные проявления человека, просветляя и облагораживая их в гармоническом синтезе. 
В храме восприятие Христа осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21) (См. об этом  в Библ. №6)
                              Ж. Учение о Боге как  о «Полноте Пустоты» (Серафим Саровский): 

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тростникова «Православная цивилизация» (См.  Библ., № 9, с.129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тростников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) (№ 9, стр.  129).
 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полного уровня Божественной Пустоты Духа, который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

 Объясняя Мотовилову эту Божью  Благодать,  Святой Серафим представил её как исходящий из головы человека «Фаворский Свет», затмевающий собой даже свет Солнца. 

Стяжание Святого Духа есть спасение  души, спасение от главной нашей беды -  переданного нам от Евы и Адама  первородного греха –  склонности человека  к грехопадению перед Богом, отступлению от Его правил и наставлений. 

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что это  врач единственный во всем  Евангелии. Единственный, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  
Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру в Христа следованием Его заповедям».(№ 9., с. 135) 

Преподобный Серафим подчеркивает разницу между материальными дарами и духовными – дарами Святого Духа. Не надо просить у людей материального, надо просить духа и не у людей, а у Христа. Такая постоянная просьба становится возможной при условии признания себя «нищими духом», про которых Христос сказал в Нагорной Проповеди, что «их Царствие Небесное». (Мф. 5,3)

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (№ 9.,136)
Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота», это «Балансирующая Пустота», Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку: «есть в твоём собеседнике огонь  Духа или он  напрочь отсутствует?»

В. Тростников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (№9, с.137) 
       З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

Образ «Пустоты – Наполненности» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Этот образ  полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. в Интернете: http://khazarzar.skeptik.net/books/kat_phil.htm) 
В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть. В любом случае так обозначенная « Середина» выполняет функцию элемента, балансирующего систему.

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

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

О  синтезирующей роли «Середины» сказано в изречении № 63: «Но есть плохое за этим миром, что воистину  плохо, что называют серединой. Это - Смерть». То есть, там отсутствие синтеза, как оно имеет место и  в «Царствии». Та же мысль в №10: «Но есть те, кто выше мира – неразорванные, вечные». Мир же лишен этих качеств абсолютного. Эта мысль подтверждена в № 103-104:»Те, кто там, - не одно и другое, но оба – только одно». Таким образом, подтверждается еще одно наше предположение о целостной сущности Духовного Космоса: он представляет собой некую синусойду колебания всей системы в процессе развития – от абсолютных вершин Инобытия, где единство представляет собой абсолютную целостность, до  её снисхождения через «Середину» («нулевую точку синусойды») к миру Бытия, где имеет место несмешивающееся единство полярных начал, где Зло также необходимо для делания Добра, как и Добро необходимо для существования Зла. Другое дело, что каким-то таинственным и мистическим образом такое сосуществование не приводит к полной аннигиляции самой нравственности.  На наш взгляд, всё объясняется наличием Святого Духа, балансирующего полярные начала в мире.

Не существует непроходимой границы между миром Бытия и миром Инобытия («Царствия Небесного»). Эта нераздельность осуществляется через действия познавшего мира Инобытия (духовного) человека: «Тот, кто вышел из мира, не может более быть схвачен, как  бывший в мире. Он являет, что он выше страсти и … страха». (№61).Дух Святой соединяет в человеке эти два мира: «Дух святой – он в  Открытом, он внизу, он – в Сокрытом, он наверху».(№33). Под «сокрытым» имеется в виду мир Инобытия, а под «открытым» – мир Бытия.

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

Целостная система познания, по мнению Евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть художественное познание, ибо другой тип познания (научный - познание в понятиях) не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о  Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу. Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда оно даёт новую скрытую прежде их смысловую функциональность, объясняет зримое через незримое. Смысл метафоры не явлен открыто, он нуждается в духовной интерпретации, требует предварительной духовной работы. 

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

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

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

- целостное (духовно-инновационное) голографическое знание, когда постигается Целое, отвлекаясь от специфики  его частей, как в голограмме.

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

          При целостном духовном Познании мы познаём как бы Пустоту познаваемой системы, которая неожиданно поворачивается новой наполненностью, открывается новыми, обещающими большее  многообразие гранями Жизни, нежели, чем при научном её  познании.  

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рассеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным». Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения».

Подобное отношение к Природе проявила только одна наука, имеющая подлинно системный характер, – СИСТЕМНАЯ ЭКОЛОГИЯ.  Поэтому  целостный  подход в Познании  может быть ещё назван «духовно-экологическим».

Предварительные цели и намерения, существующие до  самого процесса познания,  исключают изучение системы «как она есть», а заставляют сразу видеть в ней только связанные с целью элементы, то есть, заведомо корректируют  её понимание.

Для  подлинно целостного познания необходимо мужество, чтобы открывать  настоящую Правду, познавать Жизнь в связи с Истиной, а не в связи с  предварительно навязанной нам  целью познания, сколь благородна бы они ни была. 

 Такое предварительное «гносеологическое мужество» возможно только при условии вашего согласия с познаваемой реальностью, как реальностью, созданной мудрым Богом и с доброй  для людей целью.

Условием такого Познания является устремление душ исследователей к Высшему – к Абсолюту,  установленный с Всевышним контакт, доверие Его благородным целям, которые Он имел при творении этого мира, в конечном итоге, - ВЕРА.

Получается, что системное познание предполагает одновременное отсутствие  намерений по изменению системы и одновременно с этим наличие благородных целей по такому изменению. То есть, все упирается в Мораль исследователя. 

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

                                               2.9.4.  Человек  и   Бог: способы коммуникации:

А. Бог в Мифе (Дух природы)  (игра и ритуал):

               Как представляется Бог язычнику? Во-первых, как правило, во множественном числе. Язычник одухотворяет природу, наделяя каждое её проявление неповторимой духовной сущностью. Именно поэтому языческое мировоззрение названо «политеизмом». 

Основным способом связи человека и Бога в языческой мифологии выступает «Игра» и «Ритуал». Это наиболее ясно, когда мы обращаемся к процессу социализации любого ребенка.  Именно игра – основной способ познания мира для него.

Человек в раннем возрасте и на ранних этапах своего Бытия познавал Мир и Бога через Игру, через активное своё участие в играх Природы. Он не разделял себя и Природу, поэтому «Игра» было для него «подлинным действием» всерьёз и надолго, а не иллюзией сценической площадки…

  Устойчивость этому мировоззрению придавал Ритуал, творимый, чаще всего, шаманами, волхвами и магами. С помощью Ритуала они наглядно демонстрировали, что «Духи Природы» - не  выдуманные сущности, они могут появляться перед изумленной публикой, как «Джин из бутылки» и производить весьма ощутимые воздействия.

Ритуал соединяет мага и публику в единую систему, выполняя балансирующую роль между подсознанием публики и волевым импульсом творящего Ритуал мага.

Б. Бог в Норме (Голос Совести)  (обряд и догма):

              Верующее человечество осознанно смотрело на ритуалы и обряды церковного христианского бытия не изнутри, как язычники (через подсознание),  а как равноправные участники Обряда, ради которых он по существу и производился.

Каноны христианской (или любой другой монотеистической религии) становятся для верующих частью их сознания, по сути, доминирующей частью. Вера в религиозную догматику своей конфессии служит для них психологической необходимостью, ибо помогает выживать сегодня, объясняет «вчера» и приучает с надеждой относиться к «завтра».

Только для поверхностно знакомых с основами любой религии людей «обрядоверчество» исчерпывает всю её сущность. Нет, религия всегда много больше подобных толкований, ибо на высоком уровне развития она требует от верующего не просто соблюдения догмы и канона, а постоянного духовного самосовершенствования и приближения к пониманию своей религии на уровне Бога. 

Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его собственная Совесть. Он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!
                  В. Бог в Факте (Инобытие Мира)  (научные эксперименты и личность):

Однако, атеистические  достижения современной науки  внесли в эту духовную систему свои коррективы. С одной стороны они были совершенно не разумны, ибо «вместе с водой выкинули и ребенка» – самого Бога, а с другой стороны они послужили орудием познания и осознания Личностью своей собственной «самости». Человек  стал понимать, что «на Бога надейся, а сам не плошай!»

Мир Бога после того, как ученые осознали подлинную сущность отношений Науки и Религии, как дополняющих друг друга ипостасей, стал Инобытием этого реального мира,  свидетельством трансцендентного существования, полученным Наукой в последние моменты своего развития, в частности, с помощью квантовой физики. Об этом у нас будет разговор особый.

Одним из многообещающих экспериментов подобного рода служат многочисленные факты технической транскоммуникации, о которых мы уже вели речь.

Механизмом связи Человека и Мира (Человека и Бога) стал  «на этапе Факта» научный эксперимент. Любой «факт» получал свой «научный статус»  в мире только при «крещении его этим экспериментом». Только так он мог рассчитывать на признание в мире.

Раньше ученые находились в иллюзии, что факт тем «чище», чем меньше в нем человеческого участия, чем более он отделен от исследователей, тем больше в нем «объективности». Авторское начало получило свой уважаемый статус только в Искусстве, но не в науке.  Только квантовая физика доказала невозможность полного отделения наблюдателя от наблюдаемого явления, поэтому «объективная наука» сыграла свою роль в развитии «субъективности самого Человека».

Г. Бог в Инновации (Собеседник Человека) (диалог, многообразные формы общения):
В современных условиях мы все чаще говорим о «диалоге Человека и Бога». Многочисленные факты духовной коммуникации, которым мы уделили столько времени  в этой работе, становятся ведущей формой взаимоотношений Человека и Бога в современности. 

Этот вопрос настолько важен для  сегодняшнего понимания Бога, что мы рассмотрим его подробно в своём месте.

                                       2.9.5. Бог и Дьявол:

1.        Дьявол существует и свидетельством том является постоянное зло, творимое дьявольскими силами в мире. Главным успехом его было то, что он сумел спрятаться в человеке и свое самое эффективное зло творит руками человека. Конечно,  проявления Дьявола существуют и других формах, в частности,  в природных явлениях нечистой силы, например, в многообразных геопатологических зонах планеты.
2. Но вместе с тем  никогда нельзя торопиться оценивать какое-то проявление жизни как «дьявольское», ибо  то, что кажется нам «плохим», может оказаться на деле «хорошим», по принципу «не было бы счастья, да несчастье помогло». Именно на этом построен и евангельский призыв: «Не судите, да не судимы будете!»

3. Человеку надо знать свое место и не выскакивать вперед со своими оценками. Бог лучше знает, что нам надо, ибо обладает полнотой информации, недоступной нам. Он использует  внешне, казалось бы, «дьявольские пути», для того, чтобы в конечном итоге всё кончилось хорошо.

4. Дьявол ограничен в своих возможностях, в сравнении с Богом. Бог успешнее в своих деяниях, ибо обладает более мощными ресурсами, чем Дьявол. Ему подчинено все Пространство-Время Космоса, а Дьявол завоевал только Пространство-Время Человека.


5.  Дьявол успешно пользуется внешней структурой материального мира, в частности сетками геопатогенных зон в мире. На перекрестках этих зон всегда находятся аномальные и патогенные фрагменты, в которых Дьявол торжествует и через которые оказывает на нас своё негативное влияние, типа болот, «дьявольский мест», долин Смерти, ущелий Дьявола, Черной Горы  и т.д.

6. Если есть на свете Божественные энергии, то должна быть и противостоящая им сила Дьявола. Отрицание её наличия равнозначно отрицанию Бога. Бог не отрицает присутствие Дьявола в мире, а вот Дьяволу очень выгодно изобразить дело так, что «Бога на деле-то и нет!»
Логика устойчивости существующих в мире систем, включающих, как божественные энергии, так и силу Дьявола, свидетельствует о том, что  между этими  энергиями есть балансирующая их сила – это Человек! Именно поэтому и Дьявол, и Бог так заинтересованы в том, чтобы перетянуть Человека на свою сторону. Каждый из Них имеет в Человеке  участки, склонные более всего реагировать на притяжение той или иной силы в себе. Это сфера Греха и сфера Святости. Как свидетельствует Библия, абсолютно безгрешных людей, кроме Иисуса Христа,  не бывает,  и не было и быть не может, ибо тогда  Человеку надо иметь другой тип материальности – полевой.
Именно поэтому Дьяволу удалось спрятаться в Человеке, а Христос не может разделаться с ним до сей поры. Но время Дьявола обречено, ибо страдания, которые Христос вынужден послать  Человеку, объясняются только этой необходимостью – победой над силами Зла. Единственные, они  способны просветлить Человека и перетянуть его полностью на сторону Христа.

7. Дьявол и Бог создают устойчивую систему, где роль Баланса выпала на долю Человека. Это специфическая система, в которой полярные элементы как бы спрятались в  балансирующем их наличие начале – Человеке. Именно поэтому богословие анализирует борьбу божественных и дьявольских сил в человеке, определяя победу Бога как «Святость», а победу Дьявола как «Грех».
2.10. Вечность–Энергоинформационное поле (ЭИП) Вселенной–Бесконечность Вселенной (АБСОЛЮТ):                                         В ОДНОМ  МГНОВЕНЬИ  ВИДЕТЬ ВЕЧНОСТЬ,





ОГРОМНЫЙ  МИР - В ЗЕРНЕ ПЕСКА,





В ЕДИНОЙ  ГОРСТИ - БЕСКОНЕЧНОСТЬ





И НЕБО - В ЧАШЕЧКЕ ЦВЕТКА.










 В.Блейк

               2.10.1.– Энергоинформационное Поле всей  Вселенной:
                     Происхождение Жизни связано с желанием Высшего Космического Разума Вселенной, заключенного в его сверх насыщенном  энергоинформационном поле, называемом неверно  Богом,  как мы уже указывали, обрести себе собеседника. Поэтому был запущен механизм сотворения Жизни с конечным её  состоянием в форме Разума, способного на ведение равноправного диалога с Богом. Поэтому высшей формой существования сознания является духовно-инновационное сознание, построенное на  постоянном  диалоге  носителей Разума, в частности,  человека и Высшего Космического Разума, человека и инопланетян, людей между собой и т.д. 
О специфике энергоинформационного поля пишут в своей книге «Эндоэкология здоровья» супруги Неумывакины: «Энергоинформационное поле управляет всеми биологическими процессами, именно оно является носителем сознания и души человека (подсознания),  и объединяет весь мир в единую систему. Сознание и подсознание – структуры мозга, живущие в разных измерениях. Если сознание ответственно за текущее время, то подсознание находится в неподвижном времени – Вечности.  Если деятельность сознания основана на физических сигналах, то деятельность подсознания – на  сверхсветовых носителях. Преодолевать время способно только подсознание, когда сознание отключено.  Именно в нем отражаются события, о которых сознание вообще не знает. Ведь многим известны факты, когда происходящее событие уже когда-то было в нашей жизни.  Но как можно видеть то, чего нет?

Сверхсветовые мгновенные сигналы  во Вселенной  создают энергоинформационную сеть, в которой формируются и происходят события, где прошлое и будущее существует одновременно. Получается, что две части психики сосуществуют в разных видах времени: сознание – здесь и сейчас, а подсознание – это область приёма мгновенных сигналов Вселенной, содержащих сведения о прошлом и будущем.  Сознание – это образ  мира, в котором мы последовательно перемещаемся во времени, а в  подсознании – такого нет». (Библ.,  №26, стр. 82)

Сейчас мы могли бы утверждать, что  рассмотрение души только как структуры,  способнойи летать в Иномир во сне или попадать в него после Смерти, не является универсальным. Человек может овладеть волновым состоянием при жизни, может летать, как птица, проходить сквозь стены, мгновенно перелетать с одного края планеты на другой, существовать одновременно в разных точках пространства и т.д.  Все, что авторское сознание может придумать в фантастических книгах, в принципе реально, ибо  продиктована потенциальными возможностями человека, знакомыми ему из подсознания. То, что в принципе не реально,   человеческий разум придумать  не в состоянии. 

Для всех материальных предметов на передвижение со сверхсветовой скоростью наложен запрет, но мы способны на такое  в волновом состоянии.  Одновременно быть и волной и частицей,  ничто во Вселенной, как известно, не может. Поэтому есть разница между живым телом и телом  мертвым, но с живой душой. Для Бога подобного запрета нет, поэтому для Него  и времени нет, как  оно существует   для человека  в материальном мире. На Том свете ситуация меняется, находясь в духовном энергоинформационном поле Инобытия, мы легко способны использовать любые сверхвозможности, в частности, движение со сверхсветовыми скоростями. Оно позволяет времени течь в обратном направлении, уравновешивая его  прямым течением или остановкой по мере необходимости. 

 Душа умершего человека из ограниченной, материальной  среды планеты Земля попадает в неограниченную духовную среду духовной Вселенной, в которой  нет границ, ни во временном, ни в пространственном отношении, благодаря возможности души  владеть сверхсветовыми скоростями. Чтобы не сойти с ума от этой свободы, человек должен подготовиться к ней  еще во время своего земного существования. Он должен окончательно вытеснить из своей души раба, боящегося свободы, как «черт ладана». Если он не подготовит  свое «локальное» (земное) сознание» к пребыванию в  универсальном (космическом), он  так и не сможет адаптироваться к жизни в Инобытии, будет жить в жестких, локальных  границах  части Инобытия, которая, скорей всего, и именуются в Божественных книгах Адом. 

Конечно, у разных  душ  овладение этим энергоинформационным состоянием происходит по-разному, в зависимости от уровня наполнения святостью,  что в христианстве названо процессом   «спасения души».

«Спасшаяся душа» легко овладевает высшими состояниями энергоинформационного поля Вселенной и соответственно сверхсветовыми скоростями, она может путешествовать по ментальной  Вселенной без всяких ограничений. Грешный человек должен получить некоторое наказание, точнее,  «испытание», связанное с прохождением через огонь, метафорически запечатленное в Библии как «горение в Аду». Другим его наказанием является ограниченность свободы в ментальных путешествиях. В зависимости от уровня собственной греховности, он прикован к одному или нескольким слоям мира Инобытия и  свободно выйти из них не может. Спецификой этой прикованной души является  получение большей  свободы и «спасения»  только в физическом мире. Поэтому душа вынуждена постоянно реинкарнировать в этом мире, вынуждена сюда постоянно возвращаться. Это обстоятельство заставляет нас признать  феномен реинкарнации, вполне допускаемый ранними христианами, но не допускаемый христианской  Церковью. Нам представляется, что Церковь в данной ситуации ошибается, ибо исходит только из своих локальных интересов. Но мир Инобытия – универсальный, а не локальный.
Данная человеку возможность  диалога с Богом подчеркивает известное тождество наших энергоинформационных полей. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:
                            За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали,

                            Даруешь мне вечернюю зарю,  простор полей и кротость синей дали.

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

                           Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд и говорю – с Тобой.

                                        2.10.2.  «Божественный носитель» ЭИП:
Итак, мы выяснили, что носителем ЭИП (энергоинформационного поля), кроме Бога выступает душа человека. Ей доступны определенные участки этого поля, в зависимости от уровня развития индивидуального  сознания. Она как бы вступает с ними в энергоинформационный резонанс и получает интересующую  себя и позволенную Высшим Космическим Разумом  информацию,  Явления людям Богородицы или самого Иисуса Христа, описанные в биографиях многих святых, есть специфические  проявления  действия этого поля, как мы указывали, они - суть фрагменты  нашего диалога с ЭИП.   Вступая в высшие участки  духовных полей, святой  способен общаться с высшими иерархами духовного мира Вселенной вне зависимости от того, как далеко они от  Земли  находятся.

Можно предположить, что они находятся в центральном ядре нашей Галактики, близи от  созвездия Ориона. Но для нашего повествования это никакого значения не имеет. Сверхсветовая скорость обеспечивает  мгновенное попадание  в любую точку Вселенной.  Для духовности  важно  только  это!
Информация,  растекающаяся по Вселенной из этого центрального ядра, кодируется в энергоинформационных носителях,  коими выступают, скорей всего,  кристаллы воды. Они  разносятся  по всему пространству мира на материальном уровне с помощью комет и метеоритов, а  на духовном – с помощью «божественных душ», вступающих в контакт с аналогичными душами на земле или на  других участках Вселенной. Материальный и духовный уровни и там дополняют друг друга. 
              2.10.3. «Инструментальная транскоммуникация – мост между двумя мирами:
Для скептиков естественнонаучным доказательством существования Инобытия и Бессмертия человеческой души являются многочисленные сообщения с того Света, полученные не просто талантливыми спиритами и сенситивами, которым весьма привычно ошибаться, а  с помощью технических средств: записи голосов Инобытия  на магнитофонах, посланий по телефону, записи изображений с помощью телевизоров, передачи текстов через компьютер  и т.д., где  субъективная ошибка человека сведена к минимуму. ( См., Библиография, № 4)
Если проанализировать многочисленные формы связи, существующие у человека  с Тонким миром, то можно выделить основные  девять  из них:

А.. Самая старая – различные типы религиозных мировоззрений, в особенности монотеистических:

     В самом слове «религия» уже заложено значение «связи с высшим миром», ибо  она предназначена, прежде всего, для упрочения связи между Душой и Телом, между Небом и Землей, между Духом и Материей.  Изначально все религии даются как способ откровения Неба перед жителями Земли, как постоянное напоминание Человеку, что он не одинок в этом мире, а у него есть свой  покровитель  на Небе, с которым человек не должен ни при каких обстоятельствах терять связь, ибо  ему будет только хуже. 

      Б. Языческая коммуникации с помощью магов, спиритов, шаманов, колдунов, духовно развитых сенситивов:

       Коммуникация с Небом с помощью посредника – типичное состояние для слабо продвинутого в духовном отношении человека. Поскольку он не смог самостоятельно реализовать систему устойчивой связи с Небом, он вынужден пользоваться услугами посредника, которых в развитом Социуме всегда, один-два  хотя бы,  набиралось. 

Все аспекты коммуникации с Небом с помощью посредников, типа колдуна Дона Хуана, разобраны в трудах  Кастанеды. 

             В. Спиритический групповой сеанс – типичная для Х1Х века форма общения с Тонким миром:

    В Х1Х веке – самое модное увлечение в высшем обществе – групповые спиритические сеансы, которые были высмеяны Михаилом Лермонтовым:

                               Вообще, я мог в году последнем в девицах наших городских

                             Заметить страсть к воздушным бредням и мистицизму – бойтесь их!
Со временем «столоверчение» или групповые спиритические сеансы исчезли из жизни  общества, хотя совсем не пропали, а в определенных кругах еще находят своих сторонников. 

Г. Смерть: от традиционной формы смерти тела до фаворского преображения и просветления тела:

           Традиционной и очень надежной формой связи с Потусторонним миром является физическая смерть, хотя в этом случае слово «связь» не совсем подходит. Это уже не связь, а состояние, то есть, пребывание в Тонком  мире, полное слияние с ним.  Разница в качественных состояниях входа в Тонкий мир нашего тела более всего и беспокоит нас, поскольку  градации очень велики: от фаворского преображения тела Христа до обычной смерти тела неверующего человека.  Нам кажется, чтобы помочь человеку преодолеть эту качественную разницу, её для начала следовало хотя бы знать!

Д..  Клиническая  (временная) смерть: сообщения людей побывавших в коме:

      На пребывание в клинической смерти как способе связи с Тонким миром впервые обратили внимание американские исследователи Р. Моуди и Е. Кюблер-Росс, опубликовавшие удивительно однообразные свидетельства о своём пребывании в клинической смерти людей, в ней побывавших.


   Главное ощущение, которое все приносили оттуда, что там лучше, чем здесь,   им совсем не хотелось возвращаться в этот мир. Только долг перед оставшимися родственниками заставлял их это сделать. 

Е.  Инструментальная транскоммуникация;

Вернемся ещё раз к инструментальной  транскоммуникации, чтобы поговорить о ней более подробно. Сейчас  эти все сообщения   из Тонкого мира, полученные с её  помощью,  будут  в новинку, но скоро приедет время, когда эта информация  будет ежедневным, будничным делом. 

На Западе об инструментальной транскоммуникации  существует не только обширная литература (См. библиография №16), но и большое количество  материалов в Интернете на сайте Российской ассоциации инструментальной транскоммуникации.

Упертых в своем атеистическом предубеждении скептиков эта информация уже не может  переубедить, ибо против «лома нет приёма», нам, однако,   стоит поговорить о деталях процесса.

Опираясь на книгу Х. Шеффер «Мост между мирами», мы попытаемся суммировать полученную с помощью инструментальной транскоммуникации информацию о Загробном мире и сопоставить её с информацией, уже  имеющейся в нашем распоряжении. 

1)«Существуют семь стадий развития, которые  варьируются по частотам вибрации от ультразвуковой  области до космической сферы. Для сущностей, принадлежащих к более высоким уровням, достижимы более низкие уровни, но обратное невозможно. Развитие происходит через Любовь».(№16, с.100):

  Нам представляется, что первые четыре уровня, если не полностью совпадают, то находятся в прямой связи с означенными нами уровнями: Миф, Норма, Факт, Инновация. Три оставшихся уровня духовного развития, а другого на Том свете просто не существует, можно подразделить на Высший «божественный» уровень –  уровень Космического  Абсолюта и  Божественной Троицы, второй «эфирный», где Разум стал волновой структурой и подчинен большому количеству градаций, а  третий – личностной  ментальный  уровень – владение торсионными полями  личностных вибраций после смерти, но с большими  кармическими наработками. 
Человек должен пройти все уровни духовного развития: от природной субстанции, обладающей зачаточным природным (мифологическим сознанием) до Высшего уровня, до которого поднимаются весьма немногие. 

2) «Человек – это часть существа, которое находится за пределами времени и пространства, принадлежит к совершенно разным полям и измерениям (№16, с. 114)

Здесь дан совершенно ясный намек, что человек – не частное явление, а часть Целого, что он бессмертен, а его дом – вся Вселенная, что  все мы –  «в Абсолюте различны», ибо принадлежим к «разным полям и измерениям».

3)  «Страдания, которые человек должен  или вынужден  переживать и переносить, являются частью его собственного самоё себя, частично заработаны его собственными действиями, либо направлены высшей силой для ускорения процесса учебы для улучшения   познания и совершенствования» (№16, стр. 119)
Ясно, что страдание – не самодостаточная сущность, а всего лишь учебный  механизм  познания мира и совершенствования самого себя! Поэтому  их не надо, как  переоценивать, так и не дооценивать.

4)  «Бог не взирает на лица, является кто-нибудь королем или другой высокопоставленной личностью, - у Бога имеет значение только духовный вид. Когда личность не пользуется уважением окружающих, многие  отворачиваются от неё. Подобное этому имеет место и в духовном мире.  Если личность не имеет определенных духовных наработок, духовный мир отворачивается от неё.  Наш мир (духовный мир) отворачивается от людей, пребывающих к нам после телесной смерти, если они в своей земной жизни покрыли себя слишком большой виной» (№ 16, стр. 120)
Таким образом, нормальной духовной подготовкой к пребыванию в Посмертии является духовное совершенствование. Вся Вселенная Духа построена на том, что человечество имеет духовную основу и разнообразный духовный потенциал. Чем человек выше находится на этой своеобразной «Лестнице Якова», тем больше  уважения и почитания выпадает  на его долю  и в Духовном Иномире.

5)  По поводу  проблемы ГРЕХОПАДЕНИЯ  там было сказано следующее: «Большая часть того, что написано по этому поводу, неверно: это не так, что люди должны вернуть себе что-то утерянное ими. Они находятся на пути прогресса. Не было никакого отступления от Бога, но люди находятся на пути, чтобы стать теми, кого они называют «богами».  Это – идеал, которого люди однажды достигнут».  (№ 16, стр. 121)

Церковь не совсем справедливо назвала «Грехопадением»  потребление Адамом  и Евой плодов с Дерева познания Добра и Зла. Это познание закономерно, без него человечество не могло бы дальше жить. Но как жить? Можно жить по Божьим Законам, а можно – по сатанинским.    У человека всегда есть альтернатива: грешить или не грешить.   Возможно, что  познание Иномира в Раю (по сути дела, -  земного мира) для кого-то носит греховный характер, но, как мы уже показали, у Макрочеловека – Адама не было другого пути, чтобы пробиться к своей собственной полноценной сути, кроме как вступить на  Путь так называемого «Греха».. Олицетворение  его с «греховным» условно, как условно многое из понимания Церковью сути Духовного Мира. Сейчас кое-что уточняется с помощью познания современными научными средствами. 
6) «Мы все можем входить  в общение с минералами, растениями и животными, вы признаете это, когда научитесь»(№ 16, 107).

Контакт со всеми предыдущими формами материальной жизни  важен для человека, как более разумной формы жизни, потому что на человеке лежит обязанность помогать низшим формам, решать проблемы, которые они не в состоянии сами  решить. Хотя бы не загрязнять природу отбросами своей же грязной цивилизации… Убийство растений и животных также кармически опасно, как и убийство других людей.  Еще более опасно самоубийство, ибо это убийство Бога в себе. 
7)  Человеку  не следует давать свободу своим эмоциям, но он должен держать их под контролем.  Конечно, это – мастерство, и для этого необходима тренировка. Если человек действительно имеет желание делать добро, а не просто так проживает день, не оглядываясь духовно назад, тогда для него будет невозможно достичь этого. Однако, если он каждое утро со всей душой напоминает себе о том, чтобы  никого не обижать, относиться ко всем хорошо, то ему придется всегда держать в душе эти хорошие намерения.  Вначале это будет трудно для него, поскольку он быстро забывает о своих благих устремлениях и вновь возвращается к своим предыдущим ошибкам. Но со временем ему это удастся. Обзор прошлого – основное условие для осуществления этого. Со временем появится сила,  и он придет к выводам, как овладеть собой и тем самым что-то дать многим людям». (№ 16, с.  115) 

Одно из важнейших требований к духовно продвинутому человеку – помнить прошлое, строить систему самооценки с учетом прошлого и всех обстоятельств, которые имели место в твоей жизни. Никакую систему нельзя понять, если мы не проследим её генезис. Духовность – это целостность, забывание традиций – это фрагментарный подход к  реальности, чреватый  бездуховностью  и  бесовщиной. Из насилия над реальностью ничего, кроме последующего насилия над самим собой, не вытекает. 

8) «С одной стороны, люди всех народов и наций высказываются  не только о готовности, но и о жажде мира и согласия  после окончания изнуряющего страха, мучающего их каждый день. С другой стороны,  некритично соглашаются с тезисом, что человечество, якобы, эгоистично,  неисправимо и агрессивно и потому не способно  к достижению социального устройства, которое было бы одновременно и мирным и прогрессивным.  Социального устройства, дающего власть гармонии и динамизму индивидуального творчества и инициативы, но которое все же зиждется на сотрудничестве и взаимопомощи. 

Подлинная природа человека вовсе не является эгоистичной и агрессивной. Это представление отражает лишь искаженный образ человеческого разума.  Напротив, конструктивные социальные силы находятся в согласии  с человеческой природой и способствуют согласию  и взаимопомощи вместо войн и конфликтов. Если человечество хочет выжить, оно должно стремиться только к одному социальному устройству, границы которого – это планета.

Как и каждый индивидуум, человечество как вид  прожило свои периоды младенчества и детства, а  сейчас достигло середины своей скорее необузданной юности.  Зло, дорогие друзья, преодолимо, поскольку это ничто иное, как  отсутствие добра, точно так же,  как и тьма является недостатком света. 

Немыслимые возможности ожидают человечество впереди. Люди достигли того пункта, который открывает дорогу к долгожданному совершеннолетию, они, так сказать, посередине течения эволюции»(№ 16, с.118).  

Приписывание человеку изначального эгоизма и агрессии опасно для самого человека, ибо есть корреляция между тем, что мы про себя думаем, и как поступаем. Войны можно избежать при направленности на миролюбие  и стремление к согласию обеих противоположных сторон. 

Другим способом избежать конфликтов является создание социального мироустройства, где доминирующими являются органы управления, типа  Организации Объединенных Наций.   Единственное условие, чтобы у такого органа и управление носило коллективный, а не единоличный характер.

Человечество находится в подростковом возрасте, а, следовательно, еще не освободилось от всех  ловушек этого опасного возраста.  

Но потенции у нас огромны и Тонкий мир не стесняется еще раз нас предупредить об этом.  Единственное, о  чем  нельзя  с нами говорить, – о сроках. Табу на сроки наложено по одной причине: «предупрежден, значит, - вооружен» и, как правило, - «вооружен  против». Чтобы не мешать исполнению задуманных Богом процессов, сроки не сообщаются. Пусть все идет  своим чередом и так, как задумано Богом. 

9) В одном из сообщений Тонкого мира специально подчеркивалась разница между спецификой различных каналов передачи информации от Тонкого мира: «Что касается информации, приходящей к вам из наших сфер через медиумов, а, значит, и через «автоматическое письмо», - там психика медиума играет большую роль, чем  в случае технически поддерживаемой транскоммуникации. В сообщениях, приходящих через медиумов, находящихся в трансе или полутрансе,  четыре пятых приходит от «психе» (т.е., - души медиума – Ю.Г.), а одна пятая – с другой стороны. В случае технически поддерживаемой коммуникации – одна пятая от психе и четыре пятых из Потустроннего мира.» (№ 16, с. 137) 
   Ж. Регрессивный  гипноз (психологические методы изучения реинканации):
Традиционный гипнотический сеанс, рассчитанный на возбуждение у гипнотизируемого состояния в более младшем возрасте доводится до ощущений младенца, рождающегося на свет, и идет дальше, чтобы гипнотизируемый вспомнил свои ощущения до рождения.   Таким образом,  удается добиться потрясающих результатов, когда люди вспоминают свои предыдущие реинкарнации.  
З. Астральная проекция:

     Об астральной проекции существует обширная литература, как книгах, так и в Интернете (См. Библиография , № 16) Астральная проекция – это путешествие души по другим мирам, в частности, даже способность некоторых душ побывать в Иномире, по крайней мере, получать информацию из Иномира.

Исследователи отметили способность определенных душ к получению этой информации, в особенности в измененных состояниях сознания. Астральная проекция является по сути дела механизмом дальновидения и ясновидения, свойственным многим экстрасенсам и духовным  провидцам.

И. Молитва или медитация:

          Возможно, с этого типа связи с Тонким миром следовало бы начать, ибо это самый распространенный и самый легкий для человек способ. Надо только верить и любое обращение к Богу принесет свои плоды. Бог слышит все наши призывы, другое дело, что выполняет далеко не все наши желания, ибо отнюдь не все они для нас полезны. 

Так можно оценить надежность всех девяти  обозначенных нами каналов сообщений с Тонким миром. Чем больший упор в канале сделан на антропоморфные средства  связи, тем более ненадежным этот канал  является. Хотя нет правил, без исключений. Духовная одаренность, данная отдельным личностям, может во много раз повысить эффективность любого, даже самого  ненадежного,  канала  коммуникации с Инобытиём.

2.10.4. Координаты Вечности: от Сотворения мира до Апокалипсиса:
Теперь необходимо рассмотреть особенно трудный в богословии вопрос:  если Бог нас так любит, почему он припас в финале нашего развития  такую печальную вещь как «Апокалипсис?»

Адекватный ответ  на это вопрошение понятен только верующему человеку, ибо он знает, что физическая смерть – это ничто, условность,  раз  душа бессмертна и переходит после физической смерти в состояние духовного Инобытия. 

Бог терпелив и может ждать целую Вечность, когда человек самостоятельно подойдет к рубежу Спасения, чтобы с честью преодолеть этот барьер, сдать экзамен на право называться не только «Достойным Телом», но и «Высоким Духом». 

У созданного Богом мира, как мы говорили, есть своя логика, своё «Предопределение». Именно из-за него  на определенном рубеже терпение Бога заканчивается, и Он предпринимает с нами насильственный Переход из одного состояния мира в другое. Все материальные бифуркации в мире на глобальном уровне имели всегда один смысл: духовную трансформацию человека, переход его с одного уровня духовного  бытия на другой. 

«Но при чем тут Вечность?- спросит любопытный читатель. - Вы называете фиксированные сроки – «Сотворение мира», «Апокалипсис». Но дело в том, что, чем ближе наука подбирается к точному определению  сущности этих вроде бы «временных интервалов», тем  дальше в Вечность они от нас удаляются,  уходят,  приветливо помахав нам ручкой…

Если ранее в науке  было представление о появлении человека разумного на Земле где-то 10-12 тысяч лет назад, то теперь открытие атлантической цивилизации уже отодвинуло эти сроки на 40-50 тысяч лет, а следы человека разумного  в древнем Тибете обнаруживаются давностью в 100 – 150 тысяч лет назад.

Открытие следов древних цивилизаций на луне отодвигают  эти сроки уже на несколько миллионов лет назад. Наука не стоит на месте, её  марш в  седую древность продолжается… Когда-нибудь мы поймем, какой вклад внесли в бытие нашего мира наши далекие предки – атланты, возможно даже воспользуемся их наработками для своего спасения. Им использовать их в полной мере не удалось.
2.11. Дух – Материя – Носитель Разума – КОСМОС:
                                                    «Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

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

                                                    Где тоже есть Любовь и Нежность, и смерть, и Жизнь – кто знает, чья?»

                                                                                                                             К.Бальмонт
Синтез Духа и Материи  на примере Человека, как носителя разумной духоматерии, даёт нам пример Устройства Космоса, в котором разумное Энергоинформационное начало, постулируемое нами как итог изучения Космоса  с помощью нашей модели, пронизывает асе аспекты материального существования Вселенной, включая её состояние Вакуума.
Именно носитель Разума способен выступить как балансирующий эти качества (духовность и материальность) инструмент, способный соединить их в Целое, называемое всеми учеными и материальной, и духовной ориентации,  понятием «Космос».

Уже очень давно в это понятие включается разумное начало, не только предполагающее в Космосе  наличие Божественного Разума,  но и наличие инопланетян как носителей Разума другого качества, нежели Человек.
Космос как разумное начало предполагает синтез в нем не только духовного начала, но и «Разума-Эфира», отвечающего за душевность и разумность Космоса. И «Бог», и «Акаша» имеют следы своего пребывания во всех древних преданиях человечества, в особенности в восточных его традициях.

          Диалектика понятия Космос включает четыре этапа его понимания:
- древнее мифологическое понимание Космоса;

- Божественный Космос;

- материалистическое понимание Космоса;

- духовно-инновационное понимание.

Остановимся кратко на всех.

А. Древний Космос:

Это понятие включает такие аспекты:

- противостояние Порядка Хаосу : Порядок внутри Хаоса; Порядок вытесняет Хаос;
- упорядоченное состояние мира и закон этой упорядоченности;
- красота мира, его  эстетически гармоническое состояние;

        - мировой поток времен, уносящий события в Вечность;  
        - временность бытия: от возникновения до финала в глобальном катаклизме;

        - целостность и одновременно многосоставность Космоса;

        -трехчленность пространства: Верхний мир (Небо), Средний мир (Земля) и Нижний мир (Преисподняя);
        -  в соответствии с этим в Небе – Боги, на Земле – люди, в Преисподней - демоны и грешные души:

       -  подчинение сил Космоса Закону Меры, Баланса и Справедливости;

        - субъектом сил Баланса выступает Человек (у Платона, Гераклита и Анаксимандра);
        - Космос – живое существо, совмещающее космическую душу, тело и ум (Дух);
        - символом Космоса являет «мировое дерево» или «мировая гора».
        Б. Божественный Космос (Небеса):

-     В Библии дано три понимания этого термина:
- местопребывание птиц;

- космическая твердь, где есть место для звезд, Солнца и планет;

-Третье Небо, где находятся Бог, ангелы и архангелы, а также святые души.

Для того, чтобы достигнуть Небес, человек должен:

- родиться свыше;

- сделаться, как малые дети.

Оно обещано:

- нищим духом;

- бедным и любящим Бога;

- терпящим гонения за правду И.Христа;

- уподобляющимся малым детям;

- оно  берется силою и лишь «употребляющие усилие, восхищаются туда».

         В. Космос в научном понимании:
- Его структура состоит из:

- Космического Вакуума;

- звезд и окружающих их планет;

- темной материи («черные дыры» и т.д.);

- комет, метеоров и других движущихся по своим траекториям малых материальных форм.
   Наука отрицает существование в Космосе разумного энергоинформационного поля, обеспечивающего Порядок сосуществования всех космических тел.
Г. Духовно-инновационное понимание Космоса:

По сути дела,  оно является реабилитацией многих мифологических и космических представлений с учетом знаний, полученных современной астрономией.
 Наше продвижение в Космос не принесет своих положительных результатов, пока мы не изменимся нравственно. Космос молчит, ибо не спешит нас принимать такими, какие мы есть сейчас, – духовными уродцами.
Человек как баланс космического целого несет ответственность за это Целое. Мы не продвинемся далеко в Космос, пока не поймем это. Наши космические проекты будут гибнуть от внешне технических причин, хотя главная причина ещё долго будет оставаться чисто  нравственной!

2.12.   Человек: Тело – Душа – Дух:
                        Горит весь мир, прозрачен и духовен: теперь-то он воистину хорош!   
                              И ты, ликуя, множество диковин в его живых чертах распознаёшь!»

                                                                                                                              Ник. Заболоцкий                                      
                                 2.12.1. Инобытие - Бытие и Сон:

 Человек как целое состоит из следующих процессов: «жизнь Человека» + «смерть Человека» + состояние сознания, известное как «сон Человека», в троичной целостности составляющее  его Инобытие. Смерть только Переход в этом триалектическом синтезе. Инобытие – просто продолжение Бытия на новом (духовном) уровне существования. 
По христианским представлениям Человек является троичным единством Тела, Души  и Духа, где Душа выполняет балансирующую роль.  Душа бессмертна, поэтому она имеет доступ, как в Бытие, так и в Инобытие Человека.

Инобытие человека, вступительным пропуском в которое служит накопление определенных духовных качеств, является балансирующим началом  всего бытия, как в плотном мире, так и в тонком.  Этот баланс осуществляется через связь каждого человека, точнее его подсознания, активизирующегося во время сна, с Энергоинформационным полем всей Вселенной. 
    Традиционное для Православия рассмотрение Человека как тринитарного единства Тела, Души и Духа  вполне корреспондирует с нашим системным подходом к пониманию подлинной структуры духовно-физических систем в мире.   Христианство одним из первых пришло к осознанию балансирующей роли Духа в понимании сущности Человека. Только осознание доминирующего значения Души  в бифуркационных состояниях системы «Человек» даёт нам возможность выбраться из приближающейся Экокатастрофы. Её следует осознать, прежде всего,  как катастрофу самого Человека. Излечим духовную патологию   Человека, спасем мир от Катастрофы.
Вопреки мнению большинства медиков залогом здорового тела является не замкнутое в нем одном правильное функционирование организма, а  именно душевное  его состояние. Только Дух даёт указания органам тела болеть или быть здоровыми. Его и нужно лечить в первую очередь. Тогда возможно отпадет необходимость дополнительного вмешательства в функционирование  самого тела, остающегося во многом полной загадкой для медиков.

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

В системном плане Человек представляет собой единство Тела, Души и Духа. Мы делаем попытку уточнить  и  дополнить эти элементы Целого в Человеке расширяющими их эпитетами. Универсальная схема любой развивающейся системы:  Жизнь (Бытие) – Смерть (Небытие) и балансирующее их Инобытие, то есть мир энергоинформационного поля Вселенной. Именно поэтому мы уточняем состав системы Человек: Тело Жизни – Душа в Смерти – Инобытие Духа. Тело человека играет определяющую роль во время Жизни, Душа – после Смерти, а механизм баланса того и другого – это дух Инобытия,  духовная сфера человека, зависящая напрямую от его постижения мира Инобытия, и руководимая оттуда.  Посмотрим на этот процесс с разных сторон.

                       2.12.2. Рождение как первый Переход:

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

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

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

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

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

    Переход от мифологического сознания к сознанию нормативному – это переход от детства к подростковому возрасту, когда христианский ребенок не под влиянием родителей, а самостоятельно  ходить в храм, начинает интересоваться Библией и осознанно воспринимать Бога как личность реального Иисуса Христа, пострадавшего за весь мир. 

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

                         2.12.2.. 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 постоянно духовно самосовершенствоваться, не имеющая никаких  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.

  2.12..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. 

           2.12.4.  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.  Это банальная истина, но как много на земле еще личностей, которым она совершенно чужда!
Поэтому свой второй Переход мы совершаем в разной ситуации. Один к жизни в Инобытии готов и её жаждет, другой не готов, поэтому только боится. Обычно мы  боимся чего-то абсолютно неизвестного. Самосовершенствование – эффективный способ снять этот страх. 

Другая возможность облегчить  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. 

Тайны посмертного бытия накопила  ныне не только религия в так называемых «Книгах мертвых», но и  наука, занимающаяся танатологией. В любой эзотерической библиотеке раздел книг о «Жизни после Смерти» уже насчитывает десятки изданий. То же можно сказать и об Интернете.
                       2.12.5. Духовная вселенная сознания:

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

Все они поддерживаются соответствующими комплексами информационно-энергетических и полевых структур, обеспечивая им собственную устойчивость. В процессе развития благодаря бифуркациям происходят качественные сдвиги и порождаются новые типы ментально-физических структур. Илья Пригожин называет их "диссипативными структурами".

Любой "разумный мир" обладает способность концентрировать в себе все четыре уровня   универсальной материи: ВЕЩЕСТВО, ЭНЕРГИЮ, ИНФОРМАЦИЮ И ДУХ.

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

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

                                              С ним умирает его первый снег

                                              И первый поцелуй, и первый бой - 

                                              Все это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения.

        Ответственность Человек несет не только перед своей душой, но и способность аккумулировать Дух и сохранять Тело. Спасение приводит душу в Рай, а забвение этих проблем – в Ад. И совершенно неважно, что нет ни в Бытии, ни в Инобытии специальных участков, где они находятся, ибо существуют они в нашей душе – и при Жизни и после Смерти.
2.13. Скрытый Порядок Космоса – Человек -Явный Порядок - ВСЕЛЕННАЯ;

                                                        «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,

                                                          Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

                                                          Не станет он искать побед, он ждет, чтобы Высшее Начало      

                                                          Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ.

                                                                                           Э.М.Рильке

            2.13..1. Механизмы  Перехода от СП. к ПП через квантовые  структуры:

     Заложенное в календаре майя, иное понимание счета времени, даёт нам возможность рассмотреть иное понимание и  самой  ментально-материальной вселенной, связанное с введением физиком   Дэвидом Бомом  голографической концепции мира и осознания её  сущности как  ГОЛОГРАФИЧЕСКОЙ ВСЕЛЕННОЙ. Она  более других  подходит нам, чтобы  ввести собственное  описание ВСЕЛЕННОЙ ДУХА, опирающееся на размышления этого специалиста  по квантовой физике.


По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (СКРЫТОМ ПОРЯДКЕ), но обеспечивающей голографическую развертку  Вселенной,  да так, что в каждой точке Вселенной можно обнаружить духовный её аналог, хранящий информацию обо всей Вселенной целиком. В этом центральная особенность голографического изображения.  Человек в этой связи также является хранителем  и балансом всей информации о мире, но не догадывается об этом. (См. библ., №1)
Восприятие Человеком мира в этой ситуации возникает как неполное отображение нашими мозгами «Проявленной  Голограммы Бога», превращающейся  с помощью  разумного восприятия из скрытого полевого состояния  в открытый порядок внешней видимой физической Вселенной. 

           Именно потому, что мы имеем дело с подлинным аналогом всей Вселенной, голографическая её картинка  в каждой данной точке не может опираться на условный порядок времени, рассчитанный на условные  60 секунд в одном часе и на 24 часа в сутках. 


Здесь может подойти только ритм, кратный 13 х 20 =260 дням (частота излучений  Центра Галактики),  и 13 х 28 = 364 дней – ритм движения планеты Земля  вокруг нашего  Солнца.  Эти природные ритмы несут в себе подлинную, а не выдуманную человеком,  суть  времени, нас  окружающую  в реальности. Однако, это не жестко фиксированные порядки.  Космологи все чаще убеждаются в том, что скорость планеты, а, следовательно,  и время её оборота вокруг солнца меняются: скорость падает, а время оборота растёт.
На каком (весьма близком) этапе нам придется резко менять весь календарь. И, если кто думает, что дело ограничится только сменой цветной картинки, очень ошибается.

Время тесно связано с Пространством, изменение Времени повлечет за собой изменения в топологии планеты,: смену магнитных полюсов, потепление климата и т.д. Ничего хорошего ждать не приходится. Как гласит древняя китайская пословица: «Не дай нам Господь жить в эпоху перемен».


 Но что даёт в итоге соединение  двух парадигм (квантовой и традиционной) ментально-физической Вселенной? При таком рассмотрении мы имеем дело не с локальной (чисто материальной) Вселенной, а с действительной  Вселенной, включающей, как физические, так и духовные координаты.

 
Но что такое «Дух»? Частица это или волна?  Ответ на этот вопрос по Д. Бому не так прост. Материальное давление окружающего мира  на нас вполне очевидно, но  и духовное давление мы также ощущаем, оно  порой похоже на удар. От некоторых сообщений мы способны отшатнуться, как от материальной волны. Уж, чем-чем, а  мощной энергетикой  они точно обладают.  На самом деле в развитии любой материальной системы идет постоянный обмен «волны на частицу», как, например, в  таких чисто волновых процессах:

- световые волны;

- радиоволны;

- рентгеновские лучи и т.д.

 Этот процесс «обмена» имеет  свою устойчивость, и она  обозначен Д. Бомом  понятием  «квант», представляющим собой новое качество: взамосвязанную систему:  «волна-частица», находящуюся в постоянном движении. Квант,  по сути дела, это «порция, некоторый шаг»  движения.   То же самое возникает  и в нашем случае при устойчивом  обмене «локальной эффективности» духовной системы  на её  «ментальную универсальность», то есть,  возникает устойчивое состояние, которое мы  обозначаем понятием «Духовность».

«Квантование» мира можно рассматривать как полную аналогию его одухотворения. В обоих случаях речь идет об обретении человеком каких-то порций  Света.   Важно, как нам их удаётся интерпретировать: на духовном или только физическом уровне…
             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

- если есть его  наблюдатель, он являет собой  «частицу»;

- если  наблюдателя нет, он проявляется как «волна».

              Точно также  как  в ментальных процессах: духовное отношение возникает при обмене «эффективности» на «универсальность»,  при наличии  социальной активности наблюдателя в системе мы воспринимаем видимый мир. «Локальная ментальность» – социально эффективна, но не универсальна, «универсальный  (например, научный) дух» - рационален, абстрактен, но  социально не эффективен. Иллюстрация этой идеи такова: всегда есть научное решение проблемы, за которым должно потом последовать её  промышленно-технологическая реализация. 


По мнению Д. Бома, ученый, рассматривая квантовый объект, как бы  «замораживает» его, вырывая из привычного двойственного (волна-частица) состояния. Но вряд ли  объект  удаётся адекватно познать таким образом.  Необходимы более адекватные этому «двойственному состоянию»  и средства познания.  В то время, когда Д.  Бом создавал свою теорию, этих средств  просто не было, сейчас они появились, и  в результате квантовая физика пришла, по мнению Д. Бома,  прямо к Богу. Точнее к такому толкованию квантовых процессов, которые допускают их интерпретацию через принятие Бога  и его роли как «энергоинформационного поля всей Вселенной». 


Для  ментальных  систем такое  адекватное познание возникает при двух условиях:

 - при  наличии глобальной голографической концепции духовности для понимания социально-ментальных процессов;

 -  в ходе  обмена «эффективности  системы» (её склонности к практической реализации)  на её «универсальность».

   Речь идет об умении наблюдателя, оценивая систему,  рассматривать её попеременно, то как «локально эффективную», то в качестве «универсальной парадигмы». Как квантовый подход к реальности заставляет ученых сомневаться в объективности наблюдаемого мира (ибо они отчетливо сознают условность такой «объективности»), так и духовный анализ  заставляет нас сомневаться в локальной эффективности любой социальной системы, если её  духовная универсальность никак  при этом не проявлена.  Мир подчиняется давно открытому  Гермесом  «Закону Аналогий»: «Что наверху, то и внизу».   Мы показали  их в матрице № 4, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                                                                                                                                                Матрица № 4.
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       В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.
   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

 Это позволило нам  не просто  закончить идеей обмена имплицитности (скрытый период существования) мира на  его эксплицитность (проявленное состояние), как это сделано у Д.Бома, а с неё начать и сделать эту идею  краеугольным камнем,  лежащим в основе понимания единства  ментально-материального  мира с помощью анализа специфики  его духовности.

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (См. №1, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

    В нашей концепции это связь: Метаобъекта и Метасубъекта. Физиков всегда волнует законченность физических теорий, то есть, их способность окончательно описать «динамическую реальность Бытия», с помощью теории, обладающей  «законченностью, непротиворечивостью  и полнотой». На деле же,  все  теории  содержат противоречие между описываемыми фактами и фактами, не попавшими в  данное описание. 

   Наша духовная теория  обходит это противоречие, ибо изначально опирается на понимание  исследуемой  системы как «единства полярных начал, обладающих функциональной целостностью». Поэтому она исходит из  необходимости  подобного единства и  в  описываемой концепции таких факторов, как:

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность и Эксплицитность;

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере: сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Бытия, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый), то духовное состояние Мира, которое по христианским понятиям, входит в резонанс с тем, что  называется   «Бог».
 Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) мы  не равняем Бога. Очевидно, однако, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы всё новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    
Уровень  такой проявленности имплицитного мира для каждой конкретной души определяет то, что в христианстве называется «Спасением».
      Переход неосознанности в осознанность напоминает  на физическом уровне  явление  голограммы, которая вначале свернута в пленке, и  имеет Скрытый Порядок, а затем превращается в видимое глазом  изображение, именуемое  Проявленным  Порядком.  Мозг не порождает наше сознание, он эксплицирует его из скрытого, тонкого мира Вселенной.
      Говоря о ментальных аспектах  «холодинамики  мира» (термин Д.Бома),  мы должны подчеркнуть, что и в любой  религиозной системе  есть проявления видимые (открытые для непосвященных) и есть тайные, эзотерические явления, не доступные для них. Так, например,  в важнейших наших религиях, наравне с ортодоксальной догматикой существуют следующие  эзотерические (тяготеющие к мистицизму)  проявления:

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

- герметизм – в  языческих религиях и  т.д.
  Все они исходят из того, что существующий в виде ментальных волн «дух» нелокален,  универсален и голографичен, а материя  является всего лишь его временным локальным проявлением, частной экспликацией духовной скрытности ментального  мира. Но  эти части неразрывно   связаны, так как одного без другого просто быть не может.   В реальности отдельно «Материя» и отдельно «Дух» - это абстракции, так как  в Жизни  мы всегда имеем дело с  Духоматерией. 

   Нам  совершенно ясно, что  отображение нами  полного обмена  «проявленности»  на «скрытость», Бытийственного локала на  Духовный континуум,  Части на Целое,  в принципе невозможно. Метальный мир хранит многочисленные примеры подобных фактов. Например, «сумасшедший» – это всегда тип человека, выпавшего из Целого и не ощущающего себя частью привычного для людей духовного континуума. Он потерял способность в нем ориентироваться, ибо не знает, «что есть в нем что»… Но понять до конца все, что творится в его мозгу, мы вряд ли когда-нибудь сможем, ибо  «сумасшедший мир» также неисчерпаем, как Вселенная. 


    Для физического мира Майкл Талбот пишет об этом так: «Это не значит, что Вселенная – гигантская и не различимая масса. Вещи могут быть частью неделимого целого и в то же время обладать уникальными качествами. Чтобы проиллюстрировать эту мысль, он обращает наше внимание  на небольшие водовороты и вихри, образующиеся в реке. На первый взгляд, такие водовороты кажутся независимыми и обладают индивидуальными характеристиками, такими, как величина,  скорость и направление вращения. При внимательном рассмотрении оказывается невозможным определить, где заканчивается данный водоворот и начинается река. Точно также, при первом взгляде на человека сразу и не определишь, нормальный он или сумасшедший. Надо долго наблюдать, чтобы вынести окончательное решение». (См. № 1, стр. 63).

    На сложившемся в науке традиционном способе фрагментации мирового  Целого на части построены явно патологические методы обращения  человечества с планетой  и с самим собой,  например:

-  добыча полезных ископаемых;

- решение демографических проблем путем анархии и полной, включая сексуальную, свободу;
- образовательная система, приобщающая школьников к «половому воспитанию»;
- тюремное преодоление преступности и склонности подростков  к наркомании и т.д. 

           Все они опираются на общий стимул, что локальное решение этих проблем не повредит целому. Геологам кажется, что выемка огромных ресурсных  материалов из сердца земли и создание там огромных пустых выработок  не повредит планете в целом.  Демографические проблемы  решаются Правительством в рамках частной проблемы поддержки семьи, а не изменения отношения к положению женщины в Социуме и  прекращения загрязнения  окружающей  природы, которая посылает в этом случае свои негативные импульсы мужчинам и женщинам, не желающим  в итоге заводить детей.

    Все системы образования построены на опыте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от духовного континуума, владение которым  построено не на одной  передаче знаний, а на индивидуально данной каждому  способности к кодировке собственного духовного  и творческого потенциала. Более умных,  чем преподаватели, учащихся, хоть пруд пруди, но в сложившейся ныне системе традиционного образования их не ждет ничего, кроме мучений. Хороший пример в этом плане –  положение в социуме «Детей Индиго».
   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой  системы тюремного исправления,  на деле служит лишь дальнейшему поощрению преступлений и завязыванию между осужденными новых преступных связей. 

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом,  считающим, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном Импликативном порядке Вселенной. «Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей Материи, вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (№1, стр. 64) 
     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к осознанию мировой имплицитности, например,  в хорошо известных строчках Уильяма Блейка:

«В одном мгновенье видеть вечность, огромный мир – в зерне песка,

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».
Творческий дар человека напрямую связан с его способностью  эксплицировать (например, для поэта – в словах, для художника – в красках)  скрытую в подсознании бесконечную  непроявленность  тонкого мира Бытия, открывать его красоту и совершенство при соответствующем ментальном оформлении эстетических  форм путем творческого перевода Сознания в Материю.
     Творчество духа  по сути дела – это повторение Божьего дара по творению (проявлению) уже имеющегося «скрытого потенциала мира» (термин Д. Бома)  в плотных материальных формах, постоянная способность перевода скрытых состояний в  открытые и проявленные, то есть,  претворение Духа в Материю, а точнее – создание новых вариантов Духоматерии. 

      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы. Эту мысль поддержал наш российский физик – академик РАЕН Г.Шипов.

     М. Талбот пишет: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном (скрытом) порядке. Поскольку импликативный порядок является основой, произведшей на свет  всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет;   каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания, от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих размеры и формы галактик. И даже это не всё. Как полагает Бом, нет основания считать, что на импликативном порядке всё заканчивается. За ним могут следовать другие немыслимые порядки, бесконечные в своём развитии». (№1,  стр. 66-67) 
     Людям, верящим в чудеса и мистику,   подобное утверждение  сегодня не даёт ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

      Квантовая доктрина «Голографической Вселенной» является рациональным доказательством существования Бога, она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  нормы и стереотипы, основанные на первичности материи перед духом. Эта материалистическая иллюзия стала ступором в дальнейшем движении нашего сознания к открытию мира Бытия и Инобытия, тормозом в деле спасения человечества в предстоящей Экокатастрофе.

Вместе с тем, в ней огромную роль, как и в религии, играет фактор Веры. Никакая рациональная ориентация не подействует на человека, если ей не будет чисто эмоционального подтверждения: необходимо единство Разума и Сердца. Многие ученые на уровне ВЕРЫ  не приняли эту концепцию, хотя её подтверждение на квантовом и духовном уровне сегодня очевидно.


Аналогом Божественной Голограммы Вселенной является наш человеческий мозг. Как показал  Карл Прибрам, мозг не хранит в себе память о прошлом  как локальную часть своего вместилища, она рассыпана во всей полноте его проявлений. Человеческое сознание не является функцией  мозга, оно носит «сверхчеловеческий характер» и является системным элементом  Вселенской  системы связи и взаимодействия «всего со всем» в нашем  мире. Эта способность сознания делает возможным сам факт существования  голографической Вселенной. Не Мозг порождает сознание, а Сознание устроено так, что требует наличия мозгов в кристаллических решетках своего Бытия. 

По сути дела, любое сознание как элемент поддержания  Божественной голограммы мира имеет полярные характеристики:

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

- память о событиях – легкое  забывание и т.д.

 Точно также, как наше сознание вносит коррективы в голограмму тела (в случае болезни-излечения),  Божественная Голограмма управляет всеми аспектами состояния Вселенной, корректируя его в необходимых случаях. Наши частные сознания выступают в качестве рабочих инструментов подобной корректировки, например, в случае фундаментальных открытий или появления великих произведений искусств.

           2.13.2. Обратный Переход от СП к ПП через Христа и его антагонистов:

Скрытый Порядок мира (СП), как и любой квант (порция) вещества,   способен при наличии наблюдателя проявляться как частицы (т.е., слова в Проявленном Порядке мира), а  при отсутствии  наблюдателя, как волновая энергоинформационная  структура в своих вибрационных состояниях.


Специфику обратного  перехода от волнового к субстанциональному состоянию мы постараемся разобрать на примере «паранормальности».  Под этим словом понимается некое состояние  духовной системы, отличное от нормального состояния,  – «сверхнормальное» или  «антинормальное» или «ненормальное»  и т.д. Попытаемся понять скрытый энергетический подтекст, который придаёт эта приставка «пара» словам с неё начинающимся.
Выпишем  их из словаря Даля (№40, 17-18):

- парабола – притча, иносказание, кривая смысла;

- парадокс – противная общей точка зрения;

- паразит – тунеядец, живущий за счет других;

- Параклит – Святой Дух – Утешитель;

- параллель – две непересекающиеся прямые;

- паралич – лишение тела способности к  движению, а также у чувств, отдельных органов и т.д.

- парафраз – повторение;

- параша – отбросы жизнедеятельности человека.

  Добавим  к этому набору В.Даля несколько современных слов такого же уровня:

- парапсихология – наука об  измененных ( нетрадиционных) состояниях сознания человека;

- паранаука – нетрадиционная наука, не признаваемая  традиционным большинством ученых;

 - парасубъект (светлый) – святой человек;

- парасубъект (черный) – злой маг или волшебник;

-  параобъект (светлый) – чистота, святость;

- параобъект (черный) – чернуха, порча и т.д.

Прежде всего, бросается в глаза, что весь комплекс слов этого уровня делится примерно на половину в смысловом отношении: эта приставка собирает слова с негативным смыслом  (мы их отметили черным цветом),  и  в позитивном.

В любом случае ясно одно, что чаще всего она используется в значении «не» при обозначении  отсутствия какого-то качества: (парадокс, паразит, паралич, паранаука, и т.д.) 

Одним словом, приставка «пара» отправляет нас чаще всего   при переходе от ПП к СП - в негативную сферу СП. 

Вместе с тем, некоторое количество слов с этой приставкой такого значения не имеют, а даже напротив, как например, Параклит (Святой Дух). 
 В некоторой части оттенков смысла приставка «пара» несет на себе смысл дублирования, двойственности, повтора: (парабола, параллель, парафраз). 

Если эти смысловые оттенки объединить, мы получим как положительную, так и отрицательную двойственность, бинарность мира, столь характерную для его сущности при троичном синтезе смыслов, осуществляющемся на уровне СП. 

Таким образом, сущность перехода от ПП к СП таит в себе  проявление двойной специфики  семантического континуума (как положительного, так и отрицательного), который таится за духовным комплексом идей и смыслов, скрытых  в СП.
За сферой положительных оттенков комплекса СП стоит Христос и сравнимые с ним позитивные силы Космоса, а за негативными их проявлениями – их антагонисты.  Правда,  у Всевышнего антагониста нет, поэтому речь надо вести не о самом Христе, а обо всем  его воинстве, возглавляемом  архангелом Михаилом. 

 2.13.3.. Энергетическая сущность СП и её влияние на духовность:

Как считает Д.Бом в Скрытом Порядке мира  («Импликативном Порядке»,-по терминологии Д. Бома)  скрыта бесконечная масса энергии. Ученые посчитали, что энергетическая насыщенность космического пространства – местовместилища СП  на несколько порядков выше, чем энергетический потенциал всей материальной массы Вселенной.

Это говорит о том, что духовный потенциал Космоса используется  во Вселенной примерно также ( на 6 процентов), как мы используем интеллектуальный потенциал собственного мозга.

 Вот что пишет об этом Майкл Талбот: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном порядке. Поскольку он является основой, произведшей на свет всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет,  каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания: от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих формы и размеры галактик.

И даже это не все. Как полагает Бом, нет оснований считать, что на импликативном порядке все заканчивается. За ним могут следовать другие импликативные порядки, бесконечные в своём развитии».  (№ 1, стр. 66-67)

Таким образом, сущность СП – это единство высокого уровня энергетической наполненности,  глобального информационного целого, и бесконечной иерархии скрытых порядков, очевидно, и представляющих собой уровень Господа Бога. 

           2.14.  РАЗВИТИЕ:  Эволюция– Инволюция – Взаимный творческий Баланс:
                      «Быть может, прежде губ уже родился шепот,

                               И в бездревесности кружились листы.

                               А те, кому мы посвящаем опыт,

                               До опыта приобрели черты?»
                                                                             О. Мандельштам                                           
         2.14.1. «Общие тенденции в социальных изменениях:
В мире постоянно  идут два процесса изменений – Эволюция, как следование мира замыслу Всевышнего, и Инволюция, как накопление негативных сторон антидуховного развития мира. Сегодня  стало заметно, как никогда, что  Негатив (духовная Чернота)  начинает в мире преобладать. Третий процесс – система стабилизации их в рамках духовного творчества человека или любого другого носителя Разума.  Его мы называем БАЛАНСОМ.
Наука традиционно считала, что положительные и негативные изменения идут в мире рука об руку: усиление одного в одном участке Вселенной плодит усиление другого, но  в другом участке.

Они могут соединиться в одно, тогда происходит духовно-энергетическая аннигиляция, сопровождающаяся  бифуркационным синтезом. Он свидетельствует о том, что  данный процесс  в этом месте и в это время прошел стадию наивысшего развития  и пойдет в новом качестве, начиная с нуля, или напротив, стремясь к нулю. 

Геометрическим символом процесса развития  может служить синусойда – постоянная замена негативного пути на позитивный с двойным бифуркационным состоянием: при переходе синусойды через нуль или при переходе в свою противоположность в высшей точке кривой.

 Эти процессы  мы еще проследим  на двух примерах  - Социума и Личности. В их основе лежит общая матрица бифуркационных состояний, представляющих собой  синтез  противоположностей и его разрешение в ходе развития и изменения. Однако специфика каждого из состояний имеется: личностное развитие, в духовном смысле понимаемое как «спасение», не возможно в одиночестве, а только в браке,  где семья представляет собой  единство мужской и женской ипостасей личности. Развитие в социальном плане  также есть  синтез борьбы двух противоположных социальных сил, партий или систем. Причем, чем более они друг друга понимают, тем менее негативных последствий в этой борьбе для самой системы.  Но шансов получить такую же общность, как экстаз соединения мужского и женского  у них  нет никаких.

Социальная стабильность  - это нахождение такого консенсуса политической борьбы внутри социальной системы, когда бифуркационные изменения подчинены не анархии чрезвычайных  и случайных обстоятельств, а закономерному следованию фиксированным социальным правилам, например, КОНСТИТУЦИИ.

Вместе с тем социальная ситуация на планете последних лет  ясно показывает, что в разных странах и в мире в целом копится социальное напряжение, чреватое экстраординарной ситуацией для всего мира. Мы все живем в преддверии чрезвычайной ситуации (ЧП), а точнее в перманентной ЧП, возможно, даже не отдавая себе отчета в этом. Именно поэтому хотелось бы рассмотреть несколько полезных, с нашей точки зрения эволюционных  предложений, способных  смягчить разные виды ЧП.

2.14.2.«Роль опережающего  предсказания при выборе оптимума безопасного поведения»
Выбор оптимума безопасного поведения в любой чрезвычайной ситуации очень сильно зависит от конкретных условий её протекания. Вместе с тем, имеются несколько стандартных принципов, которые помогают в любом случае, если применить  этот оптимум безопасного поведения. 
Одним из таких принципов является опережающее духовное предсказание событий. Насколько оно возможно в реальности при том или ином виде социальных  ЧП? 

Как показывает опыт подобных катаклизмов, опережающее духовное предсказание возможно и зависит:

- уровня предварительной информированности человека;

- степени духовного развития;

- целостности всех четырех типов сознания, присущих личности.

                             2.14.3. Уровень предварительной информированности:

       Зачастую он может стать важнейшим условием выживания. Как показывает анализ поведения людей перед приходом цунами, для многих обнажение морского дна и уход  всех животных в горы абсолютно не нес никакой информации, ибо им никогда не приходилось сталкиваться с подобными фактами в жизни.

 Их предварительная информированность была на нуле, за что и пришлось заплатить своей жизнью.

Но даже в отсутствии предварительной информации можно было предположить неладное, хотя бы по поведению животных. При условии наблюдательности за тем, что происходит вокруг, подобную информацию можно вычислить. Если вы наблюдательны и привыкли задавать себе: а что этот факт значит, вы всегда сможете сориентировать и в условиях любого ЧП.

                                     2.14.4. Степень духовного развития:

Высокий уровень духовного развития  предполагает синтез всех четырех типов сознаний, о которых шла речь выше. Некоторые племена в Южной Азии спаслись  только потому, что в их легендах (т.е. в мифологическом участке сознания) сохранилась информация о приходах в их земли цунами когда-то в незапамятные времена. Поэтому, когда волна в океане перед приходом цунами  стала отходить в глубь океана, они бросились в горы, так как знали, что скоро она двинется в обратном направлении и всех затопит.
Информированность на уровне фактологического сознания может не спасти. Мы можем рассуждать на уровне героя мультфильма: «Это мы не проходили, это нам не задавали!» Духовно-инновационная мудрость требует внимательного и осторожного отношения ко всем фактам и явлениям, которые происходят вокруг. У духовно-продвинутого человека странное поведение животных, коллективно бегущих в горы при отливающем  назад море, уже должно  бы вызвать настороженное отношение, ибо он знает о  способности животных на интуитивном уровне чувствовать приближающиеся катастрофы.

Святым людям вообще подобная информация дается заранее, хотя это не означает, что они поспешат оповещать о ней всех подряд. Божья кара приходит за грехи наши, возможно, кому-то она  окажется  вполне заслуженной.

                  2.14.5. Целостность всех четырех типов сознания, присущих духовно продвинутой личности:

              Предварительно мы уже обсудили этот вопрос.  Поведение планеты в экстремальной ситуации предсказать на уровне одного типа сознания невозможно, необходимо задействовать все четыре разом.

Можно ли было только  на основе знания «Откровения Иоанна Богослова»  спастись в условиях предстоящего прихода цунами? – Сомнительно, ибо именно о цунами в этой книге нет ни слова. Духовный провидец рассуждал на универсальном, а не локальном (отдельный катаклизм) уровне. 
               А вот легенды и мифы оказались способными оказать людям реальную помощь. Что касается фактологического сознания, то  специальные курсы, включающую информацию, которая есть во  многих книгах о выживании, могли бы  быть полезны в этом отношении.    Но синтез всех четырех типов сознания даёт человеку верный щуп – внимательное и острожное отношение к миру. Он не то, чтобы миру не доверяет,  он его постоянно проверяет!.  «Доверяй, но проверяй», - вот правильная линия поведения в этой ситуации.

               Подводя итоги, можно сказать о необходимости доверять в процессе принятия оптимальных решений в условиях ЧП:

- мифам, легендам и древним сказаниям, касающимся этого вопроса;

- своему нравственному выбору и священным текстам, где всегда можно найти что-то, касающееся этой проблемы;

- специальным знаниям, полученным в школе, вузе или на специфических семинарах и курсах;

- своей духовной интуиции, ощущениям и предчувствиям, касающимся возможной катастрофы.

             Обычно у духовно продвинутых людей хорошо развит дар предсказания. Они могут предчувствовать приближающиеся события, ибо доверяют своей интуиции, которая ранее была у всех людей (судя по её остаткам у животных), но постепенно  была вытеснена рациональным знанием из сферы сознания в подсознание.

              У духовного человека одинаково хорошо развиты и РАЦИО, и СЕРДЦЕ. Сердцу он верит так же,  как  и своим рациональным знаниям. Это доверие платит ему обретением информации в сфере предвидения. Тупость Души и Сердца чреваты печальными последствиями, как при Жизни, так и после Смерти.
    2.15. Универсальность–Эффективность–Обмен одного на другое (ГОМЕОСТАЗИС СИСТЕМЫ):
                                   «Не тем, Господь, могуч, непостижим Ты пред моим мятущимся сознаньем,
                                    Что в оный день твой светлый серафим громадный шар зажег над мирозданьем.

                                      …………

                                     Нет, Ты могуч и мне непостижим тем, что я сам – бессильный и мгновенный,

                                     Ношу в душе, как оный серафим, огонь сильней и ярче всей Вселенной.     

                                      Меж тем, как я – добыча суеты, игралище её непостоянства,

                                      Во мне он – вечен, вездесущ, как Ты. Ни времени не знает, ни пространства.» 

                                                                                             Дм.Мережковский

Система  может быть,  либо универсальная, либо эффективна. Быть той и другой  одновременно  она, увы, не может. Кроме Бога, конечно, но Он  живет по собственным законам.

Однако системная необходимость всегда  есть и в том, и в другом. Слава Богу, существуют механизмы «обмена эффективности на универсальность», востребованные реальной жизнью.
Как это происходит? Живая система Разума обладает способностью переструктурировать себя, в зависимости от вызовов  окружающей среды.

Коль востребована эффективность, система выстраивает себя в «карре» или «свинью», и движется на врага, «открыв свои забрала».

Если есть необходимость в философском многообразии, она готова напустить на себя ученый вид и   принять участие в диспуте о смысле жизни. 

Для этого в ней всегда живут «функционально спящие до времени» элементы, «ждущие своего часа». Когда приходит осознание, что час настал, они активизируются, бросают спячку и приходят в духовное движение.
Функционально бедная система, не уважающая в себе «бойцов» или «философов»,  всегда проигрывает в сохранении своего «Гомеостазиса», своей устойчивости во времени.  Система – не Господь, который «одновременно и есть,  и Его как бы  нет» (хотя бы чисто внешне).

Поэтому  в нужный момент, либо  система демонстрирует свои скрытые ресурсы, либо в случае их отсутствия, проигрывает бой на данном специфическом участке Бытия.
Сам механизм «Обмена универсальности на эффективность» большого значения не имеет,  важно наличие специфического ресурса и способность руководящего системой органа предвидеть функциональную необходимость в том или ином повороте событий.
Универсальность живой  системы всегда подтверждается только одним – наличием Бога в душе, ибо  только Он способен подсказать нам универсальные, хотя не всегда  эффективные, Пути к цели. Но эта неэффективность уже принадлежит не Богу, а нам самим.
2.16. Правые партии – Левые партии – Политические силы Центра – (ПОЛИТИКА):
                                         «Специалист подобен флюсу, Полнота его – односторонняя».

                                                                                                                                                              К.Прутков

Политика как «система» всегда связана с наличием внутри системы силы, способной сбалансировать внутренние противоречия  системы.
Политические партии, отражающие частичные интересы («партия» - это «часть») той или иной группы, породившей само существование данной партии, тянут каждая в свою сторону. Но система выживает, образно говоря благодаря наличию Баланса сил  или мудрости руководства системой.

Правые партии  обычно поддерживают традиционные способы поведения, опору на уже давно проверенные сложившиеся методы выживания в данном Социуме, консервативную систему управления. К примеру, к правым относятся монархические организации или партии, исповедующие патриотизм по отношению к своей стране. Левые партии, как правило, тяготеют к новому типу поведения, еще далеко еще не проверенному, и потому опасному для бытия  всей системы.

Баланс остаётся функцией, прежде всего, политических сил, консолидированных в Центре, и поддерживающих политику руководства.
Политический Центр, чтобы вся система могла выжить, должен вести гибкую политику, то что называется «политикой кнута и пряника», маневрируя и устанавливая баланс и равновесие между крайними точками зрения, присутствующими в политическом спектре. 

                  2.17. Община – Личность – Сознание  (Социум):
                               «Писатель, если только он – волна, а океан – Россия,
                                              Не может быть не возмущен, когда возмущена стихия.

                                              Писатель, если только он есть нерв великого народа,

                                              Не может быть ни поражен, когда поражена свобода!»

                                                                                                      М.Цветаева

Человек  живет в обществе, он животное – социальное. Но от первичных видов социума – рода и племени, где он начинал формироваться, как «человек разумный», в дальнейшем потребовалась выработки у него определенного типа сознания (мифологического большей частью), он стал  отталкиваться, как только его сознание перестало быть племенным и чисто родовым, превращаясь в религиозное сознание.
Для первых поселений важно было, чтобы их сплоченность обеспечивала «родо-племенная общность» лиц, там живущих. Для религиозного сознания критерием единства становится  принадлежность к единой религии. Это сегодня в большом европейском городе мусульмане могут сосуществовать рядом с христианами, раньше такого не наблюдалось.
Единство нравственных (религиозных) норм на каком-то этапе социального развития оказалось более важным, чем общность родо-племенных  установок общины. Оба эти примера демонстрируют важность для социального развития сознания, его диалектику от родо-племенной (мифологической) специфики к специфике религиозной (нравственно-нормативной).

Но по мере развития социума возникала необходимость в переходе от патриархально-деревенского типа бытия к городской общине, в которой стало невозможным поддерживать один и тот же тип нравственного (нормативного)  общежития для всех. В ход пошла религиозная терпимость.
Еще одним признаком территориальной устойчивости стал национальный принцип городского и деревенского поселения – единство нации проживающих в нем людей.  Но постепенно все начало  меняться. Как ни странно, именно тип поселения - город более успешно развалил религиозное единство, чем это делал антипод Бога – Сатана. 
Отсюда мы можем считать сам урбанизм чисто «бесовским явлением». Городское сознание – это большей частью фактологическое сознание, критерием устойчивости которого служит общее движение к познанию индивидуальной Истины, а отнюдь не познание Бога. Бог стал одной из Истин, а не Единственной и Главной.
Город перестал стремиться к  Божественной Истине, важнее стало, чтобы она имела уникальный личностной брэнд, заставляющий человека  более эффективно приобщаться к Истине, в зависимости от того, является этот брэнд маской поп-звезды или визитной карточной известного ученого.

Основой фактологического сознания, становящегося спецификой городского поселения, служит «массовость уникальности», сочетание на первый взгляд вещей  вроде бы не сочетаемых. Но всё успешно сочетается в рекламе – типично урбанистическом явлении, не характерном для деревенского бытия.

Ментальные и личностные предпочтения в современном городе все чаще уступают место  экономическим требованиям.  Городу нужны рабочие, а собственных рабочих ресурсов уже в нем, как правило, нет. Отсюда вопреки религиозным и национальным предпочтениям возникла необходимость в рабочей силе по чисто  экономическим обстоятельствам, которые, однако,  всё перевесили. 
Этим самым была подложена бомба под сам характер городской устойчивости, национальный и религиозный по преимуществу. Не говоря уже о том, что всякая устойчивость в наше время трещит по швам  под ударами  загрязнения окружающей среды, а скоро затрещит под ударом  более глобальной экологической катастрофы, вызванной потеплением климата. 
Глобальный катаклизм, прежде всего, разрушит централизованные материальные энергосети: электричество, газ, вода, канализация, а что без них город? Деревня много более  устойчива в этом плане.

Риски устойчивости, связанные, например, с мусором,   накладываются  в городе на другие, объясняемые иным менталитетом вновь приехавших, что  создаёт базу для глобальной социальной  катастрофы, причем в  любом городском  поселении.  Не только в Неаполе, к примеру, но и в Москве.
Какой же  выход? Мы видим его в наличии трех факторов:

А. Создание поселений, состоящих из экодомов, приспособленных для жизни в экстремальных условиях;

Б. Формирование для этих поселений разно вариантных социальных общностей, обладающих духовно-инновационным сознанием, приспособленным для выживания в экстремальных условиях, как оригинальны они бы ни были.

В. Проявление контуров духовно-инновационного сознания в современной культуре, нацеленной не только на воспроизводство традиции, но и на взаимное духовное преобразование авторов в диалоге со зрителем, слушателем и т.д.

Диалогическая духовность и соответствующая ей инновационная оболочка Культуры  способна попытаться спасти население, если на то будет Господняя Воля.

             2.18. Добро – Зло – Баланс добра и зла (МОРАЛЬ)
«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

Н нам Сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!»

                                                        Ф.Тютчев

                  А.  Динамика Добра и  - Зла в  открытых и закрытых  системах;

Пушкин писал: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный».  Бунт у нас – это, по сути,  троекратное увеличение Энтропии, Хаоса и Зла, ибо их единством он и является.  Казалось бы, это необъяснимо, ведь энтропия возрастает только в закрытых системах, а бунт – типично «открытая система». Да это так, но лишь  по его  прохождению, а  не по развитию. Причиной бунта всегда является невыносимая для народа ситуация, именно по вине  закрытости общества и того, что власть в этом закрытом обществе перегнула палку.

Добро как бы рассеялось в подобной системе, вследствие чего начало аккумулироваться Зло, по инерции пробежав пространство  Меры. Нравственный Порядок  также был утрачен, поэтому Хаос и Энтропия получили возможность для ускоренного роста. 

Добро, как мы отмечали, - это накопление позитивной психической энергии, а Зло – энергии отрицательной.  Механизмом переработки Добра и Зла являются души людей, они аккумулируют и то и другое, а их максимум  при наличии воли выливается в соответствующие позитивные или негативные  действия Социума.

Злобных действий может и не быть, если воля к насилию купируется верой в Бога и нравственными ограничениями, в которые человек свято верит. Добро – аккумуляция нравственной энергии в душе человека, претворяющейся в добрые действия. Зло – его абсолютная антитеза.

 Именно поэтому Зло  неограниченно копится лишь  в тоталитарных системах, закрытых по своим моральным  базовым характеристикам.  Открытая демократическая система всегда находит способ справиться со Злом, вывести его за свои пределы или хотя бы минимизировать путем Закона.
Рассмотрим динамику Добра и Зла в такой открытой системе как «Космос».
 Характеристикой открытости Космоса  служит наличие различных механизмов переработки  Энтропии (Зла и Хаоса)  в Негаэнтропию (Порядок и Добро):

- звезды, которые Бог создал одними из первых,  именно как  органы Света, Порядка и Духа (во многих  мифологиях народов мира Боги приходят именно  со звезд, а иногда их воплощением и являются);

-  диалектика Пустоты (вакуума) и Заполненности (торсионные поля);

- планетные системы, на которых может образоваться Жизнь и её высшее проявление – носитель Разума;

-  законы гравитации как механизм удержания планет вокруг звезд, а, следовательно, их концентрации не вокруг Пустоты и Тьмы, а вокруг Добра и Света;
-  глобальное энергоинформационное поле, связующее всю систему Космоса в одно  целое для поддержания в нем  достойной меры Добра и Зла, Порядка и Хаоса, Энтропии и Негаэнтропии;
- механизм поддержания энергоинформационных связей Космоса, выражающийся в единстве его Дискретности (автономности частей) и Непрерывности (вечности  и бесконечности  самого поля).

Эта динамика Добра и Зла в Космосе показывает, что в его открытой системе у Добра и Порядка шансов много больше, нежели, чем в их полярных противоположностей. Но почему же Зло продолжает доминировать на планете Земля? Наверно потому, что она – закрытая система, о выход в Космос носит у нас еще весьма первоначальный характер.  Чтобы Космос помог нам в этом плане,  нам необходимо выздороветь самим, а не распространять свои болезни во всей Вселенной.
Фильтры науки  играют в этом процессе весьма неблаговидную роль, отбрасывая всю непроверяемую с точки зрения науки информацию. Именно поэтому Космос и молчит, ибо  инопланетяне на контакт идут не с дикими хищниками,  которыми мы все чаще перед Космосом являемся, а только с подобными себе, разумными людьми.  Примером служит наше агрессивное отношение к НЛО.
Необходимость в системе Добра и Зла можно понять, если подумать,  как о системе,  о Социуме. Представьте себе, что в нем нет молодежи, а только одни мудрые старики, несущие ему Добро. Такой Социум не сможет жить, ибо молодежь – пивные дрожжи любого социума, без этой закваски развития общества  не будет.  А, ведь именно  молодежь  прежде всего склонна ко злу, в особенности подростки.
       Б. Россия как  специфический образец динамики Энтропии (Зла) – Негаэнтропии (Добра):

Рост Негаэнтропии в открытых системах и противоположный рост Энтропии в закрытых системах не может ни иметь различий в каждом  конкретном случае. Примером такого «случая» является Россия как социальная система. 

 Меры по повышению Негаэнтропии в системе (укрепление сил Правопорядка,  поддержка  государством семьи, выстраивание властной горизонтали и  т.д.) приводит к понижению привычного Хаоса в государственной системе. В случае наступления  равновесия правящая власть должна понемногу смягчать меры по налаживанию Порядка  и давать возможность самоорганизации  противоположных социальных структур.  Высокая концентрация Порядка в системе приводит только к повышению Хаоса, как в любых тоталитарных (закрытых) системах.
Одной из таких структур является Гражданское общество.  Проводимые сейчас мероприятия (местное самоуправление, помощь общественным организациям, создание Общественной палаты и т.д.)  свидетельствуют, что Правительство понимает, что происходит, и кое-что делает в этом направлении. Но делается пока очень и  очень мало.  

Однако в реальной ситуации России  инерция  накопления  жесткого Порядка, нажитая в годы советской власти, еще очень сильна. Положительное мнение населения о возможностях милиции защищать Гражданское общество пока ещё весьма  незначительно. Коррупция   разъела органы силового  Правопорядка, точно так же, как судебную систему России.
Жесткое увеличение мер  Порядка  способно, как показывает исторический опыт,  привести  к обратному результату.  Но что  ещё все-таки можно сделать?  В России уважение к Правительству всегда опиралось на духовные основания, в частности,  само право на управление русский царь получал от Неба путем миропомазания на Царство. Православная Церковь всячески поддерживала этот Христианский Порядок,  ибо он приносил  стабильные плоды  укрепления единства народа и власти в России. Русская история в средние века продемонстрировала прекрасные примеры «Симфонии  Власти и Церкви» в стране.
Народных революций у нас после Крещения Руси не было. Были отдельные крестьянские бунты, когда власть зарывалась и теряла своё христианское лицо. Но и тогда бунтовщики понимали, что они есть Божье Орудие наказания власти, как признавался в собственном «окаянстве» Пугачев. Не случайно же Пушкин изобразил два его лица: «мерзкое» в историческом исследовании Пугачевского бунта и  «доброе»  - в «Капитанской дочке».

Свержение монархии ввергло Россию в столетний Хаос. Почему столетний? Да, потому что он еще до сих пор не окончился и вряд ли кончится ранее столетнего срока.  Жесткость Советской власти была своеобразным откатом от Хаоса Гражданской войны  к «нормальной жизни» общества, «обменом Хаоса на Порядок».  Конечно, это жесткость объяснялась безбожием нового режима. Если бы он уверовал в силу христианских основ народа России, он бы такого  террора не допустил. В нем не было никакого резона, ибо народ в России привык подчиняться власти по духовным причинам и по инерции верил бы и новой власти, несмотря на отсутствие таинства «миропомазания на власть». 

Однако, установивший  жесткий уровень «советского Порядка»  был на что-то нужен. Нам представляется, что объяснение одно: Высшим силам  было нужно дезавуировать  марксистскую идеологию, столь привлекательную для многих наций в то время. Большевики и явили её ужасное лицо. Единственный народ, который смог бы этот террор  вынести и в итоге  не распасться – это народ России. По божественной логике  революция и произошла там, где  у нее не было никаких шансов на успех, а именно  - в России. «Крайности, как известно, сходятся».

Символом постоянной переработки Энтропии системы в  её Негаэнтропию может служить Спираль. Она закручивается в точку, проходя через районы, как Тьмы, так и Света, как Добра, так и Зла.  Если её рассматривать из точки раскрутки, то она может служить и визуальным символом расширяющейся Вселенной. 

Когда  человек рассматривает свою жизнь через призму этого символа, он получает дополнительный допинг своим силам, ибо уверен, что за Злом последует Добро, а перманентная Тьма сменится ярким  Светом. Духовная спираль развития раскручивается от человека, стоящего в точке начала на Земле в Небо и охватывает все новые и новые районы своего обитания.  

Человек в этой ситуации всегда может рассчитывать на новый  поворот обстоятельств, на пришествие социального успеха, нового счастья,  обретение новых знаний.  Человеку остаётся только проявлять постоянную активность в раскрутке своей духовной спирали, отдаться творчеству, пробовать себя в разных сферах бытия, обдумывать  все новые и новые результаты  своих познаний.

Отсутствие  личного отношения  к Добру и Злу, пассивность к Добру или напротив активность только ко Злу чреваты, хотя не всегда при Жизни. Но Смерть  со временем все поставит на свои места.
2.19. Свет – Тьма – Разум (Душа) Человека (ДУХОВНОСТЬ):
Всегда чего-нибудь нет, чего-нибудь слишком много. 

На все как бы есть ответ, но без последнего слога.

  





 Свершится ли что,  - не так, некстати, непрочно, зыбко..

И каждый неверен знак, в  решении каждом - ошибка.

Змеится луна в воде - но лжет, золотясь, дорога. 

Ущерб, перехлест везде, а Мера - только у Бога.

                                                                     (Зин.Гиппиус “Мера”)

Строго говоря, Зинаида Гиппиус не права: обладание «мерой» - характерная особенность любого Разума. Другое дело, что только Бог обладает высшим пониманием этого процесса.

В чем поэтесса, безусловно, права, так в утверждении единства Света и Тьмы в любом земном явлении, где «всегда чего-нибудь нет, а  чего-нибудь слишком много».

Баланс Добра и Зла, уравновешенность Света и Тьмы делает нас людьми. Этой эквилибристикой занимается Разум, уравновешивая однобокие проявления и того и другого, делая наш баланс полярных начал в Душе способом выживания в далекой, как от Света, так  от Добра нашей жизни.

Изменить этот баланс под силу лишь глобальному катаклизму. Если окинуть общим взглядом всю российскую историю, то замечаешь одну интересную деталь: негативные процессы играют в ней роль вполне равнозначную с процессами  позитивными. По сути дела, вполне  можно говорить о равновесии Добра и Зла в нашей истории.

При более внимательном рассмотрении  становится ясно, что соотношение Добра и Зла в ней строится по уже зафиксированному «Золотому сечению», причем Зла больше – 0,62, а Добра – меньше – 0,38.
Динамика духовного созревания в России выше, чем у прочих наций, потому что Зла на её долю выпало больше, чем у других.  «Русский человек, - пишет философ Н.О.Лосский, - заметив какой-либо свой недостаток и нравственно осудив его, повинуясь чувству долга, преодолевает его  и вырабатывает в совершенстве противоположное ему положительное качество.

 Понимая опасность неряшливости при лечении болезней, русские врачи достигли в дореволюционное время такой чистоты и антисептики, что московские клиники стояли в этом отношении выше берлинских. На военных судах чистота была образцовая». (30, стр. 43)

Смирение и принятие страданий являются у русских оборотной стороной страстности народного духа и могучей силы воли. Только на подобный по силе  характер  народа Высший Разум мог свалить столь горькие  тяготы жизни, которые бы давно свели на нет любую нацию, более   слабую, чем наша.

 Эти особенности национального менталитета подробно анализирует в своих романах Ф.Достоевский. Характеры князя Мышкина, Дмитрия Карамазова, да и во многом самого Раскольникова подчиняются в своем развитии отмеченной специфике.

Святые люди в России обрели свет, пусть тяжелой ценой, но они спасли свои души и души тысячей тех, которым они оказывали своё святое покровительство.
Судьба современного человека – пребывать во Тьме, даже окончив Университет.  Не понимая специфики Единства Света и Тьмы в нашей жизни, он постоянно нарушает Целое, за которое несет тяжкую плату, даже не догадываясь, сколь много он её накопил за плечами, уходя в Вечность

.
2.20. Любовь – Ненависть – Душа человека (ДУШЕВНОСТЬ):
                                                    «Две области – Сияния и Тьмы – исследовать равно стремимся мы».

                                                                                                                                                         Евг. Баратынский
      Душевность есть система, внутри которой полыхают и Любовь и Ненависть, балансируемые нашей собственной душой.
Душе удаётся приводить в Порядок эти кипящие страсти, иначе она вряд ли бы была бессмертной, огонь или той или другой истреблял бы её.

Диалектика Любви-Ненависти в душе всегда интересовала искусство. Теме Любви и соответственно Ненависти в поэзии посвящено большое количество стихов.

              1. ЛИКИ  ПОЭТИЧЕСКОЙ ЛЮБВИ:

   А.  Любовь – обман:
Обман - не лучшее проявление любви, но весьма характерное для тех, кто разлюбил!

Вот, например,  как  думал молодой  Михаил Юрьевич Лермонтов:

Я не унижусь пред тобою; ни твой привет, ни твой укор

Не властны над моей душою; знай: мы чужие с этих пор.

Ты позабыла: я свободы для заблужденья не отдам;

Итак, пожертвовал я годы твоей улыбке и глазам;

Итак, я слишком долго видел в тебе надежду юных дней

И целый мир возненавидел, чтобы тебя любить сильней.

Как знать, быть может, те мгновенья, что протекли у ног твоих,

Я отнимал у вдохновенья, а чем ты заменила их?

Быть может, мыслию небесной  и силой духа убежден, 

Я дал бы миру дар чудесный, а мне за то бессмертье он?

Зачем так нежно обещала ты заменить его венец,

Зачем ты не была сначала, какою стала наконец!

Я горд! Прости! Люби другого; мечтай любовь найти в другом;

Чего бы ни было земного я не соделаюсь рабом.

К чужим горам под небо юга я удалюся, может быть;

Но слишком знаем мы друг друга, чтобы друг друга позабыть.

Отныне стану наслаждаться и в страсти стану клясться всем,

Со всеми буду я смеяться, а плакать не хочу ни с кем.

Начну обманывать безбожно, чтоб не любить, как я любил…

Иль женщин уважать возможно, когда мне ангел изменил?

Я был готов на смерть и муку и целый мир на битву звать,

Чтобы твою младую руку – безумец – лишний раз пожать.

Не знав коварную измену, тебе я душу отдавал;

Такой души ты знала цену? Ты знала,  –  я тебя не знал!

Реакция восемнадцатилетнего поэта на измену Натальи Федоровны Ивановой достаточно бурная, но это взгляд обманутого  мужчины, а посему он не может ни быть односторонним. «Его глаза застигла тьма» : эмоции закрыли Божью суть, быть может, дело было в нем самом?

        Посмотрим, как глядит на мужскую измену женщина-поэт:

Вчера еще в глаза глядел, а нынче все косится в сторону.

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

Я – глупая, а ты – умен! Живой, а я – остолбенелая.

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

Вчера еще в ногах лежал, равнял с китайскою державой,

В раз обе рученьки разжал: жизнь выпала копейкой ржавой…

Детоубийцей на суду стою, немилая, несмелая…

Я и в аду тебе скажу: «Мой милый, что тебе я сделала?»

Спрошу я стул, спрошу кровать: «За что, за что терплю и бедствую?» –

«Отцеловал, – колесовать, другую целовать!» – ответствуют.

Жить приучил в сплошном огне, сам бросил в степь заледенелую! –

Вот что ты, милый, сделал мне. Мой милый, что тебе я сделала?

Все ведаю – не прекословь! Вновь зрячая, уж не любовница…

Где отступается любовь, там подступает смерть-садовница.

Само, что  дерево трясти, - в срок яблоко спадает спелое…

За все, за все меня прости, мой милый, что тебе я сделала…

    Мужская позиция: «за обман прощения нет», женская же  позиция много милосердней, это доказывает данное стихотворение, принадлежащее Марине Ивановне Цветаевой.

В стремлении к справедливости в мужской логике есть отзвук патриархальности, традиции Ветхого Завета: «око за око, зуб за зуб». Это время прошло, Христос дал другой стимул развития: Милосердие и Любовь.
        Б. Любовь – жертва:

Традиционно представление, что жертвует в любви обычно женщина. Мы приведем совершенно различные свидетельства трех поэтов-мужчин, чтобы убедиться, что это не совсем верное представление.

Удивительной рыжины бродит лисонька у ручья,

Рыжей искоркой тишины бродит лисонька по ночам.

Ослепительна эта рыжь! По-французски: «краснеет» - «rouge”,

Ржавый лист прошуршит, – тишь, можжевельник потянет – глушь.

Есть в повадке её лесной и в окраске древних монист

Так знакомое: блеснет блесной, - и презрительное: не мне!

Бродит лисонька у ручья, - еле-еле звенит ручей,

Только лисонька та – ничья, и убор её рыжий – ничей!

Если сердит тебя намек, ты, пожалуйста, извини! –

Он ведь горечью весь намок, он ведь еле-еле звенит.

Это стихотворение “Лисонька”,   погибшего на войне двадцатипятилетним парнем,  поэта Павла Когана, прославившегося своей песней “Бригантина поднимает паруса”,  направленно к писательнице Елене Ржевской, прожившей долгую жизнь и бывшей переводчицей Главного штаба советских войск  в конце войны.

 Вот свидетельство о любви  более умудренного человека:

Засыплет снег дороги, завалит скаты крыш,

Пойду размять я ноги, за дверью – ты стоишь.

Одна в пальто осеннем, без шляпы, без калош,

Ты борешься с волненьем и мокрый снег жуешь.

Деревья и ограды уходят в даль, во мглу,

Одна средь снегопада стоишь ты на углу.

По рукаву  с косынки стекает снег в  обшлаг,

И каплями росинки сверкают в волосах.

И прядью белокурой озарены:  лицо, 

Косынка и фигура, и это пальтецо.

Снег на ресницах влажен, в глазах твоих – тоска,

И весь твой облик слажен из одного куска.

Как будто бы железом, обмокнутым в сурьму,

Тебя вели нарезом по сердцу моему.

И в нем навек засело смиренье этих черт,

И от того нет дела, что свет жестокосерд,

И от того двоится вся эта ночь в снегу,

И провести границы меж нас я не могу.

Но  кто мы и откуда? Когда от всех тех лет

Остались пересуды, - а нас уж больше нет!

 Стихотворение «Свидание» у Пастернака столь многовариантно, что  даже, чья тут совершается  жертва, толком не поймешь, возможно, обоюдная. Преклоненье перед любимой открывает поэту глаза, а не закрывает, как у Михаила Лермонтова. 

            А вот четко мужская жертва: Дмитрий Кедрин в стихотворении «Поединок»:

К нам в гости приходит мальчик со сросшимися бровями,

Пунцовый густой румянец на смуглых его щеках.

Когда вы садитесь рядом, я чувствую, что меж вами

Я – скучный, немножко лишний, педант в роговых очках.

Глаза твои лгать не могут: как много огня теперь в них,

А как они были тусклы, откуда же он воскрес? -

Ах, этот румяный мальчик! Итак, это мой соперник,

Итак, это мой Мартынов, итак, это мой Дантес.

Ну что ж, нас рассудит пара стволов роковых Лепажа

На дальней глухой полянке, под  Мамонтовкой в лесу.

Два вежливых секунданта, под горкой два экипажа,

Да седенький доктор в черном с очками на злом носу.

Послушай-ка , дорогая, над нами шумит эпоха,

И разве не наше сердце – арена её борьбы?

Виновен ли этот мальчик в проклятых палочках Коха ,

Что вставило нездоровье в колеса моей судьбы?

Наверно, он – физкультурник, из тех, чья лихая стайка

Забила на стадионе Испании два гола.

Так мягко и так свободно его голубая майка

Тугие, гибкие плечи стянула и облегла!

А, знаешь, мы не подымем стволов роковых Лепажа

На дальней глухой полянке , под Мамонтовкой в лесу.

Я лучше приду к вам в гости, и если позволишь даже,

Игрушку из Мосторгина дешевую принесу.

Твой сын, твой малыш безбровый покоится в колыбели,

Он важно пускает слюни, вполне довольный собой.

Тебя ли мне ненавидеть и ревновать к тебе ли,

Когда я так опечален твоей морщинкой любой?

Ему покажу я рожки, спрошу: «Как дела Егорыч?»

И, мирно напившись чаю, пешком побреду домой.

И лишь закурю дорогой, почуяв на сердце горечь,

Что наша любовь не вышла, что этот малыш – не мой.

Кто же жертвует в любви? Любовь, как и жизнь, столь разнообразна, что раз на раз в ней никогда  не приходится…
                                 В.Любовь – страсть:

Любовь между мужчиной и женщиной пролегает в разных эмоциональных тональностях: от тихой  жертвы до бурной страсти, которые также находят свое отражение в мировой поэзии. Мы приведем свидетельства трех поэтов: россиянина  Бориса Пастернака, англичанина Роберта Бернса и испанца Федерико Гарсиа Лорки, вскрывающих различные аспекты именно  страстной любви, проще говоря, соблазна: 

        Борис Пастернак «Зимняя ночь»:

Мело, мело по всей земле во все пределы.

Свеча горела на столе, свеча горела.

Как летом роем мошкара летит на пламя,

Слетались хлопья со двора к оконной раме.

Метель  лепила на стекле кружки и стрелы,

Свеча горела на столе, свеча горела.

На озаренный потолок ложились тени,

Скрещенья рук, скрещенья ног, судьбы скрещенья.

И падали два башмачка со стуком на пол,

И воск слезами с ночника на платье капал.

И все терялось в снежной мгле, седой и белой.

Свеча горела на столе, свеча горела.

На свечку дуло их угла и жар соблазна

Вздымал, как ангел, два крыла крестообразно.

Мело весь месяц в феврале, и то и дело

Свеча горела на столе, свеча горела…

Здесь основное свидетельство страсти – жар соблазна, вздымающий, «как ангел, два крыла». Вот это сравнение, «как ангел», весьма симптоматично, ибо открывает просветленное отношение поэта к сексу. Страсть может и поднимать человека, а не опускать его до уровня греха, важно наше отношение к ней. 

                      Роберт Бернс «Свидание»:

Меня в горах застигла тьма: январский вечер, колкий снег,

Закрылись наглухо дома, и я не мог найти ночлег.

Но к счастью девушка одна со мною встретилась в пути

И преложила мне она в её укромный дом войти.

Я тут же поклонился ей – той, что спасла меня в метель,

Учтиво поклонился ей и попросил послать постель.

Она тончайшим полотном застлала скромную кровать,

И , угостив меня вином, мне пожелала сладко спать.

Расстаться с ней мне было жаль, и, чтобы ей не дать уйти,

Спросил я девушку:  нельзя еще подушку принести?

Она подушку принесла под изголовие моё

И так мила она была, что крепко обнял я её.

В её щеках зарделась кровь, два ярких вспыхнули огня:

«Коль есть у вас ко мне любовь, оставьте девушкой меня!»

Был мягок шелк её волос, он завивался, точно хмель,

Она была душистей роз, та, что постлала мне постель.

Она не спорила со мной, не открывала милых глаз,

Так между мною и стеной она уснула в поздний час.

А утром  в первом свете дня в подругу я влюбился вновь!

«Ах, погубили вы меня!» – сказала мне моя любовь.

Целуя веки влажных глаз и локон, вьющийся, как хмель,

Сказал я: «Много-много раз ты будешь мне стелить постель!»

Потом иглу она взяла и села шить рубашку мне,

Январским утром у окна она рубашку сшила мне.

Мелькают дни, идут года, цветы цветут, метет метель,

Но не забуду никогда ту, что постлала мне постель!

    Главная идея Бернса – верность мужчины своему долгу в супружеской любви.

             Ф.Г. Лорка «Цыганская любовь»:

И в полночь на край долины увел я жену чужую, 

А думал: она невинна. То было ночью в  Сант-Яго.

И словно сговору рады, в округе огни погасли и замерцали цикады.

Я сонных грудей коснулся, последний проулок минув,

И жадно они раскрылись кистями ночных жасминов.

А юбка, шурша крахмалом, в ушах звенела, дрожала,

Как полог тугого шелка под сталью пяти кинжалов.

За ежевикою сонной у тростникового плеса

Я в белый песок впечатал её смоляные косы.

Я скинул шелковый галстук, она наряд разбросала,

Я снял ремень с кожурою, она – четыре корсажа.

Такой белизны не ведать шелкам и цветущим сливам,

Стеклу под луной не вспыхнуть таким голубым отливом!

Испуганно бедра бились, как пойманные форели,

То лунным холодом стыли, то белым огнем горели.

И лучшей в мире дорогой до первой утренней птицы

Меня этой ночью мчала атласная кобылица.

Мужчинам женские тайны рассказывать не пристало,

И я повторять не стану  слова, что она шептала…

В песчинках и поцелуях она ушла на рассвете,

Кинжалы трефовых лилий вдогонку рубили ветер. 

             Я вел себя так, как должно, - цыган до последнего часа:

             Я дал ей ларец на память, но больше не стал встречаться,

             Запомнив обман той ночи в туманах речной долины:

             Она ведь была замужней, а мне клялась, что невинна.

«Атласная кобылица страсти» – вот главное в этом стихотворении, чем бы потом  вся эта история ни кончилась, каким бы благородным не выставлял себя в итоге автор, хотя нюансы, конечно, важны. Нравственное право поэта видеть разные оттенки любви  нам остаётся их  только  уважать!

       Г. Запретная любовь:

Любовь – чувство между двумя людьми, но в обществе оно должно получить социальную санкцию на свое существование. Отсюда возникает понятие о запретной любви как о любви, такую санкцию не получившей. Например, у Ф.И.Тютчева в стихе  «К  N.N.»

Ты любишь, ты притворствовать умеешь, - когда в толпе украдкой от людей,

Моя нога касается твоей, – ты мне ответ даешь и не краснеешь!

Все тот же вид рассеянный бездушный, движенье персей, взор, улыбка та ж…

Меж тем твой муж, сей ненавистный страж, любуется твоей красой послушной.

Благодаря и людям и судьбе, ты тайным радостям узнала цену,

Узнала свет: он ставит нам в измену все радости… Измена льстит тебе.

Стыдливости румянец невозвратный, он улетел с твоих младых ланит, -

Так с юных роз Авроры луч бежит с их чистою душою ароматной.

Но так и быть, в палящий летний зной лестней для чувств, приманчивей для взгляда

Смотреть в тени, как в кисти винограда сверкает кровь сквозь зелени густой.

Эти мотивы запретной любви мы уже видели в стихотворении Лорки «Цыганская любовь», Они проявятся и в будущем, такова судьба такого  многообразного явления, как любовь между мужчиной и женщиной, -  и в социальном,  и в психологическом плане.
                                  Д. Духовная любовь:

О духовной любви можно говорить много, и мы еще поговорим о её главном носителе - Иисусе Христе, а сейчас попытаемся проследить некоторые аспекты духовной любви, редко, но все же возникающей  меж людьми: 

           Я вас любил: любовь ещё, быть может, в моей душе угасла не совсем.

           Но пусть она вас больше не тревожит, я не хочу печалить вас ничем.

           Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то ревностью томим.

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

Стихи Пушкин – это классика, точней и гармоничней его в стихе  аспекты духовной любви не высказал никто. Недаром он и сам становится объектом духовной любви, как, например, в стихотворении Беллы Ахмадуллиной: «Дачный роман».

Вот вам роман из жизни дачной. Он начинался в октябре,

Когда зимы кристалл невзрачный сверкал на утренней заре.

И тот, столь счастливо любивший печаль и блеск осенних дней,

Был зренья моего добычей и пленником души моей…

Недавно добрый и почтенный, сосед мой умер, а вдова

Для завершенья жизни бренной уехала, а дом сдала.

Там поселились брат с сестрою. По вечерам в чужом окне 

Сверкала кроткою звездою их жизнь, неведомая мне.

В добропорядочном соседстве поврозь мы дождались весны,

Но с тайным нетерпеньем в сердце невольно сообщались мы.

Когда вблизи моей тетради встречались солнце и ветра,

Тропинкой, скрытой в снегопаде, спешила к станции сестра.

Я полюбила тратить зренье на этот мимолетный бег

И длилась целое мгновенье улыбка, свежая, как снег.

Брат был свободней и не должен вставать, пока не встанет день.

Кто он? – я думала: художник? А думать дальше было лень.

Всю зиму я жила привычкой их лица видеть поутру,

И знать, с какою электричкой брат пустится встречать сестру…

Я наблюдала их проказы: смешки, снежки, когда светло,

И знала, что они – прекрасны, а кто они, - не все ль равно?

Весной мы сблизились – не тесно, не участив случайность встреч.

Их лица были так чудесно ясны, так благородна речь…

Мы сиживали в час заката в саду, где липа и сосна,

Брат без сестры, сестра без брата, - как ими любовалась я!

Я шла домой и до рассвета зрачок держала на луне…

Когда бы не несчастье это, была б счастлива вполне.

Тек август. Двум моим соседям прискучила его жара.

Пришли,  и молвил брат: «Мы едем! - Мы едем…» – молвила сестра.

Простились мы, скорей небрежно, чем пылко, выпили вина…

Они уехали. Стемнело. Их ключ остался у меня.

Потом пришло письмо от брата: «Если прогневаетесь вы,

Я не страшусь, мне нет возврата в соседство с вами, в дом вдовы…

Зачем, простак недальновидный, я тронул на снегу ваш след? 

Как будто фосфор ядовитый в меня вселился, еле видный

Доныне излучает свет ладонь…» С печалью деловитой

Я поняла, что он – «поэт», и заскучала…  Тем не мене, 

Забывшие скрипеть ступени своею поступью бужу,

Когда в соседний дом хожу, одна считаю свет и тени, 

И для таинственной затеи часы зачем-то завожу и долго за полночь сижу.

Ни брата, ни сестры.  Лишь в скрипе займется ставня… Видно мне, 

Как ум забытой ими книги печально светится во тьме.

Уж осень. Разве осень?  -  Осень!  Вот свет, вот сумерки легли…

«Да, где ж роман? - читатель спросит, - тут ни героя, ни любви!»

Меж тем, все есть! Окрест крепчает октябрь и это означает,

Что тот, столь счастливо любивший печаль и блеск осенних дней,

Идет дорогою привычной на жадный зов свечи моей.

Сад облетает первобытный и от любви  кровопролитной 

Немеет сердце, и в костры сгребают листья… Брат сестры,

Прощай навеки! Ночью лунной другой возлюбленный безумно,

Чья поступь молодому льду не тяжела, минует мглу 

И  к моему подходит дому. Уж если говорить «люблю», 

То разумеется ему, а не кому-нибудь другому.

Очнись, читатель любопытный! Вскричи: «Как, намертво убитый,

И прочный, точно лунный свет, тебя он любит?»  – Вовсе нет!

Хочу соврать, да не совру, как ни мучительна мне правда.

Боюсь, что он влюблен в сестру стихи слагающего брата!

Я – влюблена, она – любима,  вот вам сюжета грозный крен!

Я столько раз её ловила на робком сходстве с Анной Керн.

В час грустных наших посиделок ему твержу: «Тебя злодей 

Убил, ты заживо содеян из жизни и любви моей!

Коль ты таков, назад сошлю!» – Не отвечает 

И думает: «Она стихов не пишет, часом? -  и скучает…

И так, столетия подряд, все влюблены мы невпопад,

И странствуют, не совпадая, два сердца, сирых две ладьи,

Ямб ненасытный услаждая, великой горечью любви!

Добавим – великой горечью «духовной любви», потому что именно в ней этот привкус горечи всегда был наиболее сильным.  Поэтесса в этом стихотворении устроила великолепную систему трех зеркал: каждый из её героев-поэтов  глядится, как в зеркало,  в другого,  и понимает своё отличие от другого, - «и скучает!»  Но мы продолжим разговор о духовной любви…

Слеза дрожит в твоем ревнивом взоре. О, не грусти, ты все мне дорога,

Но я любить могу лишь на просторе, мою любовь, широкую, как море,

Вместить не могут жизни берега. Когда Глагола творческая сила 

Толпы миров воззвала из ночи, любовь их все, как солнце, озарила,

И лишь на землю к нам её светила нисходят порознь редкие лучи.

И порознь, их отыскивая жадно,  мы ловим отблеск вечной красоты;

Нам вестью лес о ней шумит отрадной, о ней поток гремит струёю хладной

И говорят, качаяся, цветы. И любим мы любовью раздробленной – 

И тихий шепот вербы над ручьем, и милой девы взор, на нас склоненный,

И звездный блеск,  и все красы вселенной, и ничего мы вместе не сольём.

Но не грусти, земное минет горе, пожди ещё, неволя недолга, -

В одну любовь мы все сольёмся вскоре, в одну любовь, широкую, как море,

Что не вместят земные берега.

Стихотворение одного из самых духовных наших поэтов – Алексея Константиновича Толстого невозможно трактовать иначе, как,  понимая всю необозримую   соборность духовной любви, её способность вместить в себе все остальные аспекты, как родные.

       Ж. Любовь – призвание:

Призванием любовь становится только у творца, когда в качестве её объекта выступает сама Муза – вечный спутник поэта, его хранитель и  предмет воздыханий.

Я сидел в апрельском сквере, предо мной был Божий храм.

Но не думал я о вере, а глядел на разных дам.

И одна, едва пахнуло несомненной весной,

Вдруг на лавочку вспорхнула и уселась предо мной:

В модном платьице коротком, в старомодном пальтеце,

И ладонь под подбородком, и загадка на лице…

В той поре, пока безвестной, обозначенной едва:

То ли юная невеста, то ли горькая вдова. 

Век мой короток – не жалко, он – длинней и ни к чему,

А она – петербуржанка и бессмертна посему.

Шли столетья по России , бил надежды барабан…

Не мечи людей косили: слава, злато и обман!

Что ни век, все те же нравы, ухищренья и дела,

А она вдали от славы на Васильевском жила,

Знала толк шипам и розам и безгрешной не слыла,

Всяким там «метаморфозам» не подвержена была.

А когда над Летним садом возносилася луна,

Михаилу с Александром, верно, грезилась она.

И в дороге, и в опале, и крылаты, и без крыл,

Знать о ней лишь помышляли Александр и Михаил.

И загадочным и милым лик её сиял живой

Александру с Михаилом перед пулей роковой…

Эх вы, дней былых поэты, старики и женихи,

Признавайтесь, чем согреты ваши перья и стихи!?

Как на лавочке сиделось, не стесняйтесь говорить,

Как на барышень гляделось, чтобы душу усладить.

Как сюда вам все летелось, во всю мочь и во всю прыть,

Как отсюда не хотелось в департамент уходить!

 Объект размышлений Булата Окуджавы в этом стихотворении – Муза. Любовь к ней – и есть призвание поэта (Окуджава берет двух – Александра Пушкина и Михаила Лермонтова).  Чем призвание  сильней, тем страстней сама эта  любовь. Любовь поэта к другой женщине ни в какое сравнение с  любовью к Музе не идет, поэтому не надо иллюзий!  Именно об этом говорит, например,  в своем стихотворении Ф.И.Тютчев:

Не верь, не верь поэту, дева; его своим ты не зови, -

И пуще пламенного гнева страшись поэтовой любви!

Его ты сердца не усвоишь своей младенческой душой;

Огня палящего не скроешь под легкой девственной фатой.

Поэт всесилен, как стихия, не властен лишь в себе самом;

Невольно кудри молодые он обожжет своим венцом.

Вотще поносит или хвалит его бессмысленный народ…

Он не змеёю сердце жалит, он, как пчела, его сосет.

Твоей святыни не нарушит поэта чистая рука,

Но ненароком жизнь задушит иль унесет за облака.
Верность поэтическому призванию, небесной Музе,  всегда была у поэта сильней его верности  земной женщине, многочисленные примеры из личной жизни поэтов – лучшее тому доказательство. Исключения из этого правила, конечно, есть, но они  лишь  из его подтверждающих.

                       З. Ушедшая любовь:

Наиболее традиционный мотив лирической поэзии – «ушедшая любовь», которой поэт отдает должное в случае своей измены или измены ему.

Наиболее ярким примером служит «Признание» Евгений Баратынского:

Притворной нежности не требуй от меня: я сердца своего не скрою хлад печальный!

Ты права:   нет уж  в нем огня  моей любви первоначальной.

Напрасно я на память приводил и милый облик твой и прежние мечтанья,

Безжизненны мои воспоминанья, я клятвы дал, но дал их выше сил.

Я не пленен красавицей другою – мечты ревнивые из сердца удали:

Лишь годы долгие в разлуке протекли, лишь в бурях жизненных увлекся я мечтою.

И ты уже жила неверной тенью в ней, и сам к тебе взывал я редко, принужденно,

И пламень мой, слабея постепенно, собою сам погас в душе моей.

Верь, жалок я один, душа любви желает, но я любить не буду вновь,

Поверь, вполне уповевает нас только первая любовь.

Грущу я, но и грусть минует, знаменуя судьбины полную победу над до мной.

Быть может, мнением сольюся я с толпой, подругу без любви, быть может, изберу я,
                         На брак обдуманный я руку ей подам и в храме встану рядом с нею, безвинной,             

Преданной, быть может, лучшим снам, и назову её «моею», и весть к   тебе придет,

Но не завидуй нам: обмена тайных дум не будет между нами,

Мы не сердца под брачными венцами, а жребии свои соединим!

Прощай! Мы долго шли дорогою одною: путь новый я избрал, путь новый избери,
                         Печаль бесплодную из сердца изыми и не вступай, молю, в напрасный суд со мною!

Не властны мы в самих себе, и в молодые наши лета творим поспешные обеты,

Которые  смешны всевидящей судьбе!

  Именно такие поспешные обеты становятся базой для возникновения ненависти, уничтожающей любовь.   
Другой характерный пример: стихотворение «Письмо женщине» Сергея Есенина, посвященное Зинаиде Райх, одной из красивейших актрис своего времени, ушедшей от поэта к режиссеру Всеволоду Мейерхольду.

Вы помните, вы все, конечно, помните, как я стоял, приблизившись к стене,

Взволнованно ходили вы по комнате и что-то резкое в лицо бросали мне.

Вы говорили: нам пора расстаться, что вас измучила моя шальная жизнь,

Что вам пора за дело приниматься, а мой удел – катиться дальше вниз.

Любимая! Меня вы не любили, не знали вы, что в сонмище людском

Я был, как лошадь, загнанная в мыле, пришпоренная смелым ездоком.

Не знали вы, что в сплошном дыму, в развороченном бурею быте

С того и мучаюсь, что не пойму, куда несет нас рок событий?

Лицом к лицу лица не увидать, - большое видится на расстояньи,

Когда кипит морская гладь, корабль в плачевном состояньи.

Земля – корабль, но кто-то вдруг за новой жизнью, новой славой

В прямую гущу бурь и вьюг её направил величаво.

Ну, кто из нас на палубе большой не падал, не блевал и не ругался?

Их мало с опытной душой, кто крепким в качке оставался.

Тогда и я под дикий шум, но зрело знающий работу

Спустился в корабельный трюм, чтоб не смотреть людскую рвоту.

Тот трюм был – русским кабаком, и я склонился над стаканом, 

Чтоб, не страдая ни о ком, сгубить себя в угаре пьяном.

Любимая! Я мучил вас, у вас была тоска в глазах усталых,
                      Что я пред вами напоказ себя растрачивал в скандалах.

Но вы не знали, что в сплошном дыму, в развороченном бурею быте

С того и мучаюсь, что не пойму, куда несет нас рок событий.

Теперь года прошли. Я  в возрасте ином. И чувствую и мыслю по иному,

И говорю за праздничным вином: хвала и слава рулевому.

Сегодня я в ударе нежных чувств. Я вспомнил вашу грустную усталость,

И вот теперь я сообщить вам мчусь, каков я был, и что со мною сталось!

Любимая! Сказать приятно мне: я избежал паденья с кручи.

Теперь советской стороне я самый яростный попутчик.

Я стал не тем, кем был тогда. Не мучил бы я вас, как дело было раньше.

За знамя вольности и светлого труда готов идти, хоть до Ламанша.

Простите мне, я знаю,  вы не та – живете вы с серьёзным умным мужем,

И не нужна вам наша маята, и сам я вам ни капельки не нужен.

Живите так, как вас ведет звезда под кущей обновленной сени.

С приветствием, вас помнящий всегда, знакомый ваш Сергей Есенин.

    В стихотворении этом много иллюзий, потом совершенно не оправдавшихся, но  поэт был честен, когда писал всё это. Представить будущее в том ужасающем варианте, которое потом имело место быть,  он, конечно, никак не мог. Он не мог знать, что З. Райх  будет при аресте Мейерхольда изнасилована чекистами и жестоко убита.

Прекрасным образцом любовной лирики, касающейся двух великих поэтов: Николая Гумилева и Анны Ахматовой, является стихотворение Гумилева «Жираф»:
                         Сегодня особенно грустен твой взгляд,

И руки особенно тонки, колени обняв.

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.

Я знаю далекие сказки невиданных стран

Про черную деву и страсть молодого вождя…

Но ты слишком долго вдыхала тяжелый туман,

Ты верить не хочешь во что-нибудь, кроме дождя.

Ну, как я тебе расскажу про таинственный сад,

Про стройные пальмы, про запах немыслимых трав?

Ты плачешь? – Послушай, далеко на озере Чад

Изысканный бродит жираф.

Через три месяца после свадьбы на Анне Горенко, молодой Гумилев уезжает в экспедицию в Африку, и что он видит, возвратившись?- «особенно грустный взгляд и особенно тонкие руки»… Они развелись лишь только после пяти лет после этого стиха, но  все основные коллизии в нем уже присутствуют. 
                2. ЛЮБОВЬ – ЛЕКАРСТВО ДЛЯ БЕССМЕРТИЯ:

 Раз уж мы  начали говорить о духовной любви, подлинный свет в окошке нам воссияет, как только мы поймем, что эталоном духовной любви, её единственным содержанием является Иисус Христос. Только Он спас своей неиссякаемой любовью людей от греха и показал им дорогу к Свету, Истине и Мудрости через Любовь, Самоотдачу и свою  Голгофскую жертву во имя тех же людей. 

Он идет путем жемчужным по садам береговым,

Люди заняты ненужным,  люди заняты земным.

«Здравствуй, пастырь, рыбарь, здравствуй!

Вас зову я навсегда, чтоб блюсти иную паству и иные невода.

Лучше рыбы или овцы человеческой души?

Вы, небесные торговцы, не считайте барыши!

Ведь не домик в Галилее вам награда за труды, -

Светлый рай, что розовее самой розовой звезды.

Солнце близится к притину, слышно веянье конца,

Но отрадно будет Сыну в доме нежного Отца!»

Не томит, не мучит выбор, что пленительней чудес?

И идут пастух и рыбарь за искателем небес.      (Н.С.Гумилев «Христос»)
              Вот еще один вариант этой мысли:

Шел Господь пытать людей в Любови, выходил он нищим на кулижку.

Старый дед на пне сухом в дуброве жамкал деснами зачерствелую пышку.

Увидал дед нищего дорогой на тропинке с клюшкою железной

И подумал: «Вишь, какой убогий, знать от голода качается болезный!»

Подошел Господь, скрывая боль и муку: видно, мол, сердца их не разбудишь!

И сказал старик, протягивая руку: «На,  пожуй,  немного крепче будешь!»

                                   (С.А.Есенин «Шел Господь»)

       Над этой темною толпой непробужденного народа

       Взойдешь ли ты когда, свобода, блеснет ли луч  твой золотой?

       Блеснет твой луч и оживит, и сон разгонит и туманы…

       Но старые, гнилые раны, рубцы насилий и обид, 

       Растленье душ и пустота, что гложет ум и сердце ноет,

       Кто их излечит, кто прикроет?  Ты – риза чистая Христа! 

                                                  (Ф.И.Тютчев «Над этой темною толпой»)

Стихотворение Сергея Есенина демонстрирует нам коммуникативный характер христианской Любви: это двойное движение: от Христа - к нам и от нас – к Христу. Только такая Любовь имеет прочные основания в мире, она  одна лишь  будет способна    мир в конечном итоге  спасти.

3. ЛЮБОВЬ И СМЕРТЬ

Любовь и Смерть – две основные фигуры в театре Господа  Бога, поскольку они объединяют временность земного Бытия и вечность Инобытия. Поэзия всегда интересовалась их сочетанием, балансом их системного единства, не всегда правда, поднимаясь до  высот  философского звучания  этой системы.

Неразрывное единство Любви и Смерти отмечает в своем стихе Ф.И.Тютчев:

О, как убийственно мы любим, как в буйной слепоте страстей

Мы то всего вернее губим, что сердцу нашему милей!

Давно ль, гордясь своей победой, ты говорил: она моя…

Год не прошел, спроси и сведай, что уцелело от нея?

Куда ланит девались розы, улыбка уст и блеск очей?

Все опалили, выжгли слезы горючей влагою своей.

Ты помнишь ли при первой встрече, при первой встрече роковой,

Её волшебный  взор и речи, и смех младенчески-живой?

И что ж теперь? И где все это? И долговечен ли был сон?

Увы, как северное лето, был мимолетным гостем он!

Судьбы ужасным приговором твоя любовь для ней была,

И незаслуженным позором на жизнь её она легла.

Жизнь отреченья, жизнь страданья! В её душевной глубине 

Ей оставались вспоминанья, но изменили и  оне.

 И на земле ей дико стало, очарование ушло.

Толпа, нахлынув, в грязь втоптала то, что в душе её цвело.

И что ж от долгого мученья,  сберечь, как пепел,  удалось? -

Боль, злую боль ожесточенья, боль без отрады  и  без слез!

О, как убийственно мы любим, как в буйной слепоте страстей

Мы то всего вернее губим, что сердцу нашему милей!

Героическую сагу о единстве Любви и Смерти написал советский поэт Александр Кочетков, так и оставшийся для народа  автором только одного этого стихотворения - «Баллада о прокуренном вагоне»:

                    Как больно, милая, как странно, сроднясь в земле, сплетясь ветвями, -

                    Как больно,  милая, как странно раздваиваться под пилой.

                    Не зарастет на сердце рана, прольется чистыми слезами,

                   Не зарастет на сердце рана, - прольётся пламенной смолой.

                   Пока жива, с тобой я буду, - душа и кровь неразделимы, -

                   Пока жива, с тобой я буду, Любовь и Смерть всегда вдвоем.

                   Ты понесешь с собой повсюду, ты понесешь с собой, любимый,

                   Ты понесешь с собой повсюду родную землю, милый дом.

                 - Но если мне укрыться нечем от жалости неисцелимой,

                   Но если мне укрыться нечем от холода и темноты?

                  - За расставаньем будет встреча, не забывай меня любимый,

                  За расставаньем будет встреча, вернемся вместе – я и ты.

               -  Но если я безвестно кану – короткий  свет луча дневного, -

                  Но если я безвестно кану за звездный пояс, млечный дым?

               -  Я за тебя молиться стану, чтоб не забыл пути земного,

                  Я за тебя молиться стану, чтоб ты вернулся невредим.  

                Трясясь в прокуренном вагоне, он стал бездомным и смиренным,

                Трясясь в прокуренном вагоне, он полуплакал, полуспал,

                Когда состав на скользком склоне вдруг изогнулся страшным креном,

                Когда состав на скользком склоне от рельс  колеса оторвал.

                Нечеловеческая сила, в одной давильне всех калеча,

                Нечеловеческая сила земное сбросила с земли.

                И никого не защитила вдали обещанная встреча,

                И никого не защитила рука, зовущая вдали.  

                С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь!

                С любимыми не расставайтесь! Всей кровью прорастайте в них, -

                И каждый раз навек прощайтесь! И каждый раз навек прощайтесь!

                И каждый раз навек прощайтесь! Когда уходите на миг.

Если земная любовь пока еще не способна защищать нас от дыхания смерти, то духовная любовь и такое может, только надо отдать себя в руки вечного носителя этой любви – Иисуса Христа.

3. ПРИЗНАНИЕ В ЛЮБВИ:

 От философских и духовных проблем в любви перейдем к её практическим механизмам, одним из которых является мудрость любовного признания. Какой она оказалась запечатленной в российской  поэзии?

  Ярчайшим бриллиантом такого признания является стих Ф. Тютчева «К.Б.» (Я встретил вас):

Я встретил вас, – и все былое в отжившем сердце ожило.

Я вспомнил время золотое,  – и сердцу стало так тепло…

Как поздней осенью порою бывают дни, бывает час,

Когда повеет вдруг весною и что-то встрепенется в нас, -

Так весь обвеян дуновеньем тех лет душевной полноты

С давно забытым упоеньем смотрю на милые черты.

Как после вековой разлуки гляжу на вас, как бы во сне,

И вот – слышнее стали звуки, не умолкавшие во мне.

Тут не одно воспоминанье, тут жизнь заговорила вновь,-

И тоже в вас очарованье, и та ж в душе моей любовь!

Совсем другой акцент сделан в лирическом   шедевре Пушкина «Признание»:

«Я вас люблю, хоть я бешусь, хоть этот труд и стыд напрасный,

И в этой глупости несчастной у ваших ног я признаюсь!

Мне не к лицу и не по летам… Пора, пора мне быть умней,

Но узнаю по всем приметам болезнь любви в душе моей:

Без вас мне скучно, - я зеваю; при вас мне грустно – я терплю;

И мочи нет сказать желаю, мой ангел, как я  вас люблю!

Когда я слышу из гостиной ваш легкий шаг иль платья шум,

Иль голос девственный, невинный, я вдруг теряю весь свой ум.

Вы улыбнетесь – мне отрада; вы отвернетесь – мне тоска!

За день мучения награда – мне ваша бледная рука.

Когда за пяльцами прилежно сидите вы, склонясь небрежно,

Глаза и кудри опустя, - я в умиленьи долго, нежно, любуюсь вами, как дитя!

Сказать ли вам моей несчастье, мою ревнивую печаль,

Когда гулять порой в ненастье вы собираетеся в даль?

И ваши слезы в одиночку, и речи в уголку вдвоём,

И путешествие в Опочку и фортепьяно вечерком?

Алина! сжальтесь надо мною. Не смею требовать любви…

Быть может, за грехи  мои, мой ангел, я любви не стою!

Но притворитесь! Этот взгляд все может выразить так чудно!

Ах, обмануть меня не трудно: я сам обманываться рад!
Конечно, это совсем не та любовь, что у Тютчева:  у Пушкина больше игра, своеобразный театр с соседкой по имению Алиной Вульф, куда в Тригорское Пушкин ходил из Михайловского пешком, или ездил на своем коньке. Поэту и не любовь нужна от Алины, а хотя бы притворство, то есть, опять  лишь игра! Причем Алина не дает ему никакого повода,  и поэт  в  этом честно признается: «при вас мне грустно – я  терплю».  Да он и не  смеет требовать любви, но  «сыграть в  любовь» он жаждет, ибо сердце поэта без любви  жить не способно…

Но никакого театра уже нет и в помине, едва в Тригорском  появляется родственница Осиповых-Вульф - Анна Павловна Керн:

Я помню чудное мгновенье: передо мной явилась ты,

Как мимолетное виденье, как гений чистой красоты.

В томленьях грусти безнадежной, в тревогах шумной суеты

Звучал мне долго голос нежный и снились милые черты.

Шли годы. Бурь порыв мятежный рассеял прежние мечты,

И я забыл твой голос нежный, твои небесные черты.

В глуши, во мраке заточенья тянулись тихо дни мои

Без божества, без вдохновенья, без слез, без жизни, без любви.

Душе настало пробужденье: и вот опять явилась ты,

Как мимолетное виденье, как гений чистой красоты.

И сердце бьётся в упоенье, и для него воскресли вновь

И божество, и вдохновенье, и жизнь, и слезы, и любовь.

Атрибутом подлинной любви у поэта являются «слезы», к примеру, - в «признании» Алине Вульф их нет напрочь. Анну Керн поэт по настоящему любит, доказательством этой любви  служит «Я помню чудное мгновенье». Любовь у Пушкина – это всегда чудо, это «божество и вдохновенье», это «жизнь, и слезы, и любовь!»

4. Язык любви:

В любовном признании акцент сделан на сам факт утверждения любви, но нас интересует и то, как это делается, то есть сам язык любви. На этот предмет есть удивительное по точности наблюдение Михаила Юрьевича Лермонтова:

Есть речи – значенье темно иль ничтожно,

Но им без волненья внимать невозможно.

Как полны их звуки безумством желанья!

В них горечь разлуки, в них трепет свиданья.

Не встретит ответа средь шума мирского

Из пламя и света рожденное слово;

Но в храме, средь боя, и где я ни буду,

Услышав его, я узнаю повсюду.

Не кончив молитвы, на звук тот отвечу,

И брошусь из битвы ему я навстречу.

Этому из «пламени и света» (в тексте у поэта ошибка – нельзя сказать «из пламя» - лучше «из пламени») рожденному слову поэт  верен больше, чем  молитве в храме и эмоциональному  подъёму  битвы. Что это за слово? – Безусловно, это не просто признание в физической любви, это слово, рожденное «из пламени и света», то есть, имеется в виду высокий  духовный потенциал его. Но что это за потенциал, если ему в угоду отвергается «молитва в храме»? Тут надо призадуматься! Лермонтов постоянно ходит на грани безоглядной верности Богу и прямой бесовщины –  все его  «демоны» тому служат примером.  Даже в любовном признании он не изменяет самому себе.  

Язык в классической поэзии служит и наиболее точной калькой личности и мысли  поэта, но одновременно и его «врагом», ибо выдает, быть может, то, о чем  в официальном разговоре поэт  предпочел бы умолчать. Но Лермонтов – верный представитель этой  школы, он говорит, что думает и не старается спрятать за недомолвками и оговорками свою мысль.

Совсем другое свойственно поэтам Серебряного века, вот что думает об этом Н.С.Гумилев:

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

 Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

 Но  символ гордого  величья, как некий благостный завет,

 «Высокое косноязычье»  тебе даруется, поэт».

Почему поэзия  вдруг становится у поэтов Серебряного века «высоким косноязычьем»? Язык – это  калька личности и мысли: в сравнении с классикой  меняется содержание поэтической мысли и меняется язык. «Высокое косноязычье» способно, как ни странно, выразить более глубокое содержание, чем традиционная классическая и жанровая поэзия. Последняя скована законами традиции:  жанра и  классической  гармонии, заданной в нашей отечественной поэзии творчеством Пушкина. Хотя тот же Лермонтов позволял себе отступления (на одно мы уже указали).  

«Высокое косноязычье» - это оговорочный язык, более полно  вмещающий  реальное жизненное содержание. «Косноязычье»  позволяет делать  естественными ошибки, паузы и лакуны, за  присутствие которых в романе «Евгений Онегин» Пушкину надо было еще и оправдываться перед читающей публикой. При «высоком  косноязычии» подобные придирки   становятся  совершенно неоправданными, поэт  имеет  больше прав, в том числе и на  более полное выражение личности в своих стихах, даже в оговорочном плане.

Как быть, если человек прожил всю жизнь и не познал Любви? Главное, за что ему придется нести ответственность так за то, что он не познал при этом  Бога! Бога вне Любви не существует.
2.21. ЧЕЛОВЕК – СУДЬБА – ДУХОВНОСТЬ – БЫТИЕ ЧЕЛОВЕКА:                            

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

                                                  Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

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

                                                  Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных планет.

                                                                                                       Н.Гумилев
                   А.Человек и судьба:
Мне попалась в руки книга  Павла Стовбчатого о судьбе (См. Библиография № 28). Автор выстроил основные постулаты судьбы на следующих  весьма зыбких основаниях:

- у человека отсутствует выбор  в жизненных ситуациях;

- всё в этой жизни совершенно и подчинено определенным законам, пусть даже не осознанным человеком;

- есть только единство желания и рассудка, управляющие ситуацией, в зависимости от того, кто сильней;

-  у человека нет силы воли, а есть только сила желания;

- раз отсутствует выбор, значит, нет и свободы во ли, все детерминировано свыше.
От подобных «постулатов» несет  фундаментальным  язычеством и подчинением человека не Богу, который дал ему «свободу воли», а бездушному Закону, именуемому по желанию или «Космосом», или Природой, или  Высшим Разумом, лишенным милосердия  к человеку,  Любви и Жалости, ибо не обладает никакими личностными параметрами. 

В такой ситуации смысл существования человека в нашем мире совершенно  теряется.  Закон обрекает человека на постоянный Страх перед ним, парализуя его волю к свободе и желание творчества.
Исходя из своих  фальшивых предпосылок, автор приходит к весьма спорным выводам о:

- об  отсутствии греховности у человека;

-  о неизбежности  исполнения предсказаний;

-  об иллюзии альтернативности выбора, совершаемого человеком в жизни;

-  о неотвратимости расплаты  в качестве возмездия судьбы;

- к другим  весьма сомнительным представлениям о сущности Земли и Неба.

В Библии апостол Павел говорит, что никто не спасается делами Закона, а только верой в Иисуса Христа. Этой веры, по сути дела, и нет в означенной книге.  Автор стоит на ветхозаветной вере в Закон, данный Моисеем, но не признает, хотя  и  скрывает это,  Закон Любви, открытый Христом.

Ибо, как только, мы понимаем, что Христос – это Любовь, а весь мир держится и еще  существует, благодаря наличию этой Любви в мире, все рассуждения автора начинают сыпаться, как песок. Судьба и Закон, жесткий Порядок, Предназначение начинают трещать, ибо Любовью  они все вполне преодолимы.

Конечно, было бы наивно отрицать наличие целесообразности и закономерности этого мира, как и наличие в Нем Промысла Господнего. Однако по силе значимости они  и  по отдельности, и вместе взятые  уступают Закону Любви. 
Действительно на Законе можно делать деньги, как это успешно удаётся всем евреям, но нельзя построить  страстотерпие, мученичество, святость, смерть за «други своя»,  творчество и увлечение природой.

 К  каким же выводам приходит автор в итоге своих размышлений?  - «Не вина человека в том, что он родился львом, а не ягненком, нет заслуги и у Папы Римского, ибо ему дано было стать им. Такие понятия, как «плохой» и «хороший», «добрый» и «злой», «умный» и «глупый», «знаменитый» и безвестный», постепенно уходят из мира, как исчезают в нем и другие, как то: Страшный Суд,  кара, грех, спасение, единая любовь, святость,, чудо, закон, мораль, этикет, традиция, искусство, вечность».  (№ 28, стр. 415)

Автор считает, что «когда мы видим некую богатую даму Н., у нас не может ни возникать  обида и желание справедливости». Возможно, у него  оно и возникает, но у духовного человека реакция совсем другая – сожаление. Он прекрасно знает, какие беды несет человеку богатство, какой мерой ответственности воздастся за него на том свете. «Легче верблюду пройти через угольное ушко, чем богатому попасть в Рай», - говорил  Иисус Христос.  Кроме того, духовный человек – обладает смирением и склонен к аскетизму. Богатство ему не только не нужно, но и даже вредно. 
Все равны перед лицом Закона и правил Равновесия, которые совершенно неадекватно трактует автор. Равновесие у него есть ничто иное, как нравственная обезличенность и индифферентность, а не  требование  «Божественной гармонии», какой оно, по сути, является. Закон Равновесия в мире строится не на «фифти-фифти», «всем сестрам по серьгам», а на правиле чисел Фаббиначчи, которое  говорит о гармонии, как о  соотношении  38% и 62% по отношению к Целому.  

 Ценностная относительность хороша только для Дьявола, являющегося обезьяной Бога. Мир, в котором Добро приравнено к Злу, а Бог к Дьяволу  хорош только для людей, тяготеющих к Злу и Дьяволу. Ибо Добро с кулаками – это не Добро вовсе, а маска Зла.  А там, где нет Бога, повсеместно торжествует Дьявол, ибо, как еще подозревали коммунисты, «места не занятые нами сейчас же занимает враг!» 

«Свято место пусто не бывает», ничего относительного в этом мире нет. Любой закон также имеет лицо и главное – рамки своего существования. 

Такой гимн амбивалентности всего на свете есть, по сути дела, призыв принятию зла и отказ от борьбы с ним, ибо Закон и так все расставит на свои места. Активность и творчество становятся ненужными в этой ситуации.  Хорош тот мир Будущего, в котором активность и творчество становятся ненужными и невостребованными, ибо стоит познать Закон и поступать в соответствии с ним, все будет в порядке.

Автор на деле отрицает бесконечность,  вечность и непознаваемость  Бога. Свобода воли нам дана именно потому, что в сравнении с нами, Бог обладает принципиально новым качеством, которого мы никогда не познаем, столь оно отлично от всего человеческого.  Но Бог нас любит, поэтому нам и дана свобода воли, возможность поступать верно,  и не зная закона, а только догадываясь о нем.
Бог по своему милосердию и любви к нам делает нас «своими руками» в этом, ибо верит в человека, зная,  что он создал его «по Своему Образу и Подобию». По воззрениям автора получается, что вся  беззащитность  человека перед законом  - это беззащитность перед абстрактными, не связанными с человеком принципами и правилами, давно уже опровергнутыми современной атомной физикой в «Принципах «дополнительности» и «неопределенности».
На деле отношения строятся так, что Субъект и Объект комплиментарны, а не один подчинен другому. Закон работает, но их единство и гармония становятся важнее Закона!
Бог создал гармоничный мир, но на Восьмой день творения почил и доверил исправление недостатков меняющегося мира самому человеку, правда, духовному и верующему, к которым автор, увы, не относится, как бы он ни утверждал обратное.
Иногда он открывается: «Как ни странно прозвучит, но, повторяя круг, на сцену вновь поднимается человек-язычник. Но язычник иного витка, иного понимания язычества» (№28, стр. 412)

И тут он опять прав и не прав одновременно. Действительно, на новом витке развития мира, языческое сознание активизируется, но оно отнюдь не становится доминантным, ибо обретает новое качество, где язычество выступает в гармонии с религиозностью, научным мировоззрением и инновационностью, создавая нечто принципиально еще не бывшее прежде, а  именно,  - духовую инновационность!  

Не  неоязычник будет править новым миром, а  человек с ноосферным, духовно-инновационным сознанием.
Когда у виднейшего русского святого Х1Х века  святителя Феофана Затворника спрашивали, в каком соотношении находится предназначение Божие с нашей свободой воли, он отвечал так: «Что «нудится Царствие Божие», а это предполагает собственные усилия. Когда апостол Павел говорит: «это не от нас», то значит, свои усилия не дают искомого. Соединять надо и то и другое: усиливаться и  всего чаять от благодати. Но свои усилия не доводят до цели, потому что без благодати недалеко заходят, ни благодать не даёт ожидаемого без усилий, потому что благодать действует в нас  и для нас через наши усилия. То и другое подвигает человека вперед и приводит к цели. 

Предопределение непостижимо. Довольно для нас веровать всем сердцем, что оно никогда не бывает противно  Божьей благодати и правде и не нарушает свободы человека. Обыкновенно решается так: Бог предвидит, как будет свободно действовать человек, и сообразно с тем определяет, так что Божие определение опирается на жизнь человека, а не жизнь на определение».
                        Б.Воспитание личности
Воспитание духовно-инновационного человека строится принципиально на других правилах и требованиях, нежели те, к которым призывает П.Стовбчатый Балансиром, определяющим судьбу человека выступает его Духовность. Постараемся  это  конкретизировать, насколько мы  её  сейчас понимаем:       

                           1.«Не сравнивай, живущий не сравним!» 
Человек, созданный по Образу и Подобию Бога, глубже и интересней, чем любые внешние о нем впечатления.  Главное – он хранит внутри  тайну Бога, его Вечность, Непознаваемость и Бесконечность.  
Он имеет возможность в диалоге с Богом получить от него все истины, в том числе, и  истинные механизмы действия «машины мира», которыми имеет  право на «свободу воли» и пренебречь, а действовать по своему усмотрению, если есть на то санкция Бога. «Царство Божие трудом нудится» иначе без труда не спасешься.

                                         2.«Единственный судья себе – ты сам!»
Духовный человек – это не человек в толпе, а творчески свободный человек, способный на принятие ответственных  творческих решений,  за которые он сам себя и судит. По крайней мере, на этой земле. На Небе – будет другой Суд, но это еще не скоро, а здесь у него есть поле для творчества и для свободы, но свободы как осознанной необходимости, познав замысел Бога по отношению к самому себе.

Несвобода человека опирается на его общинное прошлое, когда он вынужден подчиняться требованиям коллектива. Действительно, «нельзя жить в обществе и быть свободным от общества». Но, кому нельзя?

Человеку, сохранившему в душе ощущения детства, можно, ибо они в нем сильнее навязанных обществом стереотипов и догм. Гению то же можно, ибо он устанавливает  своим творчеством  законы, по которым это общество будет жить в будущем.
Право на нарушение закона можно заработать, если твои нарушения сделаны во имя людей, во имя еще более справедливого закона, которым пока не написан, но тобой уже осознан.

                               3. «Живи настоящим, но думай о Будущем!»
Христианство призывает человека довериться Богу и не думать о завтрашнем дне, ибо «на каждый день достаточно его заботы». Это правильно для любого нетворческого человека.
Но, если  человек поднялся до определенного духовного и творческого  уровня, на котором он может правильно предсказывать Будущее в диалоге с Богом, не думать о Будущем он просто уже не способен. 

С одной стороны, он уверен, что все, что ни делается, - к лучшему», а, с другой стороны,  его личная инициатива всегда угодна Богу, если он – человек духовный.

Прогнозирование, построенное чисто на рациональном подходе, будь то математическое или астрологическое прогнозирование, всегда будет ошибаться, ибо  подлинная истина открыта только любящему сердцу, тем более, если оно находится в диалоге с Господом Богом.
                                 4. «Мысль, изреченная есть ложь!»

Диалог с Господом, о котором здесь столько раз упоминалось, это разговор в молчании. Это единство полярностей: молчание и плодотворный диалог. Болтливость духовному человеку противопоказана, тем более, что он знает: «Мысль, изреченная есть ложь!» В свое время к этому пришел в уже цитировавшемся  стихотворении «Молчание» Ф.И.Тютчев:

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

                        Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

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

                        Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

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

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

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

                        Таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

                        Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      
 Ценность нашего духовного мира, способного входить в резонанс с Божьим миром в молчании, лишний раз свидетельствует, что  его сущность  и сущность  Господнего мира   обладают неким единым для обоих качеством, будь то «полевая структура» или «духовная напряженность».

И, тем не менее, мы находимся в постоянном диалоге, в том числе и словесном, с окружающим нас миром. Важно только следить, что бы этот диалог не перерастал в  надоедливую для всех окружающих «болтливость».

                            5.«Не судите других, да не судимы будете!»
 Достойный запас смирения, терпимости, доброты и любви к окружающему миру освобождает нас от необходимости его судить. Стоит только посчитать себя самым грешным из людей, а в другом видеть только хорошее,  необходимость в осуждении отпадет сама собой. 
Право на Суд Бог оставил за собой, а нам его совсем не делегировал, отсюда вытекает  и библейское требование: «Не судите, да не судимы будете!»

Желание осуждать возникает нас от скрытой агрессии или  превратно понятого ощущения справедливости. И того и другое – фальшь, неистинное наше проявление. Лучше не судить не потому, что и тебя потом осудят, а из простого желания увидеть в людях хорошее, помочь ему проявиться. Относись к другому  так, как ты бы хотел, чтобы он относился к тебе. И судить тогда нет необходимости.

                                    6. «Не ослабляй свой организм!»

Человек недуховный привык жить страстями: он любит выпить, выкурить сигарету, иногда балуется наркотиками, употребляет нецензурные выражения в эмоциональных ситуациях и т.д.  Духовный человек – аскет, не только потому, что страсти ослабляют организм,  просто жить  по-другому он уже не может. Аскетизм не только полезен для продления жизни, он  предписан нам Богом. Воздержание от страстей важно  в  человеческом общежитии, ибо агрессия и гнев убивают (и это доказано медициной), прежде всего, самого несдержанного человека.
Практическая жизнь в Духе – это перманентный пост, воздержание во всем, четкое ощущение меры, невозможность выйти за её пределы.

 Мудростью организма является чувство меры. Жить долго – это «не жизнь страстями, а жизнь в Духе».                   

                        7. «Действуй не из-за страха, а по Любви!»

Жизнь в страхе, жизнь под постоянной опасностью нарушить закон, - это жизнь без Бога. Духовному человеку вместо страха дана Любовь, ему нет необходимости бояться.

Мы боимся за себя, за близких, а бояться надо за ответственность  перед Богом, что живешь не по духовным законам, что постоянно нарушаешь их. Нарушения порождают двойной страх, так и крутится эта круговерть, где «змея цепляется за свой хвост».

Нарушить перманентное движение по кругу, суету грешной жизни, довольно просто, надо оглянуться – и  не столько по сторонам, сколько посмотреть на Небо и вспомнить о Божьих Заповедях.

Телесная чистота – это здоровый образ жизни, - душевная  – жизнь в Духе, то есть, соблюдение заповедей Божьих. Живущих в чистоте телесной много, все понимают, насколько это важно для продления жизни. Живущих «в Духе» -  мало, а еще меньше тех, что совмещает телесную чистоту с чистотой духовной.

                              8.«Пребывай  в чистоте – и душой и телом».
Исполнение  поста, аскетизм, телесная чистота - противоположны погоне за удовольствиями, в которых  проводит большую часть жизни современный человек. Этим он обрекает себя на вырождение – и телесное и духовное, ибо чистота – это отказ от удовольствий. В особенности наглядно это видно на полных людях, таковых и в церкви вы  с трудом сумеете  заметить.

                            9. «Основа духовной деятельности – творчество!»

Духовный человек – всегда творец. Если даже он не занимается профессиональным творчеством, он не может жить без какого-нибудь хобби. Творец, живущий в Духе, по сути своей противоположен потребителю, «доильцу сплетен», как выразилась Марина Цветаева.

Потребительские страсти съели современного человека, редкий день он не заходит в магазин или кафе-ресторан. Жаль, что  ему не хватает в сутки 10 минут, чтобы обратиться к Богу. 

Творческая потребность возникает у кого-то сразу, и есть шансы, что он станет профессиональным художником, а у кого-то в конце жизни, когда необходимо подводить итоги.
Но живущий «в Духе» человек к творчеству непременно приходит, не обязательно к чисто художественному. Подобное проявление возможно и  в любой другой  сфере человеческой деятельности.

                        10.«Любовь к природе  лежит в сути  творчества и духовности»

Недуховный человек из-за своей нелюбви к природе довел её до экологического коллапса. Духовный, как и Маугли, знает, что они  с природой - «одной крови – и ты, и я!»
           Насилие над природой, которое мы себе позволяли,  и все еще позволяем, не корректно для человека с духовно-инновационным сознанием. Ему свойственно не насилие, а содружество, коэволюция с природой. Только она является залогом нашего смягчения жесткости предстоящей катастрофы. Единственным эффективным условием её преодоления  может стать только наша духовность. 
Российскому менталитету свойственны терпимость и прощение, мы не агрессивны и ни к каким нациям, даже крепко нам порой насолившим, ненависти не испытываем, к тем же немцам.  Эта христианская терпимость должна быть положена в основу национального воспитания, ибо мерки «исторической справедливости возмездия» тут не работают.

В наш менталитет заложена христианская  необходимость «служения Господу», проявляющаяся в служении своим близким, прямом обращении к Господу (диалог, молитва, причастие), и в служении  самому себе через терпение болезней, скорбей и различного рода искушений.

О близости к Богу русского человека  можно судить по тому уровню терпения и смирения, которое он всегда проявлял. «Оранжевая революция» у нас невозможна, прежде всего, по духовным причинам. Октябрьская революция в определенном смысле произошла потому, что была «угодна Господу», как ни парадоксально это звучит. Она несла свой духовный смысл: ценой страданий народа дезавуировать в мировом сознании марксизм как теорию экономического детерминизма. Для духовных людей есть один тип  исторического детерминизма - только  духовный – вера в Бога.
У нас в России христианская вера росла из  исторической традиции, накопленного народом опыта, работы Русской Православной Церкви,  и как плод Духа русских старцев, праведников и святых.

Доминирующие качества народа – смирение, милосердие, преодоление гордости, терпимость и любовь к окружающим, склонность к тяжкому  труду, способность прощать свои обиды, борьба с помыслами и искушениями носят чисто православный характер,  идут не только от тысячелетней традиции, а во многом и вошли в кровь и плоть народа, то есть имеют «генетическую  предрасположенность» в России. 
Современная цивилизация и некоторые  антихристианские тенденции в культуре многое сделали, чтобы уничтожить эти качества, но они  еще живы, пусть загнанные в подсознание, но живы и в благоприятных условиях обязательно  развернутся. Никакой стране в голову не пришло назвать себя  «Святой Русью», это чисто русское явление.

В любой российской деревне есть бабуля, которая хранит эти традиции, готова помочь человеку в трудной ситуации. Надо только поискать, в городе это сделать много труднее.

     2.22. КУЛЬТУРА: Национальная идентичность - Общечеловеческие духовные ценности – Баланс между ними:

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

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

                                                                                                             Ф.Тютчев

С  проблемой баланса между национальной идентичностью России и её «общечеловеческими ценностями»  «засыпались» все наши лучшие политологи и культурологи, ибо, не видя «золотой середины», они стараются оптимизировать культурную систему России  только по одному из вышеозначенных критериев. В действительности ни тот ни другой аспект оптимизации не оптимален, а  выбор  коренным образом зависит от уровня социокультурного развития  всей нации (и не только в России).

Трудно не согласиться с общим утверждением, что мир  движется к глобальной  общекультурной интеграции. Только каким путем? Выясняется, то подобная интеграция возможна лишь: 
а/ на базе высокого развития всех национальных культур;  
б/ путем создания после этого единой информационной системы общемировой коммуникации, типа Интернета.

До той поры, пока ресурсы национального культурного развития ряда стран, в том числе России, будут до конца не исчерпаны, ставить вопрос о полном приоритете общечеловеческих ценностей не только опасно, но и мало реально. Хотя предпосылки для создания единой культуры человечества уже существуют.

Более того, следует отметить, что  второстепенная  сторона /техническое обеспечение общемировой коммуникации/ оказалась продвинутой больше и начинает «перетягивать одеяло на себя». К чему это может привести?

Поскольку  полное развитие всех национальных культур еще до конца не закончено, невозможна их содержательная интеграция в единое целое даже при готовом уже инструменте окончательного синтеза. Но «природа боится пустоты», поэтому место отсутствующей на данный момент общечеловеческой культуры занимает самая агрессивная в мире - американская культура в силу обладания  эффективным инструментом интеграции - мировыми компьютерными сетями и средствами массовых коммуникаций.
Неслучайно английский язык стал самым ходовым языком мирового общения и претендует на то, чтобы стать общечеловеческим языком. Вопрос за малым: имеет ли он на это духовное право?

Поэтому под видом общечеловеческих ценностей американская культура навязывает всему миру свои стандарты, чреватые потерей каждой страной  своей национальной идентичности. Не ведая, что творят, /прости им, Боже!/ они осуществляют эти процессы только во вред себе /в долговременной исторической перспективе, разумеется/.

Примером этого вреда  для США является резонанс от распада СССР. США в результате потеряли стратегический баланс  стабильности мировых держав, что ударило по их военно-промышленному комплексу, переживающему сейчас сходные с нашим проблемы, быть может, не так драматично. Кроме того, Сенату США  нужно менять приоритеты финансирования, которые традиционно строились на  противостоянии с СССР. Нестабильность в такой огромной стране, как Россия, также ничем хорошим не грозит США.

Глубокое понимание социокультурных паритетов в мире связано с поиском оптимальной стратегии для выравнивания различных аспектов мировой социокультурной безопасности. Общечеловеческие ценности важны, но это не повод для отказа для национальной идентичности. Более того, как только затрещат остовы этой идентичности в разных странах, крах неминуем и для общечеловеческих ценностей.

 Культура - это система, а не скопище случайных культурных совокупностей. В системе все взаимосвязано, поэтому она и система. Более того, в разнообразии национальных культур есть еще аспект «комплиментарности», то  есть дополнительности, одних культур другими в процессе создания общечеловеческой культуры, в процессе понимания человечеством себя и своего места во Вселенной. 
Духовное развитие национальной российской культуры - залог духовного возрождения всего человечества. Ни одна культура в мире не обладает  столь мощными духовными ресурсами, проинтегрировавшими и языческие, и православные, и научные, и духовные аспекты своего бытия.

Лишь после обеспечения нормальных условий для полного национального развития всех культур можно говорить о создании благоприятной среды для духовного развития общечеловеческой культуры. Россия первой нащупала возможности общечеловеческого синтеза в теории «евразийства», в осмыслении значения женщин для будущего мира, в значении «русской идеи» для духовного развития мира.
Но все эти идеи еще не стали «расхожими» для нашего руководства, поэтому мы и набиваем столько шишек на своем политическом пути к цели.
                   2.23. Природа – Человек – Культура – РАЗВИТИЕ СОЗНАНИЯ:
                                                            «Лишь для бездн, где летят метеоры, ни большого, ни малого нет.

                                                              И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет…»

                                                                                                                                       Ник. Заболоцкий  

Баланс Человека и Природы осуществляется через Культуру – специфический фактор человеческого сознания, призванный адаптировать человека к многообразным природным  модификациям мира.  Что позволяет Человеку развивать свою Культуру как адаптационный гироскоп, восстанавливающий равновесие отношений человека и природы в процессе их взаимного развития?
Это только кажется, что природа стоит на месте, на деле развитие (или просто изменение, ибо говорить о прогрессе природы бессмысленно) происходит постоянно. Хорошим примером является «Потоп» или нынешнее «Повышение средней температуры планеты». 

Природа планеты не может не меняться, хотя бы потому, что планета летит в Космосе вместе со всей Солнечной Системой, проходя через различные участки Космоса, отнюдь не безразличные к состоянию Разума в Солнечной Системе. 
Мы еще мало знаем о космических факторах влияния на нашу Культуру, но сегодня, когда мы все больше и больше открываем  для себя собственную  мистическую традицию, многие знания о тайнах Космоса начинают из эзотерических тайн  превращаться в научные факты, обогащающие культуру.
Что позволяет Культуре  выступать гироскопом нашего баланса с Природой? Только динамика нашего собственного сознания, способного приспосабливаться к любым даже самым неожиданным  изменениям.
Наряду с Творчеством именно адаптационная мощь нашего сознания является главным подарком Бога Человеку, дающим человеку силы не терять себя и приспосабливаться к изменениям мира.

Бог сотворил Природу и Человека и «умыл руки», но, если бы Он все оставил в неизменности, или Человек,  или Природа пошли бы в разнос от противоречащих друг другу  сил, разрушающих эти системы изнутри.

Свобода воли и дар адаптационного творчества не позволяют миру и человеку  взорваться, храня его устойчивость через Баланс, осуществляемый культурой. 

Какие у нас есть шансы, что мы переживём надвигающийся на нас глобальный катаклизм в лице Глобального потепления климата?

А. Духовный потенциал человеческого сознания далеко не исчерпан до конца, более того исчерпан только на 6%.

Б. Имеются реальные инструменты спасения в лице «Экодомов» различных модификаций, механизмов социальной адаптации к изменениям в виде «Экообщин», инновационных технологий выживания (например,  теории Ноосферы) и нового типа хозяйствования, а также «Матрицы натурального обмена» в условиях  глобального падения всей экономики.

В. Новый тип отношений Человека и Природы несут духовно-инновационные аспекты сознания человека, способного адаптироваться ко всем новым изменениям.

«Русский мужик не перекрестится, пока гром не грянет», но он грянет очень скоро, может пора уже поднять руку для крестного знамения?
               2.24. Природа – Человек – Бифуркация – МИР:
                                                                      «Сквозь чащу рвется непогода, сквозь изгороди и дома.

                                                                                      И вновь без возраста природа – и дни, и вещи обихода,

                                                                                      И даль пространств, как стих псалма».

                                                                                                                                                                   Б.Пастернак 

                                                            2.24.1. Природа как творение Бога

  Особенность природоохранного миросозерцания, еще столь редкого в наши годы, связана с единственной проблемой - верой в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. 

Бог создал Природу из самого себя, по верованьям православных. Это не означает, однако, что нужно ее обожествлять. Бог вдохнул в Природу свой Дух, дав ей гармонию взаимоотношений, баланс  между её составными частями.

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда бездуховного человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири. 

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

Основой гармоничности Природы служит система «поддержания жизни», глубоко заложенная во все её составные элементы. Взять, к примеру, «живую почву». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей.

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен двум - четырем процентам, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз.

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

                  2.24.2. Ответственность  русского человека перед Природой

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает дважды: во-первых, отрывая себя от Бога,  он теряет надежду на Будущее, во-вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается, ибо себя переоценивает.

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и главное уважение Природы - к нам, кроме веры в Бога надо вернуть нашу ответственность перед Природой,  являющейся колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих!

В этом отношении вера русских в «Мать-сыру землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков-россиян, а, возможно,  будет держаться и благополучие  наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения с теми «пустыми пространствами» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира!

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Одним из важнейших принципов нового отношения к Природе является использование только возобновляемых ресурсов.

Для того чтобы выжить,  мы должны переместить финансовые ресурсы из сферы   добычи нефти, газа, угля и других «невозобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений.

Только мудрые люди быстро понимают, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, миниэлектростанции на водной энергии, использование тепла земли  и т.д..

Только «единство противоположностей» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы должны не «эксплуатировать Природу, а, учитывая её интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  природы в целом.

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека. Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы, их отнимает!

Но отнимает их он,  прежде всего,  у себя же самого, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя!

Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

                2.24.3. Восточные основы экологической этики  и  «технология   выживания»:
 Мы живем в мире природы, который исследован экологами  еще весьма в малой степени. В особенности, в плане его энергоинформационных структур. Традиционный  европейский менталитет благословляет использование только уже познанных вещей и процессов. Сначала - научное познание, а лишь потом практическое использование - таков путь нашей промышленной технологии.

Трудолюбивые китайцы еще семь тысячелетий назад заметили, что эффективное использование некоторых инструментальных действий отнюдь не хуже от того, что мы не совсем понимаем  их сущность. Если   практика западного человека обычно опиралась только на Знание, то в Китае научились в практических действиях опираться и на Незнание, то есть, на Веру.

При этом китайцы  хорошо научились сочетать приемы логические и  рационально-осознанные - “жу-ши” (Ру-Шир) с приемами деятельности трансцендентной, иррациональной и алогичной - “чжу-ши” (Чу-Шир). Их разумное соединение стало основой китайской цивилизации. Более того, они  нашли сферу их практического применения, где последние даже превалировали над первыми. Ее назвали “Фэн-Шуй” (Фунг-Сой). По-русски это может быть переведено несколькими способами: (См. библиография  №№ 32-33).
 Технология экологической гармонизации жилых и служебных помещений;

 Мистический дизайн;

 Энергоинформационная оптимизация человека и окружающей среды;

 Китайское искусство композиции в природе и социуме;

 Гармония благополучия, здоровья и счастья  человека в мире.

Все эти пять смыслов объединяются в “Фэн-Шуй”, хотя кое-что есть и сверх того: кроме гармонизации жилья, работы или загородного дома, в древнем Китае были намечены новые пути для совершенствования:

 человеческого организма;

 группы, общины, народа, их гармонии с природой,

 поселения – деревни,  поселка или хутора в единстве с Природой;

 города и государства, если они гармоничны.

Европейская наука,  привыкшая соединять, “что” изучается с тем “как” это делается,  коренным образом отличается от “Фэн-Шуй”,  в котором знание конкретного механизма достижения практических результатов не обязательно. Важен лишь  алгоритм действий, приводящий к успеху.

В грандиозном практическом успехе  этой технологии играл большую роль  фактор  Веры  китайцев в ее эффективность и Божественную сопричастность.  У  «мастеров”  не было необходимости что-то людям  объяснять или доказывать, Они говорили, что надо делать, чтобы  получить искомый результат. И все! Результат  после комплекса определенных действий не заставлял себя ждать.

Поэтому не удивительно, что практика “Фэн-Шуй” стала очень популярна на Западе лишь после того, как там началось  повальное увлечение восточной философией и мистицизмом. Даже на русский язык мы перевели не китайские книги по этой технологии, а европейские учебники.

Заметим, что  большинство из них изданы на Украине. Российские издатели пока не оценили волну общественного интереса к “Фэн-Шуй”. На наш взгляд, в России эту магическую технологию ждет феноменальный успех, ибо российский менталитет более мистичен, чем западный, он много ближе к восточному образу жизни.

Чистые учебники по “Фэн-Шуй” на китайском и не  найдешь, ибо эта технология настолько вошла в древнюю китайскую традицию “способа жить”, что ее вряд ли кто-либо может выделить из нее.

 Кое-что в мистике “Фэн-Шуй” мы  можем  сегодня прояснить, используя  язык научного аппарата духовной экологии - науки  о ”энергоинформационном обмене  общества с  природой”, который нам привычнее называть языком “Живой жизни” или «Духовной Экологией».

Чтобы дальнейшие рассуждения стали понятны, изложим принципы этой науки, как мы их на данный момент понимаем.  Речь идет о четырех важнейших законах-принципах развития природных систем, включающих в качестве составного элемента человека или группу людей (от семьи до общества):

1. Энергоинформационное моделирование закономерностей развития:

 выявление механизма “целостности  развития” системы в природе;

 понимание закона “подобия” при развитии различных по типу систем, но имеющих общность в их природном существовании;

 обеспечение двух “оппозиций” в ходе развития;

 осуществление двух типов “коммуникаций” при  развитии.

2. Поддержание внутреннего соответствия элементов системы в ходе  развития:

 “двойное подтверждение” процессов  в ходе естественно-духовного развития;

 симметрия и комплиментарность процессов при  развитии;

 цикличность природных процессов с разной амплитудой  и частотой;

 обеспечение  единства “того, что наверху, тому, что внизу”, то есть создание единства Духовности и Природы.

3. Поддержание внутреннего разнообразия элементов при развитии:

 закон “единства и борьбы противоположностей” во взаимоотношения общества и природы;

 обмен “эффективности “ природной системы на ее “универсальность”;

 троичность при выборе возможного пути развития;

 обогащение “ключевого элемента” в ходе развития (например, “цефализация”).

4. Обеспечение духовной  целостности  развития Природы и Обшества:

 постоянный приоритет духовности  при понимании развития естественно-духовных систем;

 выход за пределы системы в ходе развития;

 соединение «близкодействия» с «дальнодействием»;

 механизм “выворачивания” системы в процессе развития.

Западная наука, разобравшись с ДНК и РНК, максимально изучила материальный субстрат “Живого”. как бы иллюстрируя  определение жизни как “способа существования белковых тел”. На наш взгляд, отнюдь не тайна “белка” является главной  вехой в понимании “Живого”, важнее принцип коммуникации белковых тел со своим  белковым и небелковым окружением, включая живую, неживую природу и Бога. Жизнь следует определять как “способ  энергоинформационного обмена (синтеза) белковых тел со своим разнообразным природным  окружением”.

Физическая коммуникация (контакты и обмен) между ними не передает все многообразие вероятных взаимодействий и должна быть дополнена еще тремя видами взаимодействий (коммуникаций):

а) дублирование  физических контактов на  языке “Живого” (метакоммуникация) с попыткой приближения к некой Норме (идеальному способу организации действия, воздействия или взаимодействия);

б)  способом осознания субъектами этих описаний (мета-метауровень);

в) многообразными формами коммуникаций осознающих субъектов с Космосом (Вселенной и Богом) для придания жизненности предыдущим способам коммуникации.

Древняя технология “Фэн-Шуй” хорошо разработала два первых типа коммуникаций - физический уровень  и метауровень. Однако вопросы мастерства “человека Фен-Шуй”  чаще всего оставались вне поля ее интересов, равно как и духовная квалификация самих мастеров.

Популярность “Фэн-Шуй” была в древнем Китае так высока, что от самих “клиентов”  не требовалось осознанно меняться в ходе производимых перемен. Лишь элемент Веры играл при этом большую роль.  Древние мастера знали, что оптимизация энергетических взаимоотношений человека и окружающей природной среды может произойти даже, если человек не верит в чудо. Другое дело, что в этом случае может понадобиться несколько большее количество времени для получения нужного  положительного результата. Но изменившаяся среда все равно “задавит” человека, прежде всего своей   энергетикой.

Рассмотрим конкретный пример. Предположим, что мы живем в квартире, энергетика которой столь плоха, что мы постоянно болеем,  у нас не ладится с карьерой, нет материального достатка, проблемы у родителей  с детьми.  Приходит человек “Фэн-Шуй” и по нашей просьбе исправляет нам эту энергетику, гармонизирует  ее... Что при этом происходит?

Кроме видимых  материальных структур важнейшей частью окружающей нас среды являются  невидимые энергоинформационные структуры. Бог, как известно,  является творцом “видимых” и “невидимых”. “Плохая квартира”, в которой человек проводит большую часть своей жизни, впечатывает  в его “биоэнергетический костяк” (душу, ауру, - назовите, как хотите)  свои негативные энергоинформационные структуры, которые потом  разворачиваются в основных  программах  жизни человека:

а) программе личного здоровья;

б) ходе реализации  карьеры;

в) строительстве семейной жизни;

г) приобретении славы, богатства, личного самоусовершенствования мудрости и т.д.

Как только основной возмущающий фактор внешней среды удален, жилец  гармонизируемой квартиры,  проявив волю и  энергию и обладая запасом здоровья, может основательно улучшить свои жизненные программы. Для улучшения его существования больше нет  энергоинформационного противодействия. Квартира теперь  только “помогает “  ему в этом.

Следует осознать принципиальное отличие использования “Фэн-Шуй” в российской и китайской ситуации. Китаец платил деньги за рекомендации мастера и точно знал, что ему будет лучше после их реализации. “Наш человек” этого не только не знает, но и не верит, что, раз заплатив деньги, можно улучшить свою жизнь. Зато он точно уверен, что “человек -  сам кузнец своего счастья”.

В конечном итоге мы опять возвращаемся к фальшивому противостоянию двух типов мировоззрений (западному и восточному), где оппозиция: “сотворил Господь мир” или “Господь сам стал миром” скрывает более глубокий уровень их комплиментарности. Человек не имеет права на гордыню, ибо Вседержитель воплотился не только в нем, но и в других аспектах мира, в частности в Природе, но “творческий дар” - это самое сильное, что Бог дал человеку. Измена этому дару - это измена Богу.

Поэтому практическое внедрение этой технологии в нашей стране должно быть  не столько способом пропаганды  “гармонии человека и окружающей среды (жилища)”, сколько способом изменения сознания человека, открытия новой энергоинформационной картины мира, в которой царит единство Сознания  и Подсознания, Мира природного  и Мира духовного, способности чувствовать свою общность с Природой и переделывать её с особенной любовью.

Наш человек столь оригинален, что, заплатив деньги и удовлетворив свое любопытство, до практического дела рекомендации мастера “Фэн-Шуй” может и не довести. Но если ему показать сферу собственного творчества в рамках этой технологии, он может и горы своротить, а и уж спокойно спать этому мастеру точно не даст. И поэтому он способен легко “наломать дров”.

Чтобы этого не произошло, мы  предлагаем далеко не полный перечень используемых в этой технологии методов, повторив, что не до конца понимаем  механизм их воздействия на ситуацию:

1. Концептуальные методы гармонизации (теория “пяти стихий”,  восемь “аспектов Багуа”, духовно-экологические  способы гармонизации личности и т.д.)

2. Звуко-зрительно-обонятельная гармонизация:

   -  инструменты звукового воздействия (флейты, колокольчики, рассеиватели, бубны, трещотки, музыкальное сопровождение и т.д.);

   - инструменты визуального воздействия (зеркала, цвета, закрепленные за стихиями,  живые и искусственные растения,  занавески и экраны с кистями, различного вида светильники  и т.д.);

   - инструменты воздействия на обоняние (ароматические масла, палочки для благовоний, специальные свечи).

3. Символические методы гармонизации (керамические изделия, рисунки и картины определенного содержания, фигуры Бога, иконы,   направленность гармонизируемых объектов по сторонам света и  многое другое).

4. Смешанные методы гармонизации (аквариумы с золотыми рыбками, фонтанчики, пруды и бассейны, деревья в горшках (типа бонсай) и высаженные в нужных местах на земле и в доме, фонарные столбы со светильниками в садике и многое другое)

В ходе гармонизации основная задача мастера “Фэн-Шуй” сводится к тому, чтобы жесткую, прямолинейную и агрессивную энергию “Ша” (шиа) заместить мягкой, обволакивающей человека и насыщающей пространство вокруг него энергией “Ци” (чи). Сразу или немного позднее клиент обязательно ощутит на себе  положительное воздействие этой энергии.

Однако речь не  идет о полном изгнании энергии “Ша” из современной жизни. Окружающий нас мир столь сложен и пока так мало исследован, что мы еще очень далеки от глубокого понимания всех взаимосвязей и взаимозависимостей в нем. Поэтому не стоит забывать и о взаимосвязи Добра и Зла в мире. Иногда творение Зла оказывается по великой милости Божьей наиболее прямой дорогой к Добру.

   Как происходит процесс адаптации “Фэн-Шуй” в России? - Довольно медленно. По публикациям мы заметили статьи о “Фэн-Шуй” в журнале “Свет”, подготовленные Львом Михайловичем Игельником. Насколько нам известно в Москве работает еще один крупный мастер “Фэн-Шуй”-  Галина Алексеевна Карпова, приехавшая из Омска. Она  возглавила Международный научно-исследовательский институт комплексного изучения возможностей человека, который провел уже несколько семинаров по обучению этой технологии. У нас теперь появились свои мастера, готовые использовать эти возможности с учетом российской специфики. Причем не только в Москве.

К сожалению, в современной  отечественной архитектуре жилых зданий  требования “Фэн-Шуй” совершенно не учитывали. В соответствии с ними  очень плохо,  к примеру, когда туалет и ванна рядом с кухней, а это - типичная для России ситуация. Считается, что они загрязняют своей  плохой энергией важнейший для человека процесс подготовки и принятия пищи. Кроме того, работая как “дренажные системы”, туалет и ванна  смывают в канализацию “достаток и благополучие” дома, которые, как правило, концентрируются на кухне.

Но величие этой технологии в том, что для нее нет неразрешимых проблем, практически  любую ситуацию можно кардинально исправить или значительно улучшить. Одно это дорогого стоит.

Следует подчеркнуть, что методология «Фен-Шуй», методы  экологической гармонизации, возникшие в  Китае несколько тысячелетий назад, носят универсальный характер и может быть использована в любом загородном доме или в квартире. Но тогда, как вытекает из закона “обмена эффективности на универсальность”,  она не может быть эффективной. 

В древнем Китае нашли выход из этой  ловушки, дополнив физический план гармонизации  жилища принципиально другим уровнем - гармонизацией Человека, то есть, сделав ее выборочно-эффективной, увязанной с духовным миром клиента.

     Там было разработано энергоинформационное описание психологических характеристик человека с помощью важнейшей для мастеров “Фэн-Шуй” концепции “пяти стихий”. Процедуры “Фэн-Шуй” приводят  в соответствие  личную гармонию  человека с энергетикой жилища, загородного дома или  места работы. Человек может использовать и жилище как способ собственной гармонизации и духовного усовершенствования - в этом одно из важнейших требований современной духовной экологии.

              При этом человек  рассматривается как становящаяся и постоянно меняющаяся сущность.  Огромную роль в такой коррекции играет цветовая гамма, окружающая человека, причем не столько в синхронном, сколь в диахронном плане, то есть,  с учетом  времен года.

Законы “Фэн-Шуй” универсальны,  прежде всего, в том смысле, что годятся как для интерьеров, так и для экстерьеров - городских и сельских ландшафтов, их обустройства и исправления. Например, можно предположить, что  в судьбе России ключевую роль играет ландшафт Кремля. Когда столица России была в Петербурге,  у нас была одна судьба, другой  она стала в ХХ веке, едва столица переехала в Москву. Конечно,  гармонизация ландшафтов  или жилищ с природой  сама по себе не сыграет положительной роли, если при этом не захотят гармонизировать свои сердца живущие среди этих интерьеров и экстерьеров люди.  

Русский мужик не перекрестится, пока гром не грянет. На рубеже тысячелетий мы вступили в такой этап, когда без такой или другой, подобной ей, гармонизации человечество будет не в состоянии перенести предстоящие перемены. А они будут весьма суровыми! В древнем Китае говорили: “Не дай Бог жить в эпоху перемен!”  К сожалению, мы живем в такое время. 

Очевидно, мы  заслужили эти перемены. Задача теперь состоит  в том, чтобы понять, что же нужно изменить в нашем собственном сознании, как изменить образ мира в нашей душе, чтобы и сам мир стал меняться в лучшую, а не в худшую сторону. “Фэн-Шуй” дает некоторые возможности и в этом направлении.

Как  в свое время догадался Н.Бердяев, человечество стоит на пороге Нового Средневековья. Эпоха Язычества, не ощущавшая Единого Бога, нашла свое повторение в период от Ренессанса до конца ХХ века, когда  “концепция Бога” оказалась ненужной научному, а следовательно, и   атеистическому, естественно-научному мировоззрению.

Новое творческое и духовно-инновационное “видение” ХХ1 века  уже не сможет без Бога и без одухотворения Природы.. В этом смысле возврат к Новому Средневековью неминуем. Но это не будет откат назад. Это утопия, что можно вернуться в прошлое. Прошлое потеряно нами безвозвратно, но мы можем вернуться в его энергоинформационный слепок, двойник, повтор, который предлагает Духовная Экология.

Не сам возврат так важен,  как  нужно извлечь все резоны из ошибок прошлого, важен повтор на новом витке спирали с учетом всей доступной сейчас для обозрения информации.

Давайте попробуем еще раз взглянуть на сущность предстоящего Перехода,  с уровня уже увиденных реалий смягчить его конфликтность и разрушительную силу. Всем надо выжить, но выживут лишь те, кто “осветлит” свое сознание на уровне соответствия Замыслу  Бога о человеке, его вписанности в окружающую природную среду.

В политическом и социальном плане  это  выживание будет общинным. На первый план встанет местное самоуправление, делегирование государством властных полномочий общественным структурам,  минимизация городской цивилизации с образованием большого количества небольших сельских экологических общин, оснащенных современной и будущей техникой телекоммуникаций и живущей в экодомах.

На психологическом уровне нас ожидает триумф Добра, спасение со всеми и для всех, гармония Инь и Янь, вытеснение темных инстинктов светлыми, преобладание сердечности над рациональностью.

На биологическом уровне  нас ждет в будущем трансформа человеческого организма в энергобиоз, овладения способностью получать энергию прямо из Космоса, минуя традиционный желудочно-пищеварительный тракт. Эта трансформа будет сопровождаться усилением ясновидения, яснослышания и ясноосязанья до недоступного даже самым продвинутым сейчас людям духовного  уровня. Это еще один шаг к Богу.

Государство будет отмирать, а первой стадией этого умирания станет отказ от бюджетной системы финансирования и налогов. Творческая система финансов, уведенная в свое время в тень, перестанет быть “теневой” и даст миру мощный импульс творческого  и хозяйственного развития.

В семейном плане  реальностью будет встреча каждым индивидом своей “второй половинки”, направляющая его к Богу столь мощно, что каждая семейная пара с ребенком станет метафорой Божественной Троицы, подлинной Малой Церковью, как призывает Православие.

В плане экономики последует  отказ от всех вредных в экологическом плане производств, бороться за  смягчение экокризиса и  повышение экономического  уважения к планете как к живому существу,  создавать коэволюцию Человека и Природы.

На религиозном уровне  всем существующим традиционным религиям и их Социальным Институтам - Церквям удастся преодолеть имеющиеся сейчас разногласия  и, не создавая Единой Мировой Церкви (это дело - Антихриста), войти в экуменический диалог, поддерживая и помогая друг другу, как завещал Иисус Христос. Хотя нельзя забывать, что каждая традиционная Церковь представляет свою уникальную и неповторимую дорогу к Богу, но Бог - все-таки один!

Вместе с тем в период трансформации возможны весьма экстремальные ситуации и события, одолеть которые станет возможным только соборно: группой  или коллективом единомышленников. Будущее за духовно-экологической общиной. Все формы “соборного выживания” окажутся более приспособленными к грядущим изменениям. Среди них, например, такие как:

- сельская община людей, стоящих на общей духовной платформе;

- монастырь;

- детская республика или пионерский лагерь;

- даже воинская часть, если у нее духовно-продвинутые командиры.

В личном плане человеку нужно готовиться к тому, что в какой-то момент , если он не породнен  с группой единомышленников, ему придется рассчитывать только на свои знания и умения, ибо вся социальная, в особенности  городская, инфраструктура может внезапно обрушиться. По крайней мере, к этому нужно быть готовым. Поэтому каждому станет необходимо освоить науку выживания в различных географических зонах: в лесу, в горах, степи или на море. Такая наука существует, соответствующие публикации прошли в журнале “Свет” № 1-3 , 1993 год.

В момент экокатаклизма каждому, кто считает себя еще недостаточно подготовленным к Переходу, нужно будет держаться поблизости знакомого и духовно-продвинутого человека, который может стать потенциальным очагом кристаллизации “нового Знания” и “новой экологической общины” - ячейки грядущей социальной инфраструктуры “эры Водолея”.

Первое, что подобная  инфраструктура должна будет создать, - это замкнутый  сельскохозяйственный цикл “земледелие - скотоводство”,  веками отработанный на землях России. Другое дело, что сейчас его нужно создавать с учетом всех современных сельскохозяйственных инновационных технологий. Наличие такого цикла - залог выживания в любой катастрофе, за исключением планетарной. Но таковой не будет, ибо количество праведников, хотя и не составляет необходимых  для выживания восьми процентов, тем не менее, достаточно, чтобы Всевышний нас пощадил. Возможно, к тому времени и необходимые 8% праведников   наберутся.

Залогом такого выживания на земле России является приобщение как можно более значительного числа людей к традиционной национальной религии - Православию, обладающей в своих закромах (которые, к сожалению, мало кому, кроме ученых-монахов, известны) всей необходимой информацией для выживания россиян  в  экстремальных условиях:

-   монастырские ремесла и сельскохозяйственные  технологии;

-  правила  “Добротолюбия” - особенности   душевной жизни в условиях кризиса;

-  “Типикон” - устав монашеской бытия;

-  практика сорокадневных и более постов;

-  монастырские лечебники и натуропатические средства и т.д.
Многие из элементов будущей “Технологии Выживания”  упомянуты в данной работе, многие еще будут созданы и преданы гласности в оставшиеся сроки. “Надеющийся на Христа, да не погибнет!” - считали первые христиане, мы всё ещё находимся в аналогичной ситуации.

                       2.24.4.  Хозяйственное развитие в коэволюции с природой:

                                                                А. КОЭВОЛЮЦИЯ С ПРИРОДОЙ:

Политика в направлении хозяйственного строительства тесно связана  не с резкой сменой  современной промышленной парадигмы, благоприятной для существования ТНК,  сменой  маловероятной, как бы заманчива она сама по себе  ни была, а с движением по хозяйственному вектору, который обеспечит более приличное существование в условиях приближающегося глобального Экологического Кризиса, чем промышленная цивилизация.

На наш взгляд, она уже обречена, ибо в условиях Экокризиса потребуется кардинальная смена источников получения энергии. Существующая энергетика не имеет перспектив, потому что чаще всего  связана с высоким технологическим риском (атомная энергетика), или с опасным для планеты расходованием не возобновляемых ресурсов (уголь, нефть, газ), или с методами  получения энергии, польза от которых меньше, что приносимый вред  (гидроэнергия, например, и  др.).

«Новая  экологическая политика» (НЭП) будет связана с  продвижением  наравне с традиционными альтернативных методов получения энергий (например, торсионных) или опирающихся на  возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, энергия приливов, тепла земли  и т.д.), а также совершенно новых, открытие которых еще только предстоит. Именно они смогут обеспечить хозяйственное развитие страны и мира  в целом в коэволюции с Природой.

Кроме того использование наукоёмких технологий. принципиально новых материалов, поддержка и развитие компьютерной техники дадут возможность постепенно   заменить   индустриальные гиганты прошлого, которые не могут не вредить Природе,  на небольшие, хотя и компьютеризованные фабрики,  хорошо вписывающиеся в сельские экопоселения будущего.

На наш взгляд,  хозяйство  будущего носит балансовый биполярный характер, полюса которой: аграрное и информационно-промышленное хозяйства  удачно вписываются в сельскую, а не городскую цивилизацию. Город останется существовать, но не как место для жилья, а как центр культуры прошлого, в который будут приезжать как в музей.

Гармоничный баланс между аграрным сектором и информационно-промышленным, между интересами личности  и общества, между Природой и Социумом, - вот главные ориентиры будущей основы выживания мира в условиях Глобальной Катастрофы.
Технологической мерой, обеспечивающей постоянное воспроизводство жизни в таком обществе,  будет Культура: культура труда, культура потребления, культура творческого отдыха. Держаться за нее, как за способ выживания, заставят трудные условия  социального бытия в надвигающемся глобальном Экологическом Кризисе планеты.

Вместе с тем экономика нашей страны существует не в вакууме, а в системе мирового промышленного хозяйства. Переход на зеленые рельсы хозяйствования, который начнет  в мире наша страна,  станет для всего мира примером решения хозяйственных проблем в коэволюции с Природой, станет нашим ответом на надвигающийся Глобальный  Экологический Кризис.
Последовательность внедрения нового подхода к хозяйству в коэволюции с Природой, на наш взгляд, будет следующей. Уже сегодня многие губернаторы в регионах заинтересовались отдельные ноосферными технологиями создания Экопоселений, строительства «экологически чистых домов»,  рекультивации почв на основе биогенного оборота и т.д., и начали постепенное внедрение этих идей у себя в регионах

То, что при этом повышается возможность выживания этих регионов в условиях Экокризиса, не пройдет без внимания со стороны окружающего населения. Хорошие примеры, как известно, заразительны. Гражданское общество в  отсталых регионах сумеет оказать давление на свою власть и изменить ситуацию  в собственных хозяйствах. Мы возлагаем большие надежды на «цепную реакцию перемен». 

                    Б. ВЕДЕНИЕ ХОЗЯЙСТВА В ЭКСТРЕМАЛЬНЫХ УСЛОВИЯХ:

Если кинуть с высоты птичьего полета взгляд на историю человеческого хозяйства, то целесообразность доминанты городской цивилизации в современном мире будет вызывать большой вопрос. Долгое время человечество не знало городского типа поселения, живя общинами  в условиях аграрной цивилизации. 

Город возник много позднее. Городская цивилизация расцвела прежде всего в Римской империи. Когда имперские власти вещали: “Городу и миру”, “Город” (имелся в виду только Рим) у них всегда стоял на первом месте, ибо “мир” был варварским, а “Город” - своим “ромейским”. Так постепенно Рим стал “вечным городом” -  столпом и образцом цивилизации этого типа. Но такая ситуация не могла быть вечной. Так вопрошал этот город Евгений Боратынский: 

Ты был ли, гордый Рим, земли самовластитель,

Ты был ли, о свободный Рим?

К немым развалинам твоим

Подходит с грустию их чуждый навеститель.

За что утратил ты величье прежних дней?

За что, державный Рим, тебя забыли боги?

Град пышный, где твои чертоги?

Где сильные твои, о родина мужей?

Жизнь крутится, заставляя все меняться в этом мире. Мы уже упоминали чеканную формулу Пушкина: ”Вертится мир вкруг Человека, ужель недвижим будет он?” 

Меняются традиционные взаимоотношения между городом и деревней. Большинство населения западных городов, имеющее в распоряжении значительные материальные средства, не живет сейчас в своих городских квартирах, по крайней мере, летом, а старается переехать в загородные виллы, коттеджи и дачи. Не так ли мудро вели себя русские баре в прошлые времена? Да и наши горожане охотно следуют этому примеру в современное время.

К примеру, в той же Америке  сельскими жителями, работающими в сельском хозяйстве, являются не более 5% населения, но живет в условиях природы не менее двух третей от общего числа жителей.

Сельская цивилизация обладает большими ресурсами выживания в условиях приближающейся Трансформы. Городское хозяйство спрятано под землю - это самая уязвимая часть города как системы. В случае колебаний почвы, а без них Переход вряд ли обойдется, подземная инфраструктура   обрушится полностью или частично, но с опасными для жизнедеятельности всего города последствиями.

Главнейший принцип инновационного хозяйства - сочетание глобализма с автономностью, способностью выжить в условиях кризиса прежних хозяйственных систем. Цивилизационная Трансформа их потрясет в первую очередь. Городские коммуникации, энергохозяйство, система снабжения города водой - все это может на любом этапе развития кризисной ситуации взорваться, а каково тогда будет жителям,  не имеющим своих автономных от сетей  загородных поместий?

Кризис не за горами, а всеобщее понимание этой опасности вызовет отток городского населения в деревню, желание приобрести там свой кусок земли с какой-либо недвижимостью, чтобы в любой момент можно было туда приехать и начать выживать, как только в городе жить будет совершенно невозможно. И чем подальше можно будет скрыться в глубь нецивилизованной природы, тем будет лучше для людей. На наш взгляд, огромной популярностью будут пользоваться, прежде всего, экологические общины и поселения где-нибудь в Сибири. Неслучайно же, Ломоносов считал, что богатства России именно Сибирью произрастать будут».

Другим фактором, делающим жизнь человека в городе невыносимой, стали нынешние проявления терроризма и насилия. Человек в деревне в большей степени защищен от них, чем в городе.

Принцип инновационного хозяйства - новое отношение к земле и к самой природе. Промышленная  цивилизация стала  антисистемной, ибо из-за нарастания экологического загрязнения и концентрация населения в одной точке сокращается  и шанс его  выживания. Причем это системное загрязнение: и природной, и психологической, и социальной среды, потому частичные меры не несут спасения.

Природной: по причине накопления вокруг городов огромных массивов мусора -  источников быстрого экологического загрязнения. В самих городах воздух уже  таков, что всем в пору натягивать противогазы.

Психологической: из-за скученности, вызывающей  постоянные нарушения городскими жителями психологического пространства друг друга. В толпе чаще возникают агрессия, нервные стрессы, энергетический вампиризм и другие акты психологического дискомфорта, чего деревня напрочь лишена.

Информационной: из-за преобладания в СМИ бесовских программ, эксплуатирующих самые низменные интересы и вкусы зрителей. Духовные программы из-за этого в эфир не попадают. В Интернете самыми востребованными являются сексуальные сайты.

Социальной: по вине роста международного терроризма, преступности, насилия, пьянства, наркомании и других видов антисоциального поведения, свойственных большим городам. Конечно, многие из этих грехов добрались уже и до современных деревень, в особенности пьянство. Но в России  пьянство - не социальный, а духовный феномен. Всякая борьба с ним, минуя  понимание его духовной специфичности в России, не приведет к успеху.

У нас оно является способом психологического замещения более страшных бесовских прелестей, которые остановлены  этим пьянством, иначе не известно до чего бы еще дело дошло. Природа  лечит русских, даже пьянством, как это не покажется кое-кому странным. Город погибает в более страшных недугах, а деревня пока только погрязла в пьянстве. Это спасает ее от окончательного разложения, хотя сейчас туда уже ринулась и наркомания.

Промышленной -  из-за колоссального загрязнения окружающей природной среды вредными выбросами современных промышленных производств и выбранной стратегии на «эксплуатацию природы».
 Именно поэтому более прямой и постоянный контакт с Природой, чем это возможно в городе, является одним из принципов инновационного хозяйства. По сути дела,  речь идет о смещении цивилизационного равновесия в динамике: “Аграрно-промышленное хозяйство” в сторону хозяйства  аграрного. Промышленная цивилизация будет постепенно изживать свою техносферную ориентацию, меняя ее на ориентацию биосферную, построенную на любовных отношениях с Природой.  Переход от биосферной цивилизации к ноосферной предсказан в трудах академика  В.И.Вернадского. (Общая Библиография № 43)

“Природопокорительская” страсть, бывшая неотъемлемой частью “сознания фактологического”, в “инновационном сознании” заменится  “природоохранной
 стратегией”, основанной на ответственности перед Природой и на любви к ней.
Важным психологическим фактором ведения хозяйства в новых условиях явится его “общинность”. Для успешного труда, не теряющего свой нравственный смысл, очень важно, что все сотрудники, соучастники трудового процесса лично знакомы друг с другом, добровольно несут долю взаимной ответственности. Этого нет в больших массах городского населения, что резко подрывает нравственный контроль со стороны социума. В городском доме даже соседи по площадке часто бывают друг с другом не  знакомы!

В деревне по сей день принято здороваться, даже с незнакомыми людьми, желать им здоровья. В городе же такого не встретишь, это и невозможно, так как  уровень человеческой концентрации исключает личное знакомство. Городская среда  плодит безнравственность из-за отсутствия взаимной ответственности людей друг перед другом, да и любви друг к другу! Анонимность многих “божьих людей” в современном мире - это способ исправить такое положение, ибо “клин выбивается клином”.

 Предвидя предстоящий массовый исход людей из городов в деревню, а жителей из других стран в Россию, следовало бы Правительству уже сейчас подумать о подготовке к этой ситуации, пока она не стала  угрожать безопасности нашей страны.

Прежде всего, Правительству следовало бы создавать уже сейчас благоприятные условия для переезда горожан на село для организации небольших крестьянских хозяйств, объединенных в экообщины по признаку общности интересов.

По нашим соображениям, в стране в ближайшее время будут  возникать общины мастеров прикладного творчества, специалистов по программированию, способных благодаря Интернету поддерживать связь со всем миром... Могут возникать “общины поэтов”, “общины художников” и так далее.

Почему фермерство не привелось в России? Личностной фактор у нас принижен, ибо русский менталитет носит соборный, общинный характер. Для русского человека “только на миру смерть красна”. Кроме того, уровень предстоящих трудностей столь велик, что только, чувствуя локоть близкого по духу человека, можно будет их преодолевать, выживая в самых трудных испытаниях. Вл. Маяковский по этому поводу выразился так:

Единица, кому она нужна? Голос единицы тоньше писка.
Кто ее услышит, разве жена? - И то, если она не на базаре, а близко.
Важным аспектом нового подхода к ведению хозяйства является духовный уровень людей, которые будут им заниматься. Духовный человек способен осознать и постоянно снижать уровень собственного потребления материальных благ, доводя его до крайне аскетического. Именно это может стать эффективным способом снижения антропогенной нагрузки на Природу, поможет ей, наконец, вздохнуть и не предпринимать против Человека экстремальных мер.

Инновационно мыслящий ученый, прежде всего, будет подходить к анализу проблем мира с нравственной точки зрения, рассматривая его как поле борьбы двух систем: «Системы», включающей Нравственность, Духовность, Любовь к Природе и ей подобные качества, и  – «антисистемы», в основе которой заложены суицидность современного человека: загрязнение природы с помощью промышленных технологий, убийства (величайший с точки зрения Бога грех), наркомания, алкоголизм,  другие антиприродные, античеловеческие и антисоциальные проявления.

Принципиально новым и отличным от прошлого качеством инновационной экономики является отношение к Энергии. Оно накладывает табу на использование невозобновляемых источников энергии (уголь, энергия рек (ведь при этом мелеют малые реки, питающие большие), ядерная энергетика и т.д.) Энергия будет черпаться из восполнимых источников: солнце, ветер, неатомная трансформация материи в энергию (она уже открыта, но держится пока в секрете), а также им подобные, в частности идея” монотермальной энергетики” и другие…

Важной особенностью инновационного хозяйства, отличного от прошлого типа хозяйствования, является вытеснение промышленно-технических технологий земледелия аграрными биотехнологиями, основанном  на глубоком понимании происходящих в почве процессов. На Западе “биоинтенсивное миниземледелие” все активнее входит в сельско-хозяйственную практику. Поэтому и в будущем именно на нем можно будет основать повышение урожайности почвы, не вредящее Природе, а поддерживающее ее. И у нас все активнее внедряется хомобиотическийф оборот и пермакультура- новые принципы ведения сельского хозяйства.

 Только эти типы земледелия способны обеспечить все население экологически чистой продукцией, лишенной привычных для современного человека суицидных качеств промышленно приготовленных продуктов. Речь идет и о загрязненных нитратами овощах и фруктах, и о наполненном адреналином мясе убитых животных, и о других подобных явлениях, несущих в себе некрофильскую и  антисистемную тенденцию.

Речь идет обо всех негативных биодобавках в консервах, которые мы постоянно едим, ибо так удобней. Посмотрите, каково соотношение в вашем холодильнике между «Живыми продуктами» и «законсервированными в железных банках», а, следовательно,  - уже мертвыми!

                 В. Аскетизм – психологическая опора  инновации НЭП:

Можно сколько угодно долго рассуждать о принципах новой НЭП, но если в людях не будут задействованы механизмы психологической мотивации, шанс на реализацию  НЭП будет очень слаб.

Такой психологической опорой должен стать личный аскетизм питания и всего образа жизни, ограничение потребительской практики во всех аспектах.  Этот тот самый православный аскетизм, на базе которого живут все монахи, который постоянно культивируется в церквях, провозглашается с амвонов и с папертей в храмах.

Жаль, что иногда мы видим огромные животы наших священников, свидетельствующие, что их «аскетизм» - чисто внешнее явление, или они не нашли оптимального перехода от дней поста к непостным дням. 

Аскетизм в православии поддерживается этой давно сложившейся системой постов, имеющих строгую, отработанную веками конфигурацию, скрытый духовный смысл. Выясняется, что он имеет и скрытый медицинский смысл, ибо позволяет справляться организму с сезонными изменениями климата. 

Избыточный вес – один из доминирующих факторов нашего плохого здоровья, ибо ухудшает работу сосудов, создает дополнительную нагрузку на сердце, печень и легкие.

Личный аскетизм – это главная противодействующая составляющая потребительской психологии, захватившей современного человека и делающей неизбежной катастрофу. 

Осознание ограничений в материальном  потреблении, вызванные  предстоящей катастрофой, - это только одна сторона проблемы. Другая сторона – личная ориентация на  ограничения. Если они не будут выработаны, неограниченное потребительство как часть сознания не исчезнет из нашей жизни. Тогда   катастрофы нам уже  не избыть.

Конечно, потребление –  неизменный аспект  выживания, но человеку на деле надо много меньше, чем ему кажется. Если он это поймет и во время осознает необходимость аскетизма,  психологически  катаклизм нами будет пережит много более  спокойно, нежели в противном случае.

 Аскетизм касается всех граней потребления: вещей, бытовых удобств, предметов роскоши т. д.

Психологически аскетизм наиболее сочетается с такими чертами характера как смирение, отсутствие гордыни, Милосердие,  Любовь и Сострадание.

Смирение – главное качество православного война, который только и выживет в условиях чрезвычайных ситуаций, ибо у него есть мощная психологическая защита перед ними: упование на волю Бога и знание, что все, «что ни  делается,  всё - к лучшему!»

              Г.  Другие общие принципы ведения хозяйства в условиях  НЭП:

Экономика должна оказывать минимальное давление на природу. От использования невозобновляемых ресурсов следует отказаться вообще. Это правило – трудно выполнимое в условиях чисто  промышленного производства, но это производство первым и падет под ударами  катастрофы… 

Огромные участки природы, захваченные экологическим загрязнением, должны быть выведены из-под промышленной эксплуатации  и наделены статусом «Заповедников» или «Заказников», в которых никогда не может быть подобного промышленного производства.

Все промышленные технологии, связанные с минимальной опасностью экологического загрязнения природы, должны быть закрыты, а вместо них использоваться новые инновационные технологии, лишенные этих печальных особенностей. Некоторые из них еще будут открыты в будущем.

Разрушенная в результате неразумного хозяйствования природная среда должна быть восстановлена: почвы рекультивированы, воздух очищен, воды приведены в состояние, пригодное для человеческого  питья,  леса возвращены к состоянию биологического равновесия.

Как это должно быть сделано, это уже второй вопрос (о нем мы еще поговорим), но без подобной процедуры  обеспечить надежный выход из  катаклизма нам не удастся.

Многие другие формы  экологических действий, направленных на очищение природной среды нами еще будут впереди описаны.

Главное, что касается новизны НЭП, – использование только таких промышленных технологий, которые не имеют в принципе негативных последствий для окружающей природной  и человеческой среды.

2.25. ПРИРОДА: Космос – Биосфера Планеты – Человек:
                                   За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали

                                       Даруешь мне вечернюю зарю, простор полей и кротость синей дали.

                                       Я одинок, и ныне - как всегда. Но вот закат разлили свой пышный пламень

                                       И тает в нем вечерняя звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

                                       Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд и говорю – с Тобой. 

                                                                                                                                                  Ник. Гумилев

Мы рассматриваем Природу как некий способ взаимодействия Духовного Космоса (Порядка) и Человека разумного (таящего внутри Хаос) на планете Земля. Балансирующим элементом этой системы являются сам Человек и Биосфера планеты, хотя  человек  пока этого не понимает, и загнал Природу в жесточайший тупик глобального экологического кризиса.

То, что этносы являются неотъемлемой частью природы, воспринимающей природные ритмы развития, доказал Лев Николаевич Гумилев в своей знаменитой книге «Этногенез и биосфера земли» (См. библ., № 2)

Энергоинформационное поле Вселенной, которое принято обозначать словом  «Разумный Космос» (или Бог) создаёт внешнюю среду развития планеты. Человек выполняет в этой системе роль посредника, воспринимающего сигналы разумного Космоса и претворяющего его в реальность на пользу планете.

 Конечно у планеты, являющейся «мыслящим кристаллом», есть и свои способы контактов с Космосом. Они включаются, когда Человек перестает выполнять свою балансирующую функцию  в этой системе и плодит только патологические изменения в ней. Биосфера планеты в определенных ситуациях берет на себя балансирующую функцию Человека, когда он оказывается неспособным этот баланс восстановить, а в ряде случаев сам его провоцирует. Экокатастрофа – хороший пример этой ситуации.

                           2.25.1. План-матрица Природы:

Начнем  от  яйца, как говорили древние, “ab ovo”. При создании мира Богом заложена в процесс его развития одна и та же план-матрица. В основе эволюции Космоса, планеты и отдельного организма лежат общие закономерности. Проиллюстрируем их на примере следующей схемы:
                                                                                                                                                          Матрица № 5.
	Тип 

Изменения
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб 

Планеты
	Масштаб 

человечества
	Масштаб

Организма
	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого 
Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское

 предсущест-

вование

	2. Сгущение  эфирных оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение 
Вселенной 

формирование 
материального
 вещества  из эфирных оснований
	Формирование 
планеты в рамках 

нарождающейся 

Солнечной Системы
 И водной оболочки
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3.Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование жизненной  субстанции на 
 основе Воды
	Поворот 

магнитной оси

 и начало

 формирования

 земной тверди
	Адаптация
 человечества к
 Воде – 
основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой
 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	Резонансный 

откат Воды-Огня

 и его роль в

  формировании
 Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании 
земного рельефа
 планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли 

стабилизацион-

ная структура
	Энергия

 Земли
	Формирование галактического Центра 

Вселенной
	Получение современной конфигурации
 планеты
	Язычество:

 земля – 
центр Вселенной
	Освоение земли: от  ползания
 до бега
	Основание

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение 
на отдельных
 планетах фауны

	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: обретение мудрость под

 деревом или на    Кресте
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7.Развитие
 фауны на  
основе флоры и
 формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие Разума
	Послеоктябрьский 
       период

	8. Бифуркацион-

ная ситуация
	Доминанта
 Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная
 стадия: 
планета жаждет
  стряхнуть

 человечество -
    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление различных бифуркаций 
организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9. Переход в 

новую стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

планеты в 

новую стадию: духовно-инновационную
	Переход на 
другой уровень

Существования
	Накопление 
Духовных
 потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира



Сравним механизм формирования основных витальных структур на примере Планеты и человеческого организма:

1-я  стадия - Замысел Бога или Отца с Матерью о зачатии дитяти;

2-я стадия - Сгущение планеты из Эфира или Зачатие ребенка;

3-я стадия - Планета в водно-паровой оболочке или плод в матке;

4-я стадия - Появление на планете атмосферы и  первый глоток воздуха ребенком;

5-я стадия - Формирование земной тверди на планете и обучение ребенка ползанию и хождению;

6-я стадия - Формирование флоры и фауны, контакт ребенка с Природой;

7-я стадия -  Возникновение Разума на планете,   обучение и воспитание ребенка;

8-я стадия - Экологический кризис планеты и любое стрессовое  состояние организма;

9-я стадия - Переход планеты в новое качество  и Переход организма на иной уровень Бытия.

Все эти аналогии показывают, что в основе Жизни во Вселенной лежит один общий замысел, имевший в общих чертах схожий механизм реализации в самых разнообразных системах Целого. Для чего нужен подобный изоморфизм совершенно различных процессов?  На наш взгляд, только для одного – их устойчивости и успешности адаптации к изменению условий внешней для организма (системы)  среды. 

         2.25.2. «Евангелие от Природы»:

«Евангелие от Природы» - это попытка воссоздать материальные основы голографической целостности сегодняшнего времени, увидеть  единство на материальном уровне, справедливо предполагая аналогию духовных и натуральных процессов. 

Одна из главнейших идей нашей книги – идея Единства и Целостности, захватывающая как целостность Духовного и Материального миров, так и  механизм единства Духовного и Материального через функционирование балансирующего их элемента. С нашей точки зрения, события проигрываются сначала на духовном уровне, а затем духовная матрица материально  реализуется путем работы балансирующего элемента.  Миром правят мысли,- считал Платон. Мы в этом совершенно уверены.
                                                                                                                                                     Матрица № 6.
	   Элементы

     Природы
	КОСМОС
	ЭФИР
	ВОЗДУХ
	ЭКОСИСТЕМА
	 ВОДА
	  ЗЕМЛЯ

 (ПОЧВА)
	ПЛАНЕТА

	    ПЛАНЕТА
	  Часть солнечной 

      Системы
	Ионосфера
	Атмосфера
	Биосфера
	Гидросфера
	Литосфера
	Глубинное 

тело планеты

	БИФУРКАЦИИ
	   Падение 

   метеоритов
	Оледенения,

Похолодания
	Дожди, смерчи,

 Ураганы, ветра
	Голод, засуха,

пандемии
	   Потопы, торнадо,

Наводнения
	Землетрясения
	Извержения

Вулканов

	      ЧАСТИ

     СИСТЕМЫ 

    ПРИРОДЫ 
	Энергоинформационные   Поля
	Все виды

Энергий
	Газы, воздух,

Климат 
	Человек,

Растительность,

Животные
	Жидкости
	Земля, почва,

Твердые тела
	Ядро, магма,

магнитное поле

	  ЛАНДШАФТЫ
	   Разумный

     Космос
	Космический

    Вакуум
	Воздушное 

пространство
	Лес, степь и

другие  системы 
	Моря, океаны,

   реки, озера
	Пустыня,

заболоченная

местность
	Горы,

Вулканы

	ЭКОЛОГИЧЕС-

КИЕ   

  ОПАСНОСТИ
	   ПРОЛАЙЯ
	Озоновые 

Дыры
	  Загрязнение 

    Атмосферы,

    Потепление
	Уничтожение

 Экосистем
	Исчезновение

питьевой воды
	    Эрозия   и 

  загрязнение 

почв  тяжелыми 

     металлами
	Вулканическая

Нестабильность

	 КОМПОНЕНТЫ

   ЭКОСИСТЕМ 
	       Гены
	Клетки
	Органы
	Организмы
	Популяции
	Сообщества
	Планета как 

глобальное 

сообщество

	   ОНТОГЕНЕЗ

   ОРГАНИЗМА
	Дозародышевое

   Состояние
	 Появление

Зародыша
	  Развитие 

   зародыша

    в матке


	Рождение

организма
	Рост и развитие 

Организма
	Старение

Организма
	Смерть

Организма

	    ФИЛОГЕНЕЗ

           ВИДА 
	Начало 

формирования

      видов 
	Эмбриональ-ное развитие

видов
	Конкуренция

новых видов

со старыми
	Устойчивость

 Видов
	Постоянство

Видообразования 
	Старение видов
	Исчезновение

 Видов

	       ФАКТОРЫ

  ВОЗДЕЙСТВИЯ
	Абиотические

(КОСМОС)
	Абиотические

(ПЛАНЕТА
	Абиотические

(КЛИМАТ)
	Абиотические

(ПОЧВА)
	Биотические

Факторы
	Антропогенные

факторы
	Техногенные

Факторы


 Комментарий  к этой план - матрице представляет изложение среднего учебника по экологии.

Составные части плана – матрицы являют собой:

1. Структуру планеты – все виды сфер, которые её окружают или  находятся внутри;

2. Типы бифуркаций, ведущие к катастрофическим последствием на планете;

3. Части системы природы: поля, энергии, земля, воды, воздух, биосфера, ноосфера;

4. Типы ландшафтов: от ландшафтов  космических до природных;

5. Экологические опасности, которые нас поджидают на  планете в ближайшее время;

6. Компоненты экосистем: от генов до глобального компонента – самой планеты;

7. Организменное развитие: от зарождения до смерти;

8. Повторяющее его развитие видов (дублирование онтогенеза в филогенезе);

9. Патогенные Факторы  внешнего воздействия на Природу Планеты.

В соответствии с  Матрицей № 2,  ясно видно, что основные параметры генезиса  систем аналогичны друг другу. Элементы глобальной системы Природы: Космос, Эфир, Воздух, Экосистемы, Воды, Литосфера, вся Планета целиком, как бы смотрятся друг в друга, как в зеркало, и дублируют в своем онтогенезе или филогенезе структурные элементы развития друг у друга.  О чем это говорит? На наш взгляд, все дело в первичном замысле, с которого всё когда-то началось. Подобная идентичность говорит о его уникальности и целостности, а также универсальном единстве, как  для Космоса, так  и для любой экосистемы,  поддерживающей процесс жизни на планете. В каких случаях такое возможно? – При условии единого Замысла Творца и создании строгой  поддержки Порядка в системе, несмотря на любые изменения внешней среды.
Более мощного подтверждения, что планета существует не сама по себе, а в универсальном энергоинформационном поле Вселенной, трудно и придумать. Нам и не нужно подобного рационального подтверждения, мы верим, как верят в голографическую Вселенную современные квантовые физики, разделившие вместе с известным американским физиком Дэвидом Бомом эту концепцию образования и функционирования Вселенной (См. в Библиографии № 1, 45-71).

Вечное и неизменное (в основной сути) энергоинформационное поле Вселенной плодит жизненные паттерны, которые транслируются с помощью различных механизмов (например, «панспермии») по всему свету и порождают аналогии в развитии Жизни на различных участках Космоса. Для этого используются информационные возможности воды (во всем разнообразии её  структур:  жидкая вода, снежинки, лед и пар), а также некоторое количество исходных паттернов, среди которых мы можем помянуть как Божественные законы Вселенной, так  и структуру ДНК.

3. Гл. 2:«Изменение и Развитие Времени(Специфика эпохи перемен») 
             В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья                           

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

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

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

                                                                                                       Н. Заболоцкий

            3.1. «Общие тенденции в социальных изменениях:

В мире постоянно  идут два процесса изменений – Эволюция, как следование мира замыслу Всевышнего, и Инволюция, как накопление негативных сторон антидуховного развития мира. Сегодня  стало заметно, как никогда, что Негатив начинает в мире преобладать. Подобное преобладание Негатива – знак, что мир находится перед глобальной бифуркацией в необходимости стряхнуть с себя старый, заскорузлый Порядок, дабы открыться Новому Порядку.
Наука традиционно считала, что положительные и негативные изменения идут в мире рука об руку: усиление одного в одном участке Вселенной плодит усиление другого в другом участке.

Они могут соединиться в одно, когда копится духовно-энергетическая аннигиляция, сопровождающаяся  бифуркационным синтезом. Он свидетельствует о том, что  данный процесс  в этом месте и в это время прошел стадию наивысшего развития  и пойдет в новом качестве, начиная с нуля, или напротив, стремясь к нулю в своей1 негативной тенденции. 

Геометрическим символом процесса может служить синусойда – постоянная замена негативного пути на позитивный с двойным бифуркационным состоянием: при переходе синусойды через нуль или при переходе в свою противоположность в высшей точке кривой.

 Эти процессы любопытно проследить на двух примерах - Социума и Личности. В их основе лежит общая матрица бифуркационных состояний, представляющих собой  синтез  противоположностей и его разрешение в ходе развития и изменения всей системы целиком. Однако специфика каждого из этих  состояний имеется: личностное развитие. В  духовном смысле для личности оно понимается как «спасение», невозможное, однако,  в одиночестве, а только в браке, в единстве мужской и женской ипостасей личности. Для монаха - это «брак» с Церковью, которая не случайно также женского рода.

 Развитие в социальном плане  есть  синтез борьбы двух противоположных социальных сил, партий или систем. Причем, чем более они друг друга понимают, тем менее негативных последствий в этой борьбе для самой системы.  Но шансов получить такую же общность, как экстаз соединения мужского и женского  у них  нет никаких.

Социальная стабильность-это нахождение такого консенсуса политической борьбы внутри социальной системы, когда бифуркационные изменения подчинены не анархии чрезвычайных  и случайных обстоятельств, а закономерному следованию фиксированным социальным правилам, например, КОНСТИТУЦИИ.

Вместе с тем социальная ситуация на планете последних лет  ясно показывает, что в разных странах и в мире в целом копится социальное напряжение, чреватое экстраординарной ситуацией для всего мира. Мы все живем в преддверии чрезвычайной ситуации (ЧП), а точнее в перманентной ЧП, возможно, даже не отдавая себе отчета в этом. Именно поэтому хотелось бы рассмотреть несколько полезных, с нашей точки зрения эволюционных  предложений, способных  смягчить разные виды ЧП.

                 3.2. Роль опережающего предсказания при выборе оптимума безопасного поведения»:
Выбор оптимума безопасного поведения в любой чрезвычайной ситуации очень сильно зависит от конкретных условий её протекания. Вместе с тем, имеются несколько стандартных принципов, которые помогают в любом случае, если применить  этот оптимум безопасного поведения. 
Одним из таких принципов является опережающее духовное предсказание событий. Насколько оно возможно в реальности при том или ином виде социальных  ЧП? 

Как показывает опыт подобных катаклизмов, опережающее духовное предсказание возможно и зависит:

- уровня предварительной информированности человека;

- степени духовного развития;

- целостности всех четырех типов сознания, присущих личности.

- наличия в Социуме пророков, духовно одаренных ясновидением личностей (Ванга,  Кейси, и др.).

                             А. Уровень предварительной информированности:

       Зачастую  именно он может стать важнейшим условием выживания. Как показывает анализ поведения людей перед приходом цунами, для многих обнажение морского дна и уход  всех животных в горы абсолютно не нес никакой информации, ибо им никогда не приходилось сталкиваться с подобными фактами в жизни.

 Их предварительная информированность была на нуле, за что и пришлось заплатить своей жизнью.

Но даже в отсутствии предварительной информации можно было предположить неладное, хотя бы по поведению животных. При условии наблюдательности за тем, что происходит вокруг, подобную информацию можно вычислить. Если вы наблюдательны и привыкли задавать себе: а что тот или иной  факт сегодня  значит, вы всегда сможете сориентировать и в условиях любого ЧП.

                                     Б. Степень духовного развития:

Высокий уровень духовного развития  предполагает синтез всех четырех типов сознаний, о которых шла речь выше. Некоторые племена в Южной Азии спаслись  только потому, что в их легендах (т.е. в мифологическом участке сознания) сохранилась информация о приходах в их земли цунами когда-то в незапамятные времена.

Информированность на уровне фактологического сознания может уже  не спасти. Мы привыкли рассуждать на уровне  сознания героя  одного известного мультфильма: «Это мы не проходили, это нам не задавали!» Духовно-инновационная мудрость требует внимательного и осторожного отношения ко всем фактам и явлениям, которые происходят вокруг. У духовно-продвинутого человека странное поведение животных, коллективно бегущих при спокойном море в горы, уже должно  бы вызвать настороженное отношение, ибо он знает о  способности животных на интуитивном уровне чувствовать приближающиеся катастрофы.

Святым людям вообще подобная информация дается заранее, хотя это не означает, что они поспешат оповещать о ней всех подряд. Божья кара приходит «за грехи наши»,  кому-то она  окажется  вполне заслуженной.
                 В. Целостность всех четырех типов сознания, присущих духовно продвинутой личности:

              Предварительно мы уже обсудили этот вопрос.  Поведение планеты в экстремальной ситуации предсказать на уровне одного типа сознания невозможно, необходимо задействовать все четыре разом.

Можно ли было только  на основе знания «Откровения Иоанна Богослова»  спастись в условиях предстоящего прихода цунами? – Сомнительно, ибо именно о цунами в этой книге нет ни слова. Духовный провидец рассуждал на универсальном, а не локальном (отдельный  частный катаклизм) уровне. 
               А вот легенды и мифы оказались способными оказать людям реальную помощь. Что касается фактологического сознания, то  специальные курсы, включающую информацию, которая есть во  многих книгах о выживании, могли бы  быть полезны в этом отношении.   Но синтез всех четырех типов сознания даёт человеку верный щуп – внимательное и острожное отношение к миру. Он не то, чтобы миру не доверяет,  он его постоянно проверяет!. «Доверяй, но проверяй», - вот наиболее  правильная линия поведения в этой ситуации.

               Подводя итоги, можно сказать о необходимости доверять в процессе принятия оптимальных решений в условиях ЧП:

- мифам, легендам и древним сказаниям, касающимся этого вопроса;

- своему нравственному выбору и священным текстам, где всегда можно найти что-то, касающееся этой проблемы;

- специальным знаниям, полученным в школе, вузе или на специфических семинарах и курсах;

- своей духовной интуиции, ощущениям и предчувствиям, касающимся возможной катастрофы.

             Обычно у духовно продвинутых людей хорошо развит дар предсказания. Они могут предчувствовать приближающиеся события, ибо доверяют своей интуиции, которая ранее была у всех людей (судя по её остаткам у животных), но постепенно  была вытеснена рациональным знанием из сферы сознания в подсознание.

              У духовного человека одинаково хорошо развиты и РАЦИО, и СЕРДЦЕ. Сердцу он верит так же,  как  и своим рациональным знаниям. Этот доверие платит ему получением информации в сфере предвидения.
            Г. Наличие в Социуме духовно одаренных пророков, ясновидцев и т.д.:
Сегодня их стало слишком много, о чем свидетельствует популярный  американский телесериал «Герои». Это тоже не случайно, ибо подлинная информация в этом хаосе тонет и не воспринимается адекватно, чтобы реально помочь. 
Так было всегда. Русская Православная Церковь канонизировала одного из выдающихся русский святых и пророков – Серафима Саровского, но нельзя забывать, что в Х1Х веке РПЦ была категорически против этой канонизации и только позиция Николая Второго, продавившего этот факт через Синод, изменила ситуацию.

Пророкам никогда не верили, ибо «нет пророка в своем отечестве!». НО сегодня нас учат уже не просто негативной информацией, нас учат «образом Жизни», как, например, «Дети Индиго».
Пророчества подтверждаются по другим дополнительным каналам сообщений.

Какие сведения есть о бифуркационном характере начала ХХ1 века?

А) Окончание Календаря Майя в декабре 2012 года;

Б) Предсказание Нострадамуса о военном  конфликте исламской и европейской цивилизаций в это время;

В) Пророчества Ванги и Эдгара Кейси;

Г)   П. Лори «Конец Света: 2009 г. Пророчества о грядущем Мессии и Армагеддоне» – М., Хранитель, 2007 г.;

Д) М. Флинн «Катастрофы грядущего: путеводитель для начинающих по выживанию» - М., Аванта, 2001 г.
               3.3. «Выбор оптимума  поведения по законам гармонии»:
Выбор оптимального поведения в условиях чрезвычайной ситуации может ориентироваться на  законы гармонии.

Как ни парадоксально, но они работают даже в условиях полного хаоса и отказа от  всех мыслимых рациональных требований и правил, свойственного всем  чрезвычайным ситуациям.

Когда закон работать перестает,  требования гармонии могут оказаться более действенными, хотя это обстоятельство также имеет вероятностный, как все процессы  во время ЧП, характер.

В любой критической ситуации нам приходится выбирать решение, пусть в условиях крайнего недостатка информации. Выбор предполагает наличие двух альтернатив. Как показывает  системный опыт,  не может быть  оптимальным выбор одной доминанты в системе, она должна носить «плавающий  между двумя полярностями характер». 

У этого плавания есть свои границы оптимальности: от 38% до 62 % от целого. Именно в этих границах скрыто компромиссное решение, может быть найден баланс полярностей, ведущий к успеху.

Балансом в любой системе заведует так называемая «золотая середина», она всегда находится вблизи точки 0,62 к  0,38. Выбор «золотой середины» - это всегда оптимум, всегда наиболее гармоничное решение, ведущее к успеху.

В реальности «золотая середина» редко бывает в силу специфики ситуации достижима. Тогда желательно, хотя бы приближение к ней.

 Находясь в балансе, близком к «золотому сечению», система всегда оптимальна и наиболее устойчива. Она защищена от перехода в новое качество, вызываемое внезапным доминированием одной из полярностей.

Стратегия поведения, связанная с опорой на правило «золотого сечения», может быть весьма эффективной и помогает в любой ситуации.
   3.4 «Сочетание эволюционных (традиционных) методов с инновационными»:

В чрезвычайной ситуации, как правило, не работают традиционные методы  принятия решений и спасительного поведения. Принятие решений по стандарту стереотипу не адекватно именно потому,  что течение событий принимает совсем неожиданный оборот. Экстраординарность ситуации требует как раз  адекватных ей  методов принятия решений.

 Но этот подход имеет свои слабые стороны. Адекватные инновационные методы надо знать, ибо есть  гарантия, что именно они  лучше работают в чрезвычайной ситуации. Именно поэтому наиболее оптимальным выходом нам представляется удачное сочетание инновационных и традиционных методов решения проблем.

Каково их отличие?  Инновационные методы парадоксальны и построены на контрасте. Традиционные строятся на стандарте, стереотипе, веками отработанной традиции поведения, которая прекрасно работает в прежней ситуации.

Сейчас  пришло время  экстраординарных ситуаций, время ЧП.  Оно провоцирует нас на выработку других, более адекватных методов принятия решений, чем простое следование  даже эффективной прежде традиции.  Инновационные методы - это совсем не означает принципиально новые, еще никогда невиданные. Нет, все они по отдельности уже давно известны и неоднократно использовались. Речь идет только о принципе, который объединяет их в новую, отличную от прочих, совокупность. 

Например, пламя принято тушить водой. Но бывают обстоятельства, когда его более эффективно можно потушить встречным огнем пламени, или сбить направленным взрывом. 

Инновационные методы требуют наличия профессионала при принятии специальных решений, только он может решить, какой степени оригинальный подход может стать спасительным в данном типе ЧП.

       3.5. «Мобилизация творческого ресурса»:
Кроме профессионала принятие оптимального решения требует наличия творческого человека,  «художника», способного на оригинальное, а не избитое и традиционное решение.  Для принятия решений должна быть создана группа, подобранная так, что в ней максимально были представлены контрастные мнения и подходы по решению проблем. Набор одних только «специалистов по данному вопросу» экстремальной проблемы никогда не решает.

Рискнем предложить некий набор правил творческих решений:
Установив основные закономерности формирования индивидуального творческого сознания, мы задались целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к нему? Тут нам в руки  попала  книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 7)  В ней мы нашли,  некоторые  конкретные рекомендации по  принятию творческих решений в любой ситуации:
                  А) «Верь, словно чудеса возможны»;
         Успешный творческий процесс предполагает использование ВЕРЫ так же, как и других христианских добродетелей, в приложении к личным творческим возможностям человека.

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

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

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


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

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

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

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

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

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

                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется;
В этом разделе главной особенностью 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.

                                         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.

                                    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.

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


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

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

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

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

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

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

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

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

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

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

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

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

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

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

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

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

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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке:

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

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

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

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

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

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

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

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит:

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

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

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

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

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

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

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного «свободного полета», многого  ли он может в творчестве  добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

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

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:
Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

          4. Глава 3: «Гносеологические модели Разнообразия»:
                                                Как сердцу высказать себя? Другому как понять тебя?

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

                                                                             Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими и молчи!

                                                                                                                                                             Федор Тютчев
    4.1. Семисферная модель стихий-энергий;

Духовные энергии наших душ мы рассматриваем  через призму семисферной технологии единства  семи типов  стихий-энергий.

1. Энергия Духа связывает  душу человека с Божественной Средой  посредством его собственной Духовности;

2. Энергия Космического «Разума-Эфира» связывает нас  с ментальной структурой Вселенной через Разум, посредством Интуиции и творческого дара, присущего каждому человеку. В зависимости от энергетической силы Эфира-Разума нам дан творческий дар, способность преображения нашего воображения в творческие  плоды Духа, украшающие и осветляющие этот мир. От этой энергии  зависит также наш познавательный потенциал, ориентированный на рациональность.

3. Энергия Воды, присутствующая в организме, связывает нас с внешней средой, посредством Информации, которую она в своих структурах  содержит, и её резонанса с водой извне;

4. Энергия Огня – несет нам тепло, а также  хранит жар наших эмоций;
5. Энергия Металла -  творит внешнюю,  искусственную и технологизированную  среду Человека, а также внутренний метаболизм энергетики организма; 

6. Энергия Дерева  наиболее близка к структуре биоэнергии и питает её непосредственно через кислород, выделяемый деревьями, а также через биорезонанс нашей крови и энергии окружающего нас «зеленого мира»;

7. Энергия Земли - подпитывает биоэнергетику человека настолько сильно, что в древности о ней говорили «как о Матери - сырой земле». Кроме того, планета служит реадаптатором космических энергий, приспосабливая их  к возможностям и параметрам  биоэнергетики всего  человечества.

Душа человеческая живет подпиткой всеми этими  семью энергетическими стихиями, проникающими в конкретную реальную сферу  человеческой Души в разной степени. У всех у нас свои духовные  и физические способности, разное здоровье. А главное,  у нас у всех – разный биоэнергетический потенциал, данный нам от Бога. Он реализуется и в дарованном нам  творческом уровне, и в гносеологических способностях каждого, ориентированных на Высший уровень Познания. В конечном итоге он реализуется в уровне счастья, доступного каждому в жизни,  и  в извивах судьбы, выпадающей каждому, в зависимости от его умения управлять целостностью стихий-энергий.

Но дело не только, а может даже – не столько,  в индивидуальных энергетических отличиях наших душ. Дело в вызовах по отношению к ним со стороны внешней среды. Именно она требует от нас постоянного  ответного  проявления того или иного накала энергетики в функционально приспособительных целях. Постигшее нас горе делает нас способными на индивидуальный творческий отклик, необходимый нам для компенсации полученной порции печали, а приобретенное увечье пробуждает мистические способности к контакту с энергоинформационным костяком планеты – Акашей, зацикленной на энергии Разума-Эфира. (Судьба Ванги – тому хороший пример).

 Кроме всего прочего, у каждого из нас разный адаптивный уровень: один на вызов среды реагирует быстро и качественно, другой приспосабливается медленно и очень осторожно.

                 В данном исследовании мы сосредоточимся на целостном изучении стихии-энергии «Эфир-Разум». Целостность подразумевает единство энергий, движение их  по кругу, где одна подпитывает другую. «Эфир-Разум» - космическая энергия, питающая высшие духовные центры в человеке. Её проявления  в разных пространствах  души мы стремимся проследить сегодня.

                4.1.1. Разум как  технология редукции знаний   к  Известному:
Традиционно человеческое познание, опираясь на доверие органам чувств человека, строит познание рациональным образом, сводя полученные знания, как бы велики и оригинальны они не были, к уже Известному и прежде понятому человеком. Девизом при этом служит средневековое правило монаха Оккама, известное как «Бритва Оккама»: «Не плоди сущностей выше необходимости!»

Этим правилом все неизвестное, непонятное и не укладывающееся в рациональные рамки, уже начерченные Разумом, отбрасывается как ненужный хлам.  Логика Познания требует всё непонятое, «что и не снилось нашим мудрецам», отбрасывать в сторону, как неважное.  На  традиционной «редукции к Известному» построена вся технологическая основа нашего социально-экономического Бытия. Представить себе, что промышленная технология обретения чего-то искусственного в мире строится на Неизвестном, сейчас не представляется возможным.

Но выясняется, что   в  Неизвестном слишком много остаётся  важного, принципиально значимого для нашего будущего. Потому-то любая тайна так и притягательна и для ученых, и для исследователей  других ориентаций. Большая часть художественного искусства, к примеру, строится на Неизвестном, хотя искусство и  программирует реакцию зрителей, твердо никогда  её до конца оно  не знает, предполагая возможность  неизвестных на данный момент  компонентов реакции зрителя.

Как только мы всерьёз задумались о важности Неизвестного для существования Будущего, «Принцип Оккама» начинает трещать по швам.  Апология Разума,  импульс чисто Рационального Поведения стали шататься под ударами последствий совершенных Разумом человеческих  ошибок. Наука начала озираться в поисках другой более значимой на данный момент гносеологической парадигмы.
Такая парадигма существует, и ею веками пользуется искусство, в частности поэзия, которой мы и иллюстрируем наше исследование.

                 4.1.3.. Эфир как творческая  редукция информации к Неизвестному:

     Поэтому-то  мы  и возвращаемся к забытой концепции «Эфира», когда-то отброшенной за ненадобностью бурно  развивающейся  в Х1Х веке  физикой.  Тогда «Концепция  эфира» попала  в сферу «выше необходимости»,  (по правилу Оккама), но сейчас  выясняется, что это было поспешное и недальновидное решение.

 Энергия «Эфира», как мы её понимаем, не является полной редукцией информации к Неизвестному, но она включает Неизвестное, как необходимую часть Целого. Смешно отвергать уже познанное, надо лишь не переоценивать его значение при выборе эффективных стратегий, ведущих в Будущее. За порогом известного круга знания и явлений остаётся ещё много такого, «что и не снилось нашим мудрецам»…
Эфир не случайно называют «космическим», ибо этим определением описывает всё то, что пока не дано нам понять в далеком и неисследованном Космосе, включая Бога.
Приведу в качестве примера вроде бы легенду об открытии американскими космонавтами на невидимой стороне Луны следов неизвестной цивилизации, в техническом отношении намного перегнавшей нас в своем развитии...

Проинтерпретировать эту информацию в рамках «Бритвы Оккама»  лучшим умам американской космической организации НАСА не удалось, поэтому она была просто засекречена, что завершилось в итоге  переходом большинства  американских космонавтов, побывавших на Луне, к вере в Бога. (См. об этом: Библиография , №44, с. 5).

                                        4.1.4. Целостность «Разума-Эфира»:

Поэтому мы будем говорить о единой «стихии-энергии» «Эфир-Разум» вместе. Именно такой подход даёт нам возможность рассмотреть их в рамках дополняющих друг друга сущностей, хранящих одновременно и рациональные и иррациональные аспекты энергетики  человеческой деятельности, имея в виду одновременно и космическое их основание.
Целостное рассмотрение «Разума-Эфира» предполагает его познание как духовной системы, включающей и физическое понимание «Космического вакуума» и духовное понимание  его как   эфирной Пустоты-Наполненности энергоинформационным полем  Творчества, включая наше постоянное   сотворчество с  Богом.
Целостное рассмотрение предполагает и единство технологического и чисто творческого подходов к реальности, использование  самой «творческой тайны», неоткрытого в ней,  как механизма познания реальности. «Подобное всегда открывается  только с помощью  «подобного же  ключа». Наиболее заметно это в искусстве и мистических аспектах религии.
                             4.2 Модель  эволюции духовного сознания:

Одной из фундаментальных моделей, с помощью которых мы анализируем объект нашего исследования, является теория четырехэтапного функционирования духовного сознания, включающего четыре этапа: Миф, Норму, Факт и Инновацию.

            4.2.1. Мифологическое сознание – это сознание язычников и детей. Его характерной особенностью является восприятие окружающей природной среды в тесном единстве с собой. Ребенок, как и раньше язычник, не способен отделить себя от мира, который их окружает, его самосознание находится еще в самой зачаточной степени.

            4.2.2. Нормативное (религиозное) сознание. Нормативное сознание – это сознание верующих людей и молодежи, воспринимающих мир в рамках полярных противоположностей, характерных для религиозных представлений. Для них совершенно ясно, что хорошо, а что плохо в этом мире, они не рефлектируют по этому поводу.

 Именно поэтому для молодежи так важно в юном возрасте прислониться к какой-либо фундаментальной концепции, которая по-своему объясняет мир: будь это религия или национальная идеология. Нормативное сознание, как правило, фундаменталистское сознание, делящее мир на «своих» и «чужих», верующих и неверующих. Только христианская идеология  предполагает любовное отношение к врагу, все остальные фундаментальные религии не принимают людей, не разделяющих  их конфессиональный подход. Нормативное сознание иногда также называют «обрядоверием».

4.2.3. Фактологическое научное сознание – это сознание, исходя из принципов научного отношения к миру. Оно верит только в твердо установленные наукой факты, доказанные с помощью эксперимента. Косвенные доказательства  не учитываются.

То, что любой экспериментальный опыт также обладает своей ограниченностью и слабостями, в расчет наукой не берется.
Вместе с тем этот тип сознания является в определенном смысле продолжением первых двух,  ибо стоит на их плечах, подчеркивая, однако, свою разность с ними.

4.2.4. Духовно-инновационное сознание - это сознание свойственно верующим в Бога людям, но нашедшим уже более мотивированную систему связей с Богом – через самостоятельный диалог с ним. В основе отношения этих людей к миру лежит система постоянного духовного самосовершенствования, бифуркационных изменений сознания, понимания, что любое поражение  на их пути может стать большой пользой для  принципиального изменения их сознания.

Как говорится в стихотворении Э.М.Рильке:

                                  «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,

                                 Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.

                                 Не станет он искать побед. Он ждет, чтоб высшее начало

                                 Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ!»   

4.3. Глобальная модель экокатастрофы и возможности её реализации:

      Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, 

    Стою не в этот миг тяжелый, а в час, когда как бы во сне, 

   Твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы.

                                                                                          Афанасий Фет
                 4.3.1. 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» ( См.библиография № 41)

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». (41, стр. 151-152)

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

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

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

4.3.2.. 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;

· способы 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.


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

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

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

     Обязательное наличие в доме бань.

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

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

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


                    Раздельные спальни в благочестивые дни

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

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

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 кувшинообразными колоннами, а также с остроконечной кровлей.

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

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

                       В.  Экополис - перспективы города в условиях ЭК:

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

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

· хотя  город является «краеугольным камнем цивилизации», в условиях предстоящей глобальной катастрофы шансов у него выжить много меньше, чем у автономного сельского экологического поселения, более устойчивого к любому виду «чрезвычайной 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 допускается, а с подземным миром русские  успешно борются, 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 № 7.
	СТРУКТУРА:
	      ТОЛПА
	ГРУППА 

ВЕРУЮЩИХ
	СООБЩЕСТВО

ИССЛЕДОВАТЕЛЕЙ
	ДУХОВНАЯ 

ОБЩИНА

	Доминанта
	Стадность
	Обожествление

Абсолюта
	Вера в познаваемость

Мира
	Диалог с Богом

	Программа
	Верность штампу,

заражение общим 

стереотипом
	Соблюдение

 Обрядов, канонов
	Поиск Истины в 

конкретной области

реальности  
	Просветление, 

обретение святости

	Образ
	«Пьющая 

компания» 
	Церковный 

        Приход
	НИИ, творческий 

Коллектив
	Монастырь, 

экопоселение

	Тип 

Управления
	Тоталитарный 
лидер
	Духовный лидер
	Академическая

Иерархия
	Святые, социальные

пророки

	Психология
	Подростковый 

Синдром
	Юношеский 

Энтузиазм
	Энергия истины и 

красоты 
	Молчание,

смирение

	Эмоции
	Страсть
	Вера
	Мастерство
	Единство с Высшим

	Функции
	Неосознаваемое

Поведение
	Поклонение

Идеалу
	Исследовательская и

  творческая 

деятельность
	Божья Воля


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

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

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

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

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

Другое дело, чтобы выжить экообщине придется пройти весь путь социального просветления от «Толпы» через «Группу верующих» и «Исследовательское сообщество», чтобы стать, в конце концов, «Духовной общиной. Иначе весь 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!

       4.3.4. Матрица натурального обмена – способ выживания при падении денег:
Одним из способов выживания в чрезвычайной ситуации при падении денег может стать Матрица натурального обмена( МНО).

Она предполагает создание в каждом поселении информационного центра, куда будет стекаться информация от всех работающих в этом поселении о тех натуральных продуктах, которые они способны представить на рынок, а также о формах своего участия в совместном производительном труде. 

С одной стороны в этой матрице будет информация о возможностях производителя, а с другой - о его нуждах и потребностях. Если свести их воедино на уровне поселения, то жители некоторое время будут существовать на основе натурального обмена между ними.

Позднее в системе появятся скрытые «темные пятна», которые необходимо будет нейтрализовать с помощью включения новых производителей, в частности,  молодежи. 

Те товары и услуги, которые на уровне данного поселения произвести невозможно, потребуют знания информации о поселениях, где такое вполне реально. Так возникнет система связи по натуральному обмену между различными поселениями, которая вполне сможет работать без всяких денег.
                             4.4. Стабилизационные модели:
          4. 4.1. Тринитарная модель: борьба Хаоса с Порядком в системе:
Наш подход к пониманию Целого  и его роли в  Бытии и в Инобытии – системный. Движущей силой изменения в системе является борьба Хаоса (энтропии) и Порядка (негаэнтропии). Как правило, система представляет собой ансамбль двух полярных элементов, однако, мы более склонны  считать верной  троичную структуру системы: Первый элемент, несущий внутри черты изменений (отвечающий за Хаос), второй элемент, хранящий традиции Порядка в системе, а третий отвечает  за их Баланс, за стремление системы к равновесию в ходе адаптации к изменениям окружающей среды.

Характер изменений в системе бывает двух видов:
- Бифуркация (мгновенное изменение, взрыв, революция и т.д.);

- Эволюция (медленное накопление нового качества)
Как правило, реальный генезис системы включает оба этих типа изменений в своё время и в своём месте.
      На бифуркационном этапе развития доминирует элемент, отвечающий за изменения в системе, а на эволюционном – элемент, несущий в себе энергию  традиций. Для доминанты элемента, отвечающего за баланс, характерно стремление к примирению элементов Хаоса и Порядка в неком Балансе, поддержка гомеостазиса системы.

  Чтобы не быть голословным, приведем примеры фундаментальных бифуркаций, имевшие место в истории, или предполагающиеся в Грядущем.
                                                     1. Неолитическая революция:

    Безудержная  охота и собирательство  привели первобытного человека к исчерпанию ресурсов природы, гибели крупнокопытных животных и мамонтов, чему помогли и природные катастрофы.   В итоге, людям  просто стало нечего есть, и население  катастрофически сократилось в численности.
Если бы не изобретение земледелия и скотоводства – основных элементов неолитической революции, человечество могло бы просто вымереть.

Особенностью этого времени является массовое переселение населения из естественных домов (пещер) - в дома искусственные: шалаши, юрты и деревянные дома, строящиеся в районах интенсивного земледелия и животноводства. 
                                                 2. Промышленно-техническая революция:
Интенсивные земледелие и скотоводство катастрофически исчерпали способность земли давать большие урожаи. Урожайность начала падать, что привело к постепенному уменьшению плодов земли и поголовья скота. Человечество начало голодать, что было особенно заметно в  регионах с рискованным земледелием.

Выход был найден  в промышленно технической революции, в решении сельских  проблем с помощью машин и техники, а повышение урожайности – с помощью минеральных удобрений.   Подобное развитие повлекло за собой исчерпание минеральных ресурсов и глобальное загрязнение окружающей природной среды. 

                                               3. Экологическая революция:
 Сейчас человечество из-за нежелания людей поставить крупную промышленность в узкие рамки, в каких она не могла бы  вредить природе, находится на грани глобального экологического кризиса. Выход из него будет найден  в «Экологической  и духовной революции», когда изменится отношение людей к природе и  будут элиминированы многие надежды, которые  человечество  возлагало на технику. Именно само течение Экокризиса поможет людям поменять устаревшее  техническое мировоззрение на новое – духовно-инновационное мировоззрение, дающее возможность выжить в экстремальных условиях глобального  кризиса. 

                                                 4. Второе Пришествие Христа:
Вместе с тем «Экологическая революция» вряд ли поможет людям полностью освободиться от своих грехов, что в итоге всё-таки приблизит Второе Пришествие Христа и  принципиальное изменение духовной и физической природы человека.  Необходимость этой смены заложена уже в самой логике развития Полноты и Целостности мира, его стремления объединить физический мир Бытия и духовный мир Инобытия в  единый  мир ментальных и физических  энергий.
Об Апокалипсисе много говорится в богословской литературе, позднее  мы также отдадим этой теме собственную дань.
 5. Глава 4:«Художественные искусства  в модельном варианте»:

                          5.1. СЛОВО И ОБРАЗ КАК ПЕРВОЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОЙ КУЛЬТУРЫ:

     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим, - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» - Логоса». В филологическом плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия в нем  движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» понятия - «Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, ментальную  энергостихию, как «Слову». А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу и энергетику  понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко в энергетическом плане ставят  и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

      Однако исихасты /как и теологи других религий/ были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

   В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

   Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

   И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

   Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

   А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

   Потому что все оттенки смысла умное число передает.

   Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

   Не решаясь обратиться к звуку, тростью на песке чертил число.

   Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

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

   Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

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

Последнее четверостишие раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества». Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это и демонстрируют библейские пророки...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию, стал играть «роль», перестал  «быть», а стал «казаться».   Слово постепенно становилось не сутью Жизни, а своеобразной маской бытия.

За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не понимали Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Почему? Да, потому что в эту Красоту, как в зеркало , глядится Бог!
А случайные черты  есть обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкают нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин. Об истинной религии, 40/  Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Уверенность писателя связана с пониманием, что энергетика любой  Красоты является материальной основой  Сакральности Мира. 
Физическая беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла не беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. И это не мудрено,  поскольку  духовная среда мира  уже была к тому времени основательно загрязнена.

Остатки потерянной мощи, былой духовной  силы изредка демонстрируют нам целители и экстрасенсы, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами. 
Человек был рожден не как Раб, а как Сотворец и Соратник Бога, возможно, и Соигрец в одну и туже Игру, которую Бог придумал для себя, осознав своё глобальное одиночество. Именно поэтому и Человек  обладает такой сакральной мощью, опираясь только на Божественные слова и на свою способность «творить по образу и подобию Господа».

Постепенно  в ходе общей десакрализации культуры духовная мощь человека заменялась на силу цивилизационных практических технологий. Но они давали только иллюзию, маску могущества... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходила при этом  потеря связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благополучно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля-Небо. Конечно, еще татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации (чего стоил только один «мат»!), но до конца демонизировать ее восточным захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость» татаро-монгол, никогда  не притеснявших русского духовенства.

Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда  духовных процессов. И в реальном быту, и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном.

Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому в криминальных условиях. В определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают запущенные именно в сфере языка процессы. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: «слово - Слову рознь!»

Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь  способом  её измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»
Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную обстановку в стране, как например в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится в сердце грусть,

Одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых

И дышит непонятная святая прелесть в них,

С души как бремя скатится, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: «Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В стихотворении «Молитва» открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни! Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова.

Единство духовной специфики Слова и художественного Образа, характерного для тоги или иного вида искусства,  создают Художественную систему, которая гармонизируется духом  самого Художника. 

Величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге митрополита Иллариона и так далее… Именно такой,  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

1.  Восстань пророк! И виждь и внемли,

   Исполнись волею Моей,

   И обходя моря и земли,

   Глаголом жги сердца людей./»Пророк»/

2.  Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

   Обиды не страшась, не требуя венца,

   Хвалу и клевету приемли равнодушно,

   И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

3.  И лишь Божественный глагол

   До слуха чуткого коснется,


   Душа поэта встрепенется,

   Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

4.  Не для житейского волненья,

   Не для корысти, не для битв,

   Мы рождены для вдохновенья,

   Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта.»(.С. Непомнящий. Удерживающий теперь. - Новый мир,№ 5,1996, стр.176-77).
Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте /»строк печальных не смываю»/, мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплиментарных отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М.,1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

Нам не дано предугадать,

Как наше слово отзовется,

Но нам Сочувствие дается,

Как нам дается Благодать!

Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта Благодать продолжает носить Божественный характер.

        5.2. Поэзия: фольклор- духовная поэзия – авторская поэзия – интерактивная поэзия:
Тройственная диалектика художественной формы не должна от нас скрывать диалектику самого вида искусства. На примере поэзии она  выстраивается так:
- фольклор, народная поэзия;

- духовная поэзия;

- авторская поэзия;

- интерактивная поэзия.

Что выступает критерием разделения различных видов поэзии? – Отношение к доминирующей внутри самого вида  поэзии структуре. Доминантой в народной поэзии выступает само содержание стиха, ибо он этим содержанием и исчерпывается. Обычно содержательная сторона фольклора вертится вокруг явлений Природы.

Доминантной духовной поэзии выступает нравственный императив религиозного искусства - соблюдение нормативов и заповедей Бога. Идеалом автора в духовной поэзии выступает Давид-псалмопевец.  Его псалмы даже стали частью Божественного Канона в Евангелии.

Доминантой в авторской поэзии выступает авторская индивидуальность поэта. Неслучайно, знаток поэзии никогда не спутает  Пушкина с Маяковским, а Есенина с Пастернаком. Каждому подлинному поэту свойственно «лица необщее выражение», выступающее своеобразным «брэндом» данного поэта. 
Этим брендом может быть индивидуальный ритм его поэзии, специфический подбор слов, духовный уровень поэта и т.д. В конечном итоге,  это может быть индивидуальный набор характеристик, но не присущий никому, кроме данного поэта.

Современный уровень развития поэзии демонстрирует нам интерактивная поэзия, требующая активной читательской позиции, заключающейся не столько в необходимости понять загадки задаваемые поэтом читателю, но, прежде всего, в творческой глубине прочтения поэзии, возможности  проинтерпретировать стих, глубже, чем это было задумано автором. Эту, впервые открытую М.М.Бахтиным, способность  поэзии, да и любого другого вида искусства, называют «интерактивностью». 

 5.3. Театр: площадной, классический,  авторский - инновационный;

Праобразом театра является карнавал, ибо «театр начинается не с вешалки», а с карнавального шествия на  городской площади. Театр начинается с Праздника, в какой форме он бы не выражал себя в зависимости от типа поселения, страны, или  климатических условий местности. 

Маска также присуща театру, как и необходимость в актерах, пусть это будут даже  марионетки. Дух праздника – исконный «бренд» театра, если праздник не получился, пусть даже с трагическим звучанием, спектакль нельзя назвать удачным.
Классический театр – это «Театр жанровый»: опера, оперетта, музыкальная комедия, трагедия или какой еще другой вид театрального зрелища. Верность жанру лежит в основе классического театра Обязательным  классического театра элементом, кроме актера и жанровой подосновы спектакля – пьесы, выступает режиссер – интерпретатор жанровой специфики постановки. Но главным лицом такого театра является  актер, иногда это может быть примадонна или ведущий актер театра.
Позднее именно режиссер «перетягивает одеяло на себя», создавая самый массовый вид театра – авторский театр, требующий от режиссера оригинального авторского прочтения пьесы и собственной  оригинальной, личностной  трактовки самого спектакля.

Наиболее современное лицо театра – инновационный театр, выстраивающий спектакль с учетом реакции публики. Это наиболее сложный аспект театрального решения, ибо режиссер должен построить спектакль не в одной железо-бетонной позиции, а  с учетом многообразных доминантных реакций зрителя, имеющего собственную широкую палитру  эмоциональных или рациональных реакций на предложенное театром зрелище. 
Речь идет по сути дела не об одном спектакле, а о комплексе театральных решений спектакля, трансформирующегося в ходе  развития  своего сюжета в зависимости от реакции зрителя. Такой спектакль требует уже не только гениального режиссера, который должен выстроить его с учетом многообразных реакций зрителя, но и гениальных актеров, способных во время понять, какой тип специфических акцентов  ему надо выбрать, чтобы устроить зрителю  личный праздник.                                                                                     Матрица № 8.
	Виды театра
	Внутренние 

взаимоотношения
	Эстетический

Потенциал
	Экономический

   Успех
	Духовный 

Потенциал

	Площадной театр
	Единая команда, 

выручка, взаимопомощь
	Капустники, шоу-театр,
Детские спектакли,

Балаган, скоморохи,

Массовые зрелища: 

Карнавал
	Яркость,
   Зрелищность
   постановок,
   использование
технических средств
	«Не стоит все объяснять» - 
вот секрет 

занимательности

	Классический 
Театр
	Премьер – все остальные,
Директор – муж примадонны
	Драматические или  или музыкальные спектакли
	Основа успеха 
– популярность
 актеров
	Духовность актеров –

 Результат успеха у 

Зрителей

	Авторский театр
	Режиссер – актеры как
Мастер - ученики
	Философская драматургия,
Театр мысли, театр –

Авторская трибуна
	Основа успеха- 
адекватность театра
Городу.
	Режиссер должен знать зрителя и слушать своё
Время

	Инновационный

Театр
	Перестраиваемая в зависи-

мости от специфики театра
иерархия внутри него 
	Хэппенинг, 

духовные спектакли
	Диалог с умным 
зрителем, он – основа
 успеха

	Постоянное духовное 
совершенствование 
зрителя  через
 творческий рост
самого театра


       5.4. Кино: немое, звуковое, телевизионное – видео;

Праобразом кинематографа явилась движущаяся фотография, главной спецификой которой стало «изображение жизни в формах самой жизни», «документальность фотографического изображения».
Диалектика кино от немых фильмов до многообразия современного видеокино отражает только диалектику технических средств кинематографа, способность его выразить многообразие жизни чисто техническими средствами.

Как мы уже показали для Культуры, частью которой является и кинематограф,  это чисто второстепенный план, ибо главное в  диалектике Культуры  – её духовная специфика.

Если воздействие немых фильмов строилось только на движущейся фотографии, снабженной музыкальной иллюстрацией тапера в кинотеатре, то мощь звукового кино возросла от сочетания визуального образа и звучащего слова. Единство слова и образа традиционно лежат в силе  мощи воздействия на зрителя  любого вида Культуры.

Телевизионное многообразие кинематографических средств воздействия  принесло с собой главное – приближение к зрителю, ибо вошло в каждый дом. Зритель стал играть в этом виде искусства не подчиненную роль, как в других  видах искусства, а первостепенную. Люди, знающие внутреннюю кухню телевидения, догадываются, что   всё в нем троится на рейтингах той или иной передачи у зрителя. 

От  рейтингов передач зависит оплата телеработников, ибо  у популярных передач возрастает цена рекламы, приносящая основные деньги телевидению.

Но для наших размышлений не деньги играют важнейшую роль во внутренней диалектике кино как вида искусства, а духовный аспект его развития.
Наиболее наглядно эта мысль видна на примере технических возможностей видеоэкрана, в частности  рисованных  компьютерами изображений, вставленных на правах реальности в игровой фильм. 

Прогресс духовного развития человечества  во многом строился на  постепенном понимании человеком собственных возможностей в деформации пространства- времени средствами искусства. Никакое  другое искусство, кроме видеокино, не обрело в этом плане  неожиданно сильных возможностей, так подтолкнув мысль человека, направленную как эстафета в Будущее. 

Воссоздать образ будущего в слове в эсхатологической литературе, столь  многообразной в ХХ веке, оказалось далеко еще не всем, на что способен человек, обладающий определенной фантазией и техническими средствами для её реализации.
Именно в кинематографе  человечество столкнулось с духовной дилеммой. Образ будущего в эсхатологических фильмах оказался очень впечатляющим, но весьма пессимистическим. Отсутствие веры в Бога, а, следовательно, неверие в победу Добра в Будущем, оказалось для большинства кинематографистов камнем преткновения во всех их фантазиях. На зрителя выплеснулась обойма мрачных перспектив конца света, основанных на низком духовном уровне их создателей.
В конце концов, зритель их не принял. Черные ожидания фильмов ужасов о Грядущем  понемногу сходят «на нет»,  даже в самом мрачном  в мире – американском кинематографе. 

Более того, мрачная перспектива Грядущего вошла в противоречие с самым популярным клише американского кино – образом неустрашимого «простого парня», преодолевающего все на свете преграды .
В итоге мы имеем то, что имеем. Всё определяет коммерция, пока страхи и ужасы востребованы зрителем, они будут иметь место.
       5.5. Изобразительное искусство: наскальные рисунки – иконы – классические  авторские картины - интерактивное изображение;
Отталкиваясь от наскальных рисунков – первых опытов человека разумного в воссоздании зрительных образов на плоскости, изобразительное искусство совершило огромную эволюцию через икону  к классическому авторскому искусству, а от него -  к наиболее связанному со спецификой зрителя интерактивному изображению.
Поиски формы в сфере абстрактного искусства давали художникам  главный результат – возможность апеллировать к авторской фантазии зрителя в интерпретации  представленного изображения.
«Черный квадрат» Малевича давал возможность  зрителю подставлять под изображение любой  смысловой образ, близкий именно данному зрителю. 

Диалектика изобразительного искусства движется  в той же плоскости, что и диалектика любого вида искусства: возрастание зависимости от зрителя. Искусства разделилась на два лагеря: один апеллирует к массовому зрителю и стоит в сервисной стойке: «Чего изволите?» ДРУГОЙ ЛАГЕРЬ ОБРАЩАЕТСЯ К УМНОМУ ЗРИТЕЛЮ И ЖДЕТ ОТ НЕГО ОТВЕТНОЙ РЕАКЦИИ НА УМНОЕ ИЗОБРАЖЕНИЕ, ХАРАКТЕРНОЕ ДЛЯ ТВОРЧЕСКИ ПРОДВИНУТОГО АВТОРА.

Специфика интерактивного изображения не мыслима вне духовной активности умного зрителя. Чем она шире, тем большие задачи решает подобное искусство по духовному преобразованию и зрителя и, как ни странно,  самого художника. Фиксируя  многообразную реакцию зрителя, он сам становится больше и мудрее того, что ему первоначально приходило в голову.  

 5.6. Музыка: народная – религиозная - авторская -  музыка в  системах массовых коммуникаций (СМК).

Музыка  стала самым  мощным способом гармонического преобразования звучащей реальности мира в целях выполнения чисто человеческих  и духовных задач: поисках красоты в мире.
От первых попыток звучащих аналогий миру в лице струнных инструментов и дудок, до огромного многообразия звучаний симфонического оркестра, она прошла огромный Путь технического совершенства в отображении, как реального звучащего мира, так и ментального мира композиторов, придумывающих эту музыку.

 Во все времена главную роль при этом играл автор, даже в случае народной музыки, которая просто воспроизводила сложившуюся в данной местности музыкальную традицию. Просто автор был массовый – «народ».
Что мы имеем в многообразии нынешней музыки в массовых средствах её распространения?

В СМК  ныне звучит огромное разнообразие музыки – от элитарно симфонической до песенной и,  тем самым, самой массовой.

Но в музыке доминирующую роль сегодня играет все-таки не автор, а исполнитель – интерпретатор, что тоже говорит о давлении на этот вид искусства со стороны зрителя.

По тому, что нравится нашему слушателю в сфере музыки, можно четко судить о его нравственном уровне и степени духовной продвинутости.
Тон и  в музыкальной культуре задаёт искусство,  прячущее внутри возможность для многообразной интерпретации. Однако, специфика современной культуры в росте возможностей для симфонического многообразия не только музыкального образа, но и синтетического образа – единства  слова, звучащего музыкального  образа, а также театральной или кинематографической постановки.
«Музыка из фильмов» стала ныне собственным жанром, хотя и вырванным из кинематографического контекста. 

Дух обладает собственным ритмом, уловить который можно и в театре и в кино включая телевидение и видео. Музыкальная иллюстрация может иметь попутный характер, а может стать и самостоятельной темой, как в ряде современных музыкальных фильмов или музыкальных театральных постановок.

Все зависит от востребованности данной музыки зрителем, «тонкие» или  скорее «толстые» ритмы способны достучаться до многообразия его души?

По характеру доминирующей в обществе музыкальной потребности можно судить и об уровне духовной продвинутости всего социума.

               6. Глава 5 «Энергии Бога»:
                                      «Свет небесный будет раздвинут пред душою и душу ту

                                                    Белоснежные кони ринут в ослепительную высоту.

                                                    Там начальник в ярком доспехе, в грозном шлеме звездных лучей,

                                                    И к старинной бранной потехе огнекрылых зов трубачей».

                                                                                                                                       Николай  Гумилев


    7.1. Просветление как обретение Бога («Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»):

                   6.1.  Разновидности энергий Бога:
Наиболее адекватной семизначная модель «стихий энергий» выглядит при рассмотрении вопроса «Энергии Бога»

 Мы рассмотрим в этой связи несколько его аспектов по тому, как они даны в Библии:

- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

-дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.

 (При подготовке этого текста использовался текст – см. библ., №34)
            6.1.1. Благодать как божественная энергия:

а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)
б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14);

в) Эта энергия «преизбыточна» ((2 Кор., 9,14) и «предостаточна» (2 Кор., 12, 9);

г) «Она изобилует там, где умножается грех» (Рим, 5, 10);

д) Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);

е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);

ж) Благодать даруется особенно смиренным и ходящим в незлобии. (1 Петр., 5,5)  и (Пс., 83,14)

              6.1.2. Гнев Божий – проявление божественной энергии в  стане людей:

а) «Бог медленен на гнев Божий» (Исх.34,6);

б) «Он праведен и страшен» (Пс. 57,10) и Пс., 2, 12);

в) «Гнев Божий есть огонь истребляющий» (Втор., 32,22);
г) «Чадами» Гнева Божия называются грешники» (Еф.,2,3);

д) Он возрастает при постоянном сопротивлении ему (Числ.,32,14);

е) «Бог не определил нас на Гнев Божий, но на спасение через Иисуса Христа» (1 Сол., 5,9)

ж) Он не продолжается навсегда (Пс., 29, 5);

з) «Гнев Божий отвращается исповеданием греха и раскаянием»(2 Пар., 30,8)
                6.1.3. Вера – способ проявления силы божественных энергий:
а) Она обладает энергией делать настоящим ожидаемое (Евр.,11,1);

б) Вера – это энергия, приносящая спасение (Иоанн, 3,16);

в) Вера во Христа есть дар Божий (Рим., 12,3);

г)Овладение этой  энергией приносит отпущение грехов (Деян.,10,43), оправдание человеку (Быт.,15,6) , освящение   

     и усыновление( Деян., 15,9), вечную жизнь (Иоанн, 3,15);

д) Энергия Веры просветляет мир (Иоанн, 12,46);

е) Она действует любовью и через любовь (Гал., 5,6);

ж) Энергия веры необходима, чтобы выдержать борьбу христианской жизни (Еф.,6,16);

                       6.1.4.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:
 а) Людям они дарованы через Христа (Иоанн, 15, 26);

б) Они дарованы пророкам ( Числ., 11,25) и людям, избранным Богом для известных целей ( Исх., 31, 3);

в) В Новом Завете они дарованы особенно апостолам (Иоанн, 20, 22) и всем верующим (Деян., 2, 38);

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 
                             6.1.5. Энергетическое могущество Бога:
а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);

б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

в) Может посрамить сильное немощным (1 Кор., 1, 25-29);

г) Обнаруживается через творение мира (Иов, 38, 4), Его провидение и господство над всем (1Пар., 29, 11), знамения и чудеса (Исх., 14, 31), истребление злых (Быт, 6, 13), воскресение верных (Марк, 12, 24).

                      6.1.6. Сердце как орган восприятия божественных энергий:
а) Источник жизни находит в себе самом  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)

в) Должно отдано Богу (Притч., 23, 26), наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.

6.2. Энергия Бога растопляет холод в душе человека и благословляет Диалог:
             - 6.2.1. Диалог с Богом начинается с монолога Человека:

а)  Диалог начинается с монолога, ибо Бог испытывает Человека и не входит в контакт с сомневающимся в Нем. Обращение к Богу есть начало просветления. Оно проявляется в молитве – жаркой просьбе к Богу,  в молении о помощи. 


Только длительный монологический опыт приводит к возникновению диалога, то есть, верующий обретает знаки, что Бог его услышал и  ему отвечает. Эти ответы могут проявляться в исполнении просьб, направленных к Богу, в появлении благоприятных  явлений и чудес в длительном процессе духовного  самосовершенствования человека.

              6.2.2. Встреча с Богом  – это  всегда «суд» («кризис»  на  греческом языке):
а) Встретившись с Богом, человек, прежде всего, осознает свою мизерабельность в сравнении с Богом, вступая в состояние смирения и аскетизма.

б) человек судит, прежде всего, сам себя, Суд Божий – отнесён от нас в  Вечность;

в) духовное осуждение своих грехов выражается в покаянии и стремлении стать лучше и более соответствовать повелениям Бога, которые ощущает просветленное сердце;

г) просветление может  сопровождаться и другими кризисными явлениями,  но у всех это происходит по-разному;

д) Бог в этой ситуации находит способы и знаки поддержки человека, вставшего на Путь просветления.
             6.2.3. Есть ли  место для Бога в душе каждого человека?
а) широта и длительность просветления зависят от того, насколько большое место для Бога находится в душе у каждого человека;

б)  по Библии можно понять, что верных себе людей Бог избирает еще до их рождения;

в) не всем дано быть праведниками или святыми, но всем дано стать верующими и вступить в индивидуальный диалог с Богом.
г) уровень глубины этого диалога зависит от эффективности личного самопознания человека и скорости его восхождения по «Лестнице Иакова». 

                    6.3. Т В О Р Ч Е С Т В О  К А К  Д И А Л О Г  С   Б О Г О М:

             «И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык, и празднословный и лукавый,

                  И жало мудрыя змеи в уста замершие мои вложил десницею кровавой.

                  И он мне грудь рассек мечом и сердце трепетное вынул 

                  И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул».

                                                                                                                                             А.С.Пушкин

                                7.3.1. Творчество как диалог с Богом:

 
Христос даёт нам два  особых и взаимоувязанных выхода из тупика, в который загнал себя мир, - Спасение и Творчество.  Спасение нашей души связано с покорным  следованием  по Пути, указанному Христом, Творчество – это Спасение в процессе не только Обрядоверия, но и обретения самого себя, открытия мира в новых условиях, в которые мир попал сегодня. Творчество – это помощь миру и самому себе  «здесь и сейчас». Творчество – это всегда ДИАЛОГ!

 Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное духовное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) неким странным образом ворвалась в мое юношеское  разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию своих духовных ощущений и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира. (См. библ., № 35)
   Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации. Я как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: «Художник - Произведение – Зритель». 

Написав первый вариант текста, я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло: мой коллега по институту доцент Юрий Мартыненко, ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.


“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать  всю цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.


Обдумывая  это замечание, я сделал микрооткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, творец, автор, а метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, вообще  «Зритель»..


С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире - способ его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “ творческое сознание” Художника? Тут концы с концами у меня явно  не сходились...


Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные... Не только  о социальной прослойке художников идет речь и не просто  о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание-1) и воспринимающем сознании (Сознание-2).


Сознание-1 творит из “Материала действительности”, то есть, объекта, произведение как «Метаобъект» для  его восприятия Сознанием-2. Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить Сознание- 1, знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.


Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь,  должен видеть, прежде всего, ее доминанту - самую активный в этот момент  элемент   коммуникации, способный подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?


Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи Творчества  элементом  внешним, а что внутренним? 


В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в коммуникацию извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.


 Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть реальных событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин” Сергея Эйзенштейна. Прошло, таким образом,  8 лет. 


О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли” Михаила Калатозова, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” Тенгиза Абуладзе опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 


Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, будет весьма социально активен. Какие при этом возникают обстоятельства?


Прежде всего, ясно, что активный материал действительности так важен для Сознания-2, что он подчинит его себе, а сознание зрителя  будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя лишь подчиненной  частью Реальности только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. Благодаря этому типу сознания,  язычники  не могли выделить себя из Природы.

Поскольку архаическое сознание не дает возможности человеку выделиться из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, - то это всегда и знак Природы,  одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  вороном.


При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из любого трудного положения, стрелять из рогатки по экрану  “во врага”. Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.


Такой  носитель художественного сознания лишен понимания специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается нашим детским воображением с большого экрана фильм-сказка.


Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.


Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни” и “выдумки”, но в сам момент просмотра кинематографистам, как правило,  удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн. Как говорил А.С.Пушкин, «я сам обманываться рад!»

Представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А-тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...


Внимание подростка не так сконцентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” на элемент “Произведение”. Последнее, как “метаобъект”, является ближайшим соседом реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?


Прежде всего,  совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой жизни, а не  в процессе восприятия Поизведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни,  и  не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.


Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй,  той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, и отнюдь не главная в кинопроцессе. За исключением кинозвезд, конечно.


Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.


Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку  её так им   не хватает в реальной жизни!


Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность  захватить сознание зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей. Можно было бы сказать точнее: не активизация восприятия, а манипуляция зрителем. 

Жанр - это по существу программа восприятия, метод получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.


“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим волшебством”, - писал А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.


Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон умело организованной программой манипулирования его эмоциями. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.


Однако сознание Зрителя (“Сознание-2- Б”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально фактологический пласт.


Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.


Может быть, сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни с помощью специальных документальных жанров, верных Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 


Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью Василия  Шукшина человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна и, добавим,   потому, что близка сущности русского характера.


Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью, отраженной в Произведении.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру и свой настрой, она становится личностной коммуникацией, то есть, требует Автора-Личности и, хотя бы минимального личностного развития Зрителя. 

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.


Специфику этого типа коммуникации, характерной для «Сознания 2-В», можно назвать “Познающей” или “Фактологической”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной фазы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.


Большинство авторов-носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего оригинального авторского, художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.


Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой активности. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни. Это требует возникновения «Сознания-2-Г»

С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность четвертого типа, активность духовно-инновационного сознания.  В нём  все элементы  коммуникации активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию. Как это можно понимать?


Рассуждая логично, осознать, что главной фигурой в художественной коммуникации является  именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.
Диалогическая коммуникация – это в каком-то смысле коммуникация зрителя с самим собой , точнее с Божественной искрой в его сознании.


Зритель в этой ситуации должен быть  художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени должен посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу -Творцу. Только воспринимая в произведении божественные духовные аспекты, Зритель способен в такой ситуации реализовать Божественное начало в себе самом. 

В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. (См.. Библ. №36). Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего. НО прежде всего в нем доминирует Духовность, а следовательно, оно  всегда  обращено к Богу!

Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслится автором, то  толкователь способен и над  авторским сознанием подняться, то есть, «Сознание-2» потенциально способно стать выше  авторского «Сознания-1».

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то  хотя бы вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского, «Покаяние» Т.Абуладзе.

Авторы сознательно усложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели, избери они другую, более простенькую художественную структуру.


Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках. Такой диалог предполагает и наличие духовного аспекта: коммуникации - с Божественной искрой сознания самого Автора.

Хотя  духовные пути к Зрителю всегда  трудны, но если такая дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.


 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У  ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.


 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства. Однако, при соблюдении каких условий этот процесс  становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать:

1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”. В недавнем  отечественном фильме «Остров»  с особой силой поставлен вопрос о смысле жизни, о том, что без Христа человек не может его в полной степени понять и оценить. 

2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, смысловая интерпретация  содержания  превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры произведения.

3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини  в фильме «Восемь с половиной» раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы когда-либо испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный! Возникает проблема собственной соотнесенности зрителя с Богом, проблема поиска духовного смысла жизни. Нет более важной для человека проблемы, которую способно сегодня  ставить и разрешать искусство.

В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики.  «Притчеобразное чудо» оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. 


В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы  интерпретации одной только советской реальности.


Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.


Искусствоведы обычно  не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме. Для специалистов их деятельность всегда манипуляция: зрителем или своей долей профессионализма (не важно,  - у критика или у режиссера). 

И то и другое - по сути дела есть  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла, условно – уровень критиков. 

Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым,  обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!


Пора бы уже и вернуться к оставленной нами идее “Метамира”. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:


Объект  -  Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - духовное сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме о неполноте”.


Так понятие  «Метамир» постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь именно  о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!


Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р. Бёкка (См. №37), повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества.
7. Глава:«Эволюция России:Древность,Средневековье,Новое  время – Новейшее время»:
                                                   «Россия, нищая Россия! Мне избы серые твои,
                                                                         Твои мне песни ветровые, как слезы первые любви.

                                                                        Тебя жалеть я не умею, и крест свой бережно несу…

                                                                        Какому хочешь  чародею, отдай разбойную красу!

                                                                        Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты!  

                                                                       И лишь забота затуманит твои прекрасные черты…»   

                                                                                                                                                     А.Блок

                             7.1. Стабильность российской цивилизации:

  Стабильность любой цивилизации напрямую зависит от того, какое количество полярных своих проявлений она может выдержать, интегрируя их в целостную сущность.  Аграрные цивилизации были весьма нестабильны, ибо существовали на ограниченном единстве противоположных своих элементов. Их судьба была напрямую связана с судьбой этносов, в ареалах  коих эти цивилизации существовали. Имело значение также урожайность того или иного типа почвы,  в коих эти народы жили.

 Промышленные технологии позволили цивилизациям увеличить срок своей жизни, ибо  они постоянно развивались и меняли своё лицо: типы топлива, виды машин и механизмов, качество и количество используемых технологий, новые научные открытия и т.д.

Залог стабильности любой цивилизации  - её многообразие. Если какой- то тип машин или технологий перестал быть эффективным в определенной ситуации или в определенном месте, система не уничтожается, поскольку всегда есть параллельный тип машин и технологий, готовый выступить старым на замену. 

Вместе с тем, в информационно-технологической цивилизации, кроме чисто земных факторов, будет большую роль играть и космический фактор – способность наших информационных технологий выйти на контакт с  другими  разумными цивилизациями Космоса  и чему- то у них поучиться.

Не исключено, что мы и сами можем чему-то инопланетян  научить, например, сложности и  долговечности наших человеческих организмов.

Современная промышленная цивилизация, утяжеленная несправедливой капиталистической системой распределения собственности, обречена, ибо не имеет возможности решить ни духовные, ни финансовые проблемы. Техническая мощь США во многом построена на зыбком фундаменте постоянного производства бумажных долларов, не обеспеченных  никаким государственным золотым запасом, кроме материальных ценностей, накопленных в  самой стране. Но государство владеет ничтожной их частью.

В кризисной ситуации, когда доллару предъявят требования, связанные с обеспечением золотом, финансовая система США рухнет в одночасье, а за ней и основная часть  федерального хозяйства.

Другое дело, что  самые богатые компании США – это ТНК, промышленная  инфраструктура  которых  рассредоточена по всему миру. Целиком вся планета в кризис не впадет, он все равно будет носить территориально локальный характер.

Но глобальный  кризис может сложиться из многообразия локальных кризисов, количество  будет переходить в качество. Именно тогда США пострадают более всего, ибо основной удар придется по ним. По сути дела,  кризисные удары уже начались и носили они в США принципиально различный характер: природный и террористический:  ноябрь 2005 и  сентябрь 2001 года..

Мы уже отмечали, что наше ментальное созревание является фактором устойчивости не только планеты, но и всей Вселенной целиком. Иначе бы человек не был любимым ребенком Бога, что доказано его сакральной историей.

Бог много раз приходил на  помощь человеку в трудных ситуациях, когда по всем данным человек должен был умереть, ибо  выживал и продолжал своё богоугодное дело.

                   7.2. ЦЕЛОСТНОСТЬ РОССИЙСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ:

      Целостность российской цивилизации держится на нескольких факторах, каждый из которых мы рассмотрим отдельно:

А)  балансе между технологической мощью и духовной культурой;

Б)  балансе локальных и универсальных ценностей;

В)  негативных аспектах целостности;

Г) специфике российского мессионизма.

Общее, что их всех касается, сведено в следующую матрицу: №
                                                                                                                             МАТРИЦА № 9.
	Факторы

Смутного

 Времени 
	Первая бифуркация

         (1Х – Х века)
	Вторая бифуркация

    (Х111 – Х1У века)
(Нашествие татаро-монгол)
	Третья бифуркация

        (ХУ11 век)

(Смутное время)
	Четвертая бифуркация
     (ХХ- ХХ1 века)

    ( ПЕРЕСТРОЙКА)

	Изменение
Территории

 Страны
	Образование Киевской
 Руси путем объединения 

Славянских племен
	Южная Русь отторгнута от

Киева из-за разорения 

татаро-монголами 
	Присоединение Сибири

 и Дальнего Востока
	Распад СССР, 

отделение трети страны
в самостоятельные

государства

	Природная 

Катастрофа,
Экокризис
	Ухудшение климатических
условий в стране
	Тяжелые зимы, голод,
Периодические неурожаи
	Экологический кризис 
ХУ11 века: чума, голод,

Бескормица
	Тотальное загрязнение
Окружающей природной

Среды

	Экономическая 
Разруха
	«Путь из хазар в греки» пере-
резан хазарами, половцами и 

печенегами
	Кризис из-за нашествия татар
 и   немцев
	Тяжкие последствия 

Нашествия поляков и 

Шведов
	Разруха из-за Гражданской

 войны, Великой 

Отечественной 
и Перестройки


	Вспышка 

Этногенеза
	Формирование древне-
Русского этноса
	Формирование великорусского
Эт носа
	Расширение русского 

этноса за счет Сибири
и Дальнего Востока
	Формирование псевдоэтноса –
- «советский народ»

	Подъём 

Культуры
	Создание русских сказок и
Былин
	Монастырская колонизация
Руси, церковное просвещение
	Создание шедевров 

прозы - «Житие прото-

попа Аввакума» и поэзии
	Взлет культуры после 
Революции и Перестройки

	Расширение
Коммуникативной

 Базы
	«Путь из варяг в греки», 

ориентация киевских
князей на Запад
	Выбор А.Невским ориентации
На Восток перед немецкой 

угрозой, влияние татарской 

культуры на Русь
	Книгопечатание, 

Переориентация страны
На Запад – Петр Первый
	Развитие телевидения,
Интернет, связи с Западом

	Герои Времени
	Рюрик, Ольга, Олег, 

Мономах
	А.Невский, С.Радонежский,
Дмитрий Донской 
	Годунов, Петр Первый
	Ленин, Сталин, Хрущев,
Горбачев, Ельцин, Путин

	Внешняя 

Агрессия
	Хазары, печенеги, 

Половцы
	Немцы и татаро-монголы
	Поляки и шведы
	Две мировых войныи 
Информационная 

Агрессия Запада

	Внутренняя  

агрессия народа
	Бунты племен,
убийство древлянами 

Игоря
	Размолвки князей друг с другом 
в итоге победа татаро-монгол
	Восстание Болотникова,
Степана Разина, Минин

и Пожарский 
	Революция,
Гражданская война,

Перестройка

	Политические

Ограничения 

Властей
	«Правда» Ярослава

 Мудрого
	Решение А.Невского  в пользу

 Дружбы с татарами – важнейшее 

Политическое решение времени
	«Соборное уложение»

 Алексея Михайловича
	Российские конституции 

ХХ века

	Политические 
Кризисы
	Призвание варяго-русов
на правление Русью
	Борьба Москвы и Твери,
убийства князей
	Конец династии

 Рюриковичей, начало династии Романовых
	Убийство Николая Второго,
Распад советского 

Государства, смута

Перестройки

	Религиозные 

Реформы
	Принятие Православия
Русью
	Перенос кафедры 

митрополита во Владимир(1299)

 и Москву(1326)
	Избрание первого 

патриарха, реформы
Никона


	Притеснение Православия

 советской властью, 

уничтожение и возврат
патриархии

	Духовный
 Кризис
	Три крещения Руси
	Выбор ориентации на Восток,
А не  в пользу католиков
	Раскол Церкви на 

новую и 

старообрядческую
	Крах марксисткой 

идеологии

	Итоговые 

Результаты
	Создание Первого
Русского государства
	Образование великорусского
народа
	Создание Российской
Империи
	Спасение мировой 

Цивилизации от

 Экономического

 детерминизма


7.2.1 Баланс между технологической мощью и духовной культурой внутри  российской цивилизации:

Этот баланс Россия осуществляет разными путями, но, прежде всего, уравновешивая технологическую мощь западной цивилизации своей духовной культурой.

Рационалистический менталитет Запада прямо направлен на то, чтобы двигать вперед эту мощь, но постоянно натыкается на ситуации, что именно русские совершают на Западе самые мощные технологические прорывы.

Едва в начале ХХ века сила технического прогресса на Западе получила мощный допинг по причинам Первой мировой войны, Запад стал охотно принимать и даже завлекать русских интеллектуалов типа Сикорского, к примеру, и других ученых, которые вместе с русскими деятелями культуры производили  на западный рационализм сдерживающее влияние своей российской духовной культурой.

В наши дни интеллектуальная мощь компаний  Майкрософт или IBM во многом держится на плечах наших эмигрантов-программистов. Только мы об этом мало знаем. Важно, что духовность они привезли с собой в мозгах. 

Внутри самой России этот баланс реализуется в дополнительности  стабилизирующей духовной культуры деревни  безграничному интеллектуальному развитию  города, легко отвергающего традиционные нравственные начала народа.

Лучшие представители российской деревни еще хранят традиции народной культуры, скрывающей синтез духовных исканий народа на протяжении всей истории его развития. Город модернизировался и рвется за  западными технологическими открытиями. Сами по себе они вредны только тогда, когда имеют непоправимые экологические последствия.

Но их инновационное ядро, лишенное подобных последствий, помогает двигаться российской цивилизации вперед при  условии её коррекции со стороны духовной культуры. У разных стран это движение имеет разную скорость, пример Японии в этой ситуации весьма нагляден.

Российская духовная культура всегда имела иррациональную составляющую. Это хорошо понимал уже Александр Пушкин, утверждавший, что «историк – не астроном, а Провидение – не алгебра».

Уверенность, что все можно сосчитать и предвидеть легко разбивается о данную нам Богом свободу воли и саму непредсказуемость Божьего Разума во Вселенной. Главным нашим ограничителем выступает здесь фрагментарность нашего индивидуального сознания в сравнении с голографичностью сознания Божьего.

Примеров этой фрагментарности, хоть  пруд пруди. Мне бы хотелось привести личный пример. Как ветерану войны моему отцу привезли  бесплатно новую газовую колонку взамен устаревшей. Чтобы произвести эту замену, за которую государство уже заплатило деньги, требовалось объединить усилия газовых служб района и сантехников ЖКО.

Но это оказалось нам совершенно не под силу, ибо каждая служба по отдельности готова была сделать свой фрагмент дела, а за конечный результат совершенно не отвечала.

В конце концов,  промучавшись несколько недель, я заплатил одному из газовых мастеров приличную сумму, чтобы он лично выполнил все действия и за себя и  за ЖКО, включив злочастную колонку.

НО на этом наши злоключения не кончились. Через некоторое время колонка вышла из строя, ибо начала пропускать воду. Как-то ночью я был поднят с постели соседями с нижнего этажа, который моя колонка затопила. Местные сантехники отказались исправлять поломку под предлогом, что  колонку ставили газовики.  Те,  в свою очередь, отказались, потому что мастер делавший её, у них уже не работал. Пришлось мне снова с ним связываться, платить деньги, только после этого поломка была устранена. В итоге мы две недели сидели без горячей воды.

          7.2.2... Баланс локальных и универсальных ценностей и критериев:
«Русскому духу, - считает Семен Франк, - присуще стремление к целостности и всеохватывающей конкретной тотальности, к последней высшей ценности и основе; благодаря такому стремлению русское мышление и духовная жизнь религиозны не только по своей внутренней сути, ибо можно утверждать, что таковым является всякое творчество,  но религиозность перетекает и проникает также во все внешние сферы духовной жизни….

Всё относительное (в нашей терминологии, - «локальное», - Ю.Г.) – будь то мораль, искусство, наука, право, национальность и т.д., как таковое не является для русского никакой ценностью. Оно приобретает свою ценность лишь благодаря отношению к абсолютному, лишь как выражение и форма проявления абсолютного, абсолютной истины и абсолютного спасения» (№3, стр. 51-52).

Можно утверждать, что целостность нашей цивилизации держится на согласовании локальных критериев её эффективности (правовых, экономических, творческих и т.д.) с критериями универсальными, имеющими по преимуществу духовный и космический характер.

Принципом подобного согласования, на наш взгляд, служит правило «Золотого сечения». Для того, чтобы любая цивилизация успешно развивалась, универсальные духовные критерии развития должны по весу приближаться к 62% от общего количества используемых в системе критериев и ценностей.

Но многочисленные примеры  гибели в мировой истории различных цивилизаций показывают, что эта «Божественная пропорция» в развитии социальных систем далеко не всегда соблюдалась.

 Как только в социальной системе начинали доминировать частные локальные интересы, (например, интересы её правителей) устойчивость системы ослабевала и она рушилась под напором внешних сил, пусть даже порой весьма далеких от духовности.  Чаще  всего, побеждающая сторона была все-таки более духовной, как, например, в случае победы русских над Гитлером, Наполеоном, польской интервенцией в 1612 году и т.д.

                 7.2 3. Негативные стороны целостности российской цивилизации:

       Пушкин в «Капитанской дочке» высказал мысль, которую ныне очень часто повторяют: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Склонность к бунту – это оборотная сторона все той же российской целостности: если есть колоссальное терпение, то должен быть и его антагонизм – склонность к бунту и анархии. Пушкин понимал это, как никто другой. Недаром же он вкладывает в уста Пугачева слова, близкие к реально им сказанным: «Богу было угодно наказать Россию через моё окаянство».

Размышляя об этих пушкинских словах, литературовед Вадим Кожинов приходит к выводу: «Это скорей Божья кара, чем собственно человеческая жестокость. Безудержный «русский бунт» вызывал и вызывает совершенно разные «оценки». Одни усматривают в нем проявление беспрецедентной свободы, навечно присущей (хотя и не всегда очевидной) России, другие, напротив, выражение её «рабской природы»: бессмысленность бунта свойственная, мол, заведомым рабам, которые и в восстании не способны добиваться удовлетворения конкретных практических интересов (как это делают, скажем, западноевропейские повстанцы) и бунтуют, в сущности,  ради самого бунта». (№3, стр.70)

Мы так и понимаем целостность,  как единство противоположных сторон явления, где добро и зло, истина и ложь слиты  в функциональной зависимости от задачи,  в данный момент реализуемой  системой. К примеру, уже упомянутое нами качество русской духовности как «двоеверие» является ничем иным как еще одним проявлением целостности:  единство «веры» и суеверия». И вряд ли можно утверждать, что оно было свойственно только Киевской Руси, а сегодня его нигде  нет.

И «русский бунт», таким образом, становится не просто «негативом», а «негативом позитива», ибо происходит по замыслу Божьему. Это обстоятельство коренным образом  меняет  и нашу оценку Октябрьской революции. Это не бессмысленный «зигзаг истории»,  а закономерный этап в жизни России, смысл которого не в том, что он принес России, а что принес миру в целом. Россия-то он ничего хорошего не принес.

Но это был способ очистить мир от заразы «марксизма». Россия была выбрана Богом по одной причине: только она могла выстоять в этом колоссальном испытании, стоившем нам около 90 миллионов жизней (включая и жертвы Второй мировой войны).

Очевидно, и закономерно, что именно в России появляются теоретики анархизма, типа  М.Бакунина и князя П.Кропоткина. Они-то рассматривают анархизм как «позитив», но внимательный анализ показывает, что этот «позитив» весь слеплен (№3, стр.17-18) из негативных моментов:

- атеизм;

- отрицание положительной роли государства;

- антипатриотизм.

Негативные тенденции пронизывают эту идеологию настолько, что в какой-то момент начинают играть положительную роль, где  количество переходит в качество. Мы уже по-другому оцениваем роль нигилизма в судьбе нации. Чаще всего он играет стабилизирующую роль – «утверждение через отрицание».

 Единство добра и зла просматривается в таком извечном зле российской бюрократии как «коррупция». Преодолеть бюрократический негатив государственных законов в России можно было только ценой лихоимства и коррупции на местах. Поэтому в России «закон, что столб, перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно». Преодолеть коррупцию можно только смягчением жесткости самих законов: чтобы что-то запретить, надо действовать «негативом позитива», то есть, разрешить запрещаемое в неограниченных количествах, тогда оно само задохнется от «избытка свободы». 

Сложность исторического процесса в России, специфика русской цивилизации таковы, что именно «негатив позитива» оказывается самым эффективным способом возвращения истории «на круги своя». Именно Россия играла роль в мировой истории своеобразного средства, возвращающего мировой гомеостазис на пути истинные.

К этой же особенности примыкает способность русских посмеяться над собой. Чувство юмора нам всегда было не занимать. Даже в самые тяжкие для судьбы народа годы начала 90-х годов прошлого века самым преуспевающим направлением российской эстрады были концерты сатириков и юмористов.  Многие виды искусства терпели в те годы ужасающие провалы по вине отказа их финансирования государством, а эстрада вполне держалась.

                     7.2.4. Специфика российского мессионизма:

А. Специфические черты исторической миссии России:

 Специфическая миссия России составляет сущность её исторического бытия. Но эта сущность совсем не бросается в глаза, ибо скрыта под различными личинами:

- утопизма;

- амбициозности;

- нигилизма (о котором уже говорилось).

Утопизм – неотъемлемое качество любого мессионизма, ибо пока миссия не реализовалось все вправе говорить о ней как об очередной утопии. Эта утопическая черта россиян ярко проявилась в русских сказках и таких легендах как «Сказание о граде Китеже», притча о Беловодье, миф о построении коммунистического общества. 

Это мифология построена на зыбком основании:  желании построить Царство Божие на грешной земле, что заведомо невозможно. Хотя, кто знает? Если даже это мировая иллюзия, то её испытывали и авторы молитвы «Отче наш», ибо  там говорится: «Да придет Царствие Твоё». Но на Небе оно уже есть, значит, его ждут именно на Земле. 

Отрицать этого  полностью нельзя, ибо пока лучшее будущее не реализовалось, элементы утопизма в нем должны быть, что, однако, не означает, что этого будущего вообще не будет.

В чем можно быть всегда уверенным, так  в наличии фанатов «русского мессионизма» в любые моменты нашей истории. В Средневековьи это была идея «Москва – третий Рим», в петровские времена спасительная формула: «Самодержавие, Православие, Народность», в советскую эпоху  – идея строительства коммунизма.

Надо отметить, что мессионизм – не только российское качество. Он был свойственен и взглядам еврейского народа об особой миссии евреев в мире. Тихой сапой, без особого шума они смогли реализовать эту идею, подчинив себе всю финансовую систему мирового хозяйства. Именно евреи преобладают среди  финансовых заправил любых стран, не исключая Россию. В этом, очевидно, то же  есть какая-то особая их  миссия.

Да, это реальность, но такова ли их подлинная цель? Наверно, все-таки они стремятся к управлению всем миром, но такого никогда не будет, ибо  подобная цель чисто локальной национальной общности не вписывается в универсальные планы Бога. Все-таки в  них преобладают скорей всего,  более общие идеи. Зато в них вписывается  Россия, ибо её универсальные ориентации, на наш взгляд,  миру  очевидны.

                   Б. Теория «евразийства»:

Наряду с философией нигилизма «теория евразийства» стала другим собственным  открытием русской религиозной философии.  Россия рассматривалась в этой теории как уникальное место встречи Востока и Запада, несущее избавление от односторонности, как Западу, так и Востоку. США, кстати, также находится в пограничном состоянии между Востоком и Западом, но океаническая отграниченность от обоих  делает её духовно ограниченной.

«Заметным течение в эмиграции, - пишет философ Н.В.Солнцев, - было так называемое евразийство. В 1921 году в Софии вышел в свет сборник «Взгляд на Восток». Его авторы призывали к развитию в русской культуре азиатских элементов. Евразийцы считали, что революция привела к выпадению России из европейской жизни, произошло великое «опрощение жизни». И это хорошо, ибо за этим последует  органический поворот к Азии». Новый всплеск русской предприимчивости и русской силы произойдет на новой европейско-азиатской основе. Евразийцы доказывали, что Россия – не Европа и не Азия, а какое-то особое сочетание европейских и азиатских черт (при преобладании азиатских)». (№4 , 269).

Конечно, историческая судьба движения российского евразийства, возникшего в русской эмиграции, а потом сломленного внутренним подрывом со стороны НКВД, отнюдь не украшает его сторонников, не разобравшихся до конца в том, что они открыли. Они легко купились в результате на чекистские обещания, вернулись в СССР и сгинули в концлагерях.

Возможность такого исхода коренилась в самой сущности их понимания евразийства,  слишком  сильно уповавшего на  роль  государства в судьбе России. Хорошо проанализированы эти аспекты  в  книге протоиерея Георгия Митрофанова «Россия ХХ века – Восток Ксеркса или Восток Христа?» ( № 5, 255-287).

Российская теория евразийства  является полной антитезой устоям английского традиционализма, выраженного Р.Киплингом:   «Запад есть Запад, Восток есть Восток, - Им не сойтись никогда»!

Конечно, Киплинг – умнейшая голова (одна его «Заповедь сыну» чего стоит!),  но тут он ошибся вместе со всей английской философией. Вопрос лишь в том, где  крайности  будут сходиться. Ни на территории Запада, ни на территории Востока им действительно не сойтись никогда, а вот на пограничных землях России подобное вполне возможно.

Повторим еще раз, что именно Россия даёт Западу и Востоку возможность очиститься от своей односторонности, даёт место сокровенной встречи, способствующей совершенствованию как одного, так  второго. Речь идет именно об общечеловеческой миссии России, ибо она своим синтезом способна спасти и Запад и Восток.

Александр Мунтян пишет: «Судьбы мира (судьбы цивилизаций и культур) обусловлены взаимодействием трех типов цивилизаций: Востока, Запада и России. Культуры Востока и Запада более векторизованы и структурированы.  Россия должна заниматься синтезом этих культур, но главное – это хранение вертикали. При уходе в горизонталь России будет трудно удержать свою целостность». (№ 3, стр. 68)

 Это означает, что миссия России – хранить духовное начало общепланетарного синтеза – духовную вертикаль мира, вне которой целостность мировой цивилизации окажется под большим вопросом.

    В. Вклад религии и семейственности:

Религия обеспечивает связь судьбы российской цивилизации с бесконечностью Духа, а семья и продолжение рода - с бесконечностью существования нации во времени, а тем самым его преодоление. 

И вот когда сейчас рождаемость у коренной нации в России упала много ниже уровня её смертности, когда не обеспечивается воспроизводство коренного населения страны, мы стоим не просто перед демографической катастрофой, мы стоим перед вероятным обрывом временной целостности существования российской цивилизации. Если государство не предпримет экстренных мер  по спасению семьи и продолжения рода, существование самого государства будет весьма проблематичным.

  Стабильность российской цивилизации обеспечивается устойчивостью её территориального пространства    и непрерывностью существования её культуры, важнейшими особенностями  коей  являются религия и семейные устои нации.
Пока жив народ и есть вмещающее пространство для его жизнедеятельности, цивилизация может жить, если имеет достаточный уровень пассионарности для отражения внешней угрозы. Пассионарности мы не потеряли. По расчетам Л.Н.Гумилева, у нас есть еще не менее трехсот лет для продления своего этнографического бытия в мире. 

Наше «вмещающее пространство» хоть и сократилось, но осталось достаточным, а в ближайшие годы будет даже произрастать за счет Сибири, которая по причинам глобального потепления все более будет становиться благоприятной для проживания народа.

Что касается демографии, то проблема не столько этнографическая, сколько геополитическая. Русская «титульная нация» резко сокращает свою численность, а через пятьдесят лет, если ничего не изменить, исчезнет совсем. На спасение титульной нации просто нет решительной воли самой державы.

Но, потеряв русское лицо, Россия не просто теряет свою национальную и культурную самобытность, она растворяется в общей глобализационной волне, накрывшей весь мир и стремящейся превратить нас в сырьевой придаток развитых стран, в необязательное дополнение к «золотому миллиарду».

Есть ли сегодня у России возможность противостоять этой волне?

1. Можно пробиваться в лидеры, вступив в тяжелую борьбу с США за мировое первенство.

2. Можно укрепить свою экономику, используя наши колоссальные территориальные преимущества перед другими странами.

3. Можно найти свой оригинальный путь российской цивилизации, синтезирующей преимущества Запада и Востока, показав миру альтернативу как глобализму, так  и изоляционизму;

4. Обрести новые инновационные ресурсы для спасения мира в экологической катастрофе. Материальные ресурсы мы не обретем, а вот духовные ресурсы у нас для этого есть.

Так и каков  главный из этих ресурсов?

       1). Служение России миру:

-   она спасла Европу от татаро-монгольского нашествия в Х111 веке;

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

-  уничтожила гидру германского фашизма в 1945 году;

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

-  Россия имеет реальные шансы помочь всему миру преодолеть предстоящую глобальную катастрофу.
         2).Специфика защиты  территориальной целостности самой России:

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

-  во время татаро-монгольского ига в Х111 веке;
- в 1612 году при отражении польско-литовской интервенции;

- в 1812 году – при   разгроме французского нашествия;

- в 1917 году – во время незавершенной победы  в Первой мировой войне;

- в 1945 году –  во время победы во Второй мировой войне.

В то же время, когда 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;

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

                             3). Личное духовное служение россиянина:

Мессианские задачи России перед самой собой и миром не должны оставлять в стороне  личное духовное служение каждого верующего россиянина. Эти процессы взаимосвязаны, ибо духовность носит голографический характер, хотя и имеет разные уровни проявления. Но вне личностной духовной реализации не может быть влияния России на саму себя и мир в целом.

Именно личностная духовная реализация создаёт ресурс,  как для планетарного, так и национального спасения России. На чем же она основана? В своё время мне попала в руки брошюра протоиерея Александра Ильина «Ответы духовным детям», где на эти вопросы даны исчерпывающие ответы:

1. Три ступени земного служения Господу:

- служение ближним (труд, милостыня, помощь);

 - духовное служение ближним (молитва за них, слово Божие);

-  терпение в скорбях, в искушениях и болезнях.

2.   Глубокая вера в Бога как внутреннее зрение человека;

3. Постоянная молитва (утреннее и вечернее правило, иисусова молитва, молитвы в церкви);

4. Соблюдение постов;

5. Глубочайшее смирение перед миром и Господом;

6. Любовь как праведный Путь в жизни;

7. Преодоление в себе гордости и лжи;

8. Одоление страсти гнева;

9. Прощение всем ближним своих обид;

10. Постоянный труд на месте, данном тебе от Бога;

11. Чтение слова Божьего;

12. Постоянная борьба с искушениями (в том числе и  в помыслах);

13. Постоянная борьба с грехами;

14. Предпочтение во всем Пути добра;

15. Двойная осторожность в последние времена, в эпоху экстремальных Перемен.
                          4).  Целостность  российской духовности:

Голографическое восприятие  сферы духовности, хотя и предполагает возможность выделения в ней четырех этапов развития: МИФ, НОРМА, ФАКТ  и ИННОВАЦИЯ, но отнюдь не означает никакой последовательности в обретении  системой этих черт в некоем установленном  порядке.

Скорей всего мы имеем дело с ситуацией, когда система уже при рождении обладает всеми основными характеристиками сразу, хотя их преобладание в системе имеет  определенную закономерность, то есть, последовательность  проявления доминант носит именно этот, указанный нами  характер.

Возьмем эпоху Киевской Руси. В целом в сфере народного сознания в ту пору доминировало язычество, то есть мифологические  славянские корни нации, но вместе с тем княжеский двор после крещения Руси Владимиром Святым уже воспринял христианские нормативы, которые жестко отслеживались князем хотя бы на уровне своей дружины. Творческое личностное (фактологическое)  сознание проявлялось в работе сказителей и анонимных творцов, каким был, к примеру, автор «Слова о полку Игореве». Его анонимность в свете доминирующих тенденций в развитии народного сознания вполне понятна: осознание своей особости и права на публичность придет  к творцам  много позднее.

 Инновационные аспекты сознания проявлялись в деятельности старцев Киевско-Печерской Лавры, тем более, лишенной всякой публичности, ибо она противоречила самой сути их  глубочайшего смирения перед Господом.

 В Московском Царстве дело обстояло несколько иначе. Православная нормативность вышла на первый план, влиянию Церкви подчинена вся жизнь и народа и царского окружения. Языческие элементы загнаны в подсознание народа  и проявляются только в деревенской глуши, где церковный контроль  не так силен, как в городах.

Вместе с тем фактологическое сознание уже начинает ярко проявлять себя, хотя пока отнюдь не доминирует. Это видно, в частности, в деятельности таких представителей раскола, как боярыня Морозова, неистовый протопоп Аввакум, других  раскольников, настаивающих на своем праве личностного понимания основ христианской идеологии.

Инновационное сознание несут, казалось бы, совершенно не интеллектуальные силы, - жившие при церквах юродивые, а также  старцы, ушедшие в дальние северные края, чтобы основать индивидуальные скиты и беседовать с Богом наедине и без свидетелей.

Ситуация меняется и в эпоху Петербургской империи. Фактологическое сознание выходит на первый план, благодаря усилиям правящей верхушки, начиная с Петра Первого, построить жизнь империи, опираясь на науку и яркие творческие индивидуальности, типа Меньшикова, отнюдь не боярского происхождения. Последнее уже не играет никакой роли в обретении карьеры при дворе, важны личностные данные, основой которых и служит именно фактологическое сознание. 

Вместе с тем нормативные импульсы, исходящие из Православной Церкви также имеют значение, хотя их роль сильно принижена. Славянские языческие обряды также не изжиты, хотя с ними начинается уже  более открытая, чем раньше, борьба, ибо эти два типа сознания: МИФ  и  ФАКТ  плохо  совместимы друг с другом. 

Духовно-инновационные импульсы проявляются как в прежних  церковных, так и в новых – культурных формах, так, например, в деятельности такого носителя инновационного русского сознания, как Пушкин. За ним выстраиваются в шеренгу Гоголь, Толстой и Достоевский,  другие деятели отечественной культуры, посвятившие своё творчество поискам  различных форм диалога с Богом.

Советский период открыл новую стезю в развитии  духовных процессов  в стране. Запрет на Православие пошел ему только на пользу, ибо после перестройки народ потянулся в церкви, стремясь приобщиться к православному мировоззрению, хотя бы на уровне православной НОРМЫ.

Научное фактологическое сознание, пронизавшее все аспекты жизни социума, вдруг начало трещать, ибо передовые его представители увидели экологическую опасность, ставшую благодаря ему  весьма реальной  собой в жизни общества.  Доминанта фактологического сознания породила непрекращающееся загрязнение окружающей природной среды. Но появляется все больше носителей духовно-инновационного сознания не только среди православного старчества, не только в среде высокодуховных деятелей культуры, но и в массовой среде, в частности у активистов Зеленого движения.

Экология перестала быть чисто технической наукой, а все шире  сейчас употребляется в контексте «Экологии человека» и Экологии сознания»  Экологическая духовность становится, если не доминирующей сферой в жизни общества, то явно  движется в этом направлении.

Религиозный философ Ф.Степун писал: «Их  (людей с экологическим сознанием) надо искать в защите природы, языческого  в прошлом капища, которое сейчас выдвигается на первый план. Спасем природу – и себя спасем, но душу при этом терять мы не должны».  (№ 3, стр.53)
8. Глава 7:«Эволюция Пространства-Времени»:
                             «Я помню всё в одно и то же время. Вселенную перед собой как бремя,

                                          Нетрудное в протянутой руке, как дальний свет на дальнем маяке,

                                          Несу, а в недрах тайно зреет семя … Грядущего».
                                                                                                                                              А.А.Ахматова

                             8.1.  ВРЕМЯ: БУДУЩЕЕ – ПРОШЛОЕ – НАСТОЯЩЕЕ:

 БУДУЩЕЕ время в соединении с ПРОШЛЫМ и НАСТОЯЩИМ дают понимание ВЕЧНОСТИ как общего тринитарного синтеза всех  предыдущих и последующих  темпоральных состояний мира. Именно Вечность наиболее полно характеризует состояние времени в Инобытии Человека.
Балансирующим элементом Времени является Настоящее. Поэтому не случайно многие философы приходят к осознанию важности нашего  пребывания «Здесь и теперь», другими словами, понимания, что Настоящее – решающее звено в  темпоральном бытии Человека.  
                         8.1.1. Общий обзор мирового времени:

А. Язычество;

Б.Средневековье;

В.Новое Время;

Г. Новейшее Время;

Д. Постапокалиптические Времена.

                                                     А.ЯЗЫЧЕСТВО:

Язычество началось сразу после грехопадения Адама и Евы и изгнания Первочеловека из Рая.  Специфика этого  типа Времени состоит в том, что на место Творца, игравшего в Раю важнейшую роль, тогда в жизнедеятельности Человека  встала  тварная Природа. 

Оказавшись на грешной Земле, человек,  привыкший на Небе одухотворять Творца, по инерции начинает одухотворять тварную Природу. Он любит ее, холит и лелеет, как привык относиться к Богу  в Раю. Однако “творение” не может адекватно заменить Творца, отсюда все несовершенство языческого менталитета.
Одухотворение Человеком  тварной Природы молчаливо предполагает принятие им на себя её греховности, а, следовательно, поддержку Греха, запущенного человеком в себя  при вкушении  яблока с Древа познания Добра и Зла.
В нашей системе этот менталитет  обозначен как МИФ, точнее, “мифологическое миросозерцание”. В его основе лежит природное время: постоянная, циклическая смена сезонов года: Зима, Весна, Лето, Осень. Это время “вечного возвращения”,  кольцевое время, когда жизнь Человека движется по кругу, в зависимости от “погоды на дворе”. И сама  Жизнь воспринимается при этом, как вечное движение по кругу: рождение, взросление, смерть и новое рождение. Не случайно для большинства языческих верований свойственна уверенность в реинкарнации, то есть,  череде постоянных и разнообразных  воплощений души в физическом мире. 

В славянском язычестве была своя отличительная особенность – вера во Вселенский Триглав  при отсутствии реинкарнационных представлений. Языческий менталитет у нас  в огромной степени сохранился у крестьян, сельских жителей, привязанных к климатическим сезонам самой спецификой сельскохозяйственных работ.
Несколько слов об особенностях   языческих представлений.

  Языческая духовность по-своему близка к непосредственной связи с Богом, какой является развитая духовность Человека, только  она 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 Координирующую Сущность Вселенной, язычник не воспринимает вообще. Единый Бог для не го не существует, ибо сознание язычника политеистично, опирается на многобожие. 
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 и других, ей подобных.
Проблема заключается лишь в  самом характере связи,  возникающей при этом  у 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 Христос  ценой своей гибели освободил людей от страха перед Богом и  повернул  к стихии Любви.  Ветхозаветная религия, покоящаяся на страхе, была решительно отвергнута Его последователями, выбравшими в итоге  Любовь как новый способ связи с Богом.
                                                 Б.СРЕДНЕВЕКОВОЕ ВРЕМЯ:

  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 мыслящее Существо,   Него не менее, чем для нас, важен механизм взаимосвязанного существования  глобальной сущности системы и её эффективного функционирования.

Эффективным механизмом связи людей с Богом с системной точки зрения является только Любовь, ибо именно она несет в себе саму 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. 

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 Арабского мира. 

Решительный поворот в сторону выбора этого типа познания, а также привязанного к нему способа промышленно-технического ведения хозяйства, человечество сделало в эпоху Возрождения.  Что же было  в итоге возрождено?
 В  основе языческой и религиозной системы человеческого жизнеобеспечения лежали, как правило, общинные способы хозяйствования.   Возрождение, подтолкнув Западный мир к выбору промышленного способа хозяйствования,  в основе которого лежало право частной собственности, спровоцировало ускоренное 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 переделки  и познания 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».

В итоге в эпоху Возрождения человечество взяло курс на промышленную цивилизацию, породившую, что стало ясно только в конце ХХ и  начале ХХ1 веков,  экологический тупик развития всей  планетарной экониши его существования. Таким образом, в эпоху Возрождения мы выбрали не Возрождение, а, в конечном итоге, собственную  Смерть!
В основе СРЕДНЕВЕКОВОГО ВРЕМЕНИ   лежит  эсхатологическое время, являющееся отличительной особенностью “нормативного” сознания. В христианских странах - это библейское понимание времени: от Сотворения мира до Страшного Суда.

В сути  “нормативного сознания”  заложена идея воплощения в Боге духовного Идеала, лишенное, однако, той первоначальной теплоты и участия, которое свойственно взаимоотношениям Человека и Бога в Раю.  Дело в том, что “нормативное отношение” к Богу построено, прежде всего, на Страхе перед Господом, ибо в переходное от Язычества к Средневековому Времени происходит Потоп, понятый людьми как гнев Богов за прегрешения Человека.

Ной с сыновьями основали “Послепотопное человечество”, уверовавшее в силу и могущество  Бога,  но поставившее в основу отношений с Богом - Страх Господень. В соответствии со средневековым пониманием времени, миссия человека состоит в слепом повиновении Господу, ведущему человечество от Сотворения мира к Страшному Суду, но при этом остаётся  обязательным атрибутом  сознания человечества его “греховность”. Именно  за нее, в конце концов,  человечество ожидает Страшный Суд и Конец Света, что логически взаимосвязано.


                                                     В. НОВОЕ ВРЕМЯ:
Приход духовности  Нового Времени  был ознаменован Голгофским подвигом Христа, освободившим человечество от безнадежности эсхатологического времени и узкого понимания греховности своего собственного Бытия. Однако в реальности мировой культуры  это время началось только в Средневековье. Отношения с Богом, построенные прежде  только на Страхе Божьем, начиная со Средневековья, были расширены и  переосмыслены  данным Христом новым механизмом связи Человека с Богом - “Любовью”.
Любовь открыла перед Человеком безграничные просторы осевого времени, исходящего в бесконечность, в ходе которой и происходит обретение Человеком своей подлинной, построенной на Любви, сущности.

Однако осевое время - не ровная линия.  Человек обретает свою сущность в маятниковом качании:  проходя сначала через  отказ от Бога, упиваясь иллюзией вновь обретенной самости и своего могущества, вызванного “чудесами” новой своей игрушки - Науки. Пагубность и негативные последствия использования этой  “игрушки” Человек понял только к концу ХХ века, столкнувшись с глобальным загрязнением планеты. На него пахнуло  смрадное дыхание «Конца Времен»,  апофеоз эсхатологического времени, возникающий по причине потенциальной гибели  планеты из-за загрязнения окружающей природной среды. 
И тогда Человек вновь качнулся к Богу. Окончательное обретение Бога будет осуществлено в ходе предстоящей экологической катастрофы, где выживут только верующие в Бога люди. Однако она не является Концом Света, ибо до Страшного Суда человечество дойдет только после исправления последнего грешника на Земле. На мой взгляд, Страшный Суд - явление чисто духовное и  вселенское, поэтому наши земные мерки к Нему совершенно не  приложимы.

В отличие от сатанинских сил, Человек обладает целостностью, ибо в нем есть два начала: одно ведущее к Греху, и  другое, ведущее к Свету. Присутствие в нем Божественного начала дает гарантию, что он может исправиться и попасть в Рай. В Ад, под землю,  будут ввержены силы дьявола, после того, как они будут изгнаны из человеческих сущностей. Собственно, они и так там пребывают, о чем свидетельствует советская история Кольской сверхглубинной скважины.                                                   

                                                         Г. НОВЕЙШЕЕ ВРЕМЯ:

Новейшей Время - это время от Экокатастрофы до Апокалипсиса, время окончательной победы сил Добра, Света, Справедливости и Истины в Человеке. Этому будет способствовать доминирующий в то время тип менталитета - “духовно-инновационная ментальность” с ее главной особенностью - творческим началом.
Подобное  время было предсказано в Библии, ибо на его основе возникло движение «хилиастов», верующих в тысячелетие Бытия человечества в Боге. Как и все в Библии, этот отрезок длиной в «тысячелетие» имеет не временной, а чисто метафорический смысл, не соответствующий бытовому пониманию времени.

   Спецификой Новейшего Времени является соединение эсхатологических представлений  и «осевого времени»: Апокалипсис настолько удален в некое «Прекрасное Далеко», что время можно вполне принять за бесконечно длящееся «осевое время».  Важно понять, что Страшный Суд и Второе Пришествие Христа на землю – это не конец времен, а начало принципиально другого «Духовно-осевого Времени». Назовем его «Постапокалиптическим Временем».
Следующая после Апокалипсиса  “Райская жизнь №2» описана в Библии в крайне неясных образах, поскольку она не интересовала носителей этого типа сознания. Таким образом, мы имеем дело с типично финалистским сознанием и жестко очерченным эсхатологическим временем, выбраться из рамок которого человечеству, якобы,  не дано.
Именно этот тип нормативного  мировоззрения торжествовал  в Средневековье, что породило многие несообразности поведения христианского человечества в это время, в частности, Крестовые походы и Инквизицию.

                                           Д. ПОСТАПОКАЛИПТИЧЕСКИЕ ВРЕМЕНА:
Постапокалиптические Времена -  время, начинающееся после Страшного Суда и выводящее Человека  к «новой жизни» на  “Новой Земле”, получивших  такое название в Библии. По сути - это весь большой Космос (включая его духовный аспект), становящийся местом и временем духовно-физической деятельности деятельности нового постапокалиптического Человека. Там он обретает новый духовный и физический простор, чтобы стать подлинным сотворцом и соратником Бога в ходе  завершения 8-го дня творения.

                         8.1.2. Астрологическая специфика нашего Времени:
Астрология приемлема в той степени, в какой она совпадает с нашими воззрениями, полученными другими, не астрологическими средствами.

Самым значительным для нашего времени обстоятельством по данным астрологии является характерный для рубежа ХХ- ХХ1 веков  переход от эры Рыб к эре Водолея.

Какой итог человечество вынесло из эры Рыб?

А. Монотеизм как абсолютную Веру в  Единого Бога;
Б. Доверие чудесам и мистическим аспектам жизни;

В. Упование на волю Бога во всем, а, следовательно, снятие ответственности с себя;
Г.Безудержное развитие  промышленных технологий, повлекших  загрязнение окружающей природной среды;
Д. Формирование устойчивого,  конформистского взгляда на жизнь без Перемен;

Е. Фрагментация мира по заранее разложенным полочкам.

К чему нам  надо готовиться в новой эпохе Водолея?
Вот как об этом пишет  Питер Лори (№42, стр. 37-39): « Это время  проницательного научного и философского разума, который будет задавать вопросы быстрее, чем могут их принять. Сатурн подразумевает необходимость контроля, конструктивный подход к природным ресурсам и разумное использование мировых запасов, чтобы сделать настоящее более устойчивым. … Каждый процесс открытия является процессом движения – глагол лучше существительного! … Еще одна важная характеристика жизни в период Водолея -  коллективизм. 
Экологическое движение, заполонившее сейчас средства массовой информации – еще один пример подобной общественной активности.  … Но когда человеческое сознание начинает проявлять характерные черты эпохи ВОДОЛЕЯ, ОНО ТАКЖЕ ДОЛЖНО БОРОТЬСЯ С ТРЕВОГАМИ, КОТОРЫЕ ВЫЗЫВАЕТ ТАКАЯ ТРАНСФОРМАЦИЯ.  (выделение – наше, - Ю.Г.)
Мы переживаем эпоху перемен. Определения реальности ускользают – церковь, государство, семья. А новые определения ещё не установились. Кажется, что все в обществе в целом  находится в беспорядке, потому что мы пытаемся приспособиться к новым «правилам» - правилам, которые требуют веры.  И эти вопросы неизбежно приведут к ответам, которые, в конце концов, принесут некоторое успокоение в мысли. Но на сей момент  покой в мыслях – только слабый свет в конце туннеля».

 Специфика времени – совместить в Единство вещи несовместимые. Наше определение системы «как трансформируемого единства двух полярных элементов» из их числа. Водолей снова заставит нас верить в чудеса, приведет к активизации мистицизма и ведовства. Посмотрите программы телевидения, треть этих программ связаны  многообразными формами проявления чудес и магии  в современном мире, разуверившемся в науке и рационализме.
Симбиоз науки и религии, науки и магии – характернейшие черты современной эпохи. Вопрос только в том, каковы эффективные  объёмы  такого объединения? Опыт показывает, что в «золотом сечении» главную сторону временами может захватывать наука, а потом происходит обмен «универсальности» на «эффективность» и доминанта переходит к магии.
Как лечат экстрасенсы? Как пророки угадывают будущее? Мы попытались дать свои ответы, но это совсем не обязательно Истина. Истинных ответов пока  нет, но они обязательно будут получены, ибо если у вопроса нет шанса на ответ, он и не возникнет в наших мозгах!

           8.2. Диалектика понимания Пространства:

  Представим Центр духовного мира, некую точку - ( (“омега”), в Центр Неба, где сходятся бесчисленное количество раскручивающих миры Вселенной “спиралей развития”. Каждой такой спирали с конкретной материальностью (например, нашей) соответствует антиспираль, с ней тесно взаимосвязанная. Это антимир, где все процессы происходят с обратным знаком, в сравнении  с нашим миром. Он не просто  дополнителен миру нашему, он  по-своему влияет и корректирует его, создавая вкупе с ним устойчивую систему.

Центр духовного мира  напоминает точку, из которой исходят бесчисленные лучи прожекторов духовного света, высвечивающих в окружающей тьме конус. Его-то мы и постараемся воссоздать на рис. № 10.
Как явствует из рисунка,  в  основании конуса находится некоторый материальный мир, например, так:

                                                                                       ЦЕНТР (НЕБО)                   Рис. № 10.

      
    

                                              Граница материального (физического)  и духовного миров

    

                             
                    Запад                                    Север

                 

                                                                                     Центр,   Земля

                                                                         Юг                                       Восток

Из каждой значимой точки этого духовно-физического пространства в конусе исходят векторы положительного (поддерживающего)  и отрицательного (разрушающего)  влияния. Сущность этого влияния – раскручивающиеся спирали различного типа энергий, специфичных для данного места и времени.

 Нижняя часть конуса тяготеет к земной части пространства, верхняя - к Небесной (духовной). Земная часть описывается несколькими основными характеристиками земного пространства: четырьмя сторонами света, типами взаимосвязанных с ними энергий, опирающимися на эти энергии типами менталитета, соответствующими им механизмами социального взаимодействия. Все их можно изобразить,  как на рисунке №1, но и  следующей матрицей:                                                                              

                                                                                                                                                              Матрица № 11.
	Типы 

Взаимодействий
	       1. Миф
	         П.Норма
	       Ш. Факт
	1У. Инновация
	У. Духовность

	1. Этапы 

исторического 
развития (ВРЕМЯ)
	Язычество
	Средневековье
	Новое Время
	Новейшее Время
	Постапокалип-

тические 

Времена

	2. Стороны Света

(ПРОСТРАНСТВО)
	ВОСТОК
	ЮГ
	ЗАПАД
	СЕВЕР
	ДУХОВНЫЙ

ЦЕНТР

	3. Типы Энергий
	Древо 

Жизни
	Огонь Фанатизма
	Металл 

Разума
	Вода Творчества
	Управляемая 

Небом  Земля

	4. МЕНТАЛИТЕТ
	МИФОЛОГИЯ
	НОРМЫ 

ИДЕАЛА
	ФАКТЫ

 ПОЗНАНИЯ
	ТВОРЧЕСКИЕ ИННОВАЦИИ
	ДУХОЗРЕНИЕ

	5. СОЦИАЛЬНОЕ 

ВЗАИМОДЕЙСТВИЕ 
	РИТУАЛЫ
	МОЛИТВЫ  И

ОБРЯДНОСТЬ
	ЭКСПЕРИМЕНТЫ

(научные  и

 творческие)
	ДИАЛОГ

ДВУХ 

СТОРОН
	Ясновидение, 

телепатия, 

просветление



	6. Виды 

взаимных
 положительных 
влияний
	 На ЮГ

ОГОНЬ

НОРМА

МОЛИТВА


	 На ЦЕНТР

ЗЕМЛЯ-НЕБО

ДУХОЗРЕНИЕ

ЯСНОВИДЕНИЕ
	На СЕВЕР

ВОДА

ИННОВАЦИИ

ДИАЛОГ
	На ВОСТОК

ДЕРЕВО

МИФЫ

РИТУАЛ
	На ЗАПАД

МЕТАЛЛ

ФАКТЫ

ЭКСПЕРИМЕНТ

	  7. Виды взаимных 

отрицательных
 влияний
	На 

ЦЕНТР
	На ЗАПАД
	На ВОСТОК
	На ЮГ
	На СЕВЕР

	8. АСПЕКТЫ       

       ЦЕЛОГО
	Природа
	       Религия
	Наука
	Творчество
	Духовность


Разобравшись в этой матрице, можно хотя бы частично воспринять многообразие духовно-физических взаимодействий внутри этой  системы Духовно-физического Пространства-Времени (ДФПВ).

Пространственная ориентация (стороны света), временная определенность (этапы развития системы), виды энергий, типы ментальности, виды социальных взаимодействий переплетаются внутри этой матрицы в единое, функционирующее и развивающееся Целое. Эта матрица является в каком-то смысле метафорой всей нашей духовно-физической Вселенной. Разобравшись с ней, нам можно даже приступать и к познанию Будущего.

С помощью этой схемы анализ нашей земной реальности дает  понимание ее целостности, комплексного взаимодействия и взаимовлияния   в ней различных   элементов. Попытаемся их прокомментировать, как мы  в данный момент их понимаем.

                       8.1.2 1. «Особенности Мирового Пространства»:

А. Восточный ареал;

Б. Южный ареал;

В. Западный ареал;

Г. Северный ареал;

Д. Центральный ареал.

Вопреки подлинной  целостной сущности Пространства-Времени, мы вынуждены рассмотреть их по отдельности, ибо не обладаем способностью синтетического и голографического их представления, кроме описания в форме матрицы.  Надо иметь в виду, что метод «матрицы» не совершенен, ибо показывает плоскостное изображение сути явления, а на деле его бы надо изображать как куб – в объёме.

Линия осознания  мирового пространства начинается от точки “Восток”, идет к Югу, затем на Запад,  потом на  Север, а затем поднимается по оси Земля-Небо вверх, к  духовному Центру Мира.

                                      А.Восточный ареал:

Эта линия «Пространства»  показывает пространственный вектор цивилизационного освоения человеком окружающего  мира.  Первые цивилизации, от которых остались хоть какие-то материальные следы,  возникли на Востоке: Дальнем, Среднем и Ближнем, а  именно -  в Китае,  включая Тибет и  Индию. Причем, примерно в одно время. Об их специфике нужно  будет особо поговорить. После Потопа человечество возродилось на Тибете, оказавшемся на самых высоких точках планеты, до которых не добралась приливная волна Потопа. Исследовавший этот вопрос Эрнст Мулдашев показал, что Тибет был как первоначальной точкой развития современного человечества, так и завершающей, ибо его пещеры хранят идеальные образцы человеческих рас, необходимые для воплощения человечества в ситуации его очередной гибели.  (См. Библиография, № 1)

                                      Б. Южный ареал:

После Востока  цивилизационный  вектор  переместился на Юг: в Египет, Палестину и Месопотамию. Что при этом изменилось? Принципиальное  духовное отличие этого перемещения связано с обретением монотеистических религий, которые рождаются именно в этом регионе, в отличие от религий, тяготеющих к политеизму Восточного ареала. В Египте это было поклонение Богу-Солнцу, в Палестине – Иегове, а  в Месопотамии – Энлилю.

                                        В. Западный ареал:

После них  освоение человечеством планеты  двинулось в Западном направлении: в Европу, а позднее - в США, чтобы на четвертом этапе переместится в Россию и другие  северные страны. Для этого ареала доминирующим является уже не духовный, а материальный фактор, - иллюзорная  уверенность в науке и в силе научно-технического прогресса и машинной цивилизации. 

                                         Г. Северный ареал:

 Распространяемые Россией  на 1У  этапе идеи будут, прежде всего, подхвачены  скандинавскими странами и Канадой. Специфика идей этого ареала связана с неодуховностью, настигающей нас в духовно-инновационной форме, а также выдвижением на первый план новых инновационно-технических идей с экологической окраской – духовно-инновационной Экологии. 

                                   Д.Центральный ареал:

Пятый  период - “Постапокалиптические времена” заставит нас осваивать уже не глубину и ширь, а высоту духовного  пространства. Человечество  минует точку Перехода из физического мира в духовный - точку Смерти, обретя Бессмертие на своём  пятом этапе существования. Кое-кто из нас будет осваивать духовное пространство вплоть до точки “Омега”.

Специфика этого этапа – единство материальных и духовных возможностей человека и освоение им и духовного и материального Космоса. 

                      8.1.2.3.«Типы энергий мира»: 
Все упомянутые нами энергии- стихии напрямую связаны со спецификой пространства, в которых они существуют. Рассмотрим их подробнее:
А.  Энергия Древа  Жизни  – пространство Востока;
Б. Огонь фанатизма – пространство Юга;
В.  Энергия Металла Разума – пространство Запада;
Г. Движение Воды творчества  - пространство Севера; 
Д. Управляемые Небом  энергии Земли – пространство на оси Земля – Небо;
Е. Энергия Эфира – пространство Космоса;
Ж. Энергия Духа – пространство Бога. 
                                                        А.  Энергия Древа  Жизни:

Анализируя энергетическую специфику  социодинамики Мира, мы идем по линии китайской традиции понимания мировых энергий: Дерево – Вода – Огонь – Металл - Земля.  Восток активизирует энергию “Дерева” - энергию жизненных взаимосвязей Человека и его нравственности. В особенности она активизируется в нас весной и летом, а к осени и зиме - падает. Именно благодаря подобной энергетической подпитке первые цивилизации возникали в теплых краях.

Этому типу энергии в человеке соответствует «сердечная чакра», ответственная за любовь  человека, его нравственные идеалы, альтруизм и другие моральные качества, в частности за связь с Богом. 

                                                       Б.Огонь фанатизма:

Юг будит в человеке энергию духовного Огня, опирающуюся на наши эмоции, чувственный темперамент и фанатизм. Она достигает максимума летом и осенью, а сходит на нет к зиме и весне, чтобы потом подняться вновь.

Этому типу энергии соответствует  половая чакра, отвечающая за жизнестойкость человека, его энтузиазм, уровень оптимизма, здоровье и  репродукционную способность.
                                                         В. Металл Разума: 

Запад активизирует в нас  энергию Металла - энергию Разума.  Ее минимум приходится на летний и весенний месяцы, а максимум - на осень и зиму.  “И с каждой осенью я расцветаю вновь!” - писал Пушкин, а он был очень умный человек, даже “умнейший человек России”, как сказал о нем сам царь - Николай Первый.

Энергии Металла соответствует чакра «Живот», в которой доминирует уровень ответственности человека по отношению к другим, организационные способности, сила воли .
                                                          Г. Вода творчества:

Север будет подогревать в нас энергию творчества, максимизируя ее зимой и минимизируя летом. Это яркая перспектива нашего ближайшего Будущего на Земле.

Доминирующему типу энергии воды соответствует горловая  чакра, отвечающая за творческие возможности, эмоциональную  чувствительность,  информированность, способность к ведению коммуникации.
                                                Д. Управляемые Небом энергии Земли:

Энергии Центра, оси Земля-Небо будят в человеке  ощущение  Меры. Это духовные энергии, всплески которых приходятся на конец каждого сезона. Они активизируются последние 2,5 недели каждого периода - весной, летом, осенью и зимой. Именно эти энергии заставляют Человека периодически отрывать голову от Земли и поглядывать на звездное  Небо,  разбудившее в нас начала Совести, как это было  отмечено ещё Кантом.

Хотя китайцы назвали эту энергию - “энергией Земли”, скорее всего, она  продуцируется всей   «осью Земля-Небо». Материальным хранителем этой оси является сам Человек, ногами стоящий на Земле, а руками (духом) упирающийся в Небо. В Китае этот, известный на Западе с Возрожденья символ, был распространен еще за пять тысяч лет до нашей эры. Нам он хорошо известен, как фигура  распластанного человека, вписанного в Круг Мира,  по прославленному рисунку Леонардо да Винчи. 

В организме за этот тип энергии отвечает корневая чакра, находящаяся в самом низу позвоночника. Она отвечает  за укорененность человека на земле, его земные  ожидания, широкое приятие жизни.

                                                 Е. Энергия Разума-Эфира:

Наряду с вполне зримыми в материальном смысле видами энергий, на наш взгляд, Целое Мира включает еще два типа чисто духовный энергий, а первая из них – Энергия «Разума- Эфира». Эти энергии расположены по оси, соединяющей  земные центры с  небесными. 

Ответственность за этот тип энергии берет на себя «третий глаз» - чакра, находящаяся между бровей.  Эта чакра  Духовного разума  отвечает за психические силы человека, уровень его интуиции, прозрения, ясновидения.

В широком смысле слова «энергия Эфира» - это энергия адекватная скрытым возможностям нашей собственной биоэнергии. Мы еще не владеем ею, но скоро начнем овладевать, тогда человечество создаст на земле принципиально новую цивилизацию, где ТЕХНИКА (шире – «энергия Металла») перестанет играть такую важную роль, как в нашей технической цивилизации. 

                                      Ж. Энергия Духа:

Второй тип духовной энергии  – это Энергия Духа.  Ей соответствует чакра, находящаяся на макушке головы, отвечающая за связь с Космосом,  за высшую духовность человека. Именно с помощью этой чакры осуществляется связь человека  с Высшим Космическим Разумом (ВКР), в просторечии именуемом «Богом». 

Доминанта этой энергии настанет лишь после Второго Пришествия Христа, когда человечества получит прямой и ясный канал энергетического взаимодействия с Богом, бывший у Адама и Евы в Раю.

  З.. Другой подход к анализу  энергетической динамики мира:

НИЗШИЕ ТИПЫ ЭНЕРГИЙ: Механическая, тепловая, электромагнитная и гравитационные энергии - это энергии Прошлого, космические энергии Вакуума - это энергии, которые будут осваиваться в ближайшем Настоящем, мощь Биоэнергии, получаемая пока  редкими единицами, в Будущем будет энергией, данной на благо всякому, способному, упрочив ее каналами подпитки из Космоса, сделать ее личной мощью. 

Время, соответствующее каждому типу энергии, обладает возможностью сжиматься или расширяться в зависимости от типа энергии, с которым корреспондирует. Но более тонкое понимание этих процессов - дело будущего.

Все виды энергий не только взаимодействуют между собой, но и  имеют качественное различие, возникающее на каждом новом уровне духовной энергетики. КРОМЕ НОВОГО КАЧЕСТВА  КАЖДЫЙ УРОВЕНЬ ИМЕЕТ ПО ОТНОШЕНИЮ К ПРЕДЫДУЩЕМУ УРОВНЮ И УПРАВЛЯЮЩИЙ ХАРАКТЕР. Тепловая и прочие механические энергии управляются энергией вакуума, который обеспечивает им устойчивость и стабильность в бифуркационной ситуации. Если бы наши инженеры поняли духовный смысл этого управления, им не нужно было бы городить такой огород вокруг получения низших типов энергий, как на Земле.

Вакуум соответственно управляется энергетикой, контролируемой человеческим Разумом (точнее - не только человеческим, а любым носителем Разума). Вакуумная энергетика в свою очередь испытывает управляющее влияние со стороны огня Божественных энергий.

ЭНЕРГИИ ВАКУУМА: в высшем смысле Вакуум - это духовно-структурированная система космической Пустоты, которая является оборотной стороной наиболее полной Целостности - основы любого духовно-материального многообразия во Вселенной.

В восточной философии Пустота (Шуньята) - вершина духовного Космоса, постижение которой  есть цель личного духовного совершенствования мудреца. На Востоке избран масштаб рассмотрения духовных проблем, не включающий Бога-личность, поэтому он отсекает от восточных народов наиболее высокие духовные энергии, свойственные Высшим Иерархиям и самому Троичному Богу. У них все завершается Пустотой, а, следовательно, до высших Божественных энергий – энергий Духа космическая сила Разума не восходит. В этом они уступают Христианству.

В предлагаемой модели энергия космического Вакуума непостижимым для нас образом управляется биоэнергетикой, характерной для носителей Разума, надо думать, не только  и не столько человеческого. Биологическая жизнь стабилизируется Божественными энергиями. Таким образом, наряду с творчеством (Бог-Творец), главное качество Бога - поддержка антиэнтропийного начала в Космосе, каким является Жизнь. Но надо помнить, что система стабилизации Жизни  осуществляется через вакуумные структуры Вселенной, которые в ней превалируют. В сравнении с материальными объёмами, энергии вакуума занимают во Вселенной доминирующее место.

По китайским воззрениям, «Пустота, как предельная реальность мироздания», предваряет, предвосхищает все сущее, не будучи сама сущностью. ТВОРЧЕСТВО: это способность биоэнергетических систем Жизни разного уровня (от Бога и ниже) включать изменения в постоянный духовный Поток Жизни. Творчество - один из важнейших способов носителей разума (в частности, Человека) адаптации и реадаптации к изменившейся ситуации. Таким образом, оно носит амбивалентный характер: одновременно творит изменения и  осуществляет адаптацию к ним их авторов и их потребителей. 
Окружающая нас внешняя среда не только живет, вибрирует, развивается в направлении Замысла Господа, но и иногда и вопреки этому Замыслу. Хорошо известно, кто пытается Богу противостоять. Чтобы остаться в гармонии с меняющейся ситуацией или компенсировать негативные изменения, Человек использует божественный дар творчества.

Энергию творчества питают самые высокие Божественные энергии, ибо творчество - это всегда выражение гласа Господа. Божественные энергии пронизывают собой все четыре уровня Бытия, но наиболее релевантны они для биоэнергетического уровня, поскольку управляют им непосредственно. Божественный разум включается через творчество, чтобы стабилизировать распадающиеся материальные и духовные структуры низшего уровня. В этом важнейшая функция творчества в мире.

БОГ: главной особенностью Божественного мира является постоянная способность к порождению Жизни и Творчества. Жизнь вносит в Космос негаэнтропийный характер и противостоит распадающемуся (в соответствии с законами термодинамики) материальному (а, следовательно, и - бездуховному)  миру.

Носители Разума - высшего проявления Жизни, кроме всего прочего, радикально отличаются от других уровней тем, что способны на адаптацию и реадаптацию себя и своего окружения к принципиально новым ситуациям, ранее отсутствующим в памяти системы. Компьютеры на это не способны. Это и есть дар Творчества.

Поскольку Бог является “подателем Жизни”, Восток породил идею “доверия Жизни”, доверия негаэнтропийной способности Бога поддерживать порядок в Космосе. Постигая целостность духовного Вакуума, Человек прорывается к тайнам собственной биоэнергетики, а от нее - к Богу. Ключом к постижению различных уровней духовной структуры является понимание хотя бы одного уровня, а также сущности связи между ними, что дает возможность в конечном итоге восстановить главные  особенности всей системы.

Что такое для нас “доверие к Жизни?” - Это доверие к собственному подсознанию, его способности следовать жизненным Потоком, управляемым Богом. Это доверие “Божественной Полноте” (Плероме), удерживающей Вселенную в состоянии глобального Равновесия и постоянного Баланса, ориентация на естественное течение Жизни, а не желание навязать ей свой собственный субъективный порядок.

Доверие Жизни предполагает отказ от сложных систем управления жизненным  Потоком. Все гениальное очень просто, оно не есть логическое мудрствование. Просто Человек должен сердцем ощутить покой Пустоты и отдаться ему. В результате возникает экстаз,  приносящий нас к Богу, ибо Бог - это одновременно и “Я” и “не-Я”, точнее, трансформированное в новое качество  наше собственное “Я”.

 Поэтому любая качественная трансформация вещей, предметов и явлений, осуществленная человеком, внимающим замыслу Бога, и затрагивающая трансформацию ментальных систем, управляющих миром, является фактом подлинного Бытия, частью космической духовной  Жизни.

Божественное творчество позволяет его творцам переживать любые бифуркационные изменения в системе, включая даже планетарные катастрофы, релевантные многообразию проявлений Жизни в Космосе. Нервом творчества является созидательная деятельность Творца, меняющего мир руками носителей Творческого Разума. Если бы мы не обладали зачатками Божественного Творчества, объяснить столь высокий уровень устойчивости мира, постоянное колебания его Баланса  с целью совершенствования было бы совершенно невозможно.
Наука Будущего будет развиваться в рамках более подробного рассмотрения указанных четырех уровней энергетики, а также соответствующих им ментальных систем, поскольку будет единой, а не дифференцированной по разным полочкам, как сейчас. Они найдет и более точные аналоги их взаимосвязям и взаимопревращениям.  Вопросу о специфике физической и ментальной энергетики  мы рассматривали специфику в  нашей семизначной модели реальности, в которую типология энергий входит как составная часть.

                                9. ЗАКЛЮЧЕНИЕ:

То, что мы понимаем многообразие окружающего нас мира и самих себя в нем, нам только снится…
Грубыми мазками мы попытались дать наброски некоторых инвариантов этого «сновидческого многообразия» в мире, обозначив их  соответствующими терминами. Многообразие реальности очень велико, хотя отмеченный нами системный характер единства двух  полярных элементов при наличии третьего балансирующего систему элемента, проявляется везде. По крайней мере, мы не нашли примеров, противоречащих этой концепции.
Духовно-инновационная культура (доминанта в системе познания реальности – Метасубъекта сознания), возникающая в завершение земного развития человека, обладает целостностью более высокого рода, чем все предыдущие культуры: Архаико-мифологическая (доминанта Объекта), Нормативно-религиозная (Доминанта Метаобъекта) и Познавательно-фактологическая (доминанта Субъекта).

  Полярные сущности в ней: Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть связаны друг с другом так, что не уничтожают друг друга,  а строят Единство  на более высоком системном уровне. Духовно-инновационная логика не двоична, она  троична,  и имеет  более высокий уровень системной устойчивости, ибо построена не просто на  связи полярных элементов , а на их  синтезе в новую общность  полярных  противоположностей.

Возможность синтеза построена на выделении системой третьего (кроме полярностей) элемента, функционально отвечающего за баланс противоположностей, меняющий этот баланс в зависимости от вызовов внешней среды системы.

Как только начинаешь глубинный поиск, то выясняется, что у Культуры как бы и  нет истоков, кажется, что она была всегда. К примеру, мы ищем истоки русской инновационной культуры  в славянском язычестве. Но оказалось, что до Рюрика на этой территории была великая культура, теряющаяся в глубине веков. Цепочка изысканий ведет нас к скифам, от них - к древним грекам, потом к их прародителям - этрусскам (возможно, они и  есть наши предки – «это русские»), от них - к древнейшей расе мира -  «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. 

В свою очередь атланты также возникли не на пустом месте. Судя по информации одной из ветвей атлантов – племени догонов в Африке, обладающего информацией о системе звезды Сириус, удивляющей даже современных астрономов, у атлантов были инопланетные источники или высокие по уровню отношений контакты с инопланетянами. Иначе, зачем им сообщать аборигенам такие глубокие знания о своей планете?
Косвенным свидетельством этого многообразия культур как в Прошлом, так и в Будущем, является обнаружение космонавтами  остатков древней архаической  культуры на Луне, по техническому совершенству, превосходящему нашу. Её возраст древнее Атлантиды. НЕ исключено, что и были тем самые древние учителя, которые по преданиям атлантов, учили их уму-разуму.

Целостное участие человека в творческом процессе  является творчеством божественной (духовной) Вселенной, одновременно и сотворчеством с Богом! Стремление Культуры к обретению “утерянного Рая”, восстановлению Полноты общения с Богом становится  важнейшей духовной интенцией человека. Именно поэтому обретение целостности двояко - это познание  Бытия и Инобытия целостного мира Человека и Бога.  Комплиментарность (дополнительность Света и Тьмы) в  духовно-инновационной  Культуре эпохи Водолея - ее важнейшее качество и  гарант её 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 Искры.
Федор Тютчев так писал об этом:

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

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

Так, ты жилица двух миров, твой день – болезненный и страстный,

Твой сон – пророчески неясный, как откровение духов…

Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

Культура не исчерпывается только фиксацией физического  Бытия, отражением этого материального 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  не могло быть! Грех выступает  в этой ситуации  как ипостась пословицы: «Не было бы счастья, да несчастье помогло!» Грех Адама и Евы породил человечество, но были ли у него шансы возникнуть в ином негрешном варианте. И не является ли Грех просто платой за развитие?
Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурологической точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого). Именно языческое сознание, а не  просто церковно-религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека. Правда, это тоже несистемное утверждение. В реальности наследником выступает синтез всех четырех видов духовного  сознания.
В реальности  это  синтез служит инструментом возвращения потерянного райского сознания к новому духовно-инновационному уровню  сознанию после Второго Пришествия Христа.

С информационной точки зрения любая система есть единство протекающих в ней противоположных информационных процессов: ЭНТРОПИИ – деградации информационного целого системы и НЕГАЭНТРОПИИ  укрепления информационной устойчивости  системы. Антиэнтропия  при этом выступает, как способность системы противостоять стагнационным процессам в ней, возникающим в итоге вызовов системе со стороны внешней среды.  Антиэнтропия есть ответ системы на стагнационные вызовы, способ возобладания над ними. Система находит в лице Антиэнтропии лекарство от информационного вырождения и лечит  сама себя.

Физики уже давно заметили, что в любой замкнутой системе Энтропия системы  всегда растет: будь это биологическая система (биологический вид) или чисто планетарная структура: горный кряж, море, озеро или река.

Если  отсутствует доступ  новой информации в систему, то есть, она носит заведомо «закрытый характер»,  рост энтропии превышает негаэнтропийные импульсы в системе, и она начинает  деградировать, теряя свои основные системные характеристики, придающие ей «лица необщее выражение».
Поэтому именно Антиэнтропия  выступает главным условием выживания системы на информационном уровне. Она провоцирует способность системы находить доступ к новой информации, имеющей принципиальное значение для выживания  всей системы, для её адекватной реакции на все  новые вызовы внешней среды.

Характерным примером такой деградации является превращение закрытого от стока воды озера в болото. Или, к примеру, превращение  нормального человека в наркомана после того, как в его психике энтропийное воздействие наркотиков возобладало над природным разумом и биологическим сопротивлением организма  его стремлению к Смерти.
    Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой амбивалентности, приятию двойственности Бытия,  например,  в хорошо известных строчках Уильяма Блейка:

«В одном мгновенье видеть вечность, огромный мир – в зерне песка,

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».
Творческий дар человека напрямую связан с его способностью  эксплицировать (например, для поэта – в словах, для художника – в красках)  скрытую в подсознании бесконечность непроявленного открыто тонкого мира, открывать его красоту и совершенство при  соответствующем материальном  оформлении  ментальных эстетических  форм. 

     Творчество духа  по сути дела – это повторение Божьего дара по творению (проявлению) уже имеющегося «скрытого потенциала мира» (термин Д. Бома)  в плотных материальных формах, постоянная способность перевода скрытых состояний в  открытые и проявленные, то есть,  претворение Духа в Материю, а точнее – создание новой Духоматерии.  Самым ярким примером подобной духоматерии служит сам Человек!
      Надо иметь в виду, что  скрытый духовный  потенциал мира – это не только информационная, но и его энергетическая сущность, это энергоинформационная составляющая мира, это Акаша, как считали древни арии.  Дэвид Бом предположил, что пустое  (эфирное) пространство   Космоса обладает огромной скрытой  энергией, много большей, чем его  проявленные  формы. Эту мысль поддержал наш российский физик – академик РАЕН Г.Шипов.

Космос обладает пространственно-временной целостностью: Время – это концентрированная информация, о чем догадался еще пулковский астроном Ник. Козырев. Но что такое пространство? Это среда, в которой эта информация функционирует, склонная к Эволюции или напротив к Инволюции. Информационные процессы в любой системе, без понимания которых уже невозможно понять эпоху Водолея, тесно увязаны с бытием времени в ней : энтропия  в их доминирует или негаэнтропия, процесс развития или стагнации берет своё.

В мире постоянно  идут два процесса изменений – Эволюция, как следование мира замыслу Всевышнего, и Инволюция, как накопление негативных сторон антидуховного развития мира. Сегодня  стало заметно, как никогда, что  Негатив (духовная Тьма) начинает в мире преобладать. Это обстоятельство порождает активизацию третьего процесса –  их стабилизацию  с помощью  духовного творчества человека или любого другого носителя Разума.  Его мы называем «БАЛАНСОМ противоположностей».

Наука традиционно считала, что положительные и негативные изменения идут в мире рука об руку: усиление одного в одном участке Вселенной плодит усиление другого, но  на  другом участке.

Они могут соединиться в одно, тогда происходит духовно-энергетическая аннигиляция, сопровождающаяся  бифуркационным синтезом, свидетельствующем, что  данный процесс  в этом месте и в это время прошел стадию наивысшего развития  и  вступил  в новое качество, начиная с нуля, или напротив, стремясь к нулю. 

Геометрическим символом процесса развития  может служить синусойда – постоянная замена негативного пути на позитивный с двойным бифуркационным состоянием: при переходе синусойды через нуль или при переходе в свою противоположность в высшей точке кривой.

 Эти процессы  мы проследили  на двух примерах  - Социума и Личности. В их основе лежит общая матрица бифуркационных состояний, представляющих собой  синтез  противоположностей и их разрушение в ходе развития и изменения во имя дальнейшей устойчивости системы.

 Однако специфика каждого из этих состояний имеется: личностное развитие, в духовном смысле понимаемое как «спасение», не возможно в одиночестве, а только в браке,  где семья представляет собой  единство мужской и женской ипостасей, балансируемое наличием ребенка.

 Развитие в социальном плане  также есть  синтез борьбы двух противоположных социальных сил, партий или систем. Причем, чем более они друг друга понимают, тем менее негативных последствий в этой борьбе для самой системы.  Но шансов получить такую же общность, как экстаз соединения мужского и женского в любви, у них  нет никаких. Почему мы так держимся за личностную ипостась Бога? Потому что коллективный Бог не может обеспечить высокий эмоциональный уровень экстаза познания друг друга, как это делают два индивидуальных начала.
Социальная стабильность  - это нахождение такого консенсуса политической борьбы внутри социальной системы, когда бифуркационные изменения подчинены не анархии чрезвычайных  и случайных обстоятельств, а закономерному следованию фиксированным социальным правилам, например, КОНСТИТУЦИИ. Но   чтение любых конституций не обеспечивает такой эмоциональный отклик, как чтение любовного романа.
Что же будет балансировать Человека и Природу в условиях глобального Катаклизма? – Только духовно-инновационное сознание, прорвавшееся в результате глобальной бифуркации к тайнам Инобытия, к энергоинформационной структуре Вселенной.

Социальная ситуация на планете последних лет  ясно показывает, что в разных странах и в мире в целом копится социальное напряжение, чреватое экстраординарным катаклизмом всего мира. Мы все живем в преддверии чрезвычайной ситуации (ЧП), а точнее в перманентной ЧП, возможно, даже не отдавая себе отчета в этом. Именно поэтому хотелось бы рассмотреть несколько полезных, с нашей точки зрения эволюционных  предложений, способных  смягчить разные виды ЧП, включая предполагаемую Глобальную Экокатастрофу.

1. Спасением от бифуркационного состояния  цивилизации  может стать Экодом, автономное жилище, не зависящее от основных энергетических и информационных сетей мира;
2. Спасаться надо миром (целым кагалом), поэтому наиболее эффективный способ социального спасения – экопоселение духовно близких людей где-нибудь в сельской местности и желательно на возвышенности или вообще в горах.

3. Условием духовного  и физического спасения является обретение человеком духовно-инновационного сознания, включающего:

-  необходимый творческий потенциал;

-  Любовь, Милосердие и Веру в Бога;
-  уважением к Природе и неспособность наносить ей какой-либо урон;

- способность взглянуть на мир как на единство полярностей, гармонизируемое их балансовой частью;

-  диалогический подход к миру, умение решать все вопросы не конфликтом, а диалогом противоборствующих сторон (Пример: евреи и мусульмане)
4. Критическое отношение к самому себе, смирение своей гордыни, выбор Любви и Милосердия в качестве доминирующей линии своего поведения.
Вышедшая в условиях Экокатастрофы из-под контроля Природа сможет быть остановлена только более мощным тормозом аннигиляции  её экстремальных проявлений – «магическими элементами духовно-инновационного сознания». «Сны разнообразия» такого состояния прекрасно иллюстрируют этот пример.
Главное, о чем нам никогда не стоит забывать, так о своей ответственности за окружающий мир: близких, общину и природу. Безответственных людей на свете много, но их усилия можно погасить собственным высоким уровнем ответственности. Надо задать себе вопрос: «Если не я, то кто?»  И оглядеться вокруг: вроде бы больше некому!
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11. ПРИЛОЖЕНИЯ:
                                11.1. Мои стихи о Смерти:


Мир ныне накануне Перехода, планета в бифуркацию вошла.



Зрит  бездуховное  преддверие ухода, а Дух свою вновь укрепляет  власть.



Великая духовная Россия поможет миру одолеть рубеж.



Нам Бог пошлет в Пути довольно силы, чтобы спасенья обрести  кортеж.

                              Спасенье Человечества - в трансформе: сквозь голодание, смиренье, згу.



Нельзя же гибнуть нам ради проформы, потратив жизнь на дела мелюзгу!








                          22.08.97.



Россия погружается во мрак: идти вперед иль в Небеса прорваться?



Не то - ни это, надо постараться спасать других! Себя спасти - пустяк...



Спасая мир, она спасет себя, - пути иные к Духу перекрыты.



И Страшный Суд она пройдет , трубя,  прорвется и сквозь фильтры, и сквозь   сито.



Пусть  это - правда,  личный выход есть: в телесную вступить метаморфозу:



Спасая перед Богом долг и честь, от мира отвести навек угрозу.








22.08.97.

                            Спасающий душу, ее не спасет...Спасающий тело, имеет чуть шансы…


На душу  сквозь тело направьте финансы, воспрянет тогда человеческий  род.



Мы в сути едины, как Бог наш един, поэтому порознь нельзя нам спасаться.



Ресурсом  духовным пора запасаться, лишь Бог здесь  над нами  один Господин.



Но, если ты с Богом вошел в резонанс, душа понимает, как тело исправить.



И  только тогда мир, наверное, вправе духовную песню  нам  петь как романс.









28.08.97.



Горящий мост - вот мира стать  сегодня, а пропасть катастрофы - посредине.

               
Спасется в нем лишь только тот угодник, который будет с Космосом единым.



Людей зову смелей сквозь мост прорваться, спасение на дальнем берегу!



В запасе есть еще минуток двадцать и некий шанс прорваться на бегу.



Пройти огонь и телом измениться дано нам, сдвинув клетки Бытия.



Помогут нам в Пути святые лица...А кто еще? Возможно, ты да я...








02.09.97.



Побеждаю подчиненьем, -  эффективный  путь к Победе!



Не горжусь своим смиреньем и не отвергаю беды...



Победителей не судят: средства - лишь частицы цели.



Осознать сумеют люди Правду только лишь на деле.


Есть в Победе - пораженье, в Поражении - победа.



Лишь Истории движенье на вопрос даёт ответы...



Пусть была Россия битой, ну татарами, к примеру...



Победила ж их открыто, не мечом, скорей, а верой!











04.09.97.



Земная мать, Отец небесный - вот прародители любого.



Цените Жизни дар чудесный, молитву - наше Богу Слово.



Очистите от грязи тело  сквозь голоданье и молитву.



И клизма есть частица битвы, душе  здесь помогает  смелость.



Отвергните прием лекарства, нам тело  пусть Природа лечит.



Ты в Благодати благодарствуй, а Жизнь здоровьем обеспечит.



Смерть по пути  тебе потрафит, подскажет действенное слово.



Всему есть свой на Небе график, лишь Духа обеспечь основу.










08.09.97.



“Когда же вострубит последняя труба, мы вовсе не умрем, изменимся мгновенно!”



  Восстанет  вмиг любой, кто некогда упал, и с Богом разговор начнется откровенный.



И тот лишь не умрет, кто телом был готов, духовности в пандан, растить его со тщаньем.



Кто, даже по нужде, не ел мясца скотов, живую пищу потреблял со знаньем.



Природу обожал он: солнце и купанье, а тело в напряжении держал.



Пойдет лишь тем во прок старанье, кого ведет  духовная межа.









11.09.97.



Дай Благодати, Господи, мне здесь немного грешному,



Я постою, о Господи,  за  таинство  Твоё!


Мне помоги, о Господи, этой борьбе споспешествовать,



Ведь в  Жизни, а не в  Смерти  мы плавим Бытиё.










13.09.97



С Прошлым не надо шутить: там география Смерти!



Надо кладбища пройти, не привязавшись, поверьте.



Прошлое надо понять с должным к нему уваженьем.



И пониманием снять ступор в грядущем движенье.











15.09.97.




Учись,  друг, умирать, научишься и жить.




Ты многие в себе откроешь тайны.




Появится соблазн черезвычайный




Вселенной обустроить этажи.




Не жизнь  беречь, а собственную душу,




Бессмертие упрочив как процесс,




Уметь остановить любой абсцесс,




Духовную открыв в болоте сушу.




Учитесь умирать, чтоб научиться жить.




Бессмертье нам  подарено от Бога.




Отдельно видеть Смерть, отдельно – только  Жизнь -




Сейчас несовременно и убого.








21.08.99.

11.2. Цикл стихов о Природе:

 Циклы Стихов «Киммерийское лето – 2006 г.»:

             Цикл № 7. («Первый Киммерийский цикл»):

№1.

 Меру  соблюдать в Познании, чтоб не захлебнуться от ошибок.

Все стереотипы  тлеют шибко, их пора  обуздывать заранее.

Надо быть смиренным, без гордыни. Нам  чему гордиться? -   Дух  так тесен…

«В  мире было спето столько песен», - сердце творчества вот-вот остынет.

Но ещё «горит огонь  желаний»,  впереди какой-то свет я вижу…

Больше  никого не ненавижу, прихожу задолго на свиданье.      

Всех люблю, сочувствую я многим, верю и надеюсь на прощенье…
Но не помогает просвещенье, оставляет, как я был, убогим.

                                                                                                                  14.08.

№2.

Воздух прозрачный и свежий, светится ветер надежды…

Мысленным образом грежу, грежу, прикрыв свои вежды.

Ветры уходят налево –  с ними мне  не по дороге.

«Фэнтази» – их королева, только без образа Бога.

Духа лелею  пространство в Космосе, будто  как   дома.

Звезд разноцветных убранство -  запах  до боли  знакомый...   
                                                                                                       14.08.

№ 3.

«Человек размазан по Вселенной», только кажется, что он – струна.

Важно, есть ли в нем  духовная волна, делавшая  существо  нетленным?

А «нетленность» - это, кстати что? – Не существованье ли в пространстве? 

Ведь  не пребыванье  ж  в постоянстве, где ты есть, а жизни миг – пустой?!

Дух – одновременно там и здесь, -   в этом весь секрет его  участья.

Пусть судьбе сопутствуют несчастья, я храню достоинство и честь.

Дух – его иль нету,    иль он есть, - не бывает он наполовину.

Нам его громаду можно сдвинуть, только  вряд ли её можно съесть.             14.08.

№ 4.

Мира разбиваю тупики, ведь  они – подобье  прочной стенки.

Старых штампов  не важны оттенки,  ибо слишком   стали  велики.

Все они – преграда для Любви и для восприятья  Божьей Воли.

С  ними  обрекли нас тяжкой доле:   жить страстями, а порой  - в крови.

В этой обреченности – наш грех  и проступков прежних  неподъёмность.

Видеть надо перспектив  огромность,  действовать  лишь с верою  в успех.           14.08

№ 5.

Хор  души и мира неустойчив:  он колеблется  как   будто бы струна.

Ведь одно: «вокруг – твоя страна», а другое: «ты –   один из прочих!»

Я держу  дистанцию от мира, пусть не равнодушен я к вершинам,

Но  лечу по миру, как пушинка,  свет узрев  духовного потира.

Пусть мы с духом   в сложных отношеньях,  но соотноситься  все же рады.

Помогает  «творчество отрады», от которого я весь  в смятеньи.

Не хочу  снимать у мира пенки,  но ему  сочувствую, не скрою…
Он  меня так достаёт порою,  что   готов я снова  лезть   на стенку.

Всех удобней  пребывать в иллюзиях,  крест  нести: он  нам  – замена счастью.

Я у мира не прошу участья,  вижу  от него   одни конфузии.                                    14.08.

№ 6.

Откройся Истине, и всё постигнешь сам,   свободно и без всяких принуждений, -
Той, что  творить способна чудеса,  даже  с тобой, хоть ты – совсем    не гений!

Откройся Истине и погрузись в Поток, в котором  и   она   течет свободно, -

Почувствуешь  вновь импульс благородный, который даст  твоим страданьям сток.

Откройся Истине, не подводя итог открытиям  и  знаньям,  и сомненьям.

Сил непременно ощутишь  приток,  ведь  Истина им даст определенье.
                                                                                                                         14.08.

№ 7.

Великое Ничто содержит Пустоту и Целое всей видимой Вселенной.

Я обретаю мира Красоту не в видимости, - в сердце постепенно.

Я обретаю в мире сам себя через познанье механизмов мира,

Когда я в мир иду, его любя, я  наслаждаюсь ветерком эфира.

Так «Тонкий мир», встречая сам себя,  во всех  частях  от  Целого  и в Целом,

Нас приучает жить,  других  любя, но  незаметно делать «Божье дело».
                                                                                                                        14.08.

№ 8.

Грань Смерти – это только Переход из видимых явлений в мир невидимых,

Лишь  за своею сущностью поход, открытий  коих видимо-невидимо…

Грань Смерти распредмечивает мир и делает его энергетическим,

Привязывает к ним звучанье  лир, но лишь духовно, вовсе не физически.

Грань Смерти удивительно проста: ты перешел и  мучишься в  видениях…
Все  занимают  там  свои места,  ведь     «первые»  становятся «последними».
                                                                                                                   14.08.

№ 9.

В реальность Иномира погружен, иные мысли  ощущаю,

Не их я в сердце воплощаю, хотя они  и   рвутся вон.

Мысль  воплощаю про Любовь и связанные  ощущенья.

Пусть остаются вновь без просвещенья, но обращаюсь к ним я вновь и вновь.

Какое чудо – действие Любви, как бешено  бурлится восприятье!

Не отвергая фальши вероятье, я строю все прогнозы на нови.
                                                                                                               14.08.
№ 10.

Восходит солнце на Востоке - оранжево-блестящий шар…

Всему свои приходят сроки: над Сивашом клубится пар.

И реют чайки на просторе, видать, как прежде, рыба есть!

Жизнь пестрые свои уборы подсовывает к миру   лесть.

Мои  виденья  вероятны,  что вижу  я,  о том пою…

О мире петь  не  так  приятно у Перехода на краю.

Порой мне  видится другое:  энергетический пожар…

Пусть  мир останется в покое:  хлад  победить потребен жар!
                                             15.08.

№ 11.

Сижу на моря берегу и мыслю о печальной доле;

У моря – пламенная воля, ей насладиться не могу!

Пред ней  я – маленький слизняк,  но  в нем    энергия и  сила!
Прибоя мощь  душе гласила: « кончать нам надо  кавардак!»

Мы худо воплощаем мир в голографической развертке:

В нем лучше – проходимцам вертким,  других несчастья коим - пир.
                                15.08.

№ 12.

Огромное поле пожухлой травы, а где-то вдали – одинокое дерево.

Мы в самодостаточность вовсе  не верили, зачем же теперь сомневаемся мы?

Все связано в мире: случайностей – нет, пусть кто- то резон не увидит прошедший,

Но как ты  оценишь Грядущего Свет,  коль сам  не вибрируешь в духе ушедших?

Я верю, что Жизнь безнадежно права,  но   эта не «белых стезя» – безнадежность!

Свои обязательства, мысли, права  в душе корректирую  я  осторожно…                            
                                                                                                                   15.08.
№ 13.

Здравствуй, море! Я тебя люблю и к тебе с признаньем притекаю…

Ты меня волною обтекаешь, в ней я тешусь, словно сладко  сплю.

Мы – Единство, в коем общий Путь, а  не часть, фрагмент, кусок обложки…

Без толку всегда  влиять «немножко»,  надо    о б е с п е ч и т ь  сразу   с у т ь.                                                

Будто тянет в даль меня река, унося в пространство гулко, слитно.

Вместе всем   нестись  мне    не обидно, даже  капля – очень велика. 
                                    15.08.

№ 14.

Море сегодня – стоячее зеркало, на берег даже волною не плещет.

Звезды  же  ночью застенчиво блещут, и в неизвестность зовут своей дверкою.

Мир не подвластен простой арифметике, в нем геометрия высшая – Бога.

Нам удаётся освоить дорогу, если способны на ней быть, как  дети мы.

Если способны  увидеть чудесное и ощутить Мир Энергии  Тонкой.
Он зачарованным мчится  вдогонку, стоит    им всем  воплотить  Неизвестное.
                                                                                                   16.08.

№ 15.

Высветлилась  точка – Меганом,  мир встаёт за  ней такой   огромный…

Личную блюдет пространство скромность, мы её величье  сознаём.

Моря даль, как  Неба синева,   - яркие оттенки голубого…

Удивить их не способно слово,  ибо всё  вокруг  - «слова,  слова!»

Бешеной  энергии ресурс - органами чувств  пока  не внемлю,

Словом опредмечивая землю, обретаю  лишь   фальшивый курс. 
                                                                                    16.08.

№ 16.         

Синею огромностью вдали  море  цветом и с палаткой схоже. 

Я – в посте: ни кожи нет, ни рожи.   Как проникнуть в «тонкий  строй» земли?

Киммерийский  я  отверг продукт, пусть на время, но и это важно.

Голодать здесь  – проявлять отважность,   загрязнен  давно уж крымский  фрукт.

Организм  всё кушал,   полюбя  проявленья  «негативных точек»…
Голодом  жир  каплю обесточен, опыт начинаю сам  с себя!
                                                                                            16.08.

№ 17.

Сижу под Биостанцией – вдали она  желтеет на фоне Карадага острых гор.

Мне солнце  уж не кажет   свой  убор: повечерело,    через миг стемнеет…

Душа у мира в храме, как в Любви, куда мы все стремимся безоглядно.

Нас только  в эмпиреи позови, отправимся   и без одежд нарядных…
Вот  Карадага светится рельеф на фоне  чуть подсвеченного  неба.

Напоминает он собора неф, хотя  во Франции я вовсе  не был.
                                                                       .                    16.08.

№ 18.

Не торопи естественный процесс, в нем есть своё течение энергий.

Своим умом мы вносим лишь абсцесс,  которым мир и нас самих  повергнет.

Но  не учи ученого, как жить, он собственные сочинил  Законы…

В них   логика довлеет непреклонно, но  и  круты энергий  виражи.
Эмоций бы  ему не потерять, не засушить  земли живое эхо!

Порой нам все бывает не до смеха, одна спасает Бога Благодать.
                                                                                                                   17.08.

№ 19.

С моря веет ветерок,  и приход тепла торопит.

 Коль  гляжу я   на Восток,  вижу Карадага профиль.

Солнце –  ты  приносишь   Жизнь, хоть порой с  тобою  жарко,

Мне  сейчас  на кожу брызнь в виде теплого подарка!

И не надобно платить за тепло в сем мире грешном, 

В нас Добро жар  может лить, полюбив порою вешней.
                           17.08.

№ 20.

Я размышляю об истории сих мест: «Что всех влекло на склоны Карадага?»

Волошин потрясал своей отвагой, и Вяземский построил базу здесь.

Неясные  из недра  излученья меня толкают  сим местам на лесть.

Пускай не все здесь плыли по теченью, но  тайна некая в сём мире всё же   есть!

Воспоминанья Слудского прочтя, я полюбил «героев этой сказки»:

Они не ждали горестной развязки, работали, играя и шутя.

В итоге – Биостанция стоит, научное, большое учрежденье…

Одно нас беспокоит ощущенье: коммерческий её подпортил вид.  
                                                                                                                  17.08.
         ЦИКЛ № 8 (Второй Киммерийский Цикл)                

№1.

Уже три дня живу под Карадагом, немного   кожей обгорел.

Пишу  научные бумаги, играю рифмой  как пострел.

Держусь я, хоть и голодаю, – лечение своё так  провожу.

Жара  стоит  вокруг здесь  столь  крутая, что  голода  легко уходит жуть.

Порой о завтраке мечтаю, мой  с волею  соизмерим позыв.

Вновь  видя, как толстяк страдает, я  голодающих приветствую  призыв. 
                                                                                 17.08.

№ 2.

Над морем ночью светят звезды ясно,   и точками испещрено всё небо.

Пусть не знаток я звездного атласа, но вглядыванья  есть во мне потребность.

Нет ничего красивей звезд на небе и ощущенья Космоса как бездны.

Но, если чувствовать  себя «объектом», то им становишься  тут с точностью железной.

Я не «объект», я со звездой – в беседе, она моим потребностям внимает.

Мы с Космосом  – ближайшие  соседи,   стихи от одиночества    спасают.
                                                                              18.08.

№ 3.

Когда себя ругаю сам,  моя растет  гипертония.

Нет, - распустить бы паруса, освободившись от унынья!

Болезни оставляют нас, коль мы отставили печали.

Не надо допускать «проказ»,  грусть надо  пресекать  в  начале.

Тогда, наверно, заживем – не беспечально, но «сердито»…
Грусть будет радостью  покрыта, как дождик кроет водоём.  
                                                                                                     18.08.

№ 4.
Непоэтический настрой включает только середину.

«Божественная половина» есть «золотых пропорций» строй.

Я Истину ищу не там, где есть  «полярностей единство»,

А там, где ждет нас «материнство», подобное лишь Небесам.

Их сфера жизненности – Зло, преодоленное с годами…

Когда пылает Духа пламя, с Добром   нам  всё же    повезло.
                                                                                                       18.08.

№ 5.

Душа приемлет жизни чад, хоть «Черная Гора» над нами.

Души бушующее пламя во мне, как горький шоколад.

Я загораю под горой, что здесь зовется Карадагом,

Лишь   чаек мощная ватага взрывает  ныне мой покой. 

Душа не просит снять печаль,  любым  своим довольна «цацкам».

Пусть  не был миром я обласкан,  прошедшего давно  не жаль.

Всё было  так, как Бог желал;  и  было мудро:  беды, счастье…

Мир мне навязывал несчастья, но я их сам не пожелал.

Я  подрастал в преодоленьях,  - об этом с грустью  говорю…

Но, как с небес на землю зрю: «Долой все глупые сомненья!» 
                                                                              18.08.

№ 6.

Повсюду галечный здесь  пляж, что все же   не совсем удобно…
Торт не заменит булки сдобной, что пред авоськой – саквояж?

Приноровился я к нему, иной  подстилки  вовсе  нету.

Бродить обязан я по  свету,   коль   сущность мира  не пойму.

Не понимаю, - так Господь скроил пока  мне  эту вот судьбину.

Искать свою  вторую половину, «жить в духе» -  это вовсе   не пустяк!
                                                                                                  18.08.

№ 7.

Тихонько плещется волна, звучит мелодиею лета.

Жду  от своих  друзей привета, пока поёт души  струна.

И ты,  наверно, что-то  ждёшь, удостовериться желая,

Что мне нужна… Я сомневаюсь,  хотя  сомненья стоят – грош!
Поверь поэтому душе: ныряй ко мне, как будто в омут,

Не веришь,  уходи к  другому,  груз жертвы  на кону уже.  
                                                                                                     18.08.

№ 8.

 Восход светила с Карадага так нежен, радостен и смел.

Я  б так, наверно, не сумел вздымать алеющие стяги…

Дорожка по морю блестит от восходящего светила.

Пройти  по ней бы  было  мило,  духовный принимая   вид. 

Жаль,  что  немногим здесь  дано идти по морю, «яко сушей».

О, Господи, спаси нам души, мою,  однако,  заодно!
                                                                                        19.08.

№ 9. 
Да будет Царствие Твоё, Господь, отныне и навеки!

Хотя бы в малом человеке  все ж  длится Света житиё…
Я вижу, что  не на показ   Твои святыни всюду   славят, -

Движение подобно лаве, хоть прерывается подчас.

Соратником готов я стать, но  не рабом, а вместе делать

Одно  Божественное  дело, чтобы  спасти  земную рать.


19.08.

№ 10.

Над морем – тишина и свет, лишь чуть  прибой  по суше   брызнет…

Я от судьбы не жду ответ: зачем   её мне   укоризны?

Но в них резон какой-то  есть -  не заслужил бы  их без дела:

За  самомнение и лесть - в гордыне обвиняйтесь смело!

Заносчивым  я то же  был: есть  грех у каждого, наверно…

Спасенья  дан нам  путь  примерный: тянуться вверх в напряге жил!
                                                                                                                     19.08.

№ 11. 

Путь самосовершенствия  приемля,  нам  ни к чему   посредник перед Богом.

Но я пока что изучаю землю,  хотя и выбрал  в небеса  дорогу…

А если выбрал, Бога попроси открыть тебе глаза на мир глубинный…

Они откроются,  сам лишь не форси,  а к  горним поспеши  своим   вершинам…

Совсем немного осознали мы в небесной логике взаимопревращенья:

В объятьях нашей крепостной тюрьмы для каждого найдется по свершенью.        
                                                                                                                  19.08.

№ 12.

Я принимаю солнечные ванны – наверно, это целостный обряд.

С утра   я  бликам  солнца тихо  рад и призываю импульс долгожданный.

Натершись мазью, чтобы не сгореть,  я подставляю бок свой жару солнца.

И в духе  слышу  отзвук  колокольцев,  когда он  открывается   на треть.
Он огненный – то совершенно ясно, но надобно его в душе узреть.

Я Карадаг почувствовал прекрасно: есть что-то в нём, что нам  не одолеть…
                                                                                                                               19.08.

№ 13.

Я жажду Свет приобрести,  в душе чтоб  жил  источник  Света.

Тогда б я  точно стал поэтом   дар свой в творчестве   постиг.

Но только сам себе ответь: в тебе есть орган, чтоб светиться?

А если что вдруг  загорится,  придется сильно пожалеть…

Поэзия – тяжелый труд: не столько рифмы, сколько – мысли...

Размер ты, может быть, исчислишь, как дух там  строчки понесут?
                                                                                                                      19.08.

№ 14.  

Тьма подкралась незаметно и окутала все море.

С Тьмою по привычке споря, я иду тропой заветной.

Тут  вдоль моря сплошь по галькам, по камням легко ступаю,

Трудностей не замечаю и не принимаю фальши.

Желтоватое светило всходит вновь над Карадагом,

Мне огромная коряга Путь внезапно  отрубила.
                                                                                         20.08.

№ 15.

Гори, гори мой костерок, светись им  огоньком в тумане. 

Тепло давать коль не устанешь,  и мне   для сердца будет   прок.

Но главное – душе б  светить и просветлять твои надежды!

Я плаваю тут  без одежды, свою не набивая сыть.

В итоге поисков душа опять сама к себе приходит:

Как ни была бы хороша, всегда в себе изъян находит.

Представь,  на будущем  Пути  нам много ещё  открыть придётся…

Духовные найди   колодцы,  Бог, знаю,  может наградить…
                                                                                                           20.08.

№ 16.

Светлеет  море в час рассвета и реет в ярких бликах света.

Рассвет – метафора поэта и проводник души при этом.

Ведь Солнце – это тоже личность. В контакт вступая с Человеком,

Оно отторгнет прозаичность,  перекроивши  сущность века.

В нём, как и в нас, есть Пламень духа, и Искра Божия сияет;
Энергиею наполняя, она даёт нам тонкость слуха.

Жаль, не для всех его подарки, а лишь для тех, кто Солнцу рады.

Душа наполнится отрадой, чтоб  не сгореть от той припарки. 
                                                                                                              20.08.

№ 17.

Душа все реже здесь  себя в  метаниях  находит жарких.

Её надо отдавать подарки, что нам  привычнее, любя.

Подарки те – стихотворенья, какие сам и сочинишь.

Мы ловим мир, поймаем мышь,  мысль излучая в  окруженье.

Я не люблю  свои стихи, ведь много  в них  вещей случайных,

Но если к Духу  стих  причалил, они  не могут быть плохие!  
                                                                                                            20.08.

№ 18.

Работа на благословенье Рода и понимание Пути! - 
Мне много раз её пройти  даёт возможности Природа.

Нам надо в Боге осознать  духовный Путь, его нюансы:

Не просто  петь Ему  романсы, а соработниками стать!

Работа  тут -  не просто долг, души обязанность и служба, -

Работать надобно  по дружбе, Любви принявши  в сердце толк.
                                                                                                              20.08.

№ 19.

Я Солнцу подчиняюсь и плыву по вверенному Солнцем распорядку:

Встаю, чуть свет, темнеет  чуть, - ложусь, а в остальном, - с меня   и  взятки гладки!

Я – жаворонок, по признанью всех: пою, как птичка и живу, играя.

Не ожидаю на Пути успех, не уповаю и на кущи Рая.

Но верю, что Христос простит меня, хотя бы потому, что в Бога верю…

Во мне слаб  жар Духовного  Огня,  но все ресурсов я все ж  не измерил…   
                                                                                                                          20.08.

№ 20.

Знаю, что неправедно живу:  что  мои успехи в Духе  слабы!

По теченью каждый раз плыву, примеряя Вечности масштабы.

Много вздора, ну а фактов – чуть,  хоть душа  трепещет в Переходе.

Но не верю, что одна там   жуть,   даль скорей  огромного похода.

Равноправны мы  перед  судьбой:  ведь итог есть результат сложений…

Кто-то рвется вслед за нею в бой,  кто-то медлит в выборе решений…                                                          
                                                                                                                   20.08.               

                             ЦИКЛ № 9 (ТРЕТИЙ Киммерийский цикл):
№ 1.

 Это трудно: однажды всей душою собраться, предъявляя себе  по заслугам и  счет.

Надо  быть уже кем-то, а не чем-то казаться, проводя всем поступкам строжайший учет.

Это трудно: однажды средь яростных буден  оглянуться во мгле и увидеть просвет,

И задаться вопросом: « А что с нами будет, и несем ли мы людям какой-нибудь свет?»

Это трудно однажды свершить остановку, чтобы  всё подсчитать, подытожить итог.

Нам понятно: пора уж менять обстановку, ведь  кончается Богом нам названный срок. 

Это трудно однажды…. Но что же нам делать? Этот срок подойдёт, мы увидим рассвет…

Если мужество будет, его встретим смело. Коль не будет его, то на «нет»  - суда нет! 
                                                                                                                                  21.08.            

№ 2.
Рассвет уходит, словно в омут, и обнажается скала.

Нам надо мыслить по-другому, не закусивши удила.

Вселенной абрис предо мною и звездных таинств полутень.

Она ведет от дома к дома и обнажает сути сень.

Я на земле живу смущенный заботой, кучей грозных бед,

Но после Смерти, воплощенный,  за всё опять держу    ответ. 
                                                                21.08.

№ 3.

 Жара все ж не способствует стиху: мозги расплавило, фантазия застыла,

Воображенье скачет, как кобыла,  - и расслабляется  немного  наверху.

А я хотел бы в глубину нырнуть, во-первых, чтоб жары снять напряженье,

А во-вторых, глубинное движенье – теперь мой самый драгоценный Путь.

 Душа стремится к осознанию глубин,  а по верхам уже давно  не скачет.

Стремлюсь я к Сути – это слово значит: нам по дороге,  и я  – не один!
                                                                                                                 21.08.

№ 4.

Христос чуть  приоткроет ворота;  ведь «узкий путь» предложен для надёжи.

Иначе, если б не был  так он  сложен, туда б одна попёрла «мелкота».

Одни святые там теперь пройдут, а прочим - духом надобно собраться.

Духовно  нужно  сильно постараться,  у странников   проблем вокруг    редут!

Один пройдём,  встаёт очередной, ведь  наша Жизнь – сплошная заковыка.

Нам так хотелось с ней еще «повыкать» -  она ж грозит: «Готовься, дорогой!»                                         

                                                                                                                                             21.08.

№ 5.

Вон катер мчит по траверсу судьбы, и малая волна тревожит море. 

Она подобна  с ржавчиной опоре, но  « образ водный»  нами не забыт.

Мы были «рыбами», да и Христос ей был, и рыбаками   были все  апостолы.

Пусть в Палестине рыбок нету вдосталь им, одной Он многих  быстро  накормил.

У «рыб» есть информации ресурс, живут они в воде, воде подобны.

Поскольку  внешняя среда удобна,   она легко в   душе  находит курс.                                                                                           

                                                                                                                                   21.08.

№ 6.

Тревожит Время старый храм,  и постепенно он ветшает.

Что «служб в нем  нет, не улучшает», - прекрасно понимает сам.

Ведь Время не хранит его: вокруг дожди, морозы, бури,

Воспоминанья о лазури как отягчение всего…

Как пели  раньше голоса, благословенье было в лицах!

Ему есть в прошлом, чем гордиться, благие видел  чудеса…

Теперь осталось только ждать, что Бог нас  из руин поднимет,

Проклятье запущенья снимет, Жизнь Новую поможет дать.
                                                                                                       22.08.

№ 7.

Тьма черней  пред рассветом, но кажется хрупкой…

Открываю я двери,   повесил ключи.

Не пройдёт без позора  грех любого проступка,
Если Бог не накажет, накажут врачи.

Наши все наказанья – лишь в сфере сознанья.

В наказаньях запрятан страх за грешную жизнь. 

Время без размышлений, время без покаянья, -

Время в Жизни пустое, -  сам себе накажи!

Тьма черней пред рассветом,  твори покаянье!

Сотвори покаянье,  и дух   успокой!

Время  нас призывает  с Христом  на свиданье:

В храм приди православный и  встретишь покой…
                                                                    22.08.

№ 8.

Светлеет ночь, погасли звезды, светится контур Карадага.

Природа не приемлет отдых, меня ж  влечет моя бумага.

Пишу, о чем душа болеет, отталкиваясь от природы.

Фантазии тихонько веют, каких бы не придумал сроду.

Моей рукою кто-то водит  и кто-то посылает  мысли…

Я их стараюсь перечислить, важней всего, – о Переходе,

Что все мы подошли к границе, к пределу наших упований,

Коль не сумеем измениться, там  впереди – гора страданий. 
                                                                                          22.08.

№ 9.

Переместился в Лисью бухту – пляж панков, хиппи  и нудистов.

Мозги здесь точно не протухнут:  у  молодежи нрав    неистов.

С утра «ни в чем» ныряют в море, все загорели, как арабы.

Со  многим   я б  хотел поспорить, но   противленья импульс -  слабый.

Свобода от одежд и нравов, купанье до полночи в море, - 

Их тут не трогает держава, с их песнями никто не спорит.

Смотрю, сторонний наблюдатель,  мне б  ощущенье их свободы!

Под старость это было б,  кстати:  старик  зашорен от природы…
Теперь на всё смотрю иначе, - лишь с точки зрения духовной:

«Иначе» - это вот что значит:  «Долги пред Господом огромны!»
                                                                                                                    23.08.

№ 10.                    Диме  Химичу посвящается:

Ходили мы на гору – на источник. Я принял восхожденье осторожно…

Но оказалось всё вполне возможным, коль нерв беседы будет очень прочным.

Мы с Димою  сошлись здесь в парадигме: он многое из сказанного принял.

Моё ему не  важным было имя, важней было, как нас  судит Вечность.

Она нас выгибала прямо к Богу, и обоюдно были мы согласны.

Возник  у нас контакт в Пути  прекрасный, мы  за водой здесь  шли «ногою  в ногу».                      

                                                                                                                                              23.08.

№ 11.

Едва природа падает в закат, здесь всё меняется:  и вдруг, и постепенно:

Ложатся по дороге длинной тени,   я сам  отдохновенью мира рад.

Подсветкой  облака освещены и тают в розовой какой-то дымке,

Становятся все вещи невидимкой, как будто в  магию они посвящены.

В нас происходит медленный процесс общенья с энергетикой природы.

Ты, если им  не напитался сроду, то охмурил тебя когда-то бес. 
                                                                                                                               23.08.

№ 12.

Коль Бога в нашем духе нет,  обречены на злодеянья.

Благой  не примем   мы   совет, -  отсюда  копятся страданья…

На Высший Суд обречены, мы Правды Божьей не приемля,

Зря только топчем эту землю,  самим себе уж не верны!

Что  сможет нас все же вразумить средь псевдоудовольствий  жизни? -

Мир катаклизм начнет громить и доберется до отчизны.   
                                                                                                        23.08.

№ 13.

«Дай Богу – Богово, а кесарево - кесарю!» - сказал Христос, но кто сумел понять?

Не о дарах   бы  надо рассуждать  угодны ли мы нынешнему цезарю?

«Коль что-то отдал, это всё – твоё!» - гласит пословица,  но,  если Богу отдал!

От власти  нету никакого  толку, - греховное повсюду бытиё.

Она привыкла брать,  а не давать, лишь таково её соизволенье.

Она сгубила наше поколенье и продолжает вновь  права качать. 
                                                                                                                   24.08.

№ 14.

Не так велик грядущий катаклизм, как страх  перед нежданностью  прихода…

Природа вдруг  на нас пойдет походом и возмутится каждый организм.

Нельзя сказать: «Не надо унывать!» Попробуй смелым быть в великой буче!

Но если выживанью ты   обучен, не обязательно без толку пропадать.

Спасает автономный экодом, спасает нас духовная община…

Не жди, пока раздастся с Неба гром, осваивай духовные вершины! 
                                                                                                                   24.08.

№ 15.

Будь целостен, как целостен Отец! Будь совершенен, коль стремишься к Духу.

Крепи Любовь: добейся, наконец,  того, чтоб ты преодолел  разруху.

Мы изначально целостны внутри,  мир сами фрагментируем словами.

Не  пропадай покорно в этой яме, старайся к Господу души  направить крик.

Иначе, как до Неба докричать, как импульс потребления понизить?

Нуждаемся мы все в Небесной визе,  духовные чтоб тайны получать.
                                                                                                                            24.08.
№ 16.

До моря только два шага, а до Небес  чуть-чуть  побольше.

Мне память Бога дорога, ведь  я – Его прямой издольщик.

Благословляю в Небо путь, традициям Господним  верен.

Сквозь  поворотов разных  муть несёт Господь   свою затею.

Её суть малость  уловив, я  на грехи  гляжу иначе:

Огнем  кипения  в крови  в своей среде  всех  озадачу, 

Но  следую своей  судьбе,  ведомый  долей интуиции.

Мой в Небеса  ведёт обет, но  ночью этой мне не спится.
                                                                                              24.08.

№17.

Я от  пирушек по-английски, не прощаясь,  не раз бывало тихо уходил…

Болтать без толку не хватало сил с людьми, чей интерес  погряз с вещами.

Компании такие не по мне, и я смываюсь, чтобы не нарваться

Под  разговоры: «В чем  же прибыль, братцы?» -  мой дух тихонько  тонет в страшном сне.

Мне прибыль, профит, выгода – слова, от коих  дистанцируюсь всегда я.

Трещит от напряженья голова, наверно потому, что уж седая. 
                                                                                                                    24.08.

№ 18.                  

У кого есть ноги, бредите по дороге, сможете потом  с неё свернуть…

Уточняй через мгновенье Путь, утешенье находи лишь  в Боге.

Коль себя сумеешь обновить, не пройдут  без пользы те старания
К Богу Путь есть Путь самопознанья, творчества духовного в Любви.

Путь есть семантический искус с окончательным итогом в Боге, 

Постарайся же, хотя  б немного,   свой   духовный обозначить курс.
                                                                    .                          25.08.

№ 19.           

Мои  слова – кому-то б в уши, но толку нет, коль не готов.

Ведь я заглядываю в души, ищу основу из основ.

А, если той основы нету, то льётся речь мимо ушей.

Дано несчастие поэту – жить в эмпиреях, в даль ушед.

А кто-то не спешит к вершинам, пока глубины не познал.

А кто-то быть готов машиной, иль веровать, лишившись сна.

Я ж о гармонии толкую, о целостности всех начал.

Но кто гармонию такую средь близких душ уже встречал?
                                                                                                    25.08.

№ 20.

Лисья бухта – светская тусовка: все друг друга знают и общаются.

Всякие печали  приключаются, панков и нудистов здесь массовка.

Как на фестивале тут встречается множество «приятных приключений»,

Друг о друге быстро   попечению  все тут незаметно обучаются.

Главное, однако, же – свободе:  каждый волен делать, что он хочет, -  

Песни  петь  так, как  ложатся строчки, голым быть при всем честном народе.

Это, может быть, и не достоинство, но и не свержение морали…

Всею кожей   загореть нам    дали;  мы, как черное,   вновь бродим  воинство.  
                                                                                                                        25.08.

                   ЦИКЛ № 10 (Четвертый Киммерийский цикл):
№1.

Закат немного глушит фон и  говоренья,  и бравады.

Все помолчать  вдруг страшно  рады, как бы сломался телефон.

Закаты   заставляют  думать нас      о жизненном  Пути и  «Новой жизни»…

Не важно,  признан  был  или не признан, лишь связным  был бы поэтический  рассказ…

Для  пониманья  надобно не то, а верность всем «Духовным Идеалам»…

Коль был  твой дом «у Бога филиалом» он был по меркам молодых – «крутой».                         

                                                                                                                                              25.08.

№ 2.

Прошу у Бога просветленья, чтоб поддержать души огонь.

Как смыться от  пустых погонь бессмысленного  говоренья?
Хоть изредка, но Бог нам дал «Дух просветления» инсайтом,

Своим  ли пользуюсь я сайтом, другой ли кто-то показал?

Интерпретация моя всегда несёт души основу,

«Фактологическую» снова или вовсе «новые края»?

В них отрываюсь  я, любя, нередко слышу «голос Бога»,

Но  изменился я   немного: не рекламирую себя! 
                                                                                            26.08.

№ 3.

Не удивляйтесь – «бездуховен мир»! - Был с Совестью утерян «голос Бога».

Без них  пошла  вся не туда дорога, и вот уже Мамона – наш кумир.

Не потому ли в ближнем зверя  зрим, а, может быть,  - насильника, убийцу…

В себе  мишень  искать сейчас   годится, не сам себя ли уничтожил Рим?
А, может,  страхи нас же «подведут под монастырь», где, сами мы  спасемся…

Мы  в бездну горя скоро понесемся, если  духовный не поможет труд. 
                                                                                               26.08.

№ 4.

Днем звезды прячутся, им яркий свет не нужен, - достаточен им внутренний огонь.

Их разговор обычно очень дружен, но их прерогативы только тронь!

Своих секретов тонких не тая, они вещают нам духовным кодом.

И в их пространстве есть души  края, духовным  овладевшие заводом.

В них скрыт  тебя  завораживший смысл необычайных творческих решений.

Коль эту   излучаем  в Космос  мысль, от нас  он  требует пространство   завершений. 
                                                                                                   26.08.

№ 5.

Море серебрится в час рассвета и на берег падает волна.

Не всегда дано судьбой поэту прозвучать, как тонкая струна.

Перед «Искрой Божьей» все  сотлеют, нам   не выносим  души  угар…

С  «Тонким миром» коль общенье тлеет, он даёт и нам поддержки  дар!

Вновь  душа фланирует по свету,  собирая  дань в свою суму.

Может быть, я к будущему лету что-то сам  от Бога перейму…    
                                                                                                             26.08.

№ 6.

Руками злых  Добро творится, пусть даже не того хотели.

Мы это чувствуем во времени, хотя его для Бога – нет!

Но, если заняли они в нас скрытые  от глаза щели,

То вряд ли выживет  меж ними смешной романтик и поэт.

Они его в пути  достанут своею мстительностью цепкой,

Они не могут по-иному, коль злобный импульс захватил.

Романтик в поле окоёма у них берется на заметку.

И уж они его прикончат, коль им самим достанет сил.
                                                                                                    26.08.

№ 7.

В одной из древних ипостасей я был, по-видимому,  - волхв,

Соизмерявший каждый вдох с рисунком мира, что прекрасен.

Я вглядывался в ткань рисунка, в  энергетический каркас.

Он был не для обычных глаз натянутым,  как будто  струнка.

 Я сочинял в те поры руны, а, может быть, ЛЮБВИ  рассказ:

Звучали звонких песен струны, лишь   малым начинал я сказ.

Они внимали, раскрыв рты, казалось им, что я – волшебник.

Критерий вечной  красоты -  «доверие к сказаньям древних». 
                                                                                             26.08.

№ 8. 

На море разыгрался шторм, примерно силою в три балла.

Поверхность моря колебала весь синеватый окоём.

Но если он усилит мощность, палатку здесь в момент снесёт.

Там, видно, как уж повезет, хотя полезна осторожность!

С соседями поговорил -  они считают:  ветер стихнул, 

Не обещает море лиха,  ведь шторм свой  голод утолил.

Так и случилось: всё прошло, и к вечеру уж было тихо…

Во всех коллизиях есть выход: лишь только поверни весло. 
                                                                                                 26.08.

№ 9. 

День начинался, как всегда: пылал восход, плескалось море…

Смешно с  таким началом спорить, но с Запада неслась беда.

Там гром гремел, теснились тучи, гроза вдруг обложила нас.

Потом продолжу я рассказ, пусть отдохнет мой стих певучий…

Прошелестел дождь и затих: в Крыму бывает всё дискретным,

И плод, что раньше  был запретным, какой-то  вдруг срывает псих.

Беды дискретность – не беда, Добро бы только не кончалось…

Пусть   ошибаемся мы малость,   Порядком  строят города! 
                                                                                                 27.08.

№ 10.

Лисий берег – рай туристов: простота и легкость нравов;

Солнца жар порой неистов, моря сладкая  отрава…

Ну, а все ж, чего в нем нету? – Нет цивильности, благ жизни,

Европейцу – нету свету.   Мне – духовный важен признак:

Дух общения здесь славен: дух Любви, Свободы, Сердца…

Мир не кончен на забаве,  нам важнее – к Богу дверца!
                                                                                                        27.08.

№ 11.

Не сразу сон отпустит нас с утра: нам надо время до конца проснуться.

Восходу взор необычайно рад, спешим к нему привычно обернуться!

Лениво пробуждается весь пляж: народ ныряет в море вместе с мылом.

Лишь солнце прерывает наш кураж: чем дальше в лес, тем более в нем силы!

Я распрямляю выщербленный торс, спешу года стряхнуть с седой рутиной.

На пляже все «немножко кажут форс»,  хоть  время всё  затягивает тиной. 
                                                                                                                              28.08.

№ 12.

Зачем лучами обжигаем тело:  ведь не за тем,  чтоб только загореть?

Раз   меланина действие приспело: приятно красной кожею алеть…

Но Солнце – в чем-то Бог, а с Ним общенье несет иной, немного  высший  смысл!

В загаре – и души есть обученье, загадка наших образов и числ.

Я проникаю в этот жар Огня,  в его тепло, энергию и силу…

Но сам ему всегда сдаюсь на милость, и жду, что  образумит он меня.   
                                                                                                                        28.08.

№ 13.

Вот сеется меж пальцами песок: часы песочные – пространство-время.

Ползет мураш ко мне наискосок и тащит за собой своё же бремя.

У муравьёв есть Социум и тип   Цивилизации какой-то муравьиной.

Но, коль какой из них куда-то влип, им памятник не создают из глины.

Жизнь сразу продолжается в других. Устойчивой цепочкой ощущений

Жив муравейник, свой играет гимн, но в нем, возможно, есть и свой священник… 
                                                                                                                      28.08.

№ 14.        

 Я – путник, шаставший по Духу.  Изгнание – моя судьба!

В мир обращен я тонким слухом, но низкий миру ставлю балл.

А он меня -  всё также  гонит, ведь  ждёт, наверно, комплимент…
За благом  мне чужда  погоня давно - с «эпохи кинолент».

Ищу другие я открытья  не в мире, а в самом себе… 
И скоро обрету наитье: и смысл, и образ, и обет!
                                                                                                        28.08.

№ 15.

Простое  обретенье мастерства –  совсем ничто, в сравненьи с миром должного…

Ему альтернативой, знаю, можно бы уйти однажды в сферу Естества.

И нравами и бытом «опростеть», и не лететь  в пространство «невозможного».

Но, знаю,  предпочтенье осторожности в итоге нам  свою подкинет  плеть.

Но мы всегда готовы рисковать: искать «на грани»,  а  порой, - «за гранью».

Не потому ли время жесткой данью  у  личности «качает все права?» 
                                                                                                                      28.08.

№ 16.

День начинался с бури и дождя, и было ощущенье, что навеки!

Улегся спать, но не сомкнул я веки: рванулся ветер, всхлипами будя.

Хоть  дождь прошел, но разыгрался шторм: шумело и ворчало жутко море.

Он   жаждал перемены нам  устроить, устроил только маленький погром.

Я из палатки вышел, чуть  он стих,  я улыбнулся  всем  ветрам навстречу.

Ветр,  ничего вокруг не покалечив, об  ноги тёрся, благостен и тих.  
                                                                                                                    29.08.

№ 17.

Штормит с утра и ветер рвет палатку. Сижу и думаю, а  сколь она прочна?

С меня уже сегодня взятки гладки, но непогода может быть кучна...

Трепещет всё, вибрируют все тенты,  - на прочность душу   измеряет Бог!

Какие  предстоят нам   дивиденты - проклятие немереных дорог?

У нас – нет  выбора: сейчас бредем по Таврии, а завтра – наш по Пикадилли путь! –

Такие мы «отчаянные гаврики», - спаси, Господь  нас и  не обессудь… 
                                                                                                                        29.08.

№ 18.

Разнообразье вносит ураган в жизнь пляжа, столь порой однообразную:

Все ходят голые, но голые и разные, а  тут:  приказ одеться быстро дан.

Давно пора палатки укрепить, все тенты оснастить  своей укрепкою, 

Чтобы земля их ухватила крепко так, едва души протягиваем   нить.

А  ветер  снова всё готов срывать, внеся  сумятицы большое  оживление.

По крайней мере, будут изменения, - была бы лишь потом душа жива!
                                                                                                                            30.08.

№ 19.

Воспоминанья тают и дрожат: все было напряженно,  даже весело.

Все метки буря нам в душе развесила, заденешь чуть – рванет, как на дрожжах!

Мы разленились. Встать как в эту рань, подверженную   новым испытаниям?
Гроза  в пути  с нас собирает дань,  порою соответственно страданием.

Нам только надо душу отпереть, проблем не зарывая в кучу  тины, 
И хорошо бы  импульс лебединый в своей душе  немного  отогреть.
.                                                                                                                       30.08.

№ 20.

Вот тучка закрывает солнце, а ведь казалось – чудный день.

Хотя мне повернуться лень, не дам  тьме места у оконца.

На горизонте Карадаг закрылся набежавшей тучей,

Когда в  душе есть света лучик, то сохранить его – пустяк!

Я в сумерках ищу друзей и к их костру иду согреться:

Нам  надобно немного  спеться, не открывая тайны всей.
                                                                                                          30.08.

              ЦИКЛ № 11.  (11-11-1) (Пятый Киммерийский цикл):
№ 1.                                                                                                                                

Пять единиц. К чему столь странный номер? – Есть в нем духовности прозрачный свет!

Наполни  просветлением, поэт, свой долгий труд, пока ещё не помер.

Зачем так много строчек рифмовать – уже ли только лишь для благозвучья?

Пытаюсь я найти среди созвучий божественной духовности  права…

А труд мой открывает некий  смысл, когда в нем что-то есть для связи с Богом,

Едва  по Небесам бежит дорога, оставит  в сердце тайну скрытых числ.
 .                                                                                                                             30.08.

№ 2.
Сегодня – предпоследний день, вот-вот   начнет смеркаться  лето.

Душа, его теплом согрета, нор  «ломит шапку набекрень».

 Сентябрь – здесь «золотой сезон», но  ехать  надо мне в столицу:

То ли на месте не сидится, то ль греться стало не резон? –

Обычая духовные  дела меня в свои объятья снова  гонят.

Пока я в этой  суетной погоне   Любовью напрочь здесь   не запылал.

Еще не раз  придется попотеть в житейской нашей мне в навозной  буче, 

Но верю,  будет мне   в Пути попутчик, чтоб моё сердце малость отогреть.  
                                                                                                                                30.08.

№ 3.

Поминки  в Крыму  в конце лета справляю по теплым ночам.

Оставив сердечный причал, оно унеслось без ответа.

Пора мне готовить хламиду иль теплую кофту одеть.

Тепло еще будет для виду, но холод  занёс  уже  плеть.

Не самое страшное в мире, но все ж вероятен коллапс.

Копаюсь  я снова «в эфире» и не помогает мне шнапс.
                                                                                                  30.08.

№4.

Сижу перед закатным морем: над горизонтом полоса:

То юный месяц чудеса  готовит в радость иль на горе.

На редкость ныне тихий день, совсем не то, что шторм вчерашний…

Сквозь силуэт  мятежной башни  души  отсвечивает тень.

Закат – спокойствие миров, судьбы – гармония и чудо.

Хотя  есть бед  вчерашних груда,  завал  уже  не так суров. 
                                                                                                 30.08.

№ 5. 

В восходе  таинства есть грань: то мира не было, то есть он!

От сна встающим в эту рань,   вновь   Небо открывает вести.

Мне  чудный видится резон,  встаёт из пены Афродита…

Хмарь мира падает с копыта: духовный спрос  с нас  не смешон.

Встречаю каждый  новый  день, всегда  к беде готовый снова,

Жить не хочу на всем готовом: мир жажду весь – не полутень!
                                                                                                           31.08.

№ 6.

Есть  у меня  альтернативный выбор: прислуживаться миру иль служить?

Его слугой я не хочу прожить, я жажду риска: пан – ты,  либо-либо…

Я этот выбор совершаю сам,  ведь  сам осознаю альтернативу…

Мир только строит наши перспективы,  к своим мы сами  рвемся  чудесам.

Мир не так  прост:  свою он   просит долю от  дерзновений разных  и причуд.

Судьба на нас не злобствует ничуть,  альтернатив  и   у неё  – раздолье! 
                                                                                                                             31.08.

№ 7.

Свои я строю перспективы сам, но дай   мне, Господи, понять судьбы  критерий!

Духовные я вижу  чудеса и  не приемлю вовсе мир без веры.

Закономерно чуда бытиё,  а логику свою сам  пробиваю…

Грань  чуда душу режет  лезвиём,  ментальные ошибочки бывают…

Мы втравлены в реальность невпопад, эксперимент не подтверждён  порою…

Печаль  судьбы от нас  никто не скроет, её стихами  чувствовать я рад.  
                                                                                                                             31.08.

№ 8.

Моё духовное начало само приветствует меня. 

Но  надо чуточку огня, чтоб мысль нас с делом повенчала.

Взаимный интерес здесь  есть,  ведь я  пишу – не в пустоту же, -

 Мою хранит в Пути он честь,  и...  гарантирован  на  ужин!

Нас ждет  изысканный приём среди куртин, воспоминаний,

С намеками полупризнаний, едва останемся вдвоём.

Но чуда – визави с судьбой я сам пока  немного трушу:

Оно испытывает душу,  ведь так  суров  последний  бой!
                                                                                                                    31.08.

№ 9.

            Свою планирую  реальность – она планирует меня,

Ведь  с каждым поворотом дня всучить старается банальность.

Лишь близкодействие и дальность уносят ныне вверх меня.

Избыток  чувств готов унять,  отвергнув всякую  сусальность. 

Лишь инновации подход  мне  здесь по сердцу вновь и близок.

Сомнений есть всегда огрызок: какой судьба предъявит ход? 
                                                                                                             31.08.

№ 10.

День первый осени. Своим он соответствует началам:

Погода хмурится сначала, жаре трубит позднее  гимн.

Мы расцветаем погодя, как будто солнце в день осенний…

Свои есть и на солнце тени, боюсь терять их, уходя…

Свой изживаю давний грех,  с годами став чуть-чуть мудрее…

Готовлюсь к новой эпопее, пусть  без надежды   на успех.
                                                                                                       01.09.

№ 11.

Сегодня подвожу итог   я крымских,  яростных вакаций.

Когда чему-то кончен срок, то нет резона для оваций.

Ошибки  вижу и грехи, свои все недочеты  четко:

Все   чувства бьются, как трещотка, вновь углядев одни   верхи.

А  надо в глубину идти, отталкиваясь от начала.

Но, как все высчитать пути, коль их судьба не различала?

Её успех всегда  - вдвоём, она свободу нашу ценит! 

Как в анекдоте:   водоём – барахтайся,  миг  всё изменит.
                                                                                                        01.09.

№ 12.

«За летом притулилась осень», - удобней так всегда  считать…

У времени есть благодать, что  иногда пощады просит.

Быть может в сентябре  - мороз или  в апреле – жадность лета.
Попутешествуешь по свету, разнообразье видишь  поз.

Условность – время перемен: без изменений – нет погоды…

 Важнее, -  мы - какой породы иль,  что  дать климату взамен?  
                                                                                                         01.09.

№ 13.

Зло бьёт лишь по носителям Добра – они от этого становятся сильнее.

Когда идешь по нравственной аллее, ты расцветаешь и душой всей рад.

Я страшно зол был в тот защиты день, когда был отфутболен не за дело.

Потом ко мне  открытие приспело, преобразившее свободы  сень.

О,  если бы я степень получил,  то и не рвался бы  к познаньям  так свирепо.

Всей ситуации сработала нелепость:  успех  Добра средь  тёмных величин.
                                                                                                                 01.09.

№ 14. 

Сильней всего нас что-то гонит в море, и мы ныряем вновь и вновь отважно.

Ведь наши  благодатные пассажи  созиждутся на внутренней опоре.

Хлад  изнутри, снаружи  нас остудит, но, морю  отдавая  все напасти,

Легко освобождаемся  от страсти,  и поступаем,  как обычно,  люди.

Мы открываем в море чувство тайны и бесконечность всей морской Вселенной.

В нем наши основания нетленны, и   долг в нас  укрепляют  чрезвычайно.  
                                                                                                                01.09.

№ 15.

Есть  уважение – выше любви,  в мире  Любовь получаем не все мы. 
Пусть   уваженье  -   право системы, только Любовь – это огнь в крови.

Но далеко не у всех он в крови, чаще мы с холодом дело имеем.

Лишь сопричастность к великой Любви холод растопит и тело согреет.

Лишь  уваженье обязано быть: любишь,  не любишь – то личное дело…

Мир уважая, ты копишь в нем прыть, не уважая, ты – лишь свиристелка.
                                                                                                                        01.09.

№ 16.        

Идет по пляжу бабка и бухтит в мобильник  что-то громко и сердито.

По пляжу скачет парень на кобыле,  я изумленный принимаю вид… 

На пляже надо все же отдыхать, а не резвиться на лихой лошадке, -

С башкой, наверно, что-то не в порядке, иначе не скакал бы по верхам.

Иначе он бы в глубину полез, открыл бы квантовой симметрии начала,

А мне, конечно,  сразу б  полегчало, возможно,  я бы прыгнул до небес!
                                                                                                                       01.09.

№ 17.   

День с затяжного начался дождя, надо спасать все то, что ещё можно,

Но проявлять при этом осторожность, путем поспешности, однако, не идя.

Песок на пляже оставляет след,  иду смотреть  я результаты  бегства…

Народу надоело самоедство, и он решил, что здесь торчать не след.

Что я могу открыть в итоге другу? – Уверенность, что доля не легка:

 Хотя утихло море,  облака  вновь затянули   неба всю округу.
Но надо принимать печаль, не труся, не отвлекаясь на поспешность действий,

Знать, что добром не кончится злодейство, взлетим и мы  пушинкой на воздусях.
                                                                                                                                    02.09.

№ 18.

Угрюмо  тёмен Карадаг, и облака закрыли горы.

Весь берег – в ветреном уборе: сентябрь, он - на ветра мастак.

Палатка рвется и скрипит,  и ходит ходуном от ветра,

Болтает в интервале метра, не знаю, как ещё стоит?

Не за палатку я боюсь, - за душу, что в потёмках бродит…

Воспоминания  уходят, но  греют  чувства   – это плюс!   
                                                                                                      02.09.

№ 19.

Душой чтоб Лисий Брег принять, надо уйти от норматива.

Мораль  - лишь символ Позитива, свободу надо людям дать!

Они не звери, так зачем цеплять на них какой-то  стимул?

Работает  он чаще мимо, ты  остаёшься   с ним  ни с чем…

Свобода – это Благодать и Творчества – святое чудо.

Есть у неё свои причуды,  - за них   пора и пострадать! 
                                                                                                  02.09.

№ 20.

Приходит осень – лето унеслось, хотя оно осталось в нас –  душою.

Оно воспоминаний чудных стоит,  ведь правит долго наших чувств веслом.

Сумеешь ли  потом, воспламеняясь, в воспоминаний мир  опять  пуститься?

Тебе  очарованье пригодится: в воспоминаньях ты силен, как князь.

Святая киммерийская пора своим  теплом  любой  зимой согреет.

Цветок  воспоминаний долго зреет,  а   Лисий берег – жуткая дыра!
                                                                                                                        02.09.

    ЦИКЛ № 12  (Прощальный Киммерийский цикл):
№ 1. 

Прощанье с киммерийским летом – не очень важный ритуал, -

Не возвожу на пьедестал, но и не низвожу при этом.

Любое лето – в жизни веха, а это многих чувств полно:

Пил коктебельское вино; что я  не пью, - мне не помеха.

Я познакомился с людьми, есть судьбоносные знакомства…

Я в них не встретил вероломства, доверья лишь  приблизил  миг.

Я благодарен так судьбе за доброе их отношенье,

Все   их душевные движенья  есть мира святочный обет.
                                                                                                    02.09.

№ 2.

Мир матерьялен, но не так, как кажется нам поначалу.

Во всем здесь наше есть начало,  любой по-своему чудак.

Мы воплощаем этот мир, как он нам на душу положен.

Иной источник не возможен: душа творится  мощью лир.

Так  распрямляется душа -  сквозь творчество великих таинств.

Дар впереди необычаен : Дух предназначено  свершать.
                                                                                                 03.09.

№ 3.                

Прощай, Малороссия! Ты жива лишь  шкодою и  света, и тепла.

Но в тех традициях, в каких жила,  есть  у тебя свой праведный навар.

Прощайте, украинские поля подсолнечника рядом с кукурузой.

Еда твоё сознанье сильно грузит, и дышит жарким пламенем земля.

Недаром  жил я тут под Карадагом, который «ископаемый вулкан»!

Нанес  земле он этой массу  ран, все эти галечки - его «присяга».

Огонь был двухполярен, как и всё, с чем сочеталась тут звезды планида.

В нем сгинул мир далекой Атлантиды, как метеор его  вдруг  пересёк. 
                                                                                                        04.09.

№ 4.
Я выражаюсь сквозь поступки в единстве помыслов и средств.

Мне вся реальность не доступна, но нет во мне и  привиредств.

Со  мною - Высшая Реальность, моё сознанье часть её.

 Я ощущаю бытиё,  духовную как идеальность.

Я заодно с ней иль не очень, её сознанье – часть меня.

Она мне измененья прочит в пылу духовного огня. 
                                                                                              04.09.

  № 5.     

 Как эхо друг друга, мы все – зеркала. Мы – вечная память у бедной Вселенной.

«Горячие точки» - святые дела, где  Разум материю сделал нетленной.

Мы – связи Вселенной, её резонанс, способность энергию сделать живучей.

Бываем «не в духе», но то не про нас, ведь Разум Любовью  живому нас учит.

Любовь – это связь наших собственных чар, Любовь – это память былых потрясений.

Любовь – это Радости вечный навар, и Духа извечный заём и рассеянье.
                                                                                                                                 04.09.

№ 6.    

Россия нас встречает не дождем, а только пасмурностью – низкой тучей.

Но воздух здесь роднее, чище, лучше; мы, видимо, пошли другим путем.

Мне надобно про солнце вспоминать, о некой благодати каждым летом,

Она во тьму  сокрылась -  благодать,  жар сердца унося с собой при этом.

Нам за границей было хорошо, но дома все равно нам будет лучше.

Душа рассеет скоро эти тучи, ведь шок от пограничников прошел. 
                                                                                                                        04.09.

№ 7.

Грех убивает душу,  плоть и дух, но мы способны в мир войти с Любовью.

В самих себе несем своё здоровье, им заражен первоначально слух.

Жаль, не способны  Слово воспринять как образ Бога, как Его решенье.
В самих себе несем мы разрушенье, когда Его отвергнем  Благодать.

Но слово – только мировой фрагмент, частичка нежности, любви и связи мира.

Его скрыт матерьяльный дивидент, открыта   часть Духовного Эфира. 
                                                                                                                              04.09.

№ 8.            

«Коль ты не против,  ты  тогда – за нас!» - и в этом скрыта часть Великой Тайны.

 Пусть не дано нам рассчитать случайности, но твердо помним, что сам Бог – за нас!

 Мы далеки  от таинства Любви, но к ней стремит нас собственное эго.

 Живем  сейчас  среди дождя и снега, Тепла и Света прославляем вид.

 В нас эхо устремления живёт к таинственному резонансу с миром,

 Космического есть в нас суть эфира, и звезды  вкруг  нас вводят хоровод. 
                                                                                                                           04.09.

№ 9.

Пора справлять поминки Карадагу, Крым ныне – за граничною чертой!

Но коль он был, то он  - всегда с тобой, ведь притулился в нас, - не на бумаге.

Его величие и красочный размах вновь пробуждают в нас воображенье.

Мы огненное чувствуем движенье, коль не в живую, то хотя бы  - в снах.

Пылал огнем когда-то Карадаг, раскидывал свои повсюду гальки.

Пускай они  – лишь пол для раздевалки,  хранят в себе огонь не просто так. 
                                                                                                                             05.09.

№ 10.       

Вотще любовь, но и вотще судьба, хотя они в душе – не разделимы.

Коль  их сквозь сердце пропускаем мимо, нам время выставляет низкий балл.

Судьба была такая, как должна, какую сами мы здесь заслужили.

Когда  не должно и греховно жили, под нами выгибалась вся  страна.

Судьба  расставит  всех нас  по местам иль переделает свои в пространстве вехи.

Мы вышли в мир  совсем не для потехи, чтоб осознать, что значит Красота. 
                                                                                                                            05.09.

№ 11.             

Душа освобождается от шор привычной красоты и шума моря,

Но ощущенье несвободы строя, все ж не освободилась до сих пор.

Я не свободен от других людей, которые встречались мне по Крыму;

Их  жар я из своей души не выну, и не найду в пространстве площадей.

Я ел картофель вместе с гарью дыма, но становился лишь ещё худей,

Пусть  видел нестроение людей, но не забуду обаянье Крыма.

Я видел Крым в мерцаньи  разных лиц, пейзажей и природных отражений,

Они рождали встречное движенье, живущее всерьёз, а  не как  блиц.

«По Таврии  пошляться» – эта мысль была во мне, быть может, даже с детства.

 Едва же удалось в неё  вглядеться, миг получил  свой  за мгновенье смысл. 
                                                                                                                     05.09.

 № 12.

 Душа не требует Добра, а им живет и  в Благость  верит,

Открыть в Природу жаждет двери, освободиться от преград.

Ей не дано предусмотреть всех обстоятельств жизни жуткой,

Но в данном этом  промежутке она стремится не стареть.

Юнцом почувствовав себя, она гарцует с шиком,   лихо…

Но всё  туманней солнца  блики, тьма подползает к нам,  клубясь.

Готова вновь принять  душа традицию печальных будней, - 

Пусть стало в жизни многотрудней,  Дух рвется, злобу  сокруша.  
                                                                                                              06.09.

№ 13.

Проще жить – не значит: опуститься; в аскетизме – та же благодать!

К нам в знакомство попадают лица, где «лица» уже не дать, ни взять…

Проще жить вольготно на природе и природы чувствовать накал.

Я люблю любое время года, есть во мне и к холоду закал.

Но люблю сильней я   «бабье лето», что приходит  рано  в сентябре,

В сумерках  жгут  холода приметы, а плоды уже кончают зреть,

Я её люблю, как  таял Пушкин от её очарований вновь.

Мне потребны все её игрушки, словно Милосердье и Любовь.    
                                                                                                           07.09.

№ 14.

Калужский край, пора грибная – мы бродим в поисках грибов…

В лесу средь  ёлок и дубов гнездится сырость вековая.

Недавно, видно, дождь прошел, зато грибам теперь - раздолье.

В лесу мне воля, так уж воля, лисичек куст светлеет желт.

В нас чувства добрые проснулись, не молкнут леса голоса,

Набрали мы за полчаса по две кошелки и вернулись.

А утром мы ещё пойдем искать грибы в лесу соседнем.

Пусть  время  строит свои «бредни»,  в деревне свой  мы строим дом…
                                                                                                      08.09.

№ 15.

«Богатый духом» не умрет и после смерти – в своё вступает Царствие душа!

 Земная жизнь так редко хороша, там будет много лучше – мне поверьте!

 Душа обязана себе завоевать какие-то  позиции в Том Свете.

Они у нас при жизни на примете, коль получали здесь мы Благодать.

 Готовы верить мы, что все умрем,  к тому духовно  надо быть  готовым.

 Едва постигаем только   Божье Слово,  то злобе нос ещё в Пути  утрём. 
                                                                                                                  08.09.

№ 16.

Всё начатое дурно, пахнет злом, оно обречено на вымиранье.

Коль обошло вас, крупно повезло, а коль не обошло, нужно старанье.

Духовная борьба – извечный план: борьба Добра со Злом -  искони в мире.

Одно против другого, как  таран,  «идут на вы» и в жизни, и в эфире.

Пусть  Зло умеет ловко  побеждать,  Добро всегда нежнее, мягче, проще.

И сердцу доставляет  благодать ближайшая березовая роща. 
                                                                                                               09.09.

№ 17.

Начните с обращенья к Богу, дорогу отыскав в нетленье.

Возьмите в сердце средостенье Любви и Нежности немного.

Как это просто: быть любимым и излучать Любовь из сердца,

Стать голосом неповторимым, какому верят иноверцы!

За любящее сердце драка  идет такая, - все  не рады.

Как это просто! Но, однако, дана не всем  нам та награда!

Любви же параллельна Милость, ещё Прощение и Нежность.

Души отвергнув безмятежность,  я верю, зло  нам   только снилось…  
                                                                                                         09.09.

№ 18.         

«Вы – храмы Божьи, - нам твердит Христос, - И Божий Дух живет в вас испокон!»

Но кто-то же до «храма» не дорос, и Божий не хранит в душе закон?

Ведь кто-то дух из Храма не извлек  и не отдал его «своим другим»,

Когда остался от  святынь далёк, ты   лишь Мамоне исполняешь  гимн.

Обречены мы на Земле страдать,  познавши всё своё несовершенство,

Но Богу мы способны  помогать, чтобы пресечь в дороге зла мошенство.  
                                                                                                                            10.09.

№ 19.

Душа светильником Любви живет во мне, но мало светит.

Кого мне одарить на Свете, кому сказать – «давай живи!?»

Бью очень часто «в молочко», и даже так не попадаю.

Душа трепещется живая, а сам порой кручусь волчком.

Плоть – матерьяльный организм   энергии  привычно просит,

До Неба, знаю, не дорос я,  вновь торжествует  прозаизм.

Но я опять пишу стихи и по духовности страдаю,

Судьба пока не отпускает, хоть шансы, вроде, не плохи… 
                                                                                                    10.09.

№ 20.

Тесны врата и узок путь судьбы, ведущей к Жизни Вечной.

От нашей практики сердечной зависит всё! О зле забудь!

Будь верен Господу Христу,  искре своей в душе  Христовой.

Иди во всем дорогой новой, но обходи зло за версту!
И, может быть, ты обретешь свой Путь и в этой жуткой жизни.

Покажешь, может быть, отчизне, какой исход будет хорош…                   
                                                                                                            10.09. 
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1.  ПРЕАМБУЛА


Пороки отечественного экологического мышления, основанные на сведении экологии к серии природоохранных мероприятий или простой сумме биотехнологических знаний, породили главные трудности выхода России из экологического кризиса, усугубленные кризисом духовным.


Простой пример: юноше интересующемся современными духовно-экологическими проблемами России, невозможно в обычной средней библиотеке найти соответствующую литературу, ибо система ее кодификации не предполагает наличие в разделе «литература по экологии» духовной проблематики, ибо экология воспринимается пока как чисто естественно-научная или технократическая дисциплина.


В результате стремление общества полноценно биологически выжить в условиях все увеличивающегося техногенного давления на природу и загрязнения духовной  среды обитания человека наталкивается в первую очередь на сопротивление его собственного сознания, потерявшего в ходе ХХ века подлинные духовные ориентиры.


Речь идет о системном кризисе не одной, а двух важнейших систем выживания человечества:

 среды обитания, находящейся в экологическом кризисе;

 ментальной среды общения, пораженной кризисом духовным. 


Системный резонанс этих двух важнейших кризисов человечества в России был усугублен перестройкой государственной системы управления, порвавшей с командно-директивными методами управления, но не освоившей демократических методов, ориентированных на «делегирование государственных полномочий» общественности и поддержку самоорганизации общественной активности населения в сфере экологии, проявляющейся в форме движения «зеленых».


Ассоциация ЮНЕСКО «Природа и творчество» накопила некоторый опыт  преодоления духовно-экологического кризиса путем создания системы художественно-эколологического воспитания и образования детей и взрослых (ХЭВ). Речь идет о  приобщении людей к  творчеству на основе отмерших природных материалов.


Ассоциация является объединением мастеров народного творчества на базе природных материалов, в основе деятельности которых лежит традиция создания декоративно-прикладного искусства из  практически бросовых природных материалов (коры и корней деревьев, шелухи, сухих листьев, колючек и т.д.).


Во вдохновенных руках мастера эти отмершие материалы превращаются в оригинальные декоративные панно, пейзажи или портреты, изображения птиц или животных, скульптуры или вазы. При этом не только возрождается забытое художественное мастерство, но и укрепляется новое отношение к природе как к другу, коллеге и сотворцу. Нанести ей вред в этой ситуации совершенно невозможно.


Опираясь на это новое качество отношения к природе, Ассоциация сделала попытку сформировать концепцию художественно-экологического воспитания-образования (сокращенно, - ХЭВ), в основе которой лежат традиционные российские духовные ценности.

                                   
П.ОСНОВНЫЕ ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ ХЭВ:


Основной целью ХЭВ является формирование духовно-экологического сознания у детей, юношества и взрослых путем обучения творчеству с отмершим природным материалом, умению любоваться красотой природы, способствовать художественному преобразованию мира по законам Духовности, Красоты Природы.


Задачи ХЭВ имеют два основных вектора:

 способствовать воспитанию любви к природе и духовно-творческого к ней отношения;

 использовать красоту природы для спасения мира путем его духовно-творческого переустройства по законам этой красоты.


 Кроме того,  в ходе решения этих основных задач осуществляется творческо-экологическое образование детей и юношества, их  нравственное воспитание, формируются навыки экологического поведения не только в природе, но и в обществе, раскрывается ключевая роль природы в оздоровлении социальных и межличностных отношений, разрабатываются механизмы творческой деятельности личности и умения решать духовно-экологические задачи современности.


При этом решаются и некоторые экономические задачи людей, приобретающих практические навыки надомной работы в ситуации, когда вокруг царит экономический спад, закрываются ведущие производства, а люди оказываются без материальных средств к существованию.


          Ш.ТРАДИЦИИ СЛОЖИВШЕЙСЯ СИСТЕМЫ ХЭВ:



Начало работы с отмершими природными материалами относятся еще ко временам А.С.Пушкина. В долгие зимние вечера русские девушки составляли букеты из сухих цветов и листьев, наклеивали их на картон.


В начале 60-х годов нашего века это увлечение стало возрождаться. Широкое распространение флористики как особого вида творчества связано с именем москвички З.А.Мамонтовой, которая открыла способ засушки растений, длительное время сохраняющий их природную окраску. Оригинальные работы этой художницы привлекли внимание многочисленных зрителей. В результате, сначала в Москве, а затем и в других городах России, стали возникать секции флористики. Наиболее широко они распространились в школах и бывших Домах пионеров, которые теперь именуются Домами творчества детей и юношества.


В наши дни существенно расширилась техника выполнения работ: наряду с флористикой, получила развитие «лесная скульптура», рисунок с помощью природных материалов - соломки, пуха, шелухи чеснока или лука, сухих листьев и т.д. Многочисленные энтузиасты нового вида творчества, имеющие, как правило, художественное образование, преподавали его детям и юношеству, пытаясь заразить их  способностью любоваться красотой природы, воплощать ее в ярких и выразительных образах, воссоздаваемых посредством природных материалов.


Разбуженная красотой природы фантазия молодых художников давала им возможность познавать необыкновенную радость творчества при создании собственных шедевров этого вида искусства. Имела значение и экономическая сторона вопроса, ведь шедевры воссоздавались практически из «ничего» - природное сырье ни копейки не стоит.


Однако сложившаяся система придавала их работам характер «народного промысла», не учитывая богатых духовно-экологических аспектов, таящихся внутри этого вида творчества.


Ассоциация «Природа и творчество» предлагает развить это новое качество, акцентировав при обучении навыкам работы с природными материалами не столько получение новой творческой специальности, сколько  создание системы духовно-экологического воспитания и образования.


Существующая система экологического образования, на наш взгляд, обладает некоторыми существенными недостатками, которые она сама по себе не способна преодолеть. Получили развитие два способа преподавания экологии:

 как раздела биологии;

 интеграция экологического подхода в структуру естественно-научных дисциплин, прежде всего химии, физики, географии и других.


Недостатком первого способа является создание иллюзии, что экологические проблемы современности исчерпываются их биологической сущностью; если в них  с умом разобраться, можно сохранить природу. Второй ограничивает экологию мобилизацией общей экологической активности учащихся, игнорируя все духовные аспекты.


При этом утрачивается возможность развития экологического сознания, любовного отношения к природе - единственный залог ее подлинного спасения в условиях кризиса. Создается ощущение, что комплексом природоохранных мероприятий природу в настоящее время можно спасти, в то время как основное поле кризисной ситуации - сам человек, не способный пока понять, что первично «загрязнение его духа» , а загрязнение природы - всего лишь следствие.


Никакие очистные сооружения до тех пор не будут способны помогать природе, пока существуют люди, способные по причине низкого уровня духовно-экологического сознания наносить ей всяческий урон. Проблема не в том, что пока мало проводится природоохранных мероприятий, а в том, что человеческое сердце не научилось любить и понимать природу, воспитанное на лозунгах типа: «Мы не можем ждать милостей от природы, взять их - наша задача!» Причем брали «эти милости» любой ценой!


Экологическим воспитанием сердца в нашей стране никто не занимается, ибо экологическое образование  ведут органы образования, охрану природы - органы Госкомэкологии, а «дело воспитания» находится без присмотра, как дитя у семи нянек. Поэтому Ассоциация пытается занять никем не занимаемую нишу!


Пока жители России, за редким исключением, продолжают «плевать в колодец», их которого сами и пьют воду. При этом увеличением количества экологических знаний проблема не решается, пока не будет воспитана любовь к природе и начнет работать не ум, а сердце и чувства.


Именно поэтому Ассоциация разработала системную модель непрерывного экологического образования-воспитания, а практические методики образования навыков работы с природными материалами начинает с преподавания «уроков любования природой», обучения «Экологии человеческого духа».



1У.  СТРУКТУРА И ПРИНЦИПЫ НОВОЙ ОРГАНИЗАЦИИ ХЭВ:

Структура ХЭВ, которая сложилась в Ассоциации, довольно проста: Правление Ассоциации выступает как методический штаб ХЭВ, разрабатывая единую методологию художественно-экологического воспитания на базе обучения работы с природными материалами, частично изложенную в данной записке.



На базе этой методологии мастера и художники, входящие в Ассоциацию, создают свои авторские методики работы с учениками. Обратная связь осуществляется через систему семинаров, выставок-отчетов, научно-практических конференций, которые организует Ассоциация или в которых принимает активное участие.


В октябре 1996 года Ассоциация совместно с Академией гуманитарных исследований и Институтом культурного и природного наследия организовала недельный семинар по непрерывному экологическому образованию-воспитанию, в котором приняли участие, как  московские члены Ассоциации, так и работники природоохранных организаций России.


В настоящее время совместно с Отделом экологической культуры Российской Государственной Юношеской библиотеки (РГЮБ) с участием Минкультуры проводится постоянный  ежемесячный семинар по духовным проблемам экологического воспитания. Уже проведено три занятия и готовится новое - на 21 февраля 

( занятия проходят в видеозале РГЮБ  каждую третью пятницу месяца).


Постоянно проходят и выставки - отчеты членов Ассоциации. Только за 1996 год было организовано три международных (Испания, Украина и Москва (ВВЦ) выставки, а также три российских, в которых приняли участие работы москвичей, смолян, мурманчан, саратовцев, уфимцев и других региональных членов Ассоциации.

 
Главные методические принципы организации ХЭВ:

 Непрерывность образования-воспитания;

 Главенство духовного подхода и идеи «устойчивого развития»;

 Приоритет творческой индивидуализации и авторская система обучения;

 Единство образования и воспитания через самоорганизацию творческой деятельности.


Первый принцип. Его реализация осуществляется через  упомянутую уже единую «Матрицу  непрерывного экологического образования-воспитания». В ней все мыслимые формы творческого обучения приведены в соответствие со спецификой возраста учащихся: от детсада до послевузовского повышения квалификации специалистов.


Второй принцип. Этот принцип является самым важным в системе ХЭВ, разработанной Ассоциацией. Признавая важность для всего экологического дела принятой международным сообществом доктрины «устойчивого развития», Ассоциация считает своей задачей дополнить ее духовными аспектами воспитания, никогда не имевшими важности для Запада. В «Концепции перехода Российской Федерации к устойчивому развитию», утвержденной Указом Президента № 440 от 01.04.96 г., сказано, что «движение человечества к устойчивому развитию, в конечном счете, приведет к формированию предсказанной В.И.Вернадским сферы разума (ноосферы), когда мерилом национального и индивидуального богатства станут духовная ценность и знания Человека, живущего в гармонии с окружающей средой».


Вместе с тем, нетрудно заметить, что духовные приоритеты в этой концепции, как и вообще на Западе, отнюдь не находятся на первом месте. Ассоциация с самого начала считала, что западный рационализм в идее «устойчивого развития» может быть преодолен и дополнен российским менталитетом, нашей сердечностью и любовью к природе, которые традиционно были у нас духовно ориентированы.


Чтобы движение к «устойчивому развитию» привело к формированию «ноосферы», духовные приоритеты нужно продвигать уже сейчас, а не  «в конечном счете».В Ассоциации разработана стройная концепция культуры, опирающаяся на понятия «ядра культуры», «сословных субкультур», «социокультурных хронотопов», основных этапов формирования духовно-экологического сознания(Миф, Норма, Факт, Духовная инновация). Именно она является главным принципом организации ХЭВ средствами творчества на основе природных материалов.


Третий принцип.  Он связан с приоритетом творческой индивидуализации и авторских систем обучения творчеству. В этом отношении Ассоциация следует давно установившимся традициям творческого обучения: «мастер - ученики». Невозможно обучать творчеству абстрактно. Ученик способен воспринять лишь конкретную авторскую манеру учителя. Сочетая ее со своей творческой индивидуальностью, он будет развивать свои способности после обучения в самостоятельном творчестве.


Поэтому, как бы ни были важны общие методические установки, роль авторской индивидуальности мастера-педагога невозможно приуменьшить. Вне ее реализации творческое обучение вообще не возможно. Поэтому Ассоциация считает главной ценностью  четыреста своих мастеров-художников, способных передавать детям и юношеству свои традиции.


Четвертый принцип. Единство образования и воспитания путем самоорганизации творческой деятельности является одним из самых важных и новых подходов в организации ХЭВ. Мы уверены, что для успешного и долговременного функционирования все системы ХЭВ  в ее основу должен быть заложен «принцип самоорганизации». Получив первый толчок от государственных или международных фондов, любая творческая структура должна в дальнейшем обеспечивать свое развитие сама и не надеяться на помощь извне, оставляя ее на самый крайний случай. 

Иначе она рискует потерять свое творческое лицо и ограничить собственную свободу. За помощь государства всегда нужно платить «подыгрыванием государству». Не всякая творческая организация способна это делать.  В чисто экономическом плане производство творческих продуктов из природных материалов вполне доходное дело ( по крайней мере способное на самоокупаемость), если при этом налажен сбыт продукции по международным каналам, ибо наш рынок таких продуктов очень ограничен. Правление Ассоциации берется помогать своим отделениям в организации такого международного содружества и содействует их самостоятельности в этом направлении. За Ассоциацией в основном остается методическая и духовная помощь.

Однако Ассоциация готова взять на себя при условии «делегирования таких полномочий со стороны государства» и некоторые функции по государственному управлению ХЭВ в стране, организации  ему методической и духовной помощи.

У. ПРИМЕРЫ РЕАЛИЗАЦИИ НОВОЙ СИСТЕМЫ  В ДЕЯТЕЛЬНОСТИ  АССОЦИАЦИИ:

В настоящее время  реализация новой системы ХЭВ начата Ассоциацией в следующих программах:

1.  Природа и творчество в семейных мастерских (Рук.Л.А.Милованова)

2.  Школа-вуз (Система непрерывного ХЭВ) (Рук. Ю.А.Гусев)

3.  Женский экологический дизайн-центр (Рук. Л.А.Милованова)

4.  Человек: экология и генетика духа (Рук. М.Я.Лемешев)

5.  Экология и дети  (подпрограмма - «Арттерапия детей с онкологическими заболеваниями» (Рук. Р.Л.Васильева)

6.  Экологическая нить. (Рук. Л.И.Багрянцева)

7.  Экологические диалоги (Рук. Л.И.Багрянцева и Ю.А.Гусев)

8.  Юношеский экопарламент (Рук.  студент Владимир Сазыкин)

9.  Экологический резонанс (Рук. О.В.Покровская)

10.  Издательская программа (Рук. Ю.А.Гусев)

                             
«Природа и творчество» в семейных мастерских:
   Она направлена на развитие творчества на основе природных материалов в семейных мастерских, в частности в тех регионах, которые более всего оказались в ситуации экономического или экологического кризиса. По заказам областных администраций и муниципальных органов Ассоциация обеспечивает организацию обучения для всех желающих организовать у себя семейные мастерские с таким видом творчества. Особенность этого вида творческого производства заключена в том, что «сырье» практически ничего не стоит и находится в избытке, там, где есть природные ландшафты. Ассоциация оказывает помощь в сбыте продуктов творчества семейных мастерских. В рамках этой программы намечено:

 создание компьютерной базы данных о семейных мастерских в регионах России;

 организация связей между семейными мастерскими и рассыл информационных материалов;
 издание постоянного бюллетеня «Природа и творчество в семейных мастерских»;
 реклама программы  в прессе, на радио и телевидении;
 проведение летней международной передвижной «школы-мастерской»;
 проведение семинаров для руководителей семейных мастерских;
 создание постоянной экспозиции работ семейных мастерских в музее Ассоциации;
 летний лагерь для детей и взрослых для семейных мастерских.
                
Школа-вуз (Система непрерывного ХЭВ):

Программа направлена на развитие непрерывного художественно-экологического образования от дедсада и до повышения квалификации специалистов после вуза. В настоящее время в основном идет работа со школьными и вузовскими педагогами. Предполагается создание сети  учебных центров, курсов и учебных программ по различным технологиям изготовления художественных изделий из природных материалов, укрепляющих связь человека с природой, призывающих к бережному отношению к природе, воспитывающих любовь к ней.


Кроме того, в программе намечено проведение следующих мероприятий:

 создание базы данных по учебным заведениям, участвующим в непрерывной ХЭВ;

 организация экспериментальных групп ХЭВ в школах, вузах и других организациях и обеспечение их содружества и творческих взаимосвязей;

 издание учебных пособий, программ, методик;

 реклама возможностей Ассоциации по созданию системы ХЭВ;

 постоянная подготовка новых учебных курсов, технологических методик для печати;

 проведение учебного семинара для преподавателей в системе ХЭВ;

 создание экспозиции наглядных пособий по ХЭВ;

 проведение летнего экологического лагеря для педагогов, участвующих в преподавании по системе ХЭВ в рамках программы «Школа-вуз».


             Женский экологический дизайн-центр

Цель программы - привлечение любителей из числа женщин

в клубы «Природа и творчество», развитие женских художественных промыслов, создание региональных женских дизайн-центров, способствующих расширению круга любителей художественного творчества на основе природных материалов.


В рамках программы намечена реализация следующих мероприятий:

 организация специальных курсов в республиканских московских больницах для матерей больных детей, которые из-за необходимости ухода за детьми вынуждены оставить основное место работы и ищут обучения навыкам надомной работы;

 издание цветного каталога работ «Природа и творчество»;

 проведение методического семинара для педагогов, работающих в женских дизайн-клубах;

 организация постоянной экспозиции работ женских дизайн-клубов в музее Ассоциации;

 обеспечение летних детских лагерей (бывших пионерских) педагогами по преподаванию предметов ХЭВ;

 участие в республиканских и международных выставках «Природа и творчество».


В ходе реализации данной программы проходят обучение более сотни преподавателей, направленных Методкабинетом Управления учебных заведений Московской железной дороги и Институтом повышения квалификации и переподготовки работников народного образования Московской области.

                                Человек: экология и генетика духа:
Программа предусматривает разработку академиком М.Я.Лемешевым оригинального курса с вышеуказанным названием, а также цикла методических пособий по этой теме. Предусматривается издание учебного пособия по теме, учебного плана и методических пособий.

Планируется организация цикла лекций, в том числе и телевизионных,  и постоянного учебного семинара для педагогов, выбравших для себя чтение лекций и проведение занятий по этому учебному предмету.

                                         Экология и дети:

В рамках данной программы происходит подготовка педагогов для работы с детьми по организации ХЭВ, обеспечение их учебными пособиями, материалами, проведение выставок и учебных семинаров.

В рамках программы намечается:

 издание цветного каталога детских работ;

 организация учебного семинара для педагогов;
 участие в выставках, фестивалях, показах детских работ;
 проведение детских экологических лагерей.
    Кроме того в рамках программы готовится реализация совершенно новой подпрограммы:»Арттерапия детей с онкологическими заболеваниями и их родителей».  Она предусматривает вовлечение в процесс обучения не только больных детей,но и их мам и бабушек, которые вынуждены оставить основную работу и посвятить себя больным детям. В рамках программы они получают творческие навыки надомной работы по различным технологиям «природного творчества».


Программа рассчитана на дополнительное финансирование со стороны Минсоцзащиты.


                                Экологическая нить:


Программа предусматривает организацию координации многочисленных детских и юношеских экологических организаций, имеющих отношение к экологическому творчеству, с помощью «экологических нитей», которые протягиваются между сердцами детей и взрослых в процессе реализации программы.


В ней принимают участие детские и юношеские коллективы из Останкина, Лосиного острова, Царицыно, Покровского-Стрешнева, Измайлово и других зеленых мест Москвы и Подмосковья. В рамках программы был бесплатно показан спектакль МХАТ «Синяя птица» для этих коллективов, с помощью детской творческой организации «Дети за сохранение природы и человечности» организована «Зеленая эстафета» между этими экологическими организациями.


Кроме того программа предусматривает:

 расширение праздника «Зеленая эстафета» на весь год путем включения в него всех парков, экологических заповедников и заказников Москвы и Московской области;

 издание справочника «Эконить», содержащего данные о неправительственных экологических организациях одной московской территории - Восточного округа столицы;
 создание банка данных о неправительственных экологических организациях Москвы и Московской области.
                               
Экологические диалоги:


Программа организуется совместно с Отделом экологической культуры РГЮБ и предусматривает проведение на базе видеозала РГЮБ ежемесячных семинаров по духовным проблемам ХЭВ с преподавателями , работниками природоохранных органов, членами экологических общественных организаций и журналистов-экологов.


Программа предусматривает обмен опытом работы, постанову пограничных духовных проблем, экологические разработки в рамках привлечения библиотек к экологической пропаганде, изучение проблемы «ноосферы» и другие вопросы.


В настоящее время проведено уже три семинара и планируется четвертый - 21 февраля 1997 г. Место проведения семинара - видеозал РГЮБ (Б.Черкизовская,  дом 4)

                   Юношеский экологический парламент:


Совместно с РГЮБ начата проработка и программы создания при региональных библиотеках, занимающихся пропагандой экологической литературы, Юношеских экологических парламентов в регионах, где особенно обострена экологическая обстановка  в связи с тем или иным видом природного загрязнения.



В настоящее время разрабатывается положение о региональном отделении Юношеского экопарламента, а также перечень мероприятий, которые они бы могли осуществлять.


Данная идея реализуется в рамках Всероссийского смотра-конкурса библиотек по экологическому просвещению населения, организованному по совместному постановлению Минкультуры, Минприроды и Минобразования России.


К организации Юношеского экопарламента подключилось также московское отделение движения за создание ноосферного сообщества России в ХХ1 веке, руководитель которого  студент Володя Сазыкин.
                                  
Экологический резонанс:


Первая программа «Экологический резонанс» была разработана Брянской областной научной библиотекой имени Ф.Тютчева для регионов с радиоактивным заражением. Она предусматривает создание на базе библиотек активных центров экологического просвещения населения.


По инициативе Ассоциации в настоящее время разрабатывается проект новых программ «Экологический резонанс» для районов с другими типами  экологического заражения.


В дальнейшем предполагается проинформировать областные администрации  регионов с различного вида природными загрязнениями о наличии такой программы с целью инициировать создание аналогичных программ с привязкой их к специфике каждого конкретного региона.

       

Издательская программа:


Готовятся к изданию и будут изданы в случае обретения финансирования следующие печатные работы:

- Россия: природная среда, творчество и духовность - 10 п.л. (авторы Ю.А.Гусев и Н.Б.Бронюкайтене);

- «ПРИРОДА И ТВОРЧЕСТВО» - художественно-экологический и духовно-инновационных журнал Ассоциации;

- Бюллетень «Природа и творчество в семейных мастерских»;

- Учебно методические пособия по непрерывному ХЭВ;

- учебник «ЧЕЛОВЕК:ЭКОЛОГИЯ И ГЕНЕТИКА ДУХА» (автор - М.Я.Лемешев)

- каталог детских работ «Природа и творчество»;

- цветной каталог Ассоциации «Природа и творчество»;

- справочное издание «Эконить»;

- другие методические пособия.

                        
У11.ОРГАНИЗАЦИОННО-ФИНАНСОВОЙ ОБЕСПЕЧЕНИЕ ХЭВ


Учитывая, что денежные средства Ассоциации формируются только из членских взносов, она в настоящее время не имеет возможности на разворачивание всех своих программ в полном объеме и должна рассчитывать на дополнительное финансирование со стороны экологических фондов.


Однако, Ассоциация надеется, что в дальнейшем после запуска своих основных программ она сумеет перейти на самостоятельную хозяйственную деятельность, предполагающую обращение к фондам только в крайних случаях.


Во многом она рассчитывает на самоорганизацию населения, активно интересующегося экологическими и духовными проблемами современности.
 11.4. Создание сети станций общинного спасения (СОС)  во время катастрофы:

Одной из принципиально новых затей  инновационного проекта  по смягчению последствий предстоящей глобальной экологической катастрофы является предложение о создании сети станций общинного спасения  (СОС)

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

Проект СОС включает:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

11.5. Создание деревенских и малых городских экопоселений в условиях Перехода России на ноосферный тип цивилизации (проект «ДВОРЯНСКАЯ УСАДЬБА»)


                                                           ВСТУПЛЕНИЕ:
Спрогнозированный академиком В.И.Вернадским переход России на ноосферный путь развития цивилизации в условиях кризисного бытия постепенно начинает обретать какие-то реальные контуры. Сегодня, когда Правительство поставило перед страной реальную задачу понизить уровень демографического вырождения нации, социальная поддержка деревни с помощью создания там экологических поселений, привлекательных для городской молодежи, так и всех россиян с просторов СНГ, да и не только СНГ, её реализации становится не просто мечтой, но конкретной и вполне осуществимой задачей.

При этом надо иметь в виду, что проясняются  мотивы глобальной  мотивации  городского населения, способного поменять городское жилье на житие в деревне:

а) деревня может предоставить более конкурентный в экологическом отношении  уровень проживания, чем город;

б) качество  современных строительных технологий способно создать необходимый максимум комфорта в деревенском доме; мобильная связь и ИНТЕРНЕТ решает  все проблемы общения;

в) существуют проекты экологических домов, способных автономно выживать в условиях глобального катаклизма при отключении электричества, тепло- и водоснабжения, а также газовых сетей;

г) создание экопоселений в привязке к параллельному  восстановлению дворянских усадеб, разрушенных церквей, монастырей, мест с исторической славой, природных заказников и т.д., даёт возможность при условии поддержки этих проектов местными органами власти, обрести для переезжающей в деревню городской интеллигенции  объект для  творческой деятельности, а, значит,  и стимул для дальнейшего выживания.;

д) появление в деревнях мощной силы культурного воздействия способно вдохнуть жизнь и в сами  умирающие российские  деревни;

е) механизмом восстановления культурного влияния города на деревню может стать создание на базе деревенских дворянских усадеб, бывших монастырей, храмов и других мест, исторически значимых для прошлого России,  культурно-духовных центров (КДЦ), способных не только развернуть соответствующую культурную деятельность, но и привлечь в деревню средства для её восстановления в необходимом  для решения этой задачи  объёме.

Создание Культурно-духовного центра (в дальнейшем - КДЦ) на базе дворянской усадьбы, или другого культурного объекта, - давно назревшая проблема. Активность современной   политики  в сфере культуры опирается на накопленный  в каждой области  культурно-духовный потенциал, координацию разрозненных усилий муниципалитетов, музеев и общественных организаций в этом направлении, а, прежде всего, на  высокую эффективность воздействия в России  православной дворянской культуры на души верующих, и  в частности,  молодежи.


Громкие фразы современных демократов о создании гражданского общества в России совершенно не учитывают, что это гражданское общество всегда существовало  в нашей стране в виде православных приходов, объединенных православным духом и желанием помочь властям,  получившим через царское помазание   Высшую санкцию на управление страной. Демосу эту санкцию никто не  давал, поэтому демократическое правительство правит страной совершенно  не легитимно в духовном отношении. Это ему кажется, что оно демократическое, раз выборное, но в России одна «выборность» никогда ничего не решала. Решающим было единство мнения Народа, Власти и  Культуры, включая Русскую Православную Церковь. 


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

       Потеря единой духовной общности, возникшая в результате уничтожения прихода как механизма социального единства в России, «ударила одним концом по барину, другим по мужику». Говоря другими словами, мы получили в итоге  одичание народа  и проблему  «падения рождаемости».  Зачем «дичающему народу» жить?


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

 В плане ноосферного переустройства жизни в России из нескольких направлений работы по созданию  ноосферной инфраструктуры в городе и в деревне мы  выделим сначала  работу по восстановлению культурно-духовных центров (КДЦ) в привязке с созданием  жилой инфраструктуры  вокруг: поселков, сети дорог, рабочих мест и т.д.

                                      ЦЕЛИ И ЗАДАЧИ СОЗДАНИЯ  КДЦ:


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


Значительное внимание в деятельности КДЦ будет посвящено объединению вокруг  центров творческих сил верующих писателей, поэтов, художников, деятелей театра, других работников культуры, желающих внести свой вклад в развитие православной культуры в области, помощь им в донесении их идей до  широких слоев верующих и неверующих. Главный ресурс в этом направлении – молодые жители городов, которые переедут в деревню для участия в подъёме  духовности и культуры на селе, если для них будет создана соответствующая система мотивации.


                      Из первоочередных задач КДЦ можно указать на следующие:

1.Разработка программ духовного возрождения областей, развития православного самосознания  населения на базе сотрудничества органов культуры и православных приходов, а также движение по созданию поблизости от новых КДЦ экологических поселений, состоящих из автономных экодомов новой конструкции.

2.Защита, сохранение и приумножение  духовного богатства русского народа, собирание  культурных и духовных ценностей, при  обращении к дворянским   культурным традициям опыту православной культуры.

3. Укрепление культурно-духовных связей  жителей данного региона  с жителями других краев России и зарубежных стран, интернациональное побратимство и международные связи.

4. Организация и осуществление образовательной деятельности в сфере православной литературы и искусства, пропаганды духовно-культурных ценностей всеми средствами, включая  современные электронные средства.

5. Координация усилий новых «экологических» церковных приходов в сфере православной культуры, оказание им материальной и духовной помощи.

6. Оказание методической и материальной помощи новым КДЦ и православным библиотекам при храмах и монастырях, разработка православной библиографии, помощь в создании всем желающим «летописи рода» и т.д.

7. Проведение духовных конференций и фестивалей православного искусства и культуры, выступлений духовных хоров, выставок православного местного народного творчества и т.д.

8. Выпуск собственных печатных средств, направленных на пропаганду достижений  православной культуры, пропагандируемой в КДЦ.

9.  Сотрудничество с  благочиниями и  церковными приходами в создании на местах православных культурных центров, развитии духовной инфраструктры города и деревни.

10. Пропаганда монастырских ремесел, помощь монастырям в организации таковых на базе  современных монастырей, православных общин, других духовных  и культурных центров.

11. Создание экологических поселений, способствующих преодолению различных форм  и видов  вероятной экологической катастрофы или климатического катаклизма. 

12. Создание для городских жителей, в особенности молодежи,  не только возможностей для переезда на природу, но  и сферы профессиональной  деятельности, соответствующей их духовным интересам.

13. Привлечение в деревню городских финансовых средств с целью поднятия культуры в современном селе и в конечном итоге – решения демографических проблем деревни. 

14. Развитие различных форм «спасительного экотворчества» для поддержки творческого духа в условиях деревенского житья. 

15. Развитие экологического туризма на восстановленных объектах российской культуры. 




ОБЩИЕ СООБРАЖЕНИЯ:


КДЦ будет проводить свою работу на базе  артефактов, связанных с бывшими на этих территориях дворянскими усадьбами, разрушенными храмами, монастырями, другими исторически значимыми местами России,   на основе  материально-технической базы  учреждений культуры, согласных сотрудничать с  экопоселениями в сфере культурной деятельности а также на базе вновь воссоздаваемых КДЦ..


Планируется для накопления финансовых средств КДЦ  привлечение:

- средств местных органов власти, направляемых на развитие культуры и поддержку рождаемости на селе;

- материальной помощи епархий и политических партий; 

- вкладов спонсоров и меценатов в  мероприятия КДЦ;

- финансирование программ и проектов   грантами российских и международных общественных организаций ;

- самостоятельная хозяйственная деятельность, связанная с проведением выставок, концертов, организацией православных лекториев, фестивалей и т.д.;

- помощь от кондоминимумов самих экопоселений.


Представляется целесообразным подключить к организации православного КДЦ различные общественные и культурные организации области,  заинтересованные  в развитии местной православной культуры и духовной помощи населению со стороны деятелей культуры.

ПРИЛОЖЕНИЯ:


1. Примерный план перспективной деятельности КДЦ.


2. Программа христианского лектория “Православие и культура”, организованного автором данной записки в Москве.


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


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

        5. Экономические соображения.

        6. Теоретические и практические основы деятельности КДЦ в условиях деревенского экопоселения.

1.ПРОГРАММА КУРСА “МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ ПРАВОСЛАВНОЙ КУЛЬТУРЫ”:

1. “Системная модель культурного процесса”

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

3.  “Культура России в свете генезиса мировой культуры”

4. “Роль России в духовной эволюции человечества”

5. “Духовно-исторические комплексы русской культуры”

6.  Содержание “русской идеи” сегодня и завтра

7. “Россия как православный очаг духовности”

8.  Феномен “русской интеллигенции” в свете Православия

9.  Духовность России - залог спасения мира

10. Духовность и другие социальные проблемы   деревни в свете  социальной нестабильности России

11. Взаимное регулирование Церкви, государства и общества

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

13. Духовная, культурная и экологическая  роль монастыря в России

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

15. Роль дворянской культуры в духовном развитии России

16. Приоритет духовности в социальном развитии России

17. Логика духовного регулирования социальной  жизни в России

18. Защита духовно-культурных приоритетов в современную эпоху

19. Исторические вызовы и ответы России

20. Законы стабильного развития духовно-культурных систем

21. КДЦ как очаг культуры и духовности в современно российском селе.

Данный курс был прочитан автором  в Современном колледже искусства в Москве в 1995- 98 годах.

  По курсу имеются  несколько  компьютерных распечаток  учебных текстов объемом до 3000 страниц.

2.
Программа цикла вечеров “Духовная поэзия России”

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

1.  Александр Пушкин: “Духовная эволюция национального гения”

2.  Михаил Лермонтов: “Качание духовного маятника поэта”

3.  Федор Тютчев: “Православная судьба России”

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

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

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

7. Осип Мандельштам “ Поэзия и судьба”

8. Александр Блок “Духовные подмены и обольщения”

9. Борис Пастернак “Духовный путь поэта”

3. Примерный план перспективной деятельности КДЦ:

1. Создание рабочей группы по организации КДЦ

2. Подготовка Устава КДЦ

3. Заключение договоров со всеми заинтересованными организациями

4. Создание Духовного лектория

5. Разработка проекта “Развитие православной культурной среды в регионе” 

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

7. Проведение цикла вечеров духовной поэзии

8. Организация Клуба православных литераторов

9. Проведение икнописных выставок

10. Организация фестиваля духовной музыки и пения

11. Проведение молодежного форума “Россия и Православие”

12. Организация Школы православной культуры и ремесел 

13. Проведение конференции “Экология и  Православная Церковь”

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

15. Создание Информ-центра КДЦ и собственного сайта в ИНТЕРНЕТЕ.

      16. Организация и проведение издательской деятельности КДЦ

17. Подготовка и проведение совместных  культурных акций с другими епархиями

18. Помощь благочиниям и приходам в организации местных духовно-культурных центров


                                               Приложение № 5:

                    ЭКОНОМИЧЕСКИЕ СООБРАЖЕНИЯ:

1. Экономическим механизмом выживания экопоселения в условиях деревенской жизни является создание самостоятельной экономической структуры (типа кондоминимума) для решения хозяйственных задач по строительству экопоселения и созданию КДЦ на базе восстанавливаемого поблизости объекта культуры.

2.  После оформления юридического лица заинтересованной рабочей группой она открывает счет в банке, на который аккумулируются средства из следующих источников:

-  привлеченные личные средства предполагаемых жителей экопоселения;

-  деньги спонсоров, заинтересованных в  восстановлении культурных объектов на селе;

-  средства местных органов власти, направляемые на развитие культуры в регионе;

- поддержка со стороны Церкви и партийных структур, заинтересованных в возрождении культуры и социальной активности  села;

-  гранты международных общественных организаций;

- целенаправленные бюджетные средства, предназначенные для решения конкретных социальных задач села в регионе;

-  средства, полученные от собственной творческой деятельности жителей  экопоселения (ремесла, туризм, проведение фестивалей,  конкурсов, организация  платных лекториев и т.д.);

-   привлечение денег через Интернет (собственный сайт);

-   другие, пока еще неизвестные источники финансовой помощи.

3.  Направления использования привлеченного финансирования:


-  строительство экодомов в поселении;


-  оплата создания  инфраструктуры экопоселения;


-  восстановление разрушенных культурных памятников поблизости от экопосления;


-  оплата работы рабочей группы и других привлеченных к работе сотрудников;


-  разработка и содержание сайта в ИНТЕРНЕТЕ;


-  обеспечение хозяйственной и культурной деятельности КДЦ;


- другие направления использования средств, на основе принятых руководством экопоселения и КДЦ решений.

11.6. МЕЖДУНАРОДНАЯ ШКОЛА ПРИРОДЫ, КУЛЬТУРЫ И РЕМЕСЕЛ  ДЛЯ ЭКОПОСЕЛЕНИЯ

                              Ц е л ь   с о з д а н и я:

Раскрытие в человеке  его лучших гармонических начал, а также естественно-природное пробуждение в нем  творческого и духовного потенциала для спасения природы и укрепления нравственности, в том числе и в семье.

                                             З а д а ч и:


1. Создание  творческой и рабочей атмосферы для развития экологического, нравственного и творческого сознания детей и взрослых как антитезы материально-техническому покорению природы.


2. Обучение народным ремеслам в рамках индивидуального и семейного творчества и работе с природными материалами для создания художественных произведений на этой основе.


3. Разработка методик развития творческого потенциала через приобретение практических навыков в сфере ремесла и творчества на базе природных материалов.


4. Активизация всех личных средств культуры, экологии и духовности для обретения творческих навыков  и стремления к постоянному усовершенствованию.


5. Использование старых и разработка новых технологий в сфере ремесленной обработки природного сырья с целью  реализации идеи «устойчивого (щадящего) развития» мирового сообщества.

            
               С т а т у с  и  ф и н а н с и р о в а н и е:


Школа является свободной от государственной опеки самоуправляемой организацией под флагом России. Местонахождение дирекции - Росcия, филиалы могут быть организованы в любой стране, где представлены хотя бы два из традиционных природных ландшафтов: море, горы, лес и степь, обеспечивающих возможность снабжения школы природными материалами для творчества.


Финансирование осуществляется путем самоокупаемости, через поддержку Международных фондов, муниципалитетов стран пребывания филиалов, а также  путем меценатства любых юридических и физических лиц, разделяющих идеалы Школы. Школа является скорее не традиционным учебным заведением, а тяготеет к экологическому и духовному очагу общения учащихся с природой путем формирования у них творческих навыков по работе с природными материалами, для помощи  как Человеку в природе, так и Природе в человеке.

     Поскольку  Школа создается в экопоселении, руководящая структура общины - Кондоминимум (товарищество собственников жилья) осуществляет наблюдение за работой Школы и также обеспечивает приток финансовых средств на её существование.


Слушатели Школы сами выбирают себе время и предметы обучения, за исключением трех обязательных предметов по одному из культурологического, экологического и духовного циклов.


Школа функционирует в двух режимах:

- летнем с 1 мая по 1 октября, когда учащиеся могут совместить учебу и отдых, желательно на берегу Черного моря;

- зимнем с 1 ноября по 1 апреля, когда они только учатся и работают.


Количество учащихся и набор предметов в каждом филиале зависит от материальной базы и специфики ландшафтов страны пребывания филиала.

                                   С т р у к т у р а    ш к о л ы:

Международное сообщество                                    Финансирующие организации

                             Кондоминимум экопоселения       

Ученый и Экспертный Совет       ДИРЕКЦИЯ ШКОЛЫ      Курсы переподготовки                                                                                                                                                                                

                                                                                                       преподавателей, в т.ч. 

                                                                                                     и  по иностранным языкам

Издательство      Отделение    Отделение    Отделение    Отделение        Отделение

и компьютерная  народных    природных         изящных      культуро-        экологии и

   служба               промыслов  материалов       искусств       логии              духовности

                   О т д е л ь н ы е   д и с ц и п л и н ы   и   р е м е с л а 

    Филиал № 1       Филиал № 2        Филиал № 3       Филиал № 4           Филиал № 5

                       П л о д  ы    т в о р ч е с к о й   р а б о т ы      у ч а щ их с я

                      Предполагаемые учебные дисциплины и ремесла:

                     ОТДЕЛЕНИЕ НАРОДНЫХ ПРОМЫСЛОВ:
 - резьба и роспись по дереву;                        - вышивка;

- художественная керамика;                           - кружевоплетение;

- художественная обработка камня;             -  узорное ткачество;

- художественная обработка металла;          - узорное вязание;

- лаковая миниатюра;                                     - изделия из кожи и меха;

- резьба по кости;                                            - лозоплетение;

                                                                           - народная игрушка.

                     ОТДЕЛЕНИЕ ПРИРОДНЫХ МАТЕРИАЛОВ: 

- икебана и др.;                                 - инкрустации с помощью природных материалов;

- флористика;                                    - рисунок с помощью природных материалов;

- лесная скульптура;                                   -

                                  ОТДЕЛЕНИЕ КУЛЬТУРОЛОГИИ:

-  техника развития личного творческого потенциала;  - история мировой культуры;

-  культура и цивилизация;                                           -    культурная динамика России                     

-  творчество в семейных мастерских;                         -   нравственные основы ремесла;

-  история русской и зарубежной  поэзии.                   -   дизайн.
- история русской и зарубежной материальной культуры.

                                   ОТДЕЛЕНИЕ ИЗЯЩНЫХ ИСКУССТВ:

- музыкальная композиция;                                  - рисунок и живопись;

- основы поэтического мастерства;                      - актерское творчество;

- танец и пение;                                                       - основы видеоискусства;

- компьютерное творчество

                                 ОТДЕЛЕНИЕ ЭКОЛОГИИ И ДУХОВНОСТИ
 теория  и практика развития экологического сознания (экософия);

 устойчивое (щадящее) развитие международного сообщества;

 антропный принцип мироздания;

 экосистемы в природе и обществе, их равновесие и целостность;

 наука и религия: размежевание и синтез;

 основы инновационной духовности;

 мужчина и женщина  как «комплиментарная система»;

 основы ноосферного сознания;

 семья как «производственная ячейка» в экстремальных условиях  и «малая церковь»;

 русская религиозная философия;

 «стабильная» Россия в меняющемся мире.

 ДОПОЛНИТЕЛЬНЫЕ ФОРМЫ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ ШКОЛЫ

- Технология, организация и проведение фестивалей народного творчества;

- Организация ярмарок, аукционов и продаж изделий народного творчества;

- Организация конференций, семинаров и симпозиумов;

- Съемки видеокассет по ремеслам и их распространение;

- Организация  выставок и конкурсов по народному творчеству;

- Создание Банка данных по «природному творчеству»;

- Работа с органами массовой информации;

- Организация гастрольно-концертной деятельности.

  АЛГОРИТМ ПРАКТИЧЕСКОЙ РЕАЛИЗАЦИИ ПРОЕКТА:

- создание рабочей группы;

- подготовка методических пособий, учебных планов  и разработок;

- поиск спонсоров и  финансирующих организаций;

- международная регистрация школы;

- переподготовка преподавателей, включая обучение иностранному языку;

- открытие первого филиала;

- проведение международной конференции-ярмарки;

- издание методических пособий, учебников, учебных планов и других материалов;

- организация постоянного журнала «Творчество и ремесло: знания и технологии»;

- получение постоянного помещения для дирекции школы;

- организация других филиалов;
-  распространение методического и творческого опыта школы по миру.
- издание методических пособий.

 Автор проекта: Ю.А.Гусев                         
11.6. ЭНЕРГОИНФОРМАЦИОННЫЙ КОМПЛЕКС «НООСФЕРНЫЙ МЕДИА-ДОМ»(НМД):

         НМД представляет собой ноосферный дом, специализирующийся на подготовке телевизионных и радиопрограмм, а также издании информационных материалов о  специфике ноосферного Перехода, подготовке журнала «Вестник Ноосферы», соответствующих информационных рубрик в газетах, интервью и публикаций.

НМД реализует следующие программы:

                Телевидение:

 фильм-проект «Дорога жизни» ( эфир на РТР, в телекомпании «Мир», на региональном телевидении);

 Интервью и телесюжеты в программах НТВ («Окружающая среда») «Пресс-клуб» и другие, в передачах телдевомпании «Мир»;
 Информационная программа «Вестник Ноосферы»;

 Участие в цикловом телепроекте «Российские Ассамблеи»;
 Размещение телесюжетов и роликов на каналах Центрального, кабельного и регионального телевидения.
                       Радио

 радиоверсия журнала «Вестник Ноосферы»;

 рубрики в программах «Домашняя академия» (Радио Москвы), «Эхо Москвы», «Народное радио» , Клуб ЗОЖ (Здоровый образ жизни) и других;

                  Пресса
 издание журнала «Вестник Ноосферы»;
 информационные рубрики в газетах и журналах;

 подготовка интервью и публикаций на ноосферные темы;

            ИНТЕРНЕТ
 сайт по тематике Ноосферного Перехода;

 сайт по тематике Здорового Образа Жизни;

   ОРГАНИЗАЦИЯ:
 пресс-конференций;

 информационное освещение акций (вернисажи, фестивали, симпозиумы, презентации)

  ПРОИЗВОДСТВО ВИДЕО и АУДИО программ:

 телефильмов и телесюжетов;
 тематических видеофильмов для школьников;
  презентационных фильмов;
 рекламных роликов;
 простветительских фильмов в профессииональном и VHS-формате, в том числе и дисках;

 аудиопрограмм во всех форматах;

      ИЗДАНИЕ ЛИТЕРАТУРЫ:
 книг  и брошюр на ноосферную тематику;

 почтовых открыток по соответствующей тематике;

 рекламных листовок и информационных изданий;

         ВЕДЕНИЕ АРХИВА:
 создание собственной аудио-библио-видеотеки;

 архивирование информационных материалов;

 хранение исходных материалов всех изданий.

ОБОРУДОВАНИЕ И РАСХОДНЫЕ МАТЕРИАЛЫ:

1.  Помещение (строительство Доктор-Дома) в рамках экопоселения;

2.  Мебель
3.  Оргтехника (компьютеры, сканеры, факсы и ксероксы, пейджеры);
4.  Канцелярские принадлежности и расходные материалы;
5.  Оборудование теле-студии в профессиональном формате: 
 репортерская цифровая телекамера со светом и звуком;

 комплект монтажного оборудования;
 компьютер с мультимедийным программным обеспечением;
 телевизоры, видеомагнитофоны и видеоплейеры;
 аудиотехника, фотокамеры, диктофоны , репортеры;
 расходные материалы (картриджи, дискеты, кассеты, аккумуляторы, видеопленка и т.д.)
 техническое обслуживание - наладка и ремонт;
6.  Основной штат 8 человек. Специалисты на договорной и контрактной основе приглашаются на отдельные договоры и проекты.

7.  Возможно заключение договоров для оказания услуг сторонним организациям.

   (проект комплекса разработан журналисткой Н.Г.Татариновой и культурологом Ю.А. Гусевым).

11.7. ЭНЕРГО-ИНФОРМАЦИОННЫЙ КОМПЛЕКС «НООСФЕРНЫЙ ДОКТОР-ДОМ»

                                           ( концепция программы)

  Проект энерго-информационного комплекса «Ноосферный Доктор-Дом» предполагает следующие виды и формы деятельности:

1.  Строительство специального ноосферного «Доктор-Дома» со стеновыми покрытиями, обладающими лечебными  возможностями;

2.  Производство с помощью «Медиа-Дома»  всех видов информационной продукции по  пропаганде и ведению «Здорового Образа Жизни».

3.  Координация информационно-просветительской деятельности (разработка концепции ЗОЖ, определение круга партнеров и участников программы, создание информационных баз данных и  информационной сети «Доктор-Дом» по регионам)

4.  Работа со СМИ (организация пресс-клуба ЗОЖ, проведение фестивалей и пресс-конференций,   выпуск листовок и информационных материалов, включая разработку фирменного стиля,    дизайн-проектов, оригинал-макетов и т.д.)

5.  Создание Клуба ЗОЖ и школы ЗОЖ.

6.  Выпуск постоянного телевизионного журнала «Школа ЗОЖ».

7.  Оборудование Доктор-Дома новыми технологическими  приборами и материалами по ведению ЗОЖ («Люстры Чижевского», мощные фильтры для воды, профессиональные вибромассажеры и т.д.) 

8.  Организация постоянного приема консультантов по ЗОЖ и целителей, имеющих соответствующие лицензии,  для посетителей - жителей экопоселения.

9.  Организация семинаров по энерго-информационным методикам ведения ЗОЖ.

10. Основной штат - 8 человек. Специалисты и целители приглашаются на работу по договорам в соответствии с конкретными программами и проектами.

(Автор проекта – Н.Г.Татаринова и Ю.А.Гусев)

    11. 8. Программа работы сельского школьного кружка: «Экология села»:

СЕЛЬСКИЙ ШКОЛЬНЫЙ КРУЖОК или Экологический клуб «Экология села» может быть создан при школе или при сельском ДК с целью приобщить детей к изучению и исправлении. Экологической ситуацити в данном селе.

Наиболее вероятные гнаправления его деятельности:

1. Создание Экологической Лаборатории с целью исследования экологической ситуации на селе (вода, земля, воздух, радиационная обстановка и т.д.);

2. Создание детского экологического парламента  села как инструмента  давления на администрацию с целью исправления негативных экологических ситуаций на селе.

3. Проработка каждым участников ситуации по превращению своего жилого дома в автономный  «Экодом»,  способный  противостоять давлению климатического или другого природлного катаклизма, вызивающего обрыв в работе ресурсных сетей :газа, воды, электричества и т.д.

4. Участие детей в создании «Матрицы наутрального обмена на селе» - изучения  ситуации с  конкретными материальными потребностями и нуждами жителей, а  также  встречными предлождениями людей, которые готовы заплатить за их реализацию своей работой или продуктами.  

5. Повышение уровня своего экологического образования: прослушивание курса «ГАРМОНИЯ ЧЕЛОВЕКА И ПРИРОДЫ НА СЕЛЕ».

6.  Участие в других экологических мероприятиях по сохранению хорошей окружающей природной среды села.

7. Организация  конкретных мероприятий не только по изучению ситуации, но и по оказанию помощи окружающей природе, в частности помощи различным животным, как проживающим в ближайшем лесу, так и самом селе.

8. Самостоятельная разработка учебных упражний для изучения конкретных экологических ситуаций на селе.

1. Экологическая лаборатория:

      Экологическая лаборатория может быть создана на базе школьной химической лаборатории или лаборатолрии поликлиники, при согласии медицинского персонала. Её возглавить может учитель экологии из  ближайшей сельской школы.

     Дети – лаборанты должны будут изучить предельно-допустимы концентрации  (ПДК) вредных веществ в воде, земле, пище, воздухе  и отслеживать, в какой степени они соблюдаются в своём районе.


Экологическая лаборатория может иметь дополнительное ответвление – метоерологическую лабораторию, чтобы предсказывать погоду на основе личных наблюдений или систем космической и спутниковой связи.
2. Детский экологический парламент (ДЭП):

        Поскольку заранее можно сказать, что по определенным факторам концентрация ПДК будет в каких-то продуктах повышена, дети должны будут бить тревогу и аппелировать к администрации, чтобы исправить положение.  

        С этой целью может быть  создан ДЭП,  на заседаниях  которого  дети будут обсуждать ситуацию, приглашая на заседания ответственных людей, способных исправить положение.


Тематика обсужденийожет быть самой широкой, но она должна, так или иначе,  касаться экологической ситуации на селе.

     3.            ЭКОДОМ:

         В работе экологического клуба, так или иначе, возникнет проблема  обсуждения приближающейся глобальной катастрофы и возможностей её  смягчения в данной конкретной ситуации.


 Каждый ребенок должен проверить возможности своего дома выжить в ситуации обрыва  центральных энергетических сетей:  печное отпление, запас дров, автономную электростанцию, солнечные батареи, ветряк или другие возможности.


Очень важным является запуск в своем дормашнем хозяйстве хомобиотического оборота, способного повысить урожайность приусадебного участка только на внутренних резервах.

4.  Создание в данном селе «Матрицы натурального обмена»:

              Одним из существенных аспектов подготовки к возможной глобальной кататсрофк является разработка в каждом селе с участием детей «Матрицы наурального обмена», представыляющей из себя сведение в одну систему конкретных  нужд и потребностей   жителей села  и вероятностных спосособов реализации этих потребностей  другими жителями, готовыми оказать помощь в обмен на получение равной по труду услуге или  примерно равноценному количеству продуктов. 


Важнейшая задача, возникающая в процесс функционирования этой матрицы, - достижение компромисса при оценке равнозначности предоставлояемых услуг или продуктов. 

Эту задачу могут взять на себя дети, с которыми взрослым будет уже неудобюно спорить. Примерные ориентиры могут дать старые денежные оценки товаров и услуг, прелагаемых для обмена.

   5. Курс «Гармония Человека и Природы на селе»:

                Наличие в сельской школе эколога, способного прочитать  данный курс делает участие детей в улучшении экологической ситуации на селе вдовойне ценным. Программа курса дана в Приложении. 

        6. Социальная активность членов клуба по участию в экологических мероприятиях, проводимых местными и областными властями.


Никакой детский клуб не может закрыться только в своей скорлупе. Дети должны проявлять активность и поддерживать экологические мероприятия, проводимые другими структурами. Кроме того, они должны  завязывать отношения с другими экологичесими клубами и организациями в области, а, может быть, даже в стране.

                                                    7. Помощь природе и животным в округе:

Одним из наиболее приемлемых для детей направлений помощи окружающей природе может быть создание в школе собственного зоосада, или аквариума, а также маленького усадебного огорода или сада при школе. 

Направлений реализации фантазий детей в этом случае может быть масса, стоит только найти энтузиастов, способных детей поддержать и финасово и в области экологических зананий. 

                                 8. Учебные упражнения по практической  сельской экологии:

1. Изучение оптимумов зависимости прироста урожая от количества вносимых удобрений (Локальная библиография №1,стр.58);

2.  Определение отрицательного влияния веществ на растения, попадающих в почву с удобрениями или другим путем (1, стр. 60);

3. Определение уровня нитратов в растениях (№1, стр. 62)

4. Знание растений-защитников других растений от вредителей (№1, стр.62-64);

5. Определение кислотности почвы и её влияния на урожайность ( №1, стр.68-71);

6. Прогноз весенних, летних и осенних ночных заморозков, опасных для роста растений (№1, стр.72-77);

7. Защита почв от негативных воздействий ( №1, стр. 78-82);

8. Правильное использование навоза (№ 1, стр. 83-85);

9. Повышение плодородия с помощью дождевых червей (№1, стр. 86 -88);
ЛОКАЛЬНАЯ БИБЛИОГРАФИЯ:

№1. «Экология. Сборник задач и упражнений для 6-8 классов средней школы». - М., МИИГАиК, 1996 г.

ПРИЛОЖЕНИЕ К ПРОГРАММЕ КЛУБА «Экология Села»: учебный курс: «Гармония человека и природы»:                                     

                    ПРОГРАММА УЧЕБНОГО КУРСА “ГАРМОНИЯ ЧЕЛОВЕКА И ПРИРОДЫ”:



Вступление


Курс
основан на системном понимании гармонии Человека и Природы, формировании экологического сознания, изживающего природопокорительский подход и антропоцентристские иллюзии человека. Человек - не царь Природы, а ее духовная часть, необходимая как инструмент познания Природы и ее совершенствования путем познания и диалога с Высшими силами Природы и Космоса (Богом). “Макрокосм подобен Микрокосму”, - считали древние, а “то, что наверху”, аналогично “тому, что внизу.”


Уровень преподавания духовно-экологических истин тесно связан с уровнем развития аудитории и понимания ею сущности Бытия. Чем выше образовательный уровень аудитории, тем больший акцент делается на научном аспекте изучаемых проблем, тем чаще научным, а не только  образным, языком пользуется лектор.


Разговор с первоклассниками о тех же проблемах строится на выявлении сказочных представлений о Природе, на картинках о живой Природе, посещении парка “Лосиный остров”, зоопарка, изучении великих произведений мировой культуры для детей.


При разговоре с более подготовленной аудиторией основное внимание уделяется духовной стороне взаимооотношений человека и Природы, скрытым духовным и энергетическим возможностям Природы, способности ее помогать человеку, знающему ее тайны.


В ходе преподавания большое значение уделено развитию творческого потенциала учащихся, их способности заниматься самоанализом, познанием самих себя, а также  воспитанию любви и уважения к Природе, умению любоваться ее красотой.


Объем курса может быть расширен или сужен в зависимости от финансовых возможностей и интереса аудитории к обсуждаемым проблемам. Оптимальное кол-во - 36 часов.


    ПРОГРАММА КУРСА:

1. Типология взаимосвязей и взаимозависимостей Природы, Человека, Культуры (Искусства и Науки) и Высших сил Природы:

                      Миф, Норма, Факт и Инновация.

2. Структура планеты и ее информационно-энергетический обмен с Космосом(ядро, мантия, мантийные каналы, биосфера, ионосфера) на примере функций “озонового слоя”.

3. Этапы динамики Ноосферы: Мир архаики (Человек в Природе); религиозно-культурный Мир (Человек - игрушка Высших сил); научно-технический Мир (Человек - царь и покоритель Природы);

духовно-инновационный Мир (Человек в диалоге с Природой и Космосом).

4. Особенности ноосферного сознания:


- гармоничность и полнота отношений с Космосом и Природой;


- отказ от природопокорительского в пользу природосберегающего отношения;


- доминанта духовных аспектов во взаимосвязи с Природой;


- творческое решение проблем между Природой и Человеком.

5. Человек в Природе - эволюция поведения:


- охота и собирательство (пребывание в природе);


- культура земледелия и скотоводства (равновесие с природой);

 
- наука и техника (насилие над природой);


- духовно-инновационные взаимоотношения(коэволюция с Природой)
6.Тождество Человека и живого тела Земли:


-  физическо-телесный аспект (тело-планета);


-  энерго-информационный (кровеносная система - подземные и надземные воды);


-  духовно-инновационный аспект (душа Человека - Земля как живой организм);                           

            - обмен информацией с Космосом (Богом).

7. Экологические катастрофы человечества и механизмы их разрешения:


- кризис обычной индивидуальной  охоты и собирательства - загонная охота с огнем при участии всего племени;


- оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - неолитическая революция;


- кризис сельской цивилизации - развитие ремесленничества, науки и техники;


- глобальный экологический кризис - переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 века.

8. Особенности решения человечеством глобальных проблем на рубеже ХХ и ХХ1 веков (Будет или нет Апокалипсис?)

9. Понятие о гармоническом потенциале Человека:


- дата рождения - космический код человека;


- судьба имени (ФИО) и свобода воли;


- энерго-информационный потенциал личности (“пять стихий”);


- гармония личных данных, окружающей Среды и духовного Потенциала личности;

10. Основы энерго-информационного понимания окружающей Среды:


- течение природных энергий (“хороших” и “плохих”);


- вихревая и динамическая сущность окружающей нас энергетики;


- соотношение энергетических и полевых структур в пространства;


- дополнительность Вещества, Энергии, Информации и Духовного Поля.

11. Методы информационной гармонизации окружающего пространства:


- концептуальные методы (“Багуа” и другие);


- звуко-зрительная гармонизация (влияние звуков, образов и запахов);


- символическая гармонизация (ориентация на стороны света, цветовое решение, иконы, керамика, свечи, кристаллы и др.);


- смешанные технологии (фонтаны, растения, аквариумы, фонари, зеркала, рассеиватели, люстры Чижевского  и т.д.).

12. Основы гармонизации квартиры и загородного дома:


- кухня и прихожая;


- общая комната, гостинная, кабинет;


- спальные комнаты;


- туалет и ванна;


- пространство вне дома и квартиры.

13. Дом(квартира) и окружающая Природа:


- методы гармонизации вида из окна;


- соотношение дома с улицей и другими домами;


- дом и окружающая природа (горы, речки, море и т.д.);


- Природа внутри Дома.

14. Дом и Семья - гармонизация внутренних состояний:


- полная семья (единство трех поколений в доме);


- нуклеарная семья (дети и родители);


- неполная семья (ребенок-родитель);


- дети без попечения родителей.

15. Основы энерго-информационного потенциала России:


- миссия России в судьбе человечества;


- значение катаклизмов (катастроф, бунтов, революций, социальных бифуркаций) в историческом развитии страны;


- “русская идея” и “русский характер”;


- роль территории России в спасении человечества.

16. Принципы выживания человека в кризисной ситуации:


- в городских условиях при уничтожении инфраструктуры;


- в условиях военных действий;


- в сельской местности (горный, степной или лесной районы);


- на море или в океане.

17. Основы натуропатического питания и лечения без лекарств.

18. Итоговая конференция слушателей.










