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                            1. ВСТУПЛЕНИЕ
                  
 Параграф первый: “Условия   познания Будущего” 
Однажды я спросил у своего духовного наставника: ”Не опасно ли узнавать Будущее?” Он отвечал, что при наличии определенной духовной подготовки не так опасно, хотя некоторый “риск всегда есть...”

НАСТАВНИК: Знание Будущего не освобождает человека от настойчивости в его реализации. Нет ничего более нелепого, чем уверенность, что, познав Будущее, мы должны спокойно дожидаться его автоматической реализации. Эта иллюзия связана с непониманием специфики Времени, частью которого и является Будущее.

Строго говоря,  предварительно мы узнаем не само Будущее, а некоторую  возможную его траекторию, способную при определенной нашей активности стать реальностью.

Я задал второй вопрос: А можно ли познать подлинное  Будущее в принципе?

НАСТАВНИК: При стечении благоприятных обстоятельств можно.  И вот каковы они:

Первое: Реальное Будущее открывается отнюдь не каждому подряд, а только духовно подготовленным людям, имеющим определенную нравственную закалку,  хранящим заповедь “Не навреди!”

Знания Будущего, попавшие в руки безнравственного человека, опаснее бомбы в руках ребенка. Ведь знания о  Будущем всегда меняют это Будущее, правда, не всегда в том направлении, которое представляется самому  познающему.  Чаще всего, он получает «псевдознание». Кроме того, использование этого знания в безнравственных целях опасно и для предсказателя и для человека, которому оно предназначено,  и для тех, о чьем будущем идет речь в предсказании.


Второе: принципиальное знание основных направлений развития будущего вполне возможно при условии познания ритмов Вселенной,  законов Истории, Божественного Промысла. Проще всего познать закономерности материальных процессов, определяющих собой гармонические ритмы их движения. Всегда можно сделать некоторый тренд в будущее, заложенный в инерционном развитии. Единственное, что он не способен предсказать, так это  Бифуркацию -  подстерегающую нас по дороге в будущее взрывную  неожиданность.


Третье: Знание будущего возможно как часть общего знания о тайнах мира. Их мы приобретаем не с помощью материальной науки,  дающей всегда фрагментарную и потому  одностороннюю информацию, а с помощью науки духовной.  Один из аспектов такой науки изложен в следующих параграфах.

Но, тем не менее, и  материальная наука способна внести свой вклад в изучение физических носителей информации о Будущем. Я имею в виду исследования профессора Б.И.Искакова о так называемых “лептонных предсигналах”, распространяющих информацию о будущих событиях, которую способны принимать особым образом настроенные сенситивы. (См. № 3).
2. Глава первая: «Модели мира» в разных «системах описаний»:
                                            «Два мира есть у человека: один, который нас творил,

                                                                Другой, который мы от века творим по мере наших сил».

                                                                                                                                  Ник.Заболоцкий
                       1) Мифологическая «модель мира»:
                     1.1. Параграф первый: «Общие представления»:
В изложении  общих представлений о мифологической «модели мира» мы опираемся на соответствующую статью  В.Н.Топорова в энциклопедии «Мифы народов мира» ( №2, том 2, стр.161-164)
В  её рамках  «модель мира» описывает многообразие форм взаимоотношений человека с окружающей его природной и космической средой. В мифе всегда  довлеют антропоморфные представления об окружающей среде, в противоположность  научной «модели мира», которая изымает человека из структуры модели, описывая  человека и мир как раздельные  сущности.

Антропоморфность мифологической «модели мира» – главное её отличие от других моделей. Однако, имеется  некоторое  сходство  между нормативной (религиозной) моделью мира  и моделью  языческой (мифологической). Обе они существуют в тесной связи с представлениями о Творце, только в религиозной модели – это единый Бог, созидающий мир (начиная с «модели мира»), а  в мифологической картине  – в роли творца выступает группа богов, каждому из которых отдан во владение свой собственный мир.  Языческая  «модель мира»  внешне не имеет внутреннего системного единства, не имеет видимого  Целого как организующей структуры многообразных творимых богами миров.

Антропоморфное описание  древней окружающей человека среды наглядно проявляется в языке в названии  окружающих человека вещей: «ножки стола», «подножие горы», «ушко ключа», «ручка  пилы» и  т.д. 

  Если для научного описания модели мира  посредником между человеком и миром являются  его органы чувств, доставляя ему  первичную информацию о нем, то для мифологической картины мира посредником являются  некие семиотические структуры – общепринятые в данной системе  и взаимосвязанные между собой  знаковые системы описания (мифы), за каждым из которых  трудно, даже при большом желании найти своего Творца.  Наиболее часто встречающимися из структурных её элементов являются Хронотопы, Обряды и Ритуалы,  Космологические  Мифы и  Исторические  Предания, к которым мы еще вернемся.
Другой особенностью мифологической «модели мира» является единство синхронии и диахронии при описании мира, то есть модель носит всегда динамический характер и пытается объять в своём описании не только пространственные отношения, но и Прошлое,  Настоящее, а зачастую и Будущее.
Важной характеристикой  мифологической модели мира является единство Пространства-Времени внутри этой модели. Структуре Пространства соответствует там «Мировое дерево» (структурированное  «священными местами и архетипами» Древо Мира), а структуре Времени –  структурированный  «святыми днями»  год, где за каждым днем закреплено имя конкретного святого или другой праздник. 
С космической точки зрения мифологическая «модель мира»  является динамической моделью по преодолению энтропии мира, его «снашивания» в процессе преобразования  Хаоса в Космос и обратно. Модель  мира всегда предлагает свои пути по освоению   «Хаоса мира» и  преобразованию его в Космос.  
«Мировое древо» в пространственном отношении держится на основе некоего  Единого Мирового Кодекса (Меры и Порядка), которому весь мир старается   соответствовать,   и всё в нем этим Порядком  определяется. В нормативных (религиозных)  системах такую роль выполняет сам  Бог.
В квантовой голографической модели  мира Д. Бома роль Единого Кодекса играет так называемый Имплицитный (скрытый) Порядок Мира, который наши мозги постепенно разворачивают в Открытый (проявленный, эксплицированный) Порядок.

 В количественном отношении  за подобной Мерой закреплен ряд определенных  значений, связанных с сакральными числами, типа тройки, семерки, десятки, двенадцати и т.д. Священной своей  сущностью они задают во времени определенный Ритм, кратный этим числам, а также определенную Меру в пространстве, также кратную им. 

Имеются также и безблагодатные «числа Тьмы» (типа тринадцати  и т.д.), задающие ритмику и меру для дьявола, для разгула  сил Хаоса (например, в пятницу 13 числа)  и т.д. В особенности они хорошо работают на  «гиблых, бесовских  местах», проклятых и заклятых пребыванием там   различных темных сущностей. Наука присвоила этим местам название «геопатологических мест».
Характерной чертой мифологической «модели мира» является стремление к Единству, проявленное в ней первоначально на уровне  устойчивого комплекса полярных противоположностей  (типа «верх-низ», «Земля- Небо», «правый-левый» и т.д.). В духовно-инновационной модели подобный характер приобретет  вид, намеченный уже в нормативных моделях: система выступает как троичное единство, реализующееся, прежде всего,  в ключевом сакральном понятии «Троицы». Система там будет пониматься как многофункциональное единство  полярных начал,  организованное   троичным синтезом под углом выполнения определенной цели. 
На основе набора первичных (двойственных по своей природе)  признаков в мифологической «модели мира» конструируются универсальные семиотические комплексы, тяготеющие к троичному синтезу и служащие усвоению мира первобытным сознанием. 
Подобная системная организация мира  в архаическом сознании носит абсолютный характер и прослеживается во всех аспектах :

- топике Пространства, понятой, как единство  разнообразных  точек «Мирового Древа» и правил ориентации в нем;
- метрике Времени  как  комплекса сакрально ориентированных во времени  священных  ритуалов и праздников;

- в схемах родового единства через  установление дуальных структур родства,  (по мужской и женской линиям);

-   в  нравственных законах  через   многообразные системы противостояния  Добра и Зла;

-  в политической организации общества (два вождя в племени: чаще всего вождь и жрец¸ два предка-родоначальника и т.д.).

В основе двоичной  систематики этой «модели мира» лежит представление о всеобщей связи «всего со всем», вытекающее из понимания связи «мысль-вещь»,  включающая, однако,  и  предчувствие  победы Хаоса над Космосом, когда  эта связь начинает рваться. Архаический способ мысли предполагает прямую связь «мысль-вещь», когда происходит непосредственное «опредмечивание мысли», выполняемое, например, шаманом.
Эта особенность объясняет и такие пространственно-временные трансформации как вера в реинкарнацию душ (метампсихоз) и в превращение животных в людей и обратно (например, как результат работы шаманов и колдунов), наличие магических   и священных предметов, «вещей силы», роль музыки  и т.д.  

На подобной вере и возможностях  держится вся мощь и сила древней магии,  просуществовавшая в отдельных регионах мира   вплоть  до нашего времени. 

Структуры  пространственно-временной модели мифологического мира, наряду с перечисленными особенностями обладают еще и такой чертой как «иерархичность», ибо в  системных связях  всегда есть главный, доминирующий элемент, придающий ей устойчивость существования.

Доминантами  могут выступать:

-  животные (родоначальники племени);
- энергетические стихии  мира (четырехчленные: «земля, вода, огонь, воздух» или  пятичленные: «земля- вода- огонь – металл – дерево»);

-  бытийственные (онтологические) структуры  описания   жизни социума (типа: рождение - рост-деградация-смерть); 

 -  мифологические ритуалы о творении мира, породившие их дальнейшее развитие в различных формах  искусства, и народной культуры.
В пространственной части «модели мира»  всегда наличествует определенное количество «священных мест», структурирующих своими «точками» эту модель. В России – это места, где стоят храмы,  или происходили какие-то значимые события, скрывающие тайну, например, место падения Тунгусского и Вилимского метеоритов,  мифические места, связанные с частыми полетами там  неопознанных летающих объектов (НЛО)  и т.д.
Для ряда «моделей мира» подобное «священное место» может и не иметь четкой пространственной ориентации, как, например,  страна  богов - «Шамбала»  у индусов.

 1.2. Параграф второй: «Обряды,   Ритуалы  и Исторические Предания в «модели мира»:
Как явствует из статьи С.А.Токарева (№2, т.2, стр. 235-37), связь обряда (ритуала) с мифом отмечена всеми исследователями. Обряд составляет как бы сценарий мифа, его структуру,  облегчающую толкование  и интерпретацию  мифа для широкой  публики.
Но, что первично:  сам миф («курица») или презентирующие его  обряды («яйца»)? Ученые разделились в своих точках ответах на этот вопрос. Одни признавали примат мифа (верования) над обрядом (ритуалом), другие, напротив,  признавали обрядовое действие первичным и порождающим в процессе долгой эксплуатации  особенности  самого  мифа.

 В итоге ученые стали считать, что «взаимоотношения мифа и обряда могут быть очень сложными, и невозможно отрицать во многих случаях обратного воздействия мифа на обряд» (Цит. пр-е, стр. 236).
Взаимосвязь  «Культовый Обряд – Миф» можно проследить на примере обширной мифологии африканского племени догонов, известной под названием «Бледный лис». ( При описании мифологии догонов использованы материалы портала «Миф» из Интернета.)
По мифам этого племени догоны  ведут свое происхождение от инопланетян с Сириуса – яркой  звезды из созвездия Орион. По крайней мере, в их древней мифологии, насчитывающей не одно тысячелетие, как свидетельствует Марсель  Гриоль и Жермена Дитерлен  в своей книге «Бледный Лис», (M.Griaule, G.Dieterlen “Le Renard Pale”, – Paris, 1965.) исследователи открыли древнюю астрономическую информацию, адекватный  современной истине характер которой  стал ясен  ученым только совсем недавно. 
В  мифах догонов Сириус – двойная звезда, но наукой второй спутник звезды Сириус-В был открыт только в 1862 году. По мнению догонов, он был красным, а потом взорвался и превратился в белый карлик. Астрономы это подтвердили.  Сириус-В создан из вещества такой плотности, что «маленький кусочек не смогли бы поднять все люди земли».  Астрономы смогли  доказать высочайшую плотность этой звезды только  перед  Первой  мировой войной. 

Кроме того, догоны рассказывают еще об одном спутнике Сириуса,  современными астрономами предсказанном   пока  чисто теоретически.
Молодой французский исследователь Эрик Геррье выпустил книгу, целиком посвященную палеоконтактам догонов: «Космогония догонов. Ковчег Номмо» (Guerrier E.  “La cosmogonie des Dogon. L”arche Nommo”. - Paris,  1975), в которой он убедительно доказывает непротиворечивость мифологии догонов и современных астрономических представлений о Вселенной. 
Интересно, что мифология «Бледного лиса» включает  двух персонажей, являющих собой полную противоположность друг другу: Йуругу и Амма (вспомните  определение системы как единства полярных начал).  С современных позиций  их условно можно б ыло бы окрестить Дьяволом и Богом. Бог (Амма) несет людям Свет, Воду, Порядок, в противоположность Йуругу, инициирующему Засуху, Беспорядок, и Тьму. Но самое интересное, что в этой мифологии Дьявол Йуругу  изгоняется Аммой с Сириуса, откуда он спускается на некоем космическом ковчеге на Землю. На рисунке догонов космический полет Дьявола изображен кривой, закручивающейся вокруг Сириуса и Солнца,  очень похожей на современную  орбиту космического корабля вокруг планеты.  Позднее на землю , по мифологии догонов, на другом ковчеге пребывают сам Амма и предки перволюдей. 
Культовые ритуалы догонов  построены на обрядовых действах, явно имеющих космические истоки. Современные исследователи пока не полностью доверяют этим попыткам космической интерпретации «мифологических россказней» догонов, ибо  у серьёзного исследователя они должны были вызвать вопросы, на которые пока  нет  ответов. 
Конечно, сам сюжет о появлении предков с Неба для африканской мифологии  не так уж и  необычаен.  Возможно, они имеют и древнеегипетские истоки.  Не будь в мифологии догонов столь точных для современной науки космических деталей, не сообщай она о наличии  на Небе  наряду с Сириусом-А - второй звезды (Сириус-В),  даже не видимой без современного телескопа, вряд ли бы эти мифы вызвали столь оживленный  спор  в научных кругах. 
Скептицизм ученых может отрицать факт древних палеоконтактов,  имеющих в описании догонов спорные элементы. Но,  как нам ответить на интересующий нас вопрос, что первично: космический миф догонов об их прибытии с Сириуса или их культовые обряды, раз в 60 лет  отмечающие  церемонию «обновления звезды Сириус»? Напомним, кстати, что Сириус – самая яркая звезда на нашем небе.  Причем каждый раз  на таком празднике  изготовляется деревянная  маска птицы «канага», которая никогда не уничтожается и хранится догонами вечно. По остаткам  масок Марсель Гриоль посчитал, что традиция  этих праздников относится к 1300 году новой эры. Возможно, они праздновались и ранее, но масок не сохранилось... 
Любой ответ в этой ситуации  не может  отрицать главного – связей менталитета догонов с Космосом, имеющих серьёзные научные, а не только чисто мифологические основания. 

   Связанные с мифологическим сознанием культовые обряды очень рано стали делиться на:
- эзотерические (то есть, доступные лишь для посвященных);
- экзотерические (сочиняемых для непосвященных, чтобы отпугивать их  от тайных магических церемоний).

Любой маг (шаман, адепт, колдун и т.д.)  должен был пройти специальное «посвящение», чтобы получить доступ к этим тайным знанием. Посвящение было достаточно сложным, а иногда и смертельным, для магов,  не выдерживающих этот «обряд инициации». 
Магические обряды играют огромную, но самостоятельную, роль в мифологии, ибо  многие из них постепенно  отделились от мифа и сами по себе стали эффективным практическим руководством, используемым магом, если он  правильно знает ритуал и прочтет  нужные заклинания. 
По сути дела,  именно через магические ритуалы протянута нить к опытам алхимиков, а от них – к первым научным экспериментам, легшим в основу современной науки и научной картины мира.  Наука в определенном смысле  - наследница приемом и методов работы древних магов и алхимиков, хотя, конечно, сейчас она уже выработала свои (научные) методы исследования реальности. 
Наука стала играть в современной модели мира  огромную роль,  поэтому  на вопрос:  верующий святой или маг, ставший ученым, доминирует  ныне в современной модели мира, нельзя ответить однозначно. 

Пока не ясно, какие традиции   возобладают в современном мире? – Традиции Христа или традиции, заключившего сделку с Дьяволом мага Фауста? Попытки ответить на этот вопрос см. в книге «Элексир и камень» М.Бейджента и Р.Ли.(№7).
Мы, я думаю, к нему еще не раз вернемся, ибо, возможно, это ключевой вопрос нашего времени. Он напрямую касается нашего будущего, а о нем мы поговорим в последней главе.
Ритуалы и обряды играют в нашей жизни важнейшую роль своеобразного  социального театра, на площадках которого человек  разыгрывает  своё предполагаемое  будущее, чтобы победить в настоящем.

В древности  жизнь древнего язычника была опутана сетью ритуалов и обрядов, помогающих ему справляться со своими обязанностями скотовода или земледельца. Древняя аграрная религия проникает сквозь  ткань  этих обрядов и даёт нам возможность испытать те же ощущения, которые чувствовал язычник, отплывающий в неведомый ему дрейф по  странному миру окружающей его природы.
Сознание язычника настроилось на существование в этом мире, помогая ему осознать одну из фундаментальных идей, помогающих человеку выжить на планете – идею «умирающего и воскресающего Бога». Дж. Фрезер в своей «Золотой ветви»(№ 8) хорошо показал  природу этих верований на примере древнеегипетских  мифов об Осирисе.
Идея  постоянно «умирающего и воскресающего Бога» хорошо гармонирует с одной из важнейших идей современной науки – идеей «пульсирующей Вселенной», сочетающей  научный эволюционный и религиозный (креационисткий)  подход к модели мира,
Связь культовой обрядности и языческой религии хорошо проявилась в деятельности многочисленных мифических культурных героев  и  богов Древней Греции:

 - Деметре - покровительнице земледелия и Элевсинских мистерий;
– Дионисе - покровителе  вакхических празднеств  «Больших и Малых дионисий»;
-  Орфее – легендарном певце и поэте, основателе секты орфиков;

- Геракле – легендарном греческом герое, основателе Олимпийских игр, носивших в древности чисто  культовый  и обрядовый характер.

Связь исторических преданий и древней обрядности прослеживается и в Библии, в особенности в Ветхом Завете, насквозь пронизанном культовыми  ритуалами и  обрядами древней иудейской религии:

- рассказ о  попытке принесении Авраамом в жертву сына Исаака и  последующей замены его на барана  скрывает обряд древних еврейских  жертвоприношений, где человеческая жертва была позднее  заменена жертвой агнца;

- «Десять заповедей Моисея» хранят  древние предписания,  обычаи и ритуалы  кочевых еврейских племен еще до их  исхода в Израиль;
- «Крещение Иоанном Крестителем Христа в Иордане»  покоится на  древней культовой практике евреев, связанной с  обычаем водяного обрядового очищения; 

- рассказ о «Тайной вечери» -  связан с  широко известным  еврейским обычаем   обрядового вкушения хлеба и вина;

- историческое предание о  «Распятии Христа»  хранит христианскую интерпретацию древнего еврейского «Культа Креста».

А сколько театрализованных христианских праздников, начиная от Рождества и Пасхи,  породил сам Новый Завет? Все христиане в Средневековье принимали посильное участие в этих инсценировках Евангелия. Да и сегодня многие из этих традиций хранятся в практике работы Русской Православной Церкви.
             1.3. Параграф третий: «Российские Хронотопы  в отечественной  «модели мира»:
 Российская «модель мира», как и логика культурной динамики России, может быть прослежена  в смене хронотопов многообразных социокультурных миров, цементирующих Пространство-Время  нашей страны. Открытие “хронотопа”, осуществленное М.М.Бахтиным в литературоведении, может сыграть огромную роль в культурологии. На это уже начинают обращать внимание отечественные культурологи. (См. № 5, стр. 32-36)

В соответствии с замыслом этой работы нам представляется целесообразным рассмотреть внутри каждого типа культурного сознания свойственный только ему тип хронотопа:

· МИФУ - хронотоп “вечного возвращения”; /ХВВ/

· НОРМЕ - “авантюрный хронотоп”;/АХ/

· ФАКТУ - хронотоп “открытий”;/ХО/

· ИННОВАЦИИ - хронотоп “освоения вечности”./ХОВ/

Естественно, что «Авантюрный хронотоп» принадлежит не мифологической картине мира, а нормативной, а «Хронотоп открытий» к фактологической картине мира,  а соответствующей инновационной картине мира  принадлежит «Хронотоп освоения Вечности».


Анализ показывает, что многие культурные миры существуют в маргинальном слое культуры, рождая при этом свой специфический “маргинальный хронотоп” /МХ/ или, по крайней мере, существуя в двух хронотопах: функционально - в одном, а дисфункционально - в маргинальном. Это обстоятельство характерно для таких маргинальных субкультур как “воровской мир”, ”чиновничество”, “пролетарская субкультура” “разночинная интеллигенция” и некоторых других.


ХВВ построен, с одной стороны, на восприятии природы как необходимой и достаточной окружающей социум среды и одновременно  в качестве важнейшей составной части социума /точнее, социума - как составной части природы/, а с другой стороны, - на циклическом восприятии времени в постоянном кругообороте времен года. Важнейшим элементом языческого Славянского Хронотопа является представление о “Круге жизни”, в который включено все окружающее язычника пространство, включая Природу и Космос.(См.№ 4, стр.95-117)

Циклическое восприятие времени в Хронотопе Вечного Возвращения  начинается с метафоры “Вечного Лета”  /Рай, Золотой Век, прекрасное Прошлое/, далее следует Осень, Зима и все завершается Весной /метафорой тысячелетнего Царства Христова по представлениям хилиастов/.


ХВВ ложится в основание, по крайней мере,  двух культурных миров:

· “крестьянского мира” - русской сельской общины;

· “сельского помещичьего мира” - мира дворянской усадьбы.


Жизнь сельской общины протекает от “урожая до урожая”, постоянно завися от его успеха или провала. Каждый климатический район вносит в эту картину свое разнообразие: малороссийский хутор в этом отношении весьма отличен от северной поморской деревни. Эти отличия иногда бывают столь существенны, что можно говорить о бытовании региональных крестьянских сельских субкультур, обладающих своим языком, типом жилища, культурными символами и т.д. Объединяет их вместе с тем общий тип восприятия Пространства-времени, наличие специфического собственного хронотопа, в данном случае - ХВВ.


Экономика дворянской усадьбы также зависит от урожая, но культурную жизнь последний не оказывает существенного влияния. Анализ показывает, что главным занятием дворянина в деревне была охота! Пока  он живет в деревне, основные его интересы  связаны в древности - с соколиной, а позднее - с псовой охотой. В подтверждение этого можно привести огромное количество примеров из русской литературы. Вспомним хотя бы начало “Графа Нулина” А.С.Пушкина:




 Пора, пора! Рога трубят;




Псари в охотничьих уборах




Чуть свет уж на конях сидят,




Борзые прыгают на сворах.




Выходит барин на крыльцо,




Все,  подбочась , обозревает;




Его довольное лицо




Приятной важностью сияет...


Чуткий к выражению сущностных моментов русского бытия, поэт, описывая в этой поэме быт сельской провинциальной усадьбы,  так  расставляет главные акценты:
    
               В последних числа сентября,



Презренной прозой говоря,




В деревне скучно, грязь, ненастье,




Холодный ветер, мелкий снег 




Да вой волков. Но то-то счастье 




Охотнику! Не зная нег,




В отъезжем поле он гарцует,




Везде находит свой ночлег,




Бранится, мокнет и пирует 




Опустошительный набег.


В указанном сочинении Л.И.Сивинцева писала: ”Главная дворянская потребность или, как ныне выражаются, главный идеал состоял тогда в псовой охоте”, - вспоминал Н.П.Макаров /Мои семидесятилетние воспоминания. - М.,1881, ч.1, с.8/ о первой четверти Х1Х века, но столь же справедливо это выражение для последней четверти, если не половины предыдущего столетия… “ Эти единственно важные в то время дворянские занятия происходили с необычайной торжественностью”,- пишет тот же мемуарист..


Охота, собиравшая дворян разного достатка из нескольких уездов,  становилась местом сословного представительства, местом борьбы самолюбий /вспомним завязку конфликта в “Дубровском”/ Отсутствие интереса к охоте рассматривалось как подтверждение и следствие недворянского происхождения. Охота часто способствовала знакомству с бытом деревни, так в усадьбе хозяина отъезжего поля размещались лишь наиболее почетные гости, остальные же селились в крестьянских домах.


Однако крестьянское земледельческое время и время господской охоты, исходя из природных циклов, не только не совпадали, но и резко противоречили друг другу: “Какая причиняется пагуба осенним посевам и вешним всходам! Как вытаптываются луга!”


Часто оставшееся от охоты время в усадьбе подчинялось ожиданию следующей охоты, в распорядок дня включалось кормление собак, приобретавшее характер ритуала и т.п. Именно в силу ежедневной повторяемости хозяйственных забот, малой насыщенности событиями социальной важности, время усадьбы, сохраняя “обратную перспективу” семейной памяти, утрачивало “прямую перспективу”, линейное измерение с вектором направленным в будущее. Оно неизменно проходило свои ежедневные и ежегодные круги, но единственным способом разомкнуть его становилось поступление на службу, отъезд в город”. /Указанное сочинение, с.34/

         В этой весьма обширной цитате автором подмечены основные особенности ХВВ:

· постоянное воспроизведение традиции;

· цикличность, однообразие временных интервалов жизни;

· отсутствие линейного изменения времени /вектора в будущее/;

· охота как маркировка социального статуса дворянства;

· подчинение всех интересов жизни одной  охотничьей страсти.


Вместе с тем автор показывает  частичную несовместимость двух культурных миров: крестьянского и дворянского. Для одного идеалом являлся высокий урожай, а для другого - охота, “не смотря ни на какую потраву”. /”И страждут озими от бешеной забавы” А.С.Пушкин/ Конечно, в реальности эти миры хорошо сочетались, но до 1762 года, в котором Петром Третьим был принят “Закон о вольности дворянской”.


Свободолюбивые русские крестьяне сочли его несправедливым, так как  дворян освобождали от единственной государственной повинности - постоянной службы, а крестьян от  крепостной зависимости никто не освобождал. Крестьянская Россия ответила на эту несправедливость восстанием Пугачева и последующими “крестьянскими бунтами”, превратившимися в перманентное явление.

 В каком-то смысле Революция стала возможной не только благодаря “ослеплению” марксизмом  разночинной интеллигенции, но и как реакция крестьянство на несправедливость уже 1861 года - освобождение крестьян без земли. Все самые важные исторические события в России имеют культурную подоснову - конфликт между основными культурными мирами России. Вне этого, в особенности иностранцу,  понять логику истории страны очень трудно.


Возвращаясь к ХВВ, укажем, что главный смысл этого хронотопа в сельском дворянском быту ,  впрочем, как и в крестьянском, заключался в воспроизведении традиций:     
Они хранили в жизни мирной




Привычки милой старины;




У них на масленице жирной




Водились русские блины;




Два раза в год они говели;




Любили круглые качели,




Подблюдны песни, хоровод... -

так А.С.Пушкин описывает занятия семейства Лариных в “Евгении Онегине”. В этом романе разбросаны тысячи деталей дворянского сельского быта, включая его значительную “бесовщину”,  вне которой нельзя понять, например,  поведение Зарецкого на дуэли Ленского с Онегиным.


Но замкнутый круг “идиотизма деревенской жизни” размыкался, едва дворянин поступал на военную или гражданскую службу. Возникали совсем другие возможности, его встречал новый  - авантюрный хронотоп - АХ.                                                                                                                                                                                                                   

                                                                                                                                                                     Табл. № 1                                           
	 Элементы хронотопа
	Военно-служилое сословие
	Аристократия
/”высший свет”/
	Казачество
	Воровской мир

	Пространство /топос/
	Поле битвы, военный лагерь
	Придворный салон
	Граница
	Тайный “топос”

	Время /хронос/
	Военная страда
	Дворцовый
 Ритуал
	Казачья страда
	“Дело” /”идти на дело”/

	Субъекты
	Офицер – солдаты
	Монарх - придворные
	Атаман - казаки
	“Пахан” - члены шайки

	Цели субъектов
	Защита родины, воинская доблесть
	Придворная карьера, удовольствия
	Охрана границ, воспроизводство традиции
	Материальные блага, воровская доблесть, риск

	Механизм вхождения 
	Принятие воинской присяги
	Принятие долга 
служения монарху
	Крестоцелование
	Ритуал приема в шайку

	Язык и культура
	Армейский жаргон и понятия о чести
	Французский язык и знание этикета
	Казачий выговор и казачья культура
	Воровское “арго” и жизнь вне закона

	Маркированность культуры
	Армейские мундиры, знаки отличия
	Придворный костюмы и награды
	Казачья форма и медали
	Татуировки

	Личностные характеристики
	Храбрость
	Честолюбие
	Свободолюбие
	Отчаянность



Если для ХВВ пространство всегда одно и тоже - сельская местность, то для АХ оно обладает уже некоторым многообразием: аристократический салон в столице, плацдарм военных действий, казачья станица на границе,  тайный топос - место преступления. Если для ХВВ важна цикличность времени, то у АХ важнейшим становится  п  р о ц е с с   самого “приключения” /неважно какого: придворного, армейского, казачьего или воровского/.


Вхождение в АХ  описывается своеобразным принятием “рабства”: подчинения воинской дисциплине,  служения монарху и придворному этикету, казачьим законам или правилам преступного мира. Этот мир открывается  при определенных обстоятельствах /с помощью “протекции”, например, или “блата”/ тому честолюбцу, который  жаждет сделать придворную карьеру; или храбрецу, желающему прославить себя армейскими подвигами; или гонимому, пожелавшему попробовать “казачьей вольницы”; или изгою, берущему на себя риск преступного поведения.


Но мало одного желания ,”культурный мир” сам отбирает своих неофитов из наиболее достойных по его разумению. В отличие от ХВВ, попадание в который определяется самим фактом рождения в крестьянской или дворянской семье,  рекрутирование в АХ предусматривает определенную “инициацию” /испытание, экзамен/. Вспомним, например, старания Д.Артаньяна в первые дни его пребывания в Париже.


После того, как человек становится членом этого “культурного мира”, он попадает в ситуацию, где “место красит человека”. Причем “красит” оно его в двух аспектах:

· “маркирует” его социальный статус - придворного, военного, казака или вора определенным знаком отличия;

· “украшает” придворным галуном, эполетами, казачьим погоном или татуировкой.


При этом подтвержденный определенными заслугами перед “культурным миром” статус прочно отгораживает его обладателя от остального мира настоящей “социальной стеной”, за которой “сытый голодного не разумеет”.


АХ породил в искусстве многообразные “авантюрные жанры”. Один из самых распространенных  среди них - “американский вестерн”,  тесно связанный с хронотопом  “границы”. «Граница» - это особое пространство между “цивилизацией” - освоенной американскими пионерами территорией и “диким пространством”, где царят “кровожадные индейцы” или другие “враги”.


Условность этого жанра нам хорошо понятна, так как в действительности “кровожадные индейцы” были в стократ духовнее убивавших их белых, но они жили в другом хронотопе - ХВВ.  В глазах  белых пионеров - покорителей Дальнего Запада их мир статуса “культурного мира” не имел из-за неграмотности белых, поэтому индейцы были приравнены к диким зверям.  Позднее, когда это было осознано американской культурой, жанр “вестерна” сильно изменился.


Внутри самого культурного мира его “странности”, как правило, совершенно незаметны. Только при взгляде со стороны, например, с позиции современного культурного развития, мы видим странность игр “высшего света”, не принявшего такого представителя “иных миров”, как Михаил Лермонтов. Или невписанность в традиционную советскую культуру, маргинальную по своей сути по отношению к русской культуре, великих деятелей русской культуры, как Гумилев, Ахматова, Мандельштам, Платонов, Булгаков и многих других, им подобных. Попавший по недоразумению  не в свой мир человек начинает тосковать и стремится вырваться, чтобы обрести нечто более адекватное своей сущности.


Такую возможность представляет ему более продвинутый в духовном отношении “хронотоп открытий” - ХО.             

                                                               




                               Схема № 2

	Элементы хронотопа
	 Мир научной интеллигенции
	Мир творческой интеллигенции
	Церковно-монашеский мир

	Пространство /топос/
	Университет или НИИ
	Городская творческая организация
	Монастырь или храм

	Время /хронос/
	Время учебы-творчества
	Творческое время
	Время духовного преображения -покаяния

	Субъекты
	Научные работники
	Творческие работники
	Священники или монахи и верующие

	Цели субъектов
	Познание истины
	Творческое совершенство, самоотдача
	“Движение по лестнице Иакова”

	Механизм вхождения
	Экзамен или защита диссертации
	Общественное признание творческих заслуг
	Вера и прохождение специального “таинства”

	Язык и культура
	Научные язык и культура
	Творческие знания, навыки и культура
	Знание “богословского языка” и монашеских правил

	Маркировка
	Университетская форма
	Профессиональная одежда
	Священнические или монашеские одежды и знаки отличия

	Требования к неофитам
	Открытость к познанию нового
	Творческая одаренность,  активность творчества
	Стремление к духовному совершенству

	Точка зрения
	Внутренне-внешняя
	Внешне-внутренняя
	Внутренняя



Что объединяет в рамках одного хронотопа столь различные организации, как университет, творческую организацию или монастырь? Если для ХВВ - это “преданность семейной традиции”, у  АХ - “преданность делу, которому служишь”, то в случае ХО - это “творческое познание и духовное самоусовершенствование”.


Например, для “церковно-монашеского мира” единство можно дифференцировать так:

· творческое познание Бога и постоянный диалог с Ним;

· предстояние перед Богом за весь грешный мир;

· осуществление связей между Небом и грешным миром;

· отказ от грешного мира во имя его спасения.


Университет также служит для поддержания связей внутри этого мира, но все же менее универсальных, чем божественно-космические. Творческая организация - промежуточное между Монастырем и Университетом звено. Она способна на установление космических связей, но редко этим занимается по причине необходимости “выживания”. Установление “космических связей” пока еще экономически убыточно в нашем обществе и не находит достаточного спроса со стороны населения. Но общество быстро умнеет, а там где отстает, ситуация / к примеру,  загрязнение окружающей среды или природные катастрофы/ быстро приводит его к пониманию передовых  космических идей, как “ноосфера” или “общее дело”, например.


Хронотоп открытий в данных культурных мирах лежит, как правило вне столицы, в отличие от “авантюрного хронотопа”. Столица - город суетный, а “служенье муз не терпит суеты”. Тем более не терпит суеты служение Богу. Университет, конечно, может быть столичным, но подлинные научные открытия в наше время рождаются большей частью вдали от столиц, в периферийных научных центрах, например, в Новосибирске.


“Авантюрный хронотоп” всеми своими нитями связан со столицей, не может существовать без него, даже если это “казачество”, привязанное по своей сути к границе. Завоевав по приказу Строгановых Сибирь, Ермак немедленно преподнес ее Ивану Грозному. Иначе и быть не могло, ибо в российской культуре /в отличие от западной/ авантюрные субкультуры получали смысл своей деятельности только через диалог с царской / или другой/ властью, находящейся в столице, а порою этой властью сами и являлись - “аристократический мир”. Не в этом ли секрет срастания нынешней власти с преступным миром?


Культурные миры “хронотопа открытий” всегда противостоят власти. Как говаривал Александр Герцен, “ в России читающая публика ненавидит власть. Те, кто её любят, не читают вовсе”. Конечно, это точка зрения демократа, зараженного уже маргинализацией культуры, при которой единство - “симфония” властей /светской и религиозной/ и народа разрушены. Но путь разрушения целостности культуры   схвачен в его утверждении верно.


Известная русская пословица: “Не место красит человека, а человек - место!” верна только для человека, пребывающего внутри ХО. Только в нем главный акцент сделан не на статус человека, а на самоценность личности, в которой “самостоянье человека - залог величия его” /А.С.Пушкин/ Культурные миры этого плана и держатся на подобных личностях: профессорах - в университетах, корифеях науки - в НИИ, “старцах” - в монастырях или “мастерах” - в творческих организациях.


Но, как “короля делает окружение, так и “мастера” делают его ученики, его школа”. Поэтому подлинный творец культуры, действующий в рамках “хронотопа открытий”, не может ни быть учителем, не может ни преподавать. Все подлинные деятели культуры вошли в историю не только своими творческими достижениями, но и известны своими учениками, прославившими их достижения. Часто педагогическое мастерство перевешивало даже творческий дар мастера, но культура все равно побеждала.



В этом хронотопе работают так называемые “авторские школы” в педагогике, с трудом преодолевающие начетничество и фарисейство старой школы, способной лишь на трансляцию традиций, а не рождение нового качества. Они пробивают дорогу к постепенному переходу российской школы на духовно-инновационный уровень образования, свойственный уже “хронотопу освоения вечности”.


В отличие от внешней точки зрения, свойственной носителю АХ, ориентированному на внешние ценности: деньги, славу, власть, человек “мира открытий” ищет ценности в самом себе, зная, что подлинные открытия всегда осуществляет только его душа, пробивающаяся к Богу. Ну а наиболее полное раскрытие душа получает в “хронотопе освоения вечности”, свойственному уже новому типу культурных миров -  духовно-инновационных.


Просветленные носители этого хронотопа не воплощены  в каком-нибудь культурном мире, поскольку лишь они являются его носителями. Вне их сознания миров этих пока нет! Возможно духовно-инновационная культура России ХХ1 века создаст  новые типы “культурных миров”, но пока мы  можем  указать лишь на их отдельные характеристики.


Их топос - Бог, а время - Вечность! Вхождение в этот хронотоп делает их “просветленными”, ибо “топос души” простирается за рамки этого мира, а смерть служит лишь переходом в другой - трансцендентный этому мир. Просветленный человек воспринимает  этот переход без печали не потому, что там лучше, а потому что душа бессмертна, и “наверху то же, что и внизу” /Гермес Трисмегист/.


Но подобный переход должен совершаться по духовным правилам, где существует, например, запрет на самоубийство или другие запреты, известные нам по духовным книгам. Стартовой площадкой подготовки к подобному переходу является принятие жертвы “подвижничества”: великого смирения своей гордыни, аскетизма, постоянных постов, молчания и молитвы. Серафим Саровский, например, молился три года, стоя  голыми коленями на камне. Другие подвижники принимали не менее строгие обеты, чтобы войти в состояние просветления, обрести постоянный контакт с Богом.


Западная наука  открывает сейчас облегченные псевдопути “вхождения в Вечность”, типа ЛСД или других психотропных препаратов, взламывающих привычную для человека  картину Вселенной, обретенную традиционными способами познания. На этот счет существует огромная литература / см. книги  С.Гроуфа, Т.Маккены и других/, но никто из пристрастившихся к ЛСД или психоделикам “святым” пока еще не стал. Вместе с тем, ограничиваясь чисто христианским взглядом на мир, отбрасывая по этой причине пришедший из других миров  опыт (например, книги Карлоса Кастанеды о магическом знании мексиканских индейцев), мы закрываем для себя возможно  столь же перспективные пути “просветления”, лишь потому, что они открыты в других “культурных мирах”. Важно, чтобы при этом осуществлялся контакт с Богом, а не с демоническими сущностями, охотно выдающими себя за Него.


Тем не менее, наряду с традиционными для мировых религий способами вхождения в “божественные миры”, мы можем сейчас говорить и о новых возможностях, отработанных:

· духовно-просветленными экстрасенсами, посвятившими себя бесплатной помощи больным;

· духовно-инновационными творцами, не извлекающими экономических выгод из своих творений.


В отличие от “внутренней точки зрения”, характерной для носителей ХО,  инновационно-духовные просветленные обладают “сверх внутренней точкой зрения”, ибо их ориентация на божественную часть собственной души должна быть признана путем в самую глубокую сокровенную сущность человека. Такое духовное преображение человека Андрей Белый называл “выворачиванием”, ибо внешнее при этом делается внутренним, а внутреннее - овнешняется.  «Выворачивание» - типичная картина бифуркационной ситуации человека, когда он в силу внешних обстоятельств вынужден резко менять  мировоззрение, чтобы соответствовать изменениям внешнего мира.«Выворачивание» всегда является частью традиционного процесса адаптации человека к изменившимся внешним обстоятельствам окружающей среды. 

По аналогии  с духовными процессами происходят изменения во внешнем культурном пространстве, например, динамика: “столица  - провинция”. Современные электронные средства связи делают мир “большой деревней”. Впервые на это обстоятельство обратил внимание канадский социолог Маршалл Мак-Люэн. Каждый из нас, если он обладает компьютером  и возможностью через “модем” подключиться к мировой электронной сети, типа “Интернет”, будет обладать одинаковой информацией, неважно, живет он в городе или в деревне. Понятие “топоса” при этом изживает себя, как изживает себя понятие “времени” для людей духовно  просветленных.
Точнее можно сказать, что они входят в иное измерение Топохронала (единства Места-Времени), для которого характерно подключение к внешним энергоинформационным сетям, обеспечивающим принципиально иной уровень Бытия.

Войдя в подобный масштаб Вечности /масштаб Бога/, говорить о времени /масштабе человека/ можно лишь очень относительно. Включение  личной точки “самостояния” в подобный Топохронал  было даровано наряду со “святыми” и гениальным поэтам. В отечественной литературе впервые это сформулировал Гаврила Романович Державин в оде “Бог”:




Я - связь миров, повсюду сущих,




Я - крайня степень вещества;




Я - средоточие живущих,




Черта начальна Божества;




Я телом в прахе истлеваю,




Умом громам  повелеваю;




Я - царь, я - раб, я - Бог!


Но все, что было ясно некоторым деятелям культуры еще в ХУ111 веке, остается пока “тайной за семью замками” для нашей научно-технической интеллигенции, все еще уверенной, что надо  начинать менять мир  только с помощью НТР, а не путем  изменения  личной точки зрения на мир,  путем духовного  “овнутрения мира”. Как мы показали, эффективным механизмом при этом может стать процесс «духовного  выворачивания». 

Динамика перечисленных хронотопов во многом привязана к естественному духовному становлению личности: детство - к ХВВ, отрочество - к АХ, юность - к ХО, зрелость - к ХОВ. Вместе с тем, они не исчерпывают всех аспектов духовной социализации личности в ходе развития. За бортом нашего анализа остались взаимоотношения личности и семьи, личности и “малой группы”/компании друзей, соседей, студенческой группы, небольшого рабочего коллектива и т.д./, личности и социальной группы, личности и этноса и другие.


По сути дела,  мы почти не коснулись и дисфункциональных аспектов развития культуры, которые мы связываем с проблемой “маргинализации культуры”. Маргинальный хронотоп порождает целые маргинальные субкультуры, специфика которых становится более ясной из следующей таблицы:   







                                       




Табл. № 3.
	Элементы 
хронотопа
	Чиновнический культурный мир
	Культурный мир пролетариата
	Преступный
 культурный мир
	Культурный мир 
разночинной интеллигенции

	ПРОСТРАНСТВО
	Городское
	Фабрично-заводское
	Место преступления
	Вненаходимость /”хождение в народ”/

	ВРЕМЯ
	Время службы
	Время работы
	Время “дела”
	Время стресса

	ТОЧКА ЗРЕНИЯ
	Начальства
	Социальной среды
	Банды
	Сословия, из 
которого вышли

	СУБЪЕКТЫ
	Чиновники, стремящиеся создать 
корпоративную общность
	Бывшие крестьяне, 
вытолкнутые в город 
обстоятельствами 
	Изгои общества, выбравшие анти-

общественное поведение
	“Образованщина”, покинувшая свое 
сословие

	ЦЕЛЕВЫЕ 
ФУНКЦИИ
	Поддержание власти 
бюрократии
	Создание
 материальных 
продуктов
	Личное обогащение
	Создание 
псевдокультуры

	МЕХАНИЗМ ВХОЖДЕНИЯ
	Блат, рекомендации
	Неспособность к
 другому труду
	Замаранность

преступлением
	Формальное 
образование

	ЯЗЫК И КУЛЬТУРА
	Бюрократический жаргон и массовая 
культура
	“Мат” и 
пролетарская псевдокультура
	Воровской жаргон, 
“феня”, блатная 
культура
	Массовая 

городская

культура

	МАРКИРО-
ВАННОСТЬ
	Чиновничий мундир
	Рабочая одежда
	Татуировки
	Одежда среднего 
интеллигента

	ТРЕБОВАНИЯ
 К НЕОФИТАМ
	Корпоративная солидарность
	Рабочая круговая
 порука
	Верность воровскому 
закону
	Некоторый 
уровень знаний,
 но не культуры



Взаимоотношениям личности с национальной культурой  посвящены другие  наши исследования. Частично коснемся их на примере отношений: «творческая личность-интеллигенция». Стратификационная общность “российская интеллигенция”, к которой автор причисляет и себя, раскрывалась нами на примере нескольких субкультур: разночинцы, творческая интеллигенция, научная интеллигенция, техническая интеллигенция.


В ходе своего становления “российская интеллигенция” включала все пять типов “хронотопов”. На дворянском этапе развития она тяготела к ХВВ; на разночинном - к маргинальной субкультуре; на научно-техническом - к ХО, на предстоящем духовно-инновационном она должна будет взять на себя функции ХОВ. Получится или нет - вопрос особый, но мы не только надеемся на это, но и прикладываем большие усилия, чтобы все вышло.


Жертвенная ориентация  отдельных представителей российской интеллигенции каждый раз возникает  из-за справедливого ощущения, что чисто  рациональные  пути  развития расходятся с путем движения “души народа”. В эпоху Раскола народ ушел в старообрядчество, а интеллигенция поддержала десакрализацию народных ценностей, предложенную государством. Отсюда - жертвенность протопопа Аввакума Петрова, боярыни Морозовой  и  других старообрядческих «культурных героев».

Как было отмечено, мессианская функция России на рубеже веков была связана с развенчанием “левого марксизма” и транснациональной идеи “мировой революции”. Душа народа не принимала  их, а государство  при содействии изменившей народу интеллигенции проводило эту обреченную в духовном отношении линию. В результате интеллигенция стала первой жертвой “культа личности”. Приходится признать, что она стояла в духовной борьбе ХХ века по разные стороны баррикад с народом, примирившимся с режимом только под колоссальным прессингом страха, но до конца не предавшем своих идеалов в лице тех же интеллигентов, типа Ахматовой, Пастернака, Булгакова, Платонова, Юдиной , Сахарова  и других.


Следует сказать, что сегодня мы оказались в сходной ситуации. Народ сопротивляется идее “рыночной экономики”, а интеллигенция опять в значительной части оказалась с ним  по другую сторону баррикад.


Все это объясняется очень просто: маргинализацией российской культуры, которая в лице разночинной интеллигенции породила “маргиналов” - марксистов, шедших не в ногу с народом.  Народ все-таки чувствовал   разлад российского Духа и политики большевиков и не раз  выступал против него. Например, антоновский мятеж, подавленный Тухачевским. Может быть, именно поэтому  смерть этого маршала в сталинском застенке и была столь мучительной. Но тут уже вступает в действие Закон Кармы, а это не Православие. 

Народная Душа чисто интуитивно блюла верность российской духовности, но ее победа  доставалась народу ценой огромных жертв. Именно поэтому народ и был  верен  Православию, санкционировавшему очищение ценой страдания. Какие бы претензии у народа ни были к церковной иерархии, Православию по большому счету он никогда не изменял, ибо изменить ему означало изменить своей собственной Душе.


Вместе с тем в среде интеллигенции не было недостатка людей, видящих суть происходящих процессов и показывающих  их истинную подоплеку. Например, авторы сборника “Вехи” сразу после революции 1905 года оценили истинное направление духовных процессов, происходящих в России, и опасность увлечения марксизмом. Предвидел “большевистскую бесовщину” и Достоевский в своем знаменитом романе “Бесы”.


Но интеллигенции показалось, что мировая революция несет русскому народу и вместе с ним всему “мировому пролетариату” нечто похожее на тысячелетнее Царство Христово, по аналогии с мечтаниями хилиастов. Этого не произошло, по крайней мере, по двум причинам:

· идея “мировой революции”, осуществляемой пролетариатом, обречена, ибо не дело пролетариата становиться во главе духовного преображения мира, пусть хорошо материальные ценности создает;

·  именно та часть  российской  интеллигенции, которая поверила в марксизм и впала в “ересь атеизма”, была духовно больна и не способна повести народ в подлинное Царство свободы /”Врачу - исцелися сам!”/.


В этом отношении весьма красноречива точка зрения одного из виднейших культурологов начала века М.Гершензона:  ”Наша интеллигенция на девять десятых поражена неврастенией; между ними почти нет здоровых людей, - всё желчные, угрюмые, беспокойные лица, искаженные какой-то тайной неудовлетворенностью; все недовольны: не то озлоблены, не то огорчены”. ( № 9, стр. 20)

Политически самыми здоровыми в начале века оказались большевики, сумевшими подхватить власть, выпавшую сначала из слабых рук династии Романовых, а затем так и не укрепленную Временным Правительством. Судьба этого правительства была заранее обречена, хотя бы одним его названием. В результате, рассчитавшись с царской системой произвола /достаточно слабой по нашим меркам/, они ввергли  поверивший им народ в пучину много более горших бед, из которых народ  и в наше время до конца так и  не вышел. Культурологические процессы имеют длительную волну инерции, по нашим подсчетам, Россия  окончательно рассчитается с “коммунистическими иллюзиями” не ранее 2025 года.


Репрессии времен “культа личности” творились во имя спасения политического режима, ибо Сталин первым понял утопичность “мировой революции” и повернул руль совсем в другую сторону – на “государственный социализм”, рассчитавшись по дороге и со сторонниками идеи “мировой революции” и с ее противниками. Конечно, лучшие представители интеллигенции, в лице,  например, пассажиров “философского парохода” или наших писателей православной  ориентации видели суть, но изменить ситуацию уже никто не мог, ибо только страдания способны были скорректировать народные иллюзии и с гидрой “марксизма” рассчитаться. Культурологическая суть явлений становится ясной из следующей схемы:








                                            
Табл. № 4.
	Элементы культурологической динамики
	После  Смуты и Раскола
	После двух Революций 1917 года
	После Перестройки

	Исторические противники
	Душа Народа - самодержавное 
Государство
	Душа Народа – 
Партия большевиков
	Душа Народа - Демократическое государство

	Противоборствующие 
Личности
	Аввакум – Никон – Алексей
 Михайлович
	Николай П - Ленин – 
Сталин
	Сахаров - Горбачев
 - Ельцин

	Суть конфликта
	Народ против 
десакрализации жизни
	Народ против 
“мировой революции”
	Народ против реформ, 
приводящих к уничтожению 
Души

	Жертвы
	“Симфония” государственной и 
религиозной властей
	Русская Православная 
Церковь и духовная 
культура, свой путь 
России
	Национальная 
идентичность России

	Путь к целостности
	Равноправие Церкви и 
Государства
	Равноправие Власти и 
Народа
	Принятие 
 Духовно-инновационного сознания




Из опыта совершенно одинаковых ошибок, осуществленных интеллигенцией  на  трех различных исторических этапах развития России, следует хотя бы сейчас извлечь какие-либо уроки, чтобы обрести способ Выживания народа не в ущерб  его Истине и Свободе. Путь к этому единству давно открыт Христом, заявившим: “Я есть Путь, Истина и Жизнь”. (Иоанн, 14, 6)

Ситуация странно повторяется, по-видимому Бог действительно “любит троицу”. Но если  на первом этапе были переоценены духовные возможности государства, которое позднее “похоронил” Ленин в работе “Государство и революция”, на втором - пролетариата , вроде бы как «самого передового класса общества», способного его повести в “прекрасное далеко”, на третьем - уже самой интеллигенции, которая не может выйти из ситуации обольщения НТР и необходимости включения России в единый Мировой порядок под «славной эгидой» Долларовой Пирамиды и экономического процветания всего мира. Эта иллюзия начнет рушиться в самое ближайшее время и первыми жертвами будет оплот этой пирамиды - США, а за ней и Объединенная Европа. Мы также последуем за ними, если национальный менталитет не возобладает в головах наших политических правителей. Все-таки для русских «не хлебом единым жив человек».

Настало время вытеснения из массового сознания “Хронотопа открытий” в пользу обретения “Хронотопа освоения Вечности”. Иначе все вернется” на круги своя”, а Россия возглавит путь не к духовному совершенствованию мира, а к Апокалипсису. Разгул бездуховности в России выгоден только темным силам, ибо он объективно отвлекает молодежь - носителей самой динамической духовной доминанты от “Хронотопа освоения Вечности”  в сторону увлечения компьютерными играми, “виртуальной реальностью”, другими благами технического прогресса, плата за которые одна - “экологическая смерть”. Проблема заключается только в том, как быстро большая часть населения сумеет это понять.

Кое-какие надежды не только у нас, но и у всего мира возникают, когда знакомишься с информацией о появлении «детей Индиго», для которых духовно-инновационное сознание является прирожденной особенностью менталитета.  (См. об этом № 11)
                       1.4. Космогонические мифы – миры  Космоса и Хаоса:
(При изложении материала этого параграфа мы пользуемся статьями В.Н.Топорова «Космос и Космогонические мифы» из энциклопедии «Мифы народов мира» (№ 2, т.2, стр. 6-10)

 В большинстве мифологических систем, касающихся вопроса происхождения мира, его история описывается через противостояние двух противоположных понятий:
-КОСМОС – целостная, упорядоченная, организованная на основе определенных мировых законов Вселенная, полная Света и Порядка, имеющая Бытиё;

ХАОС – неорганизованное, неупорядоченное мировое пространство, полное Тьмы, Пустоты, Дезорганизации, Небытия  и т.д.
 Хаос первичен, а Космос – вторичен, ибо в процессе рождения  он возникает из Хаоса.  При этом Тьма преобразуется в Свет, Пустота в Заполненность, Дезорганизация – в Порядок, Непрерывность в Дискретность, Безвидность – в Видимость и т.д.
Хаос извечен и не имеет ни конца, ни начала; Космос, напротив, временен, ибо начинается, образуясь из Хаоса,  и имеет конец, как правило, в форме мирового катаклизма, вселенского Потопа, космического коллапса.

 Иногда эта катастрофа является окончательной, иногда за ней предполагается рождение нового Космоса. (Например, в скандинавском эпосе  «Прорицание вёльвы» или  в библейском «Откровении Иоанна Богослова»). 
С точки зрения Пространства Космос мыслится как   маленький островок Порядка среди моря  Хаоса, окруженный им извне.  Расширяющийся и самоорганизующийся Космос оттесняет Хаос на периферию, но окончательно никогда  не уничтожает его. Божественное начало Космоса также имеет какие-то элементы Хаоса.  
Для  специфики  мифологического Космоса характерны:

- Целостность и Единство;

- заполненность  широким внешним пространством;

- дискретность Пространства-времени, из которого возникают все остальные вещи и элементы  древнего мира;

- иерархичность отношений между ними (наличие внутри структуры   явно доминирующего элемента);

-структурированность,  упорядоченность и организованность на основе некоего руководящего мирового  Принципа или Закона;

- антропоморфность его интерпретации как «вместилища жизни для Человека», синхронизированного с ним (например в «Антропном принципе»;
- гармония, красота и эстетическая украшенность мира.

Как правило,  структура Космоса трехчлена и состоит из Верхнего мира (Небо), Среднего  мира (Земля) и низшего мира (подземное царство, Преисподняя и т.д.), миры Яви, Прави и Нави в Велесовой книги славян.  
Иногда низший мир трактуется как Хаос, но чаще всего Хаос выделен в отдельное от Троичной структуры Космоса  Бытиё, находится не над ним, но сбоку. 

В каждом из этих трех миров царят  соответствующие сущности:

- Верхний мир – боги и души праведников;

- Средний мир – люди;

- Низший мир – демоны, неправедные души и т.д.

Мировой Принцип или Закон, лежащий в основе структуры Космоса,  определяет как сам Космос, так и его крайнее звено – Человека, составляя некое единство  «физики Космоса» и человеческой нравственности. Кроме того,  он их связывает через нерасторжимую связь Микрокосма (Человека) и Макрокосма (Вселенной).
В основе  подобного единства лежит сам акт их творения  Демиургом по единому образцу – Мировому Принципу или Закону.  ( В Библии этим законом является сам Бог – создание Человека «по образу и подобию Бога»).
В определенных мифологических системах  Бог (Демиург) и Человек могут пониматься как части Космоса, находясь внутри его, а в других случаях  Бог мыслится отдельно от Космоса, как его Творец.  Христианство унаследовало именно такое понимание.
Уже говорилось, что  структурным образом Космоса может служить «Мировое Древо» или «Мировая Гора».  Об их  топике   свидетельствует  «синхроническое понимание» Космоса, а вопросы, связанные с его динамикой и причинами возникновения и умирания,  будут говорить  о «диахроническом понимании».
Причем «синхрония и диахрония» внутренне между собой неразрывно связаны, ибо определение состава структуры Космоса происходит из описания,  какую роль при этом играют его элементы, как, почему  и в каком порядке они возникают в процессе порождения Космоса.  Пространство-Время внутри мифа всегда связано в единый пространственно-временной континуум, причем если в Бытии техмерно Пространство и одномерно Время, то в Инобытии – наоборот!
Будучи подобием Вселенной (понимаемой как Космос),  Человек  является обязательным элементом любой  космологической схемы древности, благодаря тесной связи в ней  Микрокосма и Макрокосма.  При этом могут быть два взаимно противоположных истолкования:
- Человек создан из элементов Космоса )например, из глины); 
- Космос происходит из тела Первочеловека;
- возможно сочетание того и другого принципов творения.

Социокультурная  духовная сфера деятельности Человека входит в состав космогонических мифов и определяется ими, а  профаническая (бытовая) деятельность  человека к  понятию «Космос» отношения не имеет. Она больше тяготеет к Хаосу, а только  сакральный мир культурной деятельности Человека – к Космосу. Поэтому в религиозных системах наследуется от космогонических мифов  именно  традиция Божественного Космоса. 
Переход от неорганизованного Хаоса  к упорядоченному  Космосу и является сущностью большинства мифопоэтических представлений от простых  древних мифов о  происхождении природы, животных, обычаев человека до развитых мифологий, содержащий  глубокие представления о структуре Вселенной (например, мифология догонов).   

Сочинение космогонических мифов кончается в культуре  с наступлением Исторического Времени, когда  начинаются истории определенных цивилизаций.  Цивилизация – это уже  новый тип немифологической культуры, который космогоническими мифами  принципиально не перерабатывается. Но, тем, не менее, характер образца, образа и модели традиции  они сохраняют и на  последующих этапах развития социокультурного сознания. Как правило, сами они являются при этом составными элементами саг, преданий, легенд, эпоса и т.д.
 Пространство-Время в космогонических мифах не носит равноправного характера. Наибольшим уровнем сакральности обладает точка, где совершился «акт творения» Космоса,  то есть «»Центр или Середина мира»,  откуда начинает развертываться вся остальная картина Космоса, весь его  пространственно-временной континуум.

  Со Временем  соотносится  набор годовых обрядов, ритуалов, в частности, сам переход от Старого года к Новому году.   Содержание любого древнего  праздника  всегда  и составляет  суть кризисного перехода от Хаоса к Космосу.  Суть скрывается,  чаще всего, не в самом празднике, а в духовной специфике   трансформации человека в связи со спецификой праздника: Масленица, Пасха, Юрьев день и т.д.
 Особенности  космогонического мифа просветляются  при  описании  самого процесса преобразования Хаоса в Космос.  Автор  в них всегда исходит из ситуации, что  противостояние Космоса и Хаоса уже оформлено, он,  как бы «смотрит на Хаос из Космоса». Такая точка зрения принципиально отличается от точки зрения современного ученого, смотрящего на любой описываемый им процесс  со стороны, находясь,  как бы «вне  его». Только квантовая механики вышла из этой традиции, показав много большую связь между объектом и субъектом, чем  это казалась наследникам Ньютоновской традиции.  
При зрелом размышлении следует признать, что оба эти описания  («как извне», так «изнутри»)  по отдельности иллюзорны, ибо   не  несу Истину из-за ограниченности  любой  по отдельности из  указанных  точек зрения. Спецификой духовно-инновационного сознания является  «соединение описания извне с описанием изнутри», имеющее большие перспективы в плане адекватного отражения истины. Познать истину можно, только встав на позиции Бога. В особенности наглядно эта точка зрения проявляется в Голографической парадигме квантовой физики, предложенной Дэвидом Бомом. 
Взяв на себя смелость описания процесса «изнутри и извне», овладев методами «ментального выворачивания», человек способен описать истину более или менее адекватно, хотя до конца он никогда до неё не докопается,  просто по причине ограниченности самого человека и бесконечности  вокруг него находящегося   Пространства-Времени.

Образование Космоса  из Хаоса (космогенез) в космогонических мифах имеет определенную четко фиксированную процедуру:
-  первоначальные элементы Космоса образуются из пяти энергетических (иногда из четырех: огонь, вода, земля, воздух) стихий: огонь, вода, земля, металл, дерево. Неразделимые в Хаосе в процессе перерождения они очищаются и  разделяются в Космосе;

-  затем происходит установление космического пространства (разделение Неба со звездами и солнцем  и Земли);

- создание космической опоры (сотворение первой тверди среди первоначального океана, создание Мирового  дерева или Мировой горы);

- формирование структуры трех зон (Верхней, Средней и Низшей);

- создание Человека;

-  укрепление связей между  тремя зонами  богами или самим человеком;

- наполнение пространства конкретными элементами (ландшафтом, растениями, животными, абстрактными сущностями и т.д.);

- сведение всего сущего к Единому или  выведение всех деталей  из этого  Единого.

Иногда этот порядок фиксируется  другой последовательностью: Хаос – Небо – Земля - Солнце – Месяц - Звезды – Время – Растения – Животные – Человек – Дом – Утварь и т.д.

Важным обстоятельством для космогонических мифов является ответ на вопрос: как творится мир? Варианты:

- мир творится одним Демиургом, как в Библии;
- мир творится двумя демиургами: добрый и любящий людей Бог создаёт все хорошее для человека, а его противник – всё злое, дурное  и преходящее;

- мир творится в итоге борьбы двух поколений богов (как в Древней Греции);

- мир творится из частей тела Творца, при чем сам он может и погибнуть в ходе рождения мира;

- мир творится из «Мирового Яйца» или близких ему объектов;
- мир с помощью Слова  Бога превращается из Хаоса в Космос.
К широкому многообразию вариантов космогонических мифов мы еще вернемся.
                          2) Религиозная модель мира:
            2.1. Источник жизни в форме Высшего Космического Разума (ВКР, Бога):

В силу специфики нашего описания любой   «модели мира», обязательно имеющей творческого  субъекта и субъекта как наблюдателя,  в религиозной модели мира мы будем говорить  о  моделях, включающих  разумное начало – «человека разумного».  Интересно, как эта модель отвечает на вопрос: «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 зародиться. Остаётся одна альтернатива:  её сотворение и распространение  по Вселенной  с помощью ВКР, называемого  в системе богословских  координат – просто «Богом».

Нам представляется, что тонкий Горний  Мир (Тот Свет, Иномир, Инобытиё и т.д.) существовал всегда, хотя бы в начале в самом Боге,  но в какой-то момент Господь Бог (Творец всего Сущего) почувствовал его недостаточность Ему надоел окружающий Его Хаос и Он  решил создать мир физический – Этот Свет, мир Бытия, земной мир  и  «человека разумного»,  как итог его развития. Думаю, что Ему был нужен собеседник. Поэтому религиозная   модель мира как коммуникативная сущность  Бытия вполне  удовлетворяет требованиям нашего повествования.
Первоначально 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,  бывший в то время был ещё безвидным и  пустым. 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 состава материальной Вселенной. Именно её позднее Бог разошлет в разные стороны при  формировании различных аспектов творимого Им мира Бытия. 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  трансформаций» по всему «Белу Свету».
Затем Бог разделяет эту «воду» на  «свет»  и  «тьму»,  бывшие до этого в слитном состоянии. В данном случае так же 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 системности   творимой  позднее Вселенной. Устойчивость этого Бытия определяется  возможностью образовать единство полярных начал с четкой функциональной направленностью, то есть, образовать «систему».

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, носителей света, как 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 прохладных планетах, приспособленных для существования воды. Так образуются моря и океаны,   готовые для восприятия  последующей биологической жизни.

На планетах, где геологический процесс формирования планетного тела еще не закончен, и потому там еще держится высокая температура, вода (в её материальной форме)  не может существовать по определению, а в полевой  форме энергоинформационных сущностей,  которые Бог позднее разошлет по всей Вселенной,  почему бы нет?

Очень важным для понимания системной сущности мира является дополнительность двух полярных начал – Того и Этого света, миров Бытия и Инобытия. Эта дополнительность, кроме полярности составляющих  элементов обязательно  включает их единство – сами энергоинформационные сущности, из коих сотворен  сначала Иномир, а впоследствии, после небольшой трансформации,  и  весь  Материальный мир.

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

Земля, как и любая планета, выступает  в качестве  приёмника 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  Жизнь.

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

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 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 их воплощения  могут служить  кристаллы воды, способные, благодаря своей структурности и изменчивости, 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 № 10, стр. 265)

                                             2.3. Энергоинформационный компонент Бытия:
С нашей точки зрения, «ключом»  непротиворечивого друг другу  богословского и научного  описания порождения Богом Вселенной  является то, что Бог называет «водой»,  как исходным элементом   «Света « и «Тьмы»,  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 энергоинформационный компонент Бытия, принципиально важный для многообразия  творимого из него  Богом  мира.

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 любой системы очень важно  именно «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 богословском 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, впрочем, любых носителей Тьмы. Они существуют в мире, но не составляют с ним единой системы, ибо разно функциональны. Мы не видим объединяющей их функции. В мире  есть Свет, существует Тьма, но их соединение – это серость, служащая,  как правило, только прибежищем Тьмы. 
Однако до определенного события,  зафиксированного в Библии,  как восстание  Люцифера,  эти силы имели общие основания с миром положительного Инобытия, существовавшего   до сотворения нынешнего физического мира. После грехопадения Адама темные сущности легко завоевали Вселенную, ибо основания для их бытия уже были заложены  в её  задолго   до грехопадения Человека   и восстания Люцифера. Такая трактовка не противоречит тому, что мы читаем в Библии.

Вместе с тем, хотелось сразу бы «расставить все точки над «и» в плане нашего отношения 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 его и у сотворенной Им  Вселенной. Благодаря системе энергоинформационной устойчивости, которую Бог вносит в творимый  Им мир Единого Бытия (Тот и Этот свет),  их системные целостности  существует вечно, постоянно умирая и возрождаясь в своем материальном плане. 

      2.4. Системность, матричность и голографический характер Жизни как   основные   качества мироздания:
О каких ещё качествах  Жизни как  энергоинформационной сущности уже можно говорить, опираясь на Библию? 

Во-первых,  как уже известно, она 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  Целое (единство «Света» и «Тьмы»).
В третьих,  единственным материальным воплощением голографичности  (целостности) на уровне описания  является её матричность, то есть, возможность  её представления информации о ней    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  «вечность Времени-Пространства». Этот принцип заложен в основу «Голографической Парадигмы» Д. Бома.
 Но обеспечить многообразие порождаемых и уже рожденных систем можно было только при наличии еще одного фактора – бесконечности единства   физического и ментального Пространств Вселенной. Существование в Жизни  Вечности и Бесконечности - главных атрибутов Бога обеспечивает её стабильность и многообразие  во времени.
      2. 5.ТВОРЕНИЕ БОГОМ ЧЕЛОВЕКА И МИРА​. СИСТЕМНЫЙ ВЗГЛЯД НА БИБЛЕЙСКОЕ  ОТКРОВЕНИЕ:
Наше размышление о библейском Откровении носит в силу специфики объекта познания метафорический и лишь частично системный характер, ибо чисто  научное его описание  для нас совершенно невозможно, ибо не носит универсального характера. Поэтому нужно целостное описание противоречивых единств, иначе  наша адекватность Божественной Истине  останется  частичной.  Однако, на полноту  мы и не претендуем, осознавая собственную частичность.
Резон этого текста в другом: приблизить духовные истины научному сознанию, не описать Истину  адекватно и полностью, а создать подходящие условия хотя бы для частичного её  восприятия людьми науки.
Наука
мыслит в научных терминах - понятиях, имеющих четкий и строго верифицированный смысл. Такой духовный текст как Библия,  воспроизводится принципиально иными средствами -  ​духовными терминами, по сути дела, - метафорами,  не предполагающих  полного и исчерпывающего истолкования, ибо в них можно всегда вложить и более сложную интерпретацию. Например, Бог два раза в процессе Творения создает Небо - «Бытие, 1, 1» и «Бытие, 1,8». Но по контексту мы можем понять, что это совершенно разные «небеса». Первое - Вселенское Небо (весь мир Инобытия), включающий различные миры и разновидности существования небесного воинства, окружающего Бога, второе - Небо нашей земли - всего лишь духовно-информационный континуум, помогающий планете существовать в рамках Солнечной Системы.

Для начала воспроизведем библейский текст: «1. В начале сотворил Бог небо и землю. 2. Земля же была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носится над водою. 3. И сказал Бог да будет свет И стал свет. 4. И увидел Бог свет, что он хорош; и отделил Бог свет от тьмы. 5. И назвал Бог свет днем, а тьму ночью.  И был вечер, и было утро: день один. 6. И сказал Бог да будет твердь посреди воды и отделяет она воду от воды. 7. И создал Бог твердь; и отделил воду, которая под твердью, от воды, которая над твердью. И стало так. 8. И назвал бог твердь небом. И был вечер, и было утро: день второй. 9. И сказал Бог да соберется вода, которая под небом в одно место, и да явится суша. И стало так. 10. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями. И увидел Бог, что это хорошо. 11. И сказал Бог да произрастит земля зелень, траву, сеющую семя, дерево плодовитое, приносящее по роду своему плод, в котором семя его на земле. И стало так 12. И произвела земля зелень, траву, сеющую семя по роду её, и дерево, приносящее плод, в котором семя по роду его. И увидел Бог, что это хорошо. 13. И был вечер, и было утро: день третий. 14. И сказал Бог: «Да будут светила на тверди небесной, для отделения дня от ночи, и для знамений, и времен, и дней, и годов; 15. И да будут они светильниками на тверди небесной, чтобы светить на землю. И стало так». 16. И создал Бог два светила великие: светило большее для управления днем, и светило меньшее для управления ночью, и звезды; 17. И поставил их Бог на тверди небесной, чтобы светить на землю, 18. И управлять днем и ночью, и отделять свет от тьмы. И увидел Бог, что это хорошо. 19. И был вечер, и было утро: день четвертый. 20. И сказал Бог да произведет вода пресмыкающихся , душу живую, и птицы да полетят над землею по тверди небесной. 21. И сотворил Бог рыб больших и всякую душу животных пресмыкающихся, которых произвела вода по роду их, и всякую птицу пернатую по роду её. И увидел Бог, что это хорошо. 22. И благословил их Бог, говоря: плодитесь и размножайтесь, и наполняйте воды в морях, а птицы да размножаются на земле. 23. И был вечер, и было утро день пятый. 24. И сказал Бог да произведет земля душу живую по роду её, скотов и гадов, и зверей земных по роду их. И стало так 25. И создал Бог зверей земных по роду их, и скот по роду его, и всех гадов земных по роду их. И увидел Бог, что это хорошо. 26 И сказал Бог: «Сотворим человека по образу Нашему и по подобию Нашему; и да владычествуют они на рыбами морскими, и над птицами небесными, и над скотом, и над всею землёю, и над всеми гадами, пресмыкающимися по земле». 27. И сотворил Бог человека по образу Своему, по образу Божию сотворил его; мужчину и женщину сотворил их. 28. И благословил их Бог, и сказал им Бог: «Плодитесь и размножайтесь, наполняйте землю и обладайте ею, и владычествуйте над рыбами морскими и птицами небесными, и над всяким животным, пресмыкающимся по земле». 29. И сказал Бог: «Вот Я дал вам всякую траву, сеющую семя, какая есть на всей земле, и всякой дерево, у которого плод древесный, сеющий семя: вам сие будет в пищу; 30. А всем зверям земным и всем птицам небесным, и всякому пресмыкающемуся по земле, в котором душа живая, дал Я всю зелень травную в пищу». И стало так. 31. И увидел Бог всё, что Он создал, и вот, хорошо весьма. И был вечер, и было утро: день шестый. (Бытие, 1, 1-31)
В начале Бог создает вселенский мир Бытия - «землю, которая безвидна и пуста и тьма над бездною»; и мир Инобытия - названный «небом». В данной ситуации мы склонны интерпретировать «землю» как всю Вселенную, но еще объятую тьмой, хотя уже с водой (основой жизни), над которой и «носится Дух Божий». В системном смысле Бог творит устойчивую систему из противоположных начал: Неба и Земли, соединенных в Целое для решения  общей задачи: поддержания Жизни в Космосе.

Но Бог не удовлетворен такой Вселенной, которая находится во Тьме (первоначальном Хаосе) и Он решает: «Да будет свет!» Этим в систему вносится Порядок, таким образом, Вселенная упрочивается для своей устойчивости еще одной фундаментальной характеристикой: единством Хаоса и Порядка. Они взаимно дополняют  друг друга и  составляют неразрывное системное целое. Единство и взаимосвязь Порядка и Хаоса - важнейшее неотъемлемое качество Жизни, наряду с «водами»,  над которыми «носится  Дух Божий».
Заметим, что твердь (суша) создается после воды, что означает более высокий уровень  «воды» в системном плане, чем «тверди». Часть «тверди»  Бог делает Небом, но как уже было отмечено, это другое Небо - Небо земли, а не Небо Инобытия, как  созданное ранее.

Таким образом,  Целое создается в первый день творения,  а планета  Земля  - лишь во второй. Только, создав Целое, первоначально на уровне морей - «собрания вод» и земной суши, Бог впервые отмечает, что «это хорошо». По поводу всей  сотворенной Им  позднее Вселенной Он так не восхищался. Да это и понятно, ибо так  восхитившая Его тогда  «земля» - это еще не наша планета  Земля,  а Рай, отданный Богом Адаму и Еве.

Только после  акта Грехопадения Бог отправляет первых людей на нашу грешную землю. По сути дела Рай - это «земля» в параллельном мире. Именно на такой земле были возможны позитивные отношения человека со всей, «живой тварью», когда Адам  способен  давать каждой из них свои  имена, а она воспринимает  это с большой благодарностью. Грехопадение Адама и Евы преобразило и самих  животных, на грешной земле человек встретил  с их стороны к себе совсем иное отношение. Любовь сменилась  настороженностью и злобой. Ни о какой возможности владычества над животным миром, завещанным человеку от Бога ранее, уже не было и речи.

На третий день Бог создает на земле растительную экосферу - траву и деревья, словом, всю зелень, покрывающую её, дающую основу для продолжения на ней жизни. И воссозданная им природа также очень нравится Богу. Но для жизни растительного мира нужен свет, поэтому на четвертый день Бог завершает строительство Солнечной Системы, создав два светила - Солнце и Луну для освещения земли.

Единственное противоречие - на четвертый   день по Библии создаются светила - звезды. Но Вселенная, по нашему мнению, уже была создана Богом на первый день.  Это противоречие в Библии мы пока разрешить не можем. Единственный выход  – считать, что первой была создана именно духовная Вселенная, а  материальная – только на четвертый день.
На пятый день творится Богом весь животный мир, характерно, что вместе с рыбами и птицами возникают пресмыкающиеся «животные», скорей всего - это ящеры и динозавры, ведь только на шестой день творятся млекопитаюшиеся и пресмыкающиеся «гады». Это наводит на мысль, что «библейский день» в ту пору был весьма продолжителен и мог составлять миллионы наших лет

Бог творит мир совсем не в случайном порядке, а строго системно. Зелень нужна для поддержания жизни  животного  мира, поэтому она создается раньше их, чтобы с её помощью они могли существовать дальше.

Растительная природа была сотворена и для животных и для человека: Бог благословляет человека питаться только плодами с деревьев, а отнюдь не животными и рыбами, которых человек начал употреблять в пищу уже на грешной земле, да и то лишь после оледенений. До этого он был вегетарианцем, храня завет Предвечному Богу.

Бог создает человека также системно, как два противоположных пола. Они дополняют друг друга и только вместе составляют надежную и устойчивую, способную к долгожительству систему. Неслучайно все древние люди в Библии имели семью и долго (до тысячи лет)  жили, рождая по нынешним понятиям по огромному  количеству детей.
.

Подводя итоги сказанному, необходимо отметить, что весь творческий процесс сотворения Человека и Мира носил у Бога не только системный, строго закономерный порядок,  но и сопровождался духовным подтверждением  всему,  сделанному на физическом уровне. Бог не просто творит, но и благословляет человека и весь животный мир,  и всю природу земли. Теперь нам предстоит оправдать или не оправдать это благословение  преодолением надвигающейся  на весь мир экологической катастрофы.

                        3) «Научная модель мира»:
Помня о религиозной картине мира, изложенной выше, мы приступаем к рассказу о научной картине мира, которая столь велика, что никак не может быть  в нашем описании  полностью представленной. Но границы между наукой и религией в подходах к изображению картины или модели  мира мы постараемся очертить.

Сотворение Вселенной и Человека Богом подтверждается согласованным на духовном уровне Единством основных параметров Вселенной и Человека, ибо они как Целое были созданы сначала на духовном уровне, а потом после Грехопадения перешли  в  материальный  план. Материальная Вселенная была создана до Грехопадения, но как резервный вариант, ибо заселена была духовными прежде людьми и животными, трасформированными грехом в иной, далекий от духовного,  план. 
                     3.1. «Антропный принцип – основной принцип научной модели мира»:
Эта парадигма в науке получила название «Антропного принципа» мироздания. С точки зрения науки подобное  чисто духовное согласование всех констант Вселенной  не имело бы никакого смысла, если бы оно не предполагало в конечном итоге появление в теоретически согласованной   Вселенной  материального человека. Существование жизни во Вселенной и в конечном итоге самого человека зависит от тонкой (духовной) настройки констант ядерных, электромагнитных, слабых и гравитационных взаимодействий и характера  влияние этих сил  друг на друга. Небольшое их изменение на доли процента в конечном итоге сделало бы существование человека в  измененной  Вселенной совершенно  не реальным. Ну, а что первично? – Сама Вселенная или Человек? Все-таки первичны духовные идеальные образы Человека и Вселенной, появившиеся прежде отягощенной грехом материальной Вселенной и греховного Человека в ней.
Подсчитано, что для естественного (самопроизвольного)  возникновения Живого вещества (и человека - в итоге) из неживого требуется такое количество времени, которое в тысячи раз превышает время существования самой Вселенной. Поэтому ничего другого, кроме как верить в творческий прорыв Человека в Жизнь  именно из рук Бога, нам не остаётся. Без своего духовного замысла, без  его первоначальной реализации на   тонком ( чисто духовном) уровне материальный Человек не смог бы воплотиться в  нашей Вселенной. Просто она не смогла бы  дать соответствующую для   существования Человека  среду .
Невозможность медленной эволюции Человека из простейших одноклеточных разбивается и о всеобщий закон термодинамики о росте энтропии в ходе развития любой системы. Поэтому более вероятным было бы считать единоразовое (духовное)  творение человека, так, как оно описано в Библии, а не медленную его материальную  эволюцию как вида,  на которую так  надеялся Чарльз Дарвин.
3.2. Универсальность «Божественной пропорции» в научной картине мира:
Подойдем к этому вопросу еще с одной стороны. Важнейшим законом  устойчивого существования в мире   любых системных  комплексов является их соответствие  «Божественной пропорции», имеющей чисто духовное значение. 
«Божественная пропорция» (или «золотое сечение») - это закон, по которому целое так относится к большей части, как большая часть относится к меньшей. Частное от деления большей части на меньшую и одновременного деления целого на большую часть всегда постоянно и равно 1,618. Если посчитать Целое за единицу, то большая часть по закону «Золотого сечения» должна быть равна 0,618, а меньшая = 0,382 , что в про центах  составляет соотношение:  61,8%  к 38,2%.

Закон «Божественной пропорции», или «золотого сечения», подтвержден огромным количеством фактов и примеров из живой жизни. Он является  настолько  важнейшим параметром жизни, что можно утверждать, что  он фундаментально заложен в самом  её основания.

Этому правилу, в частности, подчиняются такие разные сущности как:

- расположение листьев на стеблях растений;

- соотношение мужских и женских особей в любом улье;

- соотношение диаметров витков любой раковины;

- соотношение диаметров расположения семян по спирали в подсолнечнике;

-  соотношение размеров человеческой руки от пальцев до локтя как большей части и от плеча до локтя как меньшей;

- соотношение периодов сокращения и расслабления сердца человека;

- по законам «золотого сечения выстроены все произведения искусства.

Таким образом, за внешним Хаосом мира наука фиксирует  Порядок и Гармонию, основанные  на правиле «золотого сечения». Кто внес эту закономерность в мир? – Простая  «эволюция от простого к сложному»? Но на  подобную  эволюцию, как мы уже говорили, нужно время больше существования всей Вселенной. У верующего человека нет сомнений - это  мог сделать только Бог!

Огромное значение правило «золотого сечения» играет в искусстве. Благодаря  ему, от восприятия произведений искусства создается впечатление уравновешенности и покоя, соразмерности и гармоничности творческого пространства и времени произведения. Благодаря ему, мы согласны с идеей, что высокое творчество планируется на Небесах, а рукой художника-творца « водит именно Бог».
Так в музыке соразмерности целого и частей любой музыкальной пьесы по «золотому сечению» является признаком красоты и устойчивости её мелодии. Человек внутренне интуитивно настроен на такой принцип гармонии живого, он ждет его и от произведений искусства. Получив их, он обретает «кайф». Почему  это оказывается возможным? Для нас ясно, что только по одной причине, «Божественное начало» в самом человеке входит в гармонию с «божественной пропорцией» идеального художественного произведения, давая душе неизъяснимое наслаждение. 
«Духовная красота разлита по всей природе», поэтому мы и получаем такое удовлетворение от восприятия  гармонии в природе и  в соразмерности её частей. Если бы мы измерили эту соразмерность, то нашли бы в итоге то же соотношение частей, равное  «Золотой или Божественной пропорции».

В стихотворении в «золотое сечение», обычно попадает строчка, несущая основной смысл стиха, а если она не попадает, то это свидетельство, что мы имеем дело со средним поэтом. И, если автор в своем произведении прославляет гармонию и соразмерность, а в композиции его произведения правило «золотого сечения» не выдержано, то мы в праве сомневаться в духовности его намерений или в величине его творческого дара.


К «золотому сечению» имеют отношение «числа Фабиначчи», представляющие ряд последовательных чисел, где сумма соседних чисел равна следующему числу. Глядя на этот ряд чисел, легко устанавливается «золотое сечение», например, для подсчета  важнейшей строчки  в каком-либо  стихотворении.

3.3. Закон «двойного подтверждения» социокультурного развития в модели мира:
Внимательный   анализ  «Духовной социокультурной динамики  мира»  показывает, что внутри культуры всегда имеет место «двойное подтверждение» событий, сначала на физическом, а потом на духовном уровне или наоборот, как  мы покажем позднее.

Например, в русской истории значимые события всегда  имеют «двойное подтверждение» со стороны Духа. Для укрепления принятого Россией Православия, а, следовательно, и возрождения всей русской нации кроме событий на физическом уровне - победы над врагами во время Куликовской битвы, одержанной Дмитрием Донским, России необходимо было еще пройти «монастырскую колонизацию», начатую преподобным Сергием Радонежским.

Духовное подтверждение следовало за событиями на физическом уровне, но так бывает не всегда, чаще всего  оно даже опережает события, как, например, в нынешние времена, для которых так характерны «духовные альтернативы», требующие соответствующего грамотного выбора, чтобы не попасть в очередное физическое 
(материальное) болото.

                Подтверждение этого правила, мы видим при анализе глобальных «исторических бифуркаций», которых в ходе развития, например, такой страны, как  Россия,  просматривается всего четыре:

- Принятие языческой Киевской Русью Православия,

- Татаро-монгольское нашествие;

- Раскол Церкви и реформы Петра Первого;

- Глобальная катастрофа в  начале ХХl века.

Принятие Православия Русью  породила специфическое явление, характерное только Руси,  - «двоеверие». Крещение Руси  было поддержано в начале   только княжеским двором и  далеко  не сразу вошло в менталитет народа,  не сразу стало его «кровью и потом». Прежде оно потребовало духовного подтверждения  доминирующим в народе языческим мировоззрением. Именно потому, что в славянской среде это оказалось возможным, благодаря идее  славянского Триглава , в принципе смогла возникнуть православная цивилизация в России.

Языческое подтверждение Православию  тянулось  в России очень долгое время,   а, кое в ком,  сохраняется и в наши дни.  К сожалению, даже верующие сегодня  надеются на целителей и экстрасенсов, когда бы надо было надеяться только на себя,  тем более,  когда   официальная медицина традиционно  складывает  с себя свои полномочия за пределами больницы или поликлиники.  «Профилактика сейчас вышла из моды!?»
На вторую бифуркацию  (татаро-монгольское нашествие) Русь ответила образованием сильного Московского Царства  и  явлением  Сергия  Радонежского  с  его  идей  «монастырской  колонизации»  Руси;  на        «петровское возмущение России» -  ​Александром Пушкиным и Серафимом Саровским.  Четвертая Перестройка в стране    была   подготовлена  русской религиозной философией и идеей «Ноосферного Перехода», разработанной русскими мыслителями, типа Вернадского, Чижевского и Циолковского.

Этот российских опыт бифуркационных переходов  показывает, что  у нас любые   политические решения дополнялись, а иногда и   не могли существовать без духовного подкрепления.  Так реформы Петра 1, чтобы нормально вписаться в историю России, были  на духовнов уровне  основательно подправлены  со стороны двух выдающихся культурных деятелей ХlХ века - Серафима Саровского и Александра Пушкина.

« Бифуркационное возмущение России  Петром Первым» было столь решительным надругательством над российским менталитетом и российской традицией, что ему  потребовалась существенная  корректировка, как на уровне православного менталитета народа - подвигом Серафима Саровского, так и на уровне отечественной культуры - ​творчеством уникального российского гения  Александра Пушкина

 События последней исторической бифуркации в России на физическом уровне еще предстоят, а на духовном они  уже были сформулированы в работах русских религиозных философов на рубеже веков, а затем систематизированы  в трудах академиков В.И. Вернадского и H.Н. Моисеева и группы русских специалистов по продвижении «ноосферного сознания» и ноосферных технологий, созданных для выживания России в предстоящей глобальной экологической катастрофе.  (См в библиографии №№: 14-16)
Внимательный читатель заметит, что расстояние между событиями, которые мы называем «историческими бифуркациями», примерно равно четырем векам, следовательно, и последний этап инновационной духовности будет длиться около четырех веков, что полностью подтверждается и предсказанным Львом Гумилевым «временем существования русской нации».  (Библиография №18).
Именно реформами Петра 1 Россия от своей «локальной православной эффективности» качнулась в сторону «европейского универсализма», чреватого для нас, как победами, так и поражениями, ибо при его полной победе мы отступаемся от своего лица и сути нашего  национального менталитета, а при полном отказе – выпадаем в локальный, узко националистический,  осадок. 
Хотя даже такой чуткий к Православию поэт, как А. К. Толстой, оценивал эту эпоху довольно благосклонно:

«Хоть это было жутко, Петра я не виню: больному дать желудку полезно ревеню».

(«История государства российского от Остомысла до Тимашева»,  - Библиография  № 19)

Однако именно Петром 1 были посеяны все семена, разросшиеся пышным цветом позднее и приведшие к неизбежности глобальной экологической катастрофы в России. Именно они  (в качестве протеста против промышленной цивилизации)  вызвали к жизни и новую ноосферную философию и  инновационные идеи ноосферного Перехода, на кои мы и возлагаем сейчас все наши надежды. 
Глобальная катастрофа «даст свои плоды», прежде всего,  в том, что в ходе ее преодоления Россия обретает новые способности:

-  духовной универсальности, построенной на диалоге с Богом;

- целостного мировоззрения, опирающегося на любовь к Природе и ко всем людям;

- преодоление отрыва от Иномира, то есть, понимание, что «наверху всё подобно тому, что есть внизу», а «Смерть есть продолжение Жизни духовно-инновационным способом».
Однако, если наша концепция верна, этот последний этап через четыреста лет кончится, и нaступит новая глобальная бифуркация, а потому ждать Страшного Суда для России раньше ХХУ века маловероятно. Хотя человеку  всё воздаётся «по грехам нашим». Что заслужили, то и получим.

3.4. КОМПЛИМЕНТАРНОСТЬ ТВОРЧЕСТВА И ЭВОЛЮЦИИ – ЦЕЛОСТНОСТЬ МОДЕЛИ  МИРА:
На происхождение человека есть два принципиально отличных взгляда науки и религии:

- эволюционная теория Ч.Дарвина;

-  креационистская теория Сотворения  мира и человека Богом по библейским источникам.

В последнее время сами ученые предъявили дарвиновской теории массу претензий по поводу её неадекватности  всей совокупности  имеющихся  научных фактов. В «Божье Сотворение мира» наука традиционно никогда  не верила,  и сейчас  продолжает существовать  в традиционных  атеистических рамках. Хотя это довольно странно: «Президент страны в Бога верит, а наука – нет!» По сути дела, вера в Бога стала сейчас личным делом  каждого  человека. Однако многие  атеистические иллюзии начинают в ХХ веке рассыпаться под воздействием развития самой же науки, в частности в ходе замены представлений «классической физики» на открытия квантовой механики. 

Сформулируем  имеющиеся претензии современной науки  старой теории эволюции видов Ч. Дарвина:

- отсутствие волосатости у человека,  пока не объяснимое ничем, кроме его однократного творения «по образу и подобию Божьему»,  у самого Дарвина  не находит никакого приемлемого объяснения;

- эволюционная теория провозглашает наличие переходных форм от рыб к амфибиям, от амфибий - к пресмыкающимся, от последних - к птицам и млекопитающим, что  еще ни разу в жизни  палеонтологами не  подтверждено, возможно,  лишь потому, что их просто никогда не существовало («какая недоработка со стороны ученых!»);
- теория эволюции предполагает неизменность темпов протекания природных процессов, принципиально невозможную из-за всеобщности действия второго закона термодинамики о нарастания энтропии в природных системах; специфика действия этого закона в разных  процессах должна приводить к разнообразию темпов их протекания;
- огромные  сроки существования Вселенной и самой Земли, необходимые для эволюционного зарождения живого из неживого, в последнее время вообще подвергнуты сомнению наукой, ибо сегодня ученые предполагают,  что с момента возникновения Вселенной скорость света уменьшилась более чем в десятки миллионов раз и в такое же число уменьшилась скорость радиоактивного и электромагнитного распада. Это означает, что ядерные часы, измеряющие время существования Вселенной, на деле должны показывать и  время в миллионы раз меньше предполагаемого. В этой ситуации случайная эволюция живого из неживого становится почти  полностью нереальной, а альтернативой  ей остаётся только единовременное творение Господом (в 6 дней по Библии) всего живого и неживого.

Однако это отнюдь не означает краха самой идеи эволюции; она в природных экосистемах постоянно происходит, - и это установленный факт!  На наш взгляд, это скорее  не эволюция различных видов живого мира, а  простой процесс адаптации природных систем к меняющимся условиям внешней среды.

Но это обстоятельство заставляет нас говорить не об однозначном  выборе того или другого подхода, а об их комплиментарности в процессе общего развития природы и человечества. Жесткий и однозначный выбор «или-или» с точки зрения системного подхода, завоевавшего ныне достойное место под солнцем науки, как один из наиболее успешных методов познания, все чаще меняется на выбор  «и – и».

Идея «дополнительности», открытая в  квантовой механике, стала  ныне доминирующим, всеобщим  принципом познания в современном мире. Теория эволюции используется и нами, когда мы говорим об эволюции человеческого сознания от МИФа к НОРМЕ, а затем к ФАКТУ и ИННОВАЦИИ. Но это специфическая эволюция,  - не вытеснение одного типа сознания другим, а их постоянный синтез с продолжением лучших качеств  одного в другом. 
Эволюция  имеет место быть, когда она действует как  механизм медленной адаптации системы к изменяющейся внешней среде.  Человеку дан и второй механизм - творчество, с помощью которого можно сжать время и осуществить творческую адаптацию во много более короткие сроки.

Дар творчества, наряду со свободой воли и способностью к познанию окружающей среды, ​важнейший из подарков человеку от Бога, сделавший человека именно тем, чем он является в настоящее время. Но о  творчестве  разговор  будет особый.
3.5. «ЭФФЕКТИВНОСТЬ БЫТИЯ»: ЛОКАЛЬНЫЙ И УНИВЕРСАЛЬНЫЙ ОПТИМУМЫ  В  НОВОЙ  МОДЕЛИ МИРА:
Для того, чтобы глубже разобраться в соотношении науки и религии, нам бы хотелось ввести понятие об «эффективности Бытия» в двух оптимумах: локальном и универсальном  (глобальном).

Универсальный оптимум «эффективности Бытия»  включает, прежде всего, духовный   смысл Бытия  людей  на этой планете, имеющий  троичный характер: духовое  соотношение Человека, Планеты и Космоса (Бога). Надо помнить, что  в  основе универсальной оценки эффективности всегда лежат нравственные критерии.

Локальный оптимум «эффективности» - это оценка  практической эффективности науки, опираясь на  принцип:  «критерием Истины является практика».  Исключительная ориентация науки не на универсальные, а  на локальные оптимумы эффективности,  привела, в конечном итоге, к тому, что главной в науке стала лишь её  практическая целесообразность. В итоге  нарушилось равновесие между фундаментальной и практической наукой в пользу последней. К чему это ныне   привело и постоянно приводит,  многим ученым  уже хорошо понятно, - к глобальному кризису Природы и самого Человека. 
Конечно в силу особенностей нашего менталитета, у нас есть сложности  и с практической реализацией теоретических открытий, ибо русский ум чаще всего не практик, а теоретик.  Точнее он слишком ленив, и, осознав что-то на теоретическом уровне, не спешит довести эти открытия до практической реализации. Какая противоположность с западными умами! Японцы, мастера доводить идеи до практической реализации, скупили в 60-е годы патенты многих стран, продаваемых тогда за бесценок, и организовали их блестящее практическое подтверждение, совершив резкий рывок в сфере технического прогресса.  Вместе с тем,  среди лауреатов Нобелевской премии  по естественным наукам всего один японец из более,  чем пятисот человек! 
Универсальная ориентация науки, включающая и  нравственные требования чистоты и порядочности,   на Западе замещается постоянным требованием новых практических технологий и технического обеспечения. Наука попадает в рыночные экономические условия, фундаментальная наука уходит в тень, а начинает доминировать голый практицизм и сиюминутные интересы. Но отнюдь не интересы  самой науки! Выгоды пожинают другие!
Эта ситуация обрекает науку на постоянное вытеснение нравственных критериев развития, приводящее в конечном итоге  только к глобальной  экологической катастрофе. Снижение нравственных критериев в теории широко открыло на практике использование практических технологий и инженерных решений, ЛИШЬ ПРОВОЦИРУЮЩИХ ДАЛЬНЕЙШЕЕ ЗАГРЯЗНЕНИЕ ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДЫ.

Выбор «локальных критериев» эффективности  повлек за собой глобальные последствия.  Только атеистическому Разуму ученых, игнорирующих  «универсальные критерии эффективности Бытия», это обстоятельство не кажется достоверным. Хотя, оно может быть, постепенно осознано,  однако, окончательно разорвать путы своей ориентации   лишь на «локальные критерии» эффективности   атеистический разум не может: подлинного  духовного стержня не хватает!
Если проанализировать специфику «универсальных критериев эффективности» человеческого бытия,  встаёт  необходимость  определения их пространственных рамок:

- космических (Божественных), исполненных нравственных ограничений и табу, заключенных в религиозных догматах и обрядах;

- солнечных , определяющих специфику существования человечества в Солнечной системе, подчиняющейся ритмам движения Солнца и окружающих его планет  в нашей  Галактике;

- планетарных, подчиненных собственному Бытию планеты, которая в последнее время рассматривается наукой как высокоинтеллектуальная живая система, обладающая  собственным Разумом;

- социальных , заданных спецификой Бытия человечества как социального Целого.
- человеческих, представляющих общие интересы отдельных людей

             Попробуем разобраться с ними по отдельности.

«Универсальный оптимум» с необходимостью включает самый высокий уровень универсума – Божественное начало, заданное существующими на земле религиями. Духовное начало является доминирующим в понимании «универсального оптимума эффективности Бытия», ибо только в нем  существует возможность выживания человечества даже  в экстремальных условиях глобальной экологической катастрофы. С целью  подтверждения этих идей мы уже  попытались дать  системный взгляд  на сам ход  Сотворения человека и мира, изложенный в Библии.
Для понимания детерминирующих универсальный оптимум Бытия факторов очень важно положение нашей Солнечной Системы в Галактике.  За один  такой виток вокруг Галактики Солнечная система  «теряет» 26 тысяч лет, а за полвитка - соответственно 13 тысяч лет.  Именно с этой периодичностъю на земле происходят глобальные катастрофы.  К примеру, последняя  из них -   Всемирный Потоп была  по оценкам ученых  около  11 тысяч лет  до нашей эры.

В  свои «экстремальные времена» планета вместе с Солнцем  замедляет свое движение вокруг ядра Галактики, меняется наклон её магнитной оси, меняется средняя  температура (происходят потепления, потопы или напротив - оледенения). Поскольку планета питается энергией элементарных частиц, приходящих из космоса, очевидно, каждые 13 тысяч лет мы пролетаем такое место в Галактике,  можно предположить, что именно оно  производит на нас   противоположное по знаку  негативное энергетическое  воздействие.

Фундаментальные климатические изменения, проходящие на Земле в последнее время,  показывают, что мы вступили в очередной период своей «геофизической нестабильности», что делает глобальную катастрофу неизбежной. Налицо резкий рост экстремальных проявлений климата. Если проанализировать новостные сводки по радио и телевидению, то две трети их постоянно полны сообщениями о климатических  и социальных катастрофах. Вы можете подтвердить это собственным опытом.
По данным мирового «Центра исследований стихийных бедствий» число природных катастроф с каждым десятилетие прошлого века постоянно увеличивалось:

С 1973  по  1982 г. было  1,5 тысяч стихийных бедствий;

С 1983 по 1992 г. -  3 5 тысяч стихийных бедствий;

С 1993г.   по  2002 г.  уже  6 тысяч стихийных бедствий. ( газета «Аргументы и факты» , № 3, янв.2005, стр. 9)

Таким образом, планетарная компонента «универсального оптимума эффективности» становится  сейчас одной из важнейших. Геофизические исследования, в частности работы профессора И. Н. Яницкого, показывают, что планета работает как сложнейшая энергетическая система, обладающая собственным интеллектом, что  это не просто каменная твердь.

Она имеет своё «газовое дыхание» и свой «энергоинформационный Разум» По её гелиевому дыханию», к примеру, можно судить по процессам, происходящим внутри и снаружи, в  частности, предсказывать разного типа техногенные аварии, которые могут последовать. По мнению  профессора И. Н Яницкого, большинство  техногенных катастроф имеет чисто геофизическую причину. (См.  в библиографии  № 14).
Важной составляющей «универсального оптимума эффективности Бытия» является Социальный аспект.  Доминанта этого  аспекта внутри глобальных оптимумов эффективности Бытия позволяет нам думать о судьбе человечества в целом, ставшей в наше время  одной из наиболее часто обсуждаемых проблем в  политическом и научном  сообществах. 

В  рамках религиозных институтов планеты стала  расширяться «экуменическая тенденция» движение за объединение всех конфессий, поддерживаемое Всемирным Советом Церквей. Хотя нам представляется эта идея совершенно нереальной из-за разности концептуальных доктрин каждой религиозной конфессии, сам диалог, стремление объединить усилия по спасению планеты, а не просто  собирать подаяния верующих, вполне разумно. 

С политической точки зрения одна их актуальнейших проблем современности («проблема глобализма»), имеющая как своих жестких противников, так и сторонников.  Растет значение глобальных социальных  институтов  планеты, типа ООН и ЮНЕСКО, расте значение универсальных систем коммуникации, типа Интернета.
Но это очень сложная проблема.  Опасность глобализации заключена, прежде  всего, в унификации национальных культур, которая «сводит на нет» национальные культурные  различия  разных наций  человечества. Но  решение этой проблемы есть, о нём  мы  будем ещё  говорить, рассуждая о  дополнительности глобальных и локальных критериев эффективности.

Общечеловеческие рамки «универсального оптимума эффективности» заполняются вопросами «прав и свобод человека», хранения традиционных  гуманистических ценностей, несовместимости с ними любых проявлений  диктатуры и тоталитаризма. Однако очень часто за этой дымовой завесой скрыто отстаивание  интересов доминирующей в данный момент на планете   политической  системы  практически одного государства – США.

Но что же представляет собой  «локальный оптимум эффективности»?

На наш взгляд, он также имеет пять важнейших аспектов:

- государственный, представляющий локальные интересы определенного народа или нации;

- региональный,  характерный для  эффективности данного региона, города или даже общины;

- институциональный,  отстаивающий интересы отдельных организаций;

- групповой – интересы групп или других локальных общностей;

- индивидуальный – интересы отдельных индивидуумов.

 Вся современная политика построена на взаимном увязывании локальных оптимумов эффективности Бытия отдельных государственных объединений в мире,  способности политических структур найти компромиссное решение по этим вопросам. В мировой политике большинство вопросов решается уже давно на уровне общей договоренности, общего консенсуса. 
На уровне отдельного государства политики только тем и занимаются, что  согласуют локальные оптимумы эффективности в рамках баланса интересов отдельных областей, городов и  регионов.

На городском уровне важнейшим становится баланс интересов, опирающийся на  групповой  оптимум эффективности жизни различных организаций. В рамках институциональных структур идет борьба интересов различных групп, утверждающих каждая свой оптимум локальной эффективности.


В группах  идет  борьба за отстаивание своих интересов каждой конкретной личностью.


За каждым локальным оптимумом эффективности стоят материальные и финансовые интересы социальных комплексов  разного уровня. Чаще всего этот оптимум построен на поклонении Мамоне. Но, как сказано в Библии,  «не хлебом единым жив человек», у него, слава Богу, есть еще и духовные интересы,  кои  и  составляют основу универсального оптимума  человеческой эффективности.

Духовно-инновационное мировоззрение, вызванное к жизни самой опасностью уничтожения человечества в предстоящей глобальной катастрофе, настаивает на балансе этих оптимумов, их сочетании, лучше всего по правилу «золотого сечения». Стратегия сторонников преимуществ  локального оптимума - ​«разделяй и властвуй»,  а сторонников глобального оптимума - «объединяй и будь оптимальным»!

   В особенности понятным требование оптимального сочетания обоих принципов при строительстве жизни становится, когда мы рассматриваем общие тенденции современной культурной жизни.

Массовая культура, казалось бы, должная стремиться к универсальности, строит  своё существование только на локальных оптимумах эффективности. Он и  «культурой» называться не имеет права, ибо  является современным способом добывания денег и эксплуатации частных, узких, как правило, бездуховных потребностей и интересов граждан-потребителей.
В результате подлинная культура  невосстановимо гибнет. Можно подтвердить это утверждение  примером  народных ремесел и уникального русского, в частности, прикладного творчества. Народные промыслы вымирают, ибо их ориентация на универсальность видения мира никак не подкреплена «локальной эффективностью», то есть экономической прибылью, которую иногда вообще на этом виде культурного творчества получить невозможно.

И если те или иные местные народные промыслы не попали в русло интересов местных органов власти, не поддержаны ими, то шансов у них выжить  нет никаких.

Жизнь на планете земля может сохраниться только в одной случае, если основой практической деятельности на ней станет оптимальное сочетание локальных (материальных) и универсальных  (духовных) оптимумов эффективности Бытия. Иначе, вместо  самого Бытия останется только  «пшик».Спасительным является только  правило постоянного обмена духовной универсальности на локальную эффективность. 
Другой пример из сферы медицины. Локальный оптимум эффективности современной официальной медицины построен на стремлении найти патологический аспект болезни и его немедленно уничтожить, не считаясь с возможными негативными последствиями такой вивисекции для всего организма в целом.  При этом игнорируется целостность организма и его способность самому решать адаптационные проблемы. Организм как единое целое не принимается во внимание при лечении локальной патологии,  но излечение –  всегда  глобальная функция  организма, ибо он Господом Богом настроен на поддержание здорового образа жизни и здоровой  адаптации к окружающей природной среде.  Это хорошо подтверждают лекарства типа «плацебо». В них нет действующего реагента, а работает только настрой сознания на излечение. 
Универсальный оптимум «медицинского Бытия» рассчитан на активизацию защитных сил организма, создание благоприятных условий для его усиления и развития в ослабленном болезнью организме.  Поскольку без хирургической операции в некоторых обстоятельствах обойтись невозможно,  самым оптимальным выходом в лечении является сочетание локального и универсального оптимумов с доминантой последнего.
Еще один пример из семейной области. Каждый человеческий организм в духовном смысле гермафродит, ибо в нем объединены два начала – мужское и женское. Нормальная семейная жизнь возможна, если эти начала объединяются в  каждом члене семьи  по принципу «Золотого сечения» Если доминирует мужское начало, этот тип доминации в организме  известен нам под названием  настоящего «мужчины», если доминирует женское начало, то  - «неотразимой женщины». В этих условиях  их объединение в семейном организме есть условие для  нормальной семьи, и плодотворной  половой жизни.
Как только в  мужском организме доминируют женские гормоны, то  есть, правило «Золотого сечения» нарушено, в этом человеке возникает гомофилия, он начинает зацикливаться на самом себе или на страсти к людям одного с ним пола. Плодотворная семейная жизнь в таком случае невозможна.   Мало перспективной она будет и в том случае, если в мужчине слишком доминируют мужские гормоны, превращая его в свирепого самца, не понимающего женской сущности. Животные этим и отличаются от человека, ибо  не имеют в себе божественной, богоподобной души, опирающейся на  системную целостность по закону  «Божественной Пропорции».

Огромный вклад в понимание этого процесса внесло Христианство, выдвинувшее тезис, что спасутся люди, только найдя свою  вторую половинку в браке, через организацию здоровой семьи, через построение  «Брачного Чертога».  Именно на «брачный пир» собирался прийти к нам Христос в своём Втором Пришествии. 
3.6.  НАУКА И РЕЛИГИЯ: ЛОГИКА ВЗАИМОДЕЙСТВИЯ И САМООПРЕДЕЛЕНИЯ:
Наверно, нет на Земле человека, который, хотя бы раз в жизни, не задумался над вопросом: «А если Бог?» В этой ситуации у него есть три варианта ответов: «Да, есть!»; «Бога нeт!»; «Я сомневаюсь в этом»…

Попытаемся поразмышлять, что стоит за каждым подобным решением?

Первый ответ предполагает, что человек верит в Бога. А что такое «вера»? Вера - это доверие, это необходимое условие всякого диалога и взаимодействия. Если у нас нет веры собеседнику, диалог не получится, нет шансов на обретение  взаимного компромисса и общего решения возникающих у вас проблем. 
Вера - это одновременно и надежда. Верующий уповает на Бога, ибо знает, что «всё, что Бог ни делает, Он делает к лучшемуl» Даже такая ужасная вещь, как глобальная катастрофа задумана Богом не для гибели человечества, а как мощный инструмент выработки  у него духовно-инновационного сознания.

Всякая вера является поддержкой дальнейшим действиям, без неё нельзя надеяться на их успешность. «Вера без дел мертва eсть!» - сказано в Библии. Но верно и обратное: «дела без веры в успех обречены на провал». Таким образом, наличие хотя бы какой-нибудь веры выступает условием  сосуществования локального и глобального оптимумов эффективности.

Глобальный оптимум тесно связан с верой в Бога, локальный - с верой в себя или в  собственные предполагаемые  действия за  вознаграждение. Без них сама акция  и не состоится из-за простого отсутствия мотивации. Чисто меркантильная мотивация понижает духовный уровень человека, ибо «не хлебом единым он жив»…
Конечно, атеизм  чисто психологически  является  мощной концептуальной парадигмой. Человек уже не может ни на кого не надеяться, кроме самого себя, не может уповать на высшую, по сравнению с ним самим, силу. Но такая самоуверенность всегда психологически связана с гордыней и самовосхвалением, чреватым общим социальным загниванием человека.  Лучше для человека  все-таки верить в Бога , а не впадать в гордыню и самомнение. 
Верующему человеку помогает не возгордиться лишь ощущение собственной греховности, являющееся составной частью веры в Бога. Процесс отпущения грехов в Церкви не меняет, а подчеркивает  саму суть дела.

Неверующий человек лишен это опоры в жизни, именно поэтому в нем открывается канал для всяких негативных проявлений: гордыни, права на то, чтобы убить самого себя (на что верующий никогда не решится, зная, что это величайший грех), агрессии по отношению к ближним и т.д. Культурная составляющая также  не спасет, ибо культурное поведение - социальный ограничитель, а влияние социума на  человека, как показывает современная ситуация в России, может быть и весьма слабым. Механизм надежности в этой ситуации жизни без Бога полностью отсутствует.

Только вера в Бога является надежным ограничителем  негативных психологических проявлений человека, связанных, как мы уже показали на примере «семьи»,  с редукцией  сознания  человека к сознанию зверя. Нельзя забывать, что человек создан из праха земного, то есть, природное начало ему присуще, ровно так же, как и «дух жизни», который Бог  вдохнул в него. Причем важно понимать, что этот «дух жизни» носит двойное системное начало: это духовность и душевность одновременно. Иначе его стабильность проблематична.

В глобальном  сведении  высшего к низшему есть огромная опасность – потерять целостную сущность человека, его привязанность к Высшим планам Бытия, без которых он и Человеком-то  считаться не может. 

Сегодня мы предполагаем единственным средством, способным смягчить наступающую глобальную катастрофу тесное сотрудничество научных и церковных организаций, например, совместное проведение международной конференции «Глобальная экокатастрофа ~ перспективы и последствия преодоления».

Остаётся еще и третий вариант ответа на заданный в начале этого раздела вопрос: «Я не знаю, есть ли Бог, сомневаюсь в этом». Кроме, как «страусинной политикой», этот вариант никак иначе  не назовешь. Он  есть  свидетельство слабости человека, отсутствия в нем моральных и психологических сил принять на себя ответственность за конкретный выбор.

Действительно,  и вера,  и безверие - это принятие ответственности. В первом случае ​перед Богом, во втором ~ перед собой, когда в каком-то уголке сознания свербится мысль: «А вдруг после смерти за все свои действия придется  все-таки   отвечать?»
Верующий человек снабжен таким мощным механизмом защиты других и самозащиты,  как Совесть. Неверующего бессовестным назвать трудно, но голос Совести в нем неосознан, слаб и мгновенен, ибо Совесть ничто иное, как голос Бога в нашей душе. Иначе откуда бы могли мы черпать столь мощные ресурсы собственного нравственного  и духовного поведения?

Человек конечен, ограничен и Временем и Пространством. Бог - напротив бесконечен и вечен. Сравнительно и мощность ресурсов нравственного поведения разная:  неисчерпаемая в случае веры в Бога, и слабая и мгновенная в ситуации безверия. Требование нравственного поведения верующего мощно детерминировано верой в посмертное пребывание души в Инобытии Скучно там человеку не будет, как говорил Христос в «доме моего Отца обителей много», все  их посетить, возможно, и простого  Бессмертия не хватит.

Но и у неверующего человека всегда остаётся шанс прозреть и обрести веру в душе, в особенности, если голос Совести был в ней достаточно сильным. Можно ли свести голос Совести к образованности и культурной воспитанности? На наш взгляд, такое сведение было бы методологически некорректным, ибо тогда человек полностью лишается духовной доминанты. Это тот же «вульгарный редукционизм Высшего порядка  к низшему». 

 Богословие и философия согласились считать состав человека триединым тело, душа и дух. Наука подтвердила, что  только структурное триединство придает любой системе устойчивость в этом мире.  Его составляют две противоположные составляющие и системная, функционально меняющаяся, конструкция их  троичного  Целого. Последнее всегда будет  больше этих двух частей - это азы системного подхода.

Нам удалось ознакомиться с помещенной в Вестнике «Наука, общество, человек» УРО РАН (См. библиография  № 21)  статьей Лукьянина В.Л. с весьма претенциозным и внутренне противоречивым названием: «По лабиринтам здравого смысла в поисках души. Душеспасительные заметки непереметнувшегося атеиста». Атеизм, на наш взгляд, не может быть «душеспасительным», поэтому и эти заметки весьма далеки практики спасения души, если только не понимать их в чисто ироническом смысле.

Статья вызывает, прежде всего, методологические возражения. Автор решительно игнорирует трехсоставную структуру человеческой сущности, сводя её лишь к душе и телу. Душа рассматривается им подробно, но абсолютно бездуховно, опираясь на её языковой и культурный комплекс, якобы, только для неё и характерные.
Между тем, исходя из трехсоставной структуры человека, душа является всего лишь посредником между духом и телом. Сводить её к психике, - значит лишать духовной компоненты, ибо психика телесна, служит всего лишь поддержкой нервной организации тела.

Автор пытается ограничить нравственную мотивацию верующего человека только страхом за посмертное воздаяние. Это сведение находится в русле традиционного понимания религии лишь как системы поддержания обрядов и догм данной конфессии. Но религиозная духовность человека шире обрядовой практики церкви, она включает и мистический элемент, способность праведника к верному прогнозированию будущего, духовное видение им любой ситуации глубже, нежели её чисто материалистический аспект,  ибо это всегда видение в аспекте Вечности. 
Духовность - это не только душевность и нравственность, это путь постоянного самосовершенствования, приводящий человека в конечном итоге к диалогу с Богом. Парадоксальность этого диалога в богословской практике заключена в том, что основной механизм связи человека и Бога  - молчание, уединение, длительный пост (сорокадневный, как, например, у Христа в пустыне). В повседневной суете, заставляющей нас вертеться, как белка в колесе,  на подобный диалог выйти нельзя. С точки зрения науки, обретение в результате духовных подвигов 

( трехгодичного стояния на камне, например, у Серафима Саровского) особого состояния прозрения, когда  ты можешь помочь любому человеку решить его духовные или физические проблемы, есть прорыв к Глобальному информационному полю планеты, знающему Прошлое, Настоящее и Будущее. 
Уже упоминалось, что Бог наделил человека тремя важнейшими духовными качествами: творческий даром, свободой воли и возможностью познавать окружающий мир. Приглядимся  к ним немного внимательней.

                                                    ТВОРЧЕСКИЙ ДАР:
Следует отметить, что это важнейшее качество человека, отвечающее его божескому «образу и подобию» С самых первых страниц Библии Бог предстаёт перед нами в своём основном качестве Творца. Он создает мир практически из ничего, не так ли и творческий человек создает плоды своего творчества из ничего: из фантазий, мечтаний, творческих замыслов, основанных на неуловимых и эфемерных вещах?

Творческий дар имеет огромное духовное значение в современном мире. Только творческий человек воспринимает предстоящий катаклизм без дрожи и ужаса. Он знает, что у него в нужное время найдется возможность с помощью обостренного экстремальной ситуацией творческого дара смягчить последствия предстоящих чрезвычайных событий. И не только для самого себя, но и для всех окружающих, если только они не поддались бесовщине. 
Современное сознание активизирует инновационную сторону творчества,  тесно связанную с тремя особенностями:

- порождением нового, не опираясь на традицию;

- личностным характером творчества;

- универсальностью современного инновационного сознания, предполагающего единство МИФА, HОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ.

Почему преодоление экокатастрофы будет связано с огромными трудностями?

Прежде всего, потому, что на него способны люди со сложившимся духовно-​инновационным сознанием, способные игнорировать табу, ограничения и огромную консервативность социальных структур, как научных, так и религиозных.

Преодоление их фундаментализма и  консерватизма - центральная задача человечества на этот период, потому что все традиционные способы спасения людей в чрезвычайных ситуациях могут вообще не помочь, ибо мы столкнемся с чем-то принципиально новым в сам критический момент... Без творческого дара с ним нам не справиться.

                                                   СВОБОДА ВОЛИ:
Человек обладает свободой воли и возможностью  подчас творить, все, что ему только  угодно. Духовно-​инновационное сознание принимает только один тип свободного волеизъявления - детерминированность духом!.

Смягчить последствия подступающей катастрофы будет способен не просто творческий человек, а человек духовно-ориентированный, верующий в Бога, и понимающий все аспекты духовной ответственности пред Богом, собой и окружающими людьми. В особенности в кризисных ситуациях.

А что показывают обстоятельства того же недавнего кризиса, связанного с волной цунами в Юго-восточной Азии, унесшей чуть ли не полмиллиона жизней? Большинство нормальных туристов бросилось, прежде всего, помогать всем попавшим в беду людям, а некоторые продолжали преспокойно отдыхать, как будто ничего и не произошло. Кстати, среди последних была масса «новых русских».

Духовная черствость людей - вот самая главная опасность, которая грозит нам в связи усилением вероятности предстоящих катаклизмов.

                                       ПОЗНАНИЕ ОКРУЖАЮЩЕГО МИРА:

Опора на традиционный подход и консервативность руководства социальных структур могут сильно понизить эффективность нашего дара познания окружающего мира, в особенности в чрезвычайных обстоятельствах.

Принятие адекватных решений в чрезвычайных ситуациях с консерватизмом не совместимо. Поэтому в плане подготовки к предстоящим событиям огромное место должно быть уделено изменению сознания, отбору на «пиковые должности» людей, обладающих духовно-инновационными способностями, а не просто слепо следующих сложившимся традициям и бюрократическим указаниям.

Поступать по прецеденту в кризисных условиях - смерти подобно. Это главное объяснение гибели людей в экстремальных условиях. Познание окружающего «чрезвычайного мира» должно быть по преимуществу системным, ибо только на его основе можно срочно принимать творческие решения. Способность к творчеству, решительная воля и творческий дар объединяются в условиях инновационного сознания в одно неразрывное целое.
                            4) Духовно-инновационная модель:
                 4.1. Схематическая  духовно-инновационная модель мира:
Схематично указанную «модель мира» можно изобразить так: представим Центр духовного мира, некую точку - ( (“омега”), 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.


Как явствует из рисунка № 2,  в  основании конуса находится некоторый материальный мир, например, наш.     
                                                                  ЦЕНТР (НЕБО)                   Рис. № 1


                                              Граница материального (физического)  и духовного миров
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                                                                            Земля

                                             Юг                                     Восток

Из каждой значимой точки этого духовно-физического пространства в конусе исходят векторы положительного (поддерживающего)  и отрицательного (разрушающего)  влияния.

 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 № 2

	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
	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 И
ЯЗЫЧЕСКИЕ ОБРЯДЫ
	МОЛИТВЫ  И

ОБРЯДНОСТЬ
	ЭКСПЕРИ-

МЕНТЫ

(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.  ЦЕЛОЕ
	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 духовно-физической Вселенной. Разобравшись с ней, нам можно 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. В следующей главе мы попытаемся  их прокомментировать, как мы  в данный момент их понимаем.
     4.2. Основные характеристики духовно-инновационного подхода к моделированию мира: 
         При  анализе основных характеристик духовно-инновационного моделирования мира мы использовали   
некоторые положения статьи Виктора Тростникова «Научна ли научная картина мира?», помещенную в портале «Открой новое имя» Интернета.
      4.2.1. Несводимость  духовно-инновационной информации к низшим элементам, из которой она состоит:

А) Инновационная система всегда больше суммы элементов ее составляющих, так как обладает новым целостным качеством, отсутствующим в сумме  элементов. Сумма её частей, находящихся в неструктурированном состоянии (ХАОСЕ),   не способна ощущать своё  органическое единство с остальными частями, а  одна часть там  не способна сказать другой: «Мы – одной крови: ты и я!» В случае системного единства – возникает это центральное ощущение элементов системы, чувствующих  свою причастность к ней, ощущающих  состояние ПОРЯДКА. Законом поддержания системы в состоянии инновационного Порядка является «Золотая Пропорция» или принцип «Божественной гармонии», соединяющий полярные элементы в пропорции 62% к 38%.
Б) Порядок в инновационной системе всегда обладает неким избытком информации в сравнении с Хаосом, т.к. простая сумма частей системы всегда меньше их системного единства. Порядок – высоко информативен, в отличие от Хаоса, не несущего положительной информации. Вместе с тем, как ни странно, высокий уровень Порядка не обеспечивается в системе простым извлечением из неё элементов дезорганизации, Беспорядка. Стабильность инновационной системы – в самом единстве в ней полярных элементов: Хаоса и Порядка, Добра и зла ( в моральных системах ), Мужчины и Женщины (в семейных системах) и т.д.
В) Структурированность  системы влечет за собой, с одной стороны,  гармонию развития по линии Миф-Норма-Факт-Инновация, а, с другой стороны, возможность внутри системы выделить все четыре вида её составных частей: объектных, метаобъектных, субъектных и метасубъектных, придав им четкую структуру.  Если этого не происходит, ПОРЯДОК внутри системы уступает место ХАОСУ. Именно поэтому чистая эволюционное развитие от Мифа к Инновации не описывает специфики инновационных систем, ибо они антиэволюционны по самой своей сути.
Духовно-инновационное развитие  с одной стороны включает медленное превращение одного из доминирующих элементов в системе по закону вытеснения МИФА НОРМОЙ, а затем её ФАКТОМ и ИННОВАЦИЕЙ, но и одним важным отличительным качеством. На каждом этапе развития в системы присутствуют все четыре  типа структур, но с доминантой одной из них.
Г)  Внутреннее  разнообразие системы  и порядок внутри системы обеспечивается  постоянным обогащением  "ключевого  элемента"  системы,  то есть, элемента, получающего импульс активности последним. Эта закономерность уже была нами зафиксирована как "Закон  возвышения сознания" в ходе развития любой культурной системы или «Закон цефализации», отмеченный В.И.Вернадским в процессе развития Биосферы и перехода её в конечном итоге в Ноосферу. Биологи отмечают  эту особенность развития системы как необратимый  рост  духовной информации по мере развития каждого  биологического вида или подвида.

Д) Б. Рост  коммуникативных связей в процессе развития  системы  поддерживает в ней Порядок и противостоит ХАОСУ; он  объясняется нарастанием функциональной активности элементов в ходе развития. В соответствии с формулой последнего этапа, все элементы в нем  находятся в активном состоянии, а последний - в сверхактивном, то есть, "доминантном состоянии". Реализация этой активности проявляется в росте  связей между элементами и  многообразия форм их взаимодействия: гармонии, организованности и системности. Усиление многообразия внутренних  возможностей видно на примере развития кино: немое (картинка) – звуковое (картинка + звук) – телевизионное (картинка  + звук + новый канал распространения) – видео (картинка + звук + новые каналы + неограниченная свобода выбора содержания, свойственная видеоискусству).

Е) Принципиальное отличие инновационных систем от фактологических в том, что первые ориентируются на универсальные критерии развития, а вторые –  только на локальные. Локальные критерии эффективности внутри системы могут временно доминировать при той или иной ее системной специализации. Но в своём постоянном развитии система никогда не подчиняется своим локальным аспектам, не исходит из  значимости своих  фрактальных состояний, а ориентируется на универсальную и целостную идею, например,  на наличие Бога.  

          4.2.2. Отличие научных эволюционистских представлений и духовно-творческой информации:
А). Все  элементы инновационных систем тесно взаимосвязаны друг с другом, а сами инновационные системы взаимоувязаны между собой.  Локальные элементы системы, которые по образцу квантово-физического подхода, можно назвать «духовными фракталами»,  не существуют отдельно сами по себе, Жизнь даёт им только связь с Целым,  они осознают себя только через своё отношение к Абсолюту. Квантовая физика  показала  наличие не только "близкодействия" друг на друга рядом стоящих фракталов,  но и "дальнодействие"  любых фракталов,   находящихся  в разных концах  Вселенной, связанных  между собой энергоинформационными колебаниями.  При этом доказана возможность не только влияния Прошлого на Будущее системы,  что  вытекает  из  логики системного развития,  но и влияние Будущего на Прошлое,  что вообще не поддается пока нашему пониманию из-за линейности традиционного сознания.  Духовное сознание не только  не эволюционно, но и нелинейно. В  наукометрии  этот  последний  принцип переформулируется так: "Чем больше  мы  открываем  новых знаний о мире,  тем шире становятся границы непознанного". Говоря посконным  русским языком, «чем дальше в лес, тем больше дров», или  «во многих знаниях есть многия печали»,  то есть, прямо по Библии.

Владение ощущением Целого позволяет частям системы знать свою дальнейшую судьбу и следовать ей без принуждения. Отсюда понятно, что  «свобода фрактала есть осознанная необходимость подчиняющегося Целому поведения».

Б) Механизм роста внутреннего соответствия и стабильности  фракталов диктуется необходимостью "выхода за систему" в процессе их описания или интерпретации. Все возможности разнообразия фракталов данной системы   не  могут  быть описаны, благодаря наличию "теоремы Геделя о неполноте",  на языке самой системы, необходимо описание с внешней точки зрения, «выход за пределы системы». Это правило соотносится с  необходимостью использования дополняющих друг друга методик с целью наиболее полного описания системы. Стабильность системы, таким образом, определяется не столько состоянием самих фракталов, сколько правильным их пониманием на метауровне. Это требование делает понятным необходимость «диалога» как самого эффективного способа познания системы. Выходя за рамки системы,  в диалоге с другой системой,  система  познает саму себя. Именно это и делает «диалог» единственным эффективным средством познания инновационных систем 

 В) Росту  внутреннего  соответствия  и стабильности  фракталов системы   способствует постепенное обогащение  видения  объектно-субъектных   взаимоотношений внутри системы  путем развития "метаотношений".  Говоря короче,  "что наверху, то и внизу".  Первые отношения являются частью материальной культуры, вторые -  зависят  от  нашего постижения духовности и тяготеют к Небу.  В процессе развития системы они начинают все  больше  глядеться  друг  в друга и, взаимодействуя, способствуют  развитию системы. Не допустить развала планеты в ходе Экокризиса может только повышение духовности населения, являющееся единственным реальным механизмом  стабильности планетарной системы в любой экстремальной ситуации.

             Г)  Вместо спокойного эволюционного развития инновационная система  развивается путем «двойного подтверждения». Принцип "двойного подтверждения" на  методическом  уровне реализуется путем  отрицания  каждым  последующим  этапом предыдущего, поскольку в ходе дальнейшего "снятия", "отрицанием отрицания" происходит своеобразное подтверждение двух этапов,  разделенных еще одним. До конца понять  процесс системного развития  можно,  только зная последний этап,  одновременно отрицающий три  предыдущих  и подтверждающий их. Как мы показали, специфику кино можно понять только благодаря телевидению, а последнее раскрывается в ходе "видеореволюции". Вместе с тем, закономерность развития процесса аудио-визуальной коммуникации, коей является кинопроцесс в целом, может быть понята только через постижение особенностей видеоэтапа развития  кинематографа. Сегодня уже  компьютерного видеоэтапа, без коего не мыслятся  современные блокбастеры, воссоздаваемые больше на компьютере, чем на  киносъёмках. 

             Одним  из наименее  понятных следствий из этого правила является двойное подтверждение Жизни Смертью, Порядка – наличием Хаоса в системе. Полный Порядок в системе наступает только перед её концом.  Владеющая Целым, часть системы воспринимает Жизнь и Смерть как  два варианта выбора своего поведения, за кои она и несет ответственность. Выбирая Смерть, она принимает одни правила игры, а выбирая Жизнь – другие. Но это сознательный  выбор. Жизнь подтверждает Смерть, а Смерть – Жизнь. В Целом они едины  и равнозначны.  То же самое можно сказать в отношении Порядка и Хаоса. 


Нам трудно до конца осознать значимость этого  принципа на доинновационном уровне, но как только мы начинаем исходить из нового понимания объекта анализа – целостности миров Бытия и Инобытия, единство Жизни и Смерти в её рамках вполне очевидно и закономерно.

  Д) Наряду с упомянутой голографичностью  восприятия инновационной  «модели мира»,  важным аспектом  её существования  является  возможность её восприятия, как «извне, так и изнутри». Мы, как носители сознания, имеем эту модель внутри себя  при доминировании  в мозгу  у каждого человека разных её участков.  Одновременно, обладая определенным уровнем «познающего, фактологического сознания», мы способны воспринять её и изнутри, как сейчас я и  пытаюсь её развернуть для своих читателей. Надежда, что внутри их  личных ментальных моделей  есть соответствующие элементы для адекватного восприятия моей  модели, даёт мне право так поступать и говорить о столь сложных аспектах нашего Бытия в мире.       

Специфичность «инновационного сознания» тесно связана с этим обстоятельством.  В этом случае речь идет не только о возможности в сообщении передать какой-то смысл текста, но обсуждаются и варианты его восприятия, саму глубину постижения  передаваемого текста.  Это и есть восприятие одновременно «извне и изнутри».

Смысл любого инновационного сообщения напоминает собой «русскую матрешку». Мы можем воспринимать только верхнюю её оболочку, но постепенно,  вдумавшись в структуру этого устройства,  мы способны прийти к пониманию второй, а затем третьей,  и  так далее, оболочек матрешки. Для этого надобно только одно, -воспринимать её одновременно «извне и изнутри». Фрактал по отдельности – фрактал и больше ничего, но в рамках инновационной системы фрактал может быть одновременно и самой системой, даже оставаясь  только фракталом. 
Можем  назвать специфику подобного восприятия «извне и изнутри» «матрешечным восприятием», имея в виду его органическую присущность инновационному сознанию. Матрешечное восприятие возможно в той степени, насколько мы догадываемся, что внешнее восприятие системы открывает нам только одну матрешку, а там дальше есть еще и еще… Количество воспринятых нами  уровней системы («матрешек»)  зависит от глубины нашего «матрешечного восприятия», а, следовательно, от уровня развития нашего «инновационного сознания»

Физические и ментальные отношения в Космосе интересно проследить на примере соотношения предложенных нами типов  сознания и уровней физического вакуума, предложенных  академиком РАЕН Г.И.Шиповым. (См. № 29)

Структура физического  мира по Г.И.Шипову включает семь уровней:

А) Твердые тела;

Б) Жидкости;

В) Газы;

Г) Микрочастицы (полевой уровень);

Д) Физический вакуум;

Е) Торсионные поля;

Ж) Абсолютное Ничто (Бог).

   Первые три уровня – корпускулярный мир, вторые  три – полевой уровень, последний – это  уровень Господа Бога.

По мере возрастания уровней возрастает их роль в стабилизации состояния  предыдущих уровней.

Нам представляется целесообразным сопоставить четыре предложенных нами типов сознания: Миф, Норма, Факт, Инновация  с четырьмя последними уровнями   материи  по Г.И.Шипову. Основания для того сопоставления просты: метальный мир сознания вполне сопоставим  с полевыми  уровнями материи и Абсолютным Ничто, ибо  и ментальный  и Тонкий мир являются, в сущности, аналогичными явлениями, только с разными структурами реализации. По сути дела, Тонкий мир  служит материальной основой ментального мира,  одно без другого существовать не может.

МИФ – и уровень микрочастиц (начальный полевой уровень);

НОРМА – и уровень физического вакуума;

ФАКТ и уровень торсионных полей;

ИННОВАЦИЯ – и уровень Бога (Абсолютного Ничто).

Что может дать подобное сопоставление для понимания уровней сознания?

Начальный полевой уровень (уровень микрочастиц) – это базовый уровень  осознания материального мира, являющегося одновременно и  миром частиц и  волновым миром  Вселенной. Корпускула постоянно пребывает в состоянии выбора: быть ей волной или оставаться частицей, ибо той и другой одновременно по законам квантовой механики она быть не может.  Поэтому четвертый уровень имеет такой переходной характер. 

 Последние три уровня  по Шипову – это чистый Тонкий мир.

Мифологическое сознание, как мы старались показать, является опытом связи первоначального  разумного сознания  человека и мира природы. Они настолько тесно взаимосвязаны, что язычник, обладающий мифологическим сознанием,  не выделяет себя из мира природы, считая себя его неотъемлемой частью. Хотя природа  сознания  в принципе носит волновой характер, мифологическое сознание одновременно и волна и часть природы, по крайней мере,  на уровне осознания самого  себя. Это первоначальный уровень осознания Целого, цепляющегося еще за свою исконную  связь  с Природой.
Уровень микрочастиц, принадлежащий к  волновому началу Тонкого мира и миру частиц одновременно,  вынужден иметь переходной характер. Это уровень плазмы, проявляющий и волновые и корпускулярные характеристики физического мира. Это квантовый мир, имеющий, как доказала наука двойную природу: корпускулярную, когда у квантов есть наблюдатель, и волновую, когда означенного наблюдателя  - нет.
Три последующих уровня Тонкого мира и сходного с ними  мира сознания уже не имеют тождества с  корпускулярным миром материи, а представляют  чисто волновые процессы.  Как мир микрочастиц является переходным между Тонким и Физическим миром, так Мифологическое сознание является переходным между уровнем животных и уровнем человека.  Духовная подсадка,  осуществленная Богом  животным, дала им не только новое направление физического развития, но и, прежде всего, новое качество – обладание разумным сознанием,  первоначально в чисто  мифологической форме. По-другому, минуя переходные состояния,  эволюция разумного сознания и не могла бы состояться. 

             Какие характерные особенности выделяются  Г.И.Шиповым у Тонкого мира? 

«С точки зрения формальной логики, Абсолютное Ничто как бы бессодержательно, и поэтому мы вынуждены его описывать специфическими, гуманитарными терминами, такими, как Сверхразум, ибо этот уровень – со Сверхвозможностями, и – по непонятным нам причинам – он способен из себя создавать первоначальные планы. Вот я и определяю его как Максимальный Устойчивый Уровень Реальности. И я говорю не о мифическом или гипотетическом явлении, а исключительно о физическом.  Все в этом мире исчезает, но этот уровень остаётся всегда. Он вечен. С него абсолютно все начинается и им абсолютно все завершается.  Мир Высшей Реальности – мир планов, законов, отношений между элементами материи, и они, замечу, более устойчивы, чем сама материя» 
   ( 22, стр. 85) .

 Неслучайно в нашей концепции сознания  его Инновационный уровень, существующий и поддерживаемый диалогом с Богом, является также высшим уровнем сознания, интегрирующим все предыдущие уровни и стабилизирующим их.

Почему  характеристики «торсионных полей» помогают нам понять соответственно фактологический уровень сознания? Торсионное  поле –  имеет  не просто вибрационный характер, но это и поля кручения. ДНК – характерный пример такого поля, ибо она имеет вид  спирали кручения. 
Во-первых,  торсионные  поля не переносят энергию, но переносят информацию. Равно также фактологическое сознание – это совокупность познавательных механизмов, направленных на получение индивидуализированной (как мы её  называем – «фактологической»)  информации об окружающем мире.

Во-вторых,  хотя они не переносят энергию, но способны к взаимодействию, равно как и факты, полученные в результате работы фактологического сознания, способны провоцировать индивидуальные взаимодействия  их носителей,  характерные  для  авторов-личностей. 

В третьих,  торсионные поля имеют   «характер полей кручения», то есть, личностной – на уровне сознания,  характер и переносят  каждое специфическую для себя информацию, зависящую от  индивидуальной специфики  вращения, её дискретных характеристик.  По сходности  и фактологическое сознание  порождает личностную  информацию,  документирующую  факты, ибо отображает реальность, «как она есть».  Но надо помнить, что фактологическое сознание не способно адекватно познать  реальность,   поэтому оно и  индивидуализирует «факты» в зависимости от авторской специфики  субъектов познания, слишком тесно привязывая творческий субъект к объектам.  Поэтому оно очень часто склонно принимать «внешнюю часть матрешки» за её единственную сущность.  Адекватное познание реальности  выпадает на долю только  подлинно инновационного сознания, не имеющего этой поспешности суждений, ведь оно ориентируется на диалог, на постоянную верификацию «значимым другим»  любого индивидуального утверждения. 
В четвертых, в вакууме  существуют специфические точки бифуркации, незначительное воздействие на которых полей сознания приводит к рождению из вакуума твердого тела, жидкости, газа или плазмы. (№ 28, стр.90-91).

Если эти «точки бифуркации» рассмотреть по аналогии с фактологическим сознанием,  можно утверждать, что  фактологическое сознание плодит из себя  «наиболее активных познавателей» - «авторов», творческих личностей, имеющих настолько оригинальные личностные продукты собственной деятельности, что порождаемые ими  «факты»  и документируют реальность, и  являются авторскими произведениями, двигающими   фактологическое сознание вперед  в сторону сознания  Инновационного. Одно без другого не могло бы и существовать.  В этом проявляется принцип, необходимый и достаточный для хранения  системного Целого. 
Какие особенности «физического вакуума» дают нам аналогии для нового понимания «нормативного сознания»?

Во-первых, как считает Г.И.Шипов, «у  вакуума двоякая природа, с одной стороны, он – план-матрица,  а с другой – он живой, и энергия его колебаний бесконечна» . (№ 28, стр. 88) Нормативное сознание также состоит из законов и норм, своеобразных «ментальных планов-матриц», задающих поля нравственности,  в которых функционируют люди. Но у моральных законов есть одна особенность: они - живые, ибо пока они работают, действуют, общество живо, как только они перестают работать,  нравственно  дезориентированный социум устремляется к самоуничтожению. Этот теоретический конструкт стал бы особенно понятен, если бы мы проанализировали трагическую судьбу майя и ацтеков, самоуничтожившихся после прихода белых конквистадоров, совсем не соответствующих образу Белых Богов,  прихода которых ждали эти народы.
Во-вторых, для физического вакуума характерно, что в нем спрятана скрытая материя и скрытая энергия, имеющая потенциал больший, чем  он сейчас реализован в материальной Вселенной. Нравственные законы – это и есть скрытый потенциал и скрытая энергия социума, двигающая развитие сознания данного социума в сторону его всё большего приобщения к полям сознания Вселенной, к приобщению к ВКР (Высшему Космическому Разуму). Только  высоко нравственное человечество способно найти выход из экокризиса, спасти планету Земля.  Только с таким человечеством согласны на контакт все инопланетные цивилизации, имеющие более высокий нравственный уровень развития.
 Вполне логичным было бы сделать вывод о наличии  во Вселенной Единого Ментального Поля, порождающего и  ментальные поля и  духовные энергии Тонкого мира как  взаимосвязанные процессы, дополняющие один другого. Единое  Поле, как Информационный банк Вселенной, существует и управляется Абсолютным Ничто (Богом), сумевшим в какой-то момент воспроизвести из вакуума весь материальный мир, включая и сотворение Человека по «своему образу и подобию».

            4.2.3. Разница между рассудочностью научной и сердечностью духовно-инновационнной информации:
Духовно ориентированная личность настроена на слушание Сердца, а не только  голоса Рассудка. Рассудок царствовал в предыдущие этапы духовного развития – на уровне фактологического сознания. Сейчас блаженствуют духовные силы. Это заставляет нас вспомнить данные Христом Заповеди  Блаженства.
Нравственный  аспект Духовно-инновационного сознания связан с выбором светлой стороны реализации личности и с отказом от темных (бездуховных) аспектов в поведении. Нижеприведенная схема позволяет сориентироваться в этом процессе на практике.

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

- Блаженны нищие духом, ибо их есть Царствие Небесное;

- Блаженны плачущие, ибо они утешатся;

- Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю;

- Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо они насытятся;

- Блаженны милостивые, ибо они помилованы будут;

- Блаженны чистые сердцем, ибо они Бога узрят;

           - Блаженны миротворцы, ибо они будут наречены сынами Божьими;

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

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

С первого взгляда видно, что сущность этих Заповедей Блаженства покоится на совершенно открытом  антирационализме:

- вопреки разумной логике в инновационном мире «Блаженны нищие духом», отнюдь не мудрецы и фарисеи, а именно «нищие»;
- «блаженны плачущие», то есть, надо полагать страдающие от горя,  ибо им будет дано больше, нежели людям, ориентированным на успех и постоянно его получающим;
- «блаженны кроткие», а отнюдь не менеджеры-живчики, добивающиеся всего ценой своих  колоссальных и далеко не всегда нравственных усилий;
- «блаженны алчущие и жаждущие правды», а не те, кто принимает внешнюю сказку, навязываемую нам миром, за подлинную Истину;
- «баженны милостивые», умеющие не только постоянно брать, но и отдавать, а, следовательно, живущие по принципу: «Что отдал – то твоё!»;
- «блаженны  чистые сердцем» - в этой  заповеди  звучит полный триумф иррациональности и сердечной чувствительности в противовес  тому, что навязывал нам  рациональный век ХХ век;
- «блаженны  миротворцы», -  то есть,  не воины, борющиеся с оружием в руках, а именно миротворцы. Сейчас в начале ХХ1 века уже для всех стало ясно, что бряцанием оружием в этом хрупком  мире немногого добьёшься, ибо любое применение оружия оборачивается прежде всего на того, кто первым начал  им «бряцать»;
- «блаженны изгнанные за правду» - за правду гонят в этом мире и общество и государство, ибо и тем и другим их представителям «правда всегда  глаза колет»;
- «блаженны  любящие  Христа», основным качеством которого является не Рассудок, а ЛЮБОВЬ.
Новый подход к духовно-физическому и инновационному  развитию человека включает 12 «срединных шагов», 12 основных принципов, которые помогут нам обрести духовное и физическое здоровье, успех и счастье в жизни.  Мы называем эти 12 принципов «СРЕДИННЫМ ПУТЕМ» в духовном развитии личности. Надо  просто выполнять эти  правила и требования раскрытия себя  другим, существующим   рядом с тобой, строго придерживаясь  этих заветов.

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

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

             Путь общения с Богом.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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



   1. Помоги себе сам!

   Эра Водолея, начавшаяся в начале ХХ1 века,  приносит в качестве определяющих инновационные технологии выживания в условиях, приближающих нас к экстремальным. «Помоги себе сам!» - «Self help» - этот принцип родился в Америке в восьмидесятые годы и приобрел  там очень широкое развитие как способ решения всех жизненных проблем.

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

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

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

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

Поэтому,  выбирая в нормальной ситуации чисто натуропатические средства лечения, мы должны признать необходимость помощи себе со стороны профессионалов в экстремальных ситуациях. В принципе («помоги себе сам») есть еще одно неверное упование, приводящее к торжеству эгоизма. В этом отношении доктрина «помоги себе сам» не случайно родилась в Америке. Там идея «русской соборности» совершенно не разделяется национальным менталитетом. 
 Срединный Путь, отдавая должное этим идеям, не преувеличивает их значения в реальной практике людей и не гиперболизирует сам принцип.  Правило «золотого сечения» работает и здесь. Хорошо, если можешь «помочь себе сам», но в реальной духовной практике лучше принцип: «Спасение со всеми и для всех!»

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

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

Речь идет, прежде всего,  об этом. Традиционные конфессии оказались не способны адекватно ответить на изменения, произошедшие в ХХ и ХХ1 веках  в общественном сознании. Можно как угодно не признавать сообщений  людей, открывших для себя  прямой  (вне традиционных конфессий) опыт общения с Богом, но не видеть их наличия во всех странах мира мы уже не можем (См. библиография 23-25).

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

К этим фактам примыкают также многочисленные явления детям  реальной Девы Марии в ХХ веке (в поселениях Фатима, Гарибандаль и др.), а также откровения святых праведников самой Церкви о контактах с Богоматерью и Христом.
Неспособность Христианских Церквей ответить на вызов времени  связана, прежде всего, с неспособностью их иерархов договориться об объединении  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый в своем мнении, а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.


Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в самих Церквях, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами особенно облегчено.  Церковь накопила огромный опыт общения с Богом, который прежде  для всех людей мог быть единственным средством сакрального общения. Глупо было бы от него отказываться. 
Но для  человека ХХ1 века  кроме исполнения обрядов в храме задачей является  обрести свой собственный диалог с Богом, подготовить себя до такой степени, чтобы быть способным вместить «Божье откровение». Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром: «Возлюбите Истину и она откроется вам!»
Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно.

Вот если он сильно полюбил Бога, он начинает поэтически признаваться ему в этом, а стихи - один из самых эффективных способов духовного общения людей, в том числе и общения с Богом! Личный опыт автора его в этом вполне убеждает. 
                                            3.    Приглуши завышенные требования  к семье:
«Срединный путь» в семье - это способ открытия мужем и женой, а также и детьми, если они подросли, вариантов  диалектики «личной зависимости - независимости друг от друга». Если раньше мужчина был единственным хозяином в доме, например, в русских семьях Х1Х века, то  к концу ХХ века феминизм -  движение за общественное признание прав женщин стало столь  сильным, что женщины  начали  конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических.

Женщина - премьер-министр страны - уже далеко не редкость (Тэтчер, Брутланд и др.). Но семья, по крайней мере, в южных странах находится пока еще в неизменно патриархальном  состоянии. Россия  как страна с типично срединным положением между Севером и Югом, и соответственно - срединным путем развития во всем, в том числе и в семье, уже начала движение в сторону отказа от патриархальных порядков семьи и установления   равновесия, баланса и гармонии в семейных отношениях. На это рассчитаны и механизмы поддержания «золотой пропорции» «мужского-женского» в организмах наших мужчин и женщин.
Причиной распада семей в нашей стране, да и везде в мире, являются завышенные требования и не реалистические ожидания как  мужа по отношению к жене, так и жены по отношению к мужу. Единственным способом восстановления перемирия является выбор Срединного Пути  и равноправия в семейных отношениях  Сбой в сторону, отказ от «золотой пропорции», как мы уже показали,  приводит только к негативным результатам. 
Если жена в семье работает, то способ баланса один - мужчине освоить все тонкости женского дела в семье, чтобы равновесие было восстановлено. Иначе неравноправие положений, когда все домашние дела падают только на одну женскую половину, будет постоянно рождать конфликты, чреватые распадом семьи. В особенности, если женщина, сама  работая,  иногда получает больше мужчины. 
Говорят, что  причина распада семьи есть одна единственная  - «ушла Любовь».  Но если под ней понимать эротическое стремление друг к другу в первые моменты любовных ухаживаний, то такая, с позволения сказать,  «любовь» со временем всегда уходит. Дело не в ней, а во взаимной  мудрости сохранять «божественную пропорцию» в строительстве  семейных отношений.
Семья должна оставаться, тем более, если появились дети. Как остановить распад семьи? Срединный путь семейных отношений - единственное средство удержать семью от распада. Пусть не единственное, но главное, ведь если осталась «духовная любовь», то семья не распадётся.

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


На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Именно Срединный Путь, опирающийся на комплиментарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.
       Мужу и жене в наше время надо помнить, что христианство отрицает возможность человеку спастись вне брака, вне нахождения каждым своей второй половинки, создания «Брачного Чертога». Ценность семьи будет только возрастать, ибо по одиночке спастись в экстремальных ситуациях Экокатаклизма  совершенно не возможно. 
                 4. Несчастье бывает  верной дорогой  к счастью («Не было бы счастья, да несчастье помогло»):
  Казалось бы, в борьбе за счастье подходят только «счастливые методы», содержащие счастье в себе как необходимый компонент. Но с наших позиций это не совсем так. Человеческая судьба - это маятник от несчастий к счастью. И если рассматривать  Бытие Человека,   как синусойду этих колебаний от счастья к несчастью, то вслед за счастьем  обычно наступает нейтральный момент, сменяющийся несчастьем.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Это качество было всегда присуще русскому человеку и почти никогда человеку Запада. Индивидуализм сидит там в крови, идея «помоги себе сам» присутствует в западном менталитете изначально. Западный человек при встрече с другим, себе подобным, интересуется у него состоянием его счета в банке («Делаешь ли деньги?»), а не состоянием здоровья, как мы («Здравствуйте!»).
Родовая память у русских людей оказалась много более сильной, нежели, чем на Западе. Община вмонтировала к нам в подсознание «соборность», потому что это качество не потеряло своего значения и до наших дней: «Сам погибай, а товарища выручай!»

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

Жизнь в родовой общине деревни или в современном российском селе постоянно порождает ситуации,  с которыми люди вынуждены справляться коллективно, поскольку по одиночке с ними  справиться невозможно.
В городе человек в экстремальной ситуации также вынужден обращаться к помощи родственников или знакомых, и пока еще он находит своему зову отклик. Как только отклика не будет, наше «соборное  своеобразие» кончится, но к добру ли? Именно поэтому, нам представляется, что в деревнях у нашего народа есть  в условиях катастрофы больше шансов спастись, чем в больших городах. 
                                                      7. Учти, что счастье - не в деньгах:
Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате нашей Перестройки получили в руки шальные деньги, чаще всего бывает не особенно счастливой.  Олигархам в современной России вряд ли стоит завидовать.
Казалось бы, финансовая ситуация позволяет им  решать любые проблемы, но нельзя на основе денег построить счастье  с единственной женщиной, обеспечить полную физическую безопасность, получить любовь своих детей и духовную свободу.

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

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

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

Одним из параметров предстоящей глобальной катастрофы будет крах мировой валютной системы. Деньги рухнут в один момент и повсеместно.  Что можно противопоставить этому отсутствию денег? В городе – ничего, а вот в деревне кое-что можно...   Там может выручить натуральный обмен между жителями деревни товарами и услугами, если создать «Матрицу натурального обмена» и попросить всех жителей деревни её заполнить, чтобы каждый знал, к кому и по какому поводу можно  будет обращаться в крайнем случае. 
                          8. Не упорствуй в своей точке зрения, в обратной - то же есть истина!


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

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

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

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

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

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

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

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

 По представлениям христианских церквей, мясоедение вполне допустимо в дни, когда нет поста, но с нашей точки зрения на него должен быть наложен запрет, как бы введен перманентный пост на мясоедение. Этим самым мы хотя бы в слабой мере снимем с себя проклятие животного мира, тем более,  если еще и покаемся в этом.
                                    10.  Выбирай «Срединный Путь, так как крайности опасны, ибо «сходятся»:
Изложенные примеры могли уже убедить читателя, что Срединный Путь является в действительности наиболее оптимальным способом решения различных  жизненных  проблем человека.. Этот Путь гарантирует безопасность выживания в различных экстремальных ситуациях. «Крайности опасны, ибо сходятся», Срединный же Путь оставляет для человека возможность  лавировать в любой самой жесткой ситуации.

Попытаемся проиллюстрировать данный тезис примерами из поэзии Федора Тютчева:

  «Единство, - возвестил оракул наших дней, -

  Быть может спаяно железом лишь и кровью!»

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

                                                 11.Слушай своё сердце (Закон Любви):
Закон Любви - «вся информация о мире уже давно заложена в твоем сердце, её только надо услышать!» При этом не так уж важно, создал ли нас Бог, вложив эту информацию в наше сердце при Сотворении, или  она сформировалась в сердце как результат миллионолетнего опыта поколений, прошедших на этой планете свой эволюционный Путь.  Может быть еще и третий вариант, когда мы рассматриваем сердце как приёмник информации от Единого информационного поля планеты, знающего всё на свете. 
Мы стоим за логику креационизма, другие могут находиться на эволюционной позиции. Единственно важно, чтобы при этом мы слушались своего сердца, ибо именно оно предлагает Срединный Путь, путь учета обоих позиций и формирования в его итоге более правильной стратегии.

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

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

Возможно, нам повезет, и Эра Милосердия настанет быстрее, чем этот катаклизм придет, но это может произойти только ценой глобального покаяния человечества перед планетой и просьбу прощения за те огромные раны, которые мы ей нанесли в ходе своего  выживания на этой  Земле.
               12.  Расширяй всевозможные пути общения с миром (Новые технологии):

Еще один Путь преодоления катастрофы - расширение общения с миром, включая общение с самой планетой.  Новые научные открытия, в частности открытие профессора И.Н.Яницкого (См. Библиография № 14) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

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

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

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

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

 Глава вторая: “Структура ритмов и взаимозависимостей мира”

                                                                       О, ВЕЩАЯ ДУША МОЯ! О, СЕРДЦЕ, ПОЛНОЕ ТРЕВОГИ!

                                                             
           
О, КАК ТЫ БЬЁШЬСЯ НА ПОРОГЕ КАК БЫ ДВОЙНОГО БЫТИЯ!





                                                                                          Ф.Тютчев
                      Параграф первый: «Специфика 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.

                       Параграф второй: «Особенности Мирового Пространства»:

А. Восточный ареал;

Б. Южный ареал;

В. Западный ареал;

Г. Северный ареал;

Д. Центральный ареал.

Вопреки подлинной духовной сущности Единого Пространства-Времени, мы вынуждены рассмотреть их по отдельности, ибо не обладаем способностью синтетического и голографического  представления Целостности, кроме как его описания в форме матрицы. Линия исторического 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.
Пространственные ареалы интересуют нас не с географической или этносоциальной (лучше, чем об этом рассказано в книгах Льва Гумилева все равно не скажешь),  а    только с духовной точки зрения.
Поскольку мы говорим о древних цивилизациях, стоит вспомнить мифологические представления о пространстве характерные для некоторых их них.
                                       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, Индии и Месопотамии. Причем, примерно в одно время. Об их специфике можно поговорить. На общие представления о пространстве мы уже указали, поговорим о частностях.
Китайская мифология о пространстве:
Древнейшей частью этой мифологии является миф о Хаосе. Это представление о древней нерасчлененности пространства и времени, бесформенном куске, вмещающем все на свете.   Потом из этого Хаоса выделилось два божества -  божество Неба и божество Земли. Их разделение происходит по мере роста  антропоморфного божества Паньгу – аналога нарождающейся Природы. Отсюда китайский Космос предполагает единство Микрокосма и Макрокосма, аналогию человеческого тела окружающей Природе, что позднее закрепилось и в медицине и в философии.

  Людей творит получеловек-полудраконша Нюйва совместно с легендарным предком  людей Фуси. В некоторых мифах  они – муж и жена. 
Раздвигающееся Небо и Землю соединяет мировая гора Куньлунь, по которой можно взобраться на Небо.
Ведийская мифология о пространстве:

Ведическое мифологическое пространство очень многообразно и разнородно. В нем большую роль играет принцип неорганизованности, говоря другими словами, Хаоса. Для него характерна неотчетливость границ между слоями пространства, смазанность отличий между богами, наличием разнообразных версий одного и того же мифа и т.д.

Это типично открытое пространство, в отличие от многих подобных ему способов  архаического понимания пространства, например, у догонов, зацикленных на Сириусе.

Ведический Космос очень разнообразен и предполагает многообразие интерпретаций космогонических мифов. Это типичное место с «большим количеством обителей», как сказал про мир своего  Бога-Отца Христос.    

Топологические характеристики в этом Космосе тяготеют к нравственному многообразию, порождая многообразие морально-этических учений, возникших на основе подобного многообразия. 

Космос ведической мифологии опирается на нравственный принцип Порядка («рита»), включающий такие аспекты, как «истина», «долг», «карма» и т.д. Ему противостоит понятие о Хаосе – «анрита»,  - дезорганизация и безнравственное поведение.  Можно сказать, что ведийская мифология пессимистична, ибо именно  анрита доминирует в  этом Космосе.
 Эта мифология содержит понятия о семи духовных уровнях от высшего – Индра и Варуна (цари богов) до самого низшего, включающего человека. 

Шумеро-аккадская (как пример месопотамской) мифология о пространстве:
Это мифология народов, населявших  в древности долины рек Тигра и Ефрата, - шумеров и аккадцев, вавилонян и ассирийцев, языком которых был аккадский язык. 
Шумеры проживали в этом регионе с конца 1У тысячелетия до новой эры до середины  второго тысячелетия.  Именно у них появляются впервые антропоморфные Божества, являющиеся олицетворением  производящих и творящих сил природы. Именно тогда у них появляется письменность, зафиксировавшая мифологические представления. 
Важнейшие точки этого шумерского  мифа:  сочетание  отвечающей за плодородие Богини-матери Мами и  вечно уходящего (гибнущего) и возвращающегося Бога – пастуха, главного Бога пастушеских племен.  Поскольку в их союзе скрыта метафора: жизнь – смерть – снова жизнь, они носят одновременно, как пространственное,  так и временное единство. 
Огромное значение у них имела топика Подземного Царства – «Страны без возврата», границей которой служит подземная река, через которую переправляется перевозчик, как у древних греков – Харон.  Мертвецы  проходят через семь испытаний – семь ворот подземного царства.  Участь их там горька, как горек хлеб  и питьё.  Облегчение участи дано  павшим в бою, многодетным и тем, которые были погребены по всем правилам с принесением соответствующих жертв.
Развитой космогонии у них не было, лишь представление о том, что древности  Небеса были не отделены от Земли, но потом боги их разделили.
                                      Б. Южный ареал:

Затем вектор цивилизованности переместился на Юг: в Египет, Палестину и Аравию. Что при этом изменилось?
                                        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.
                                         Г. Северный ареал:

 Распространяемые Россией  на 1У  этапе идеи будут, прежде всего, подхвачены  скандинавскими странами и Канадой.
                                         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”.

                       Параграф третий: «Типы энергий мира»: 
А. Древо Жизни;

Б. Огонь фанатизма;

В. Металл Разума;

Г. Вода творчества;

Д. Управляемые Небом  энергии Земли.

                                                        А. Древо Жизни:

Анализируя энергетическую специфику  социодинамики Мира, мы идем по линии китайской традиции понимания мировых энергий: Дерево – Вода – Огонь – Металл и Земля.  Восток активизирует энергию “Дерева” - энергию жизненный 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.
Об общей  специфике Мирового Дерева Жизни мы уже говорили, остаётся уточнить детали. 
                                                       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.
                                                         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.
                                                          Г. Вода творчества:

Север будет подогревать в нас энергию творчества, максимизируя ее зимой и минимизируя летом. Это яркая перспектива нашего ближайшего Будущего на Земле.
                                                      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 рисунку Леонардо да Винчи. 
                              Параграф четвертый:  «Менталитет Мира»:
А.   Языческая  Мифология;

Б.   Религиозные  Нормы и Идеалы;

В.  Факты научного  Познания;

Г.   Творческие Инновации;

Д.  Духозрение. 

                                                А. Языческие мифы
  Мифологический менталитет Востока с его доминирующей энергией “Древа Жизни” легко впитывается следующим по развитию «нормативным менталитетом» Юга, питающегося энергией духовного Огня и фанатизма. Такое было свойственно всем пророкам первоначальных религий, кроме Иисуса.
   Есть два типа культур: культура, построенная на ОТКРОВЕНИИ, и культура, построенная на МИФе. Культура ОТКРОВЕНИЯ – это культура, опирающаяся  на подлинную помощь Богов. Культура МИФа опирается на псевдооткровение, на информацию, оказывающуюся  в итоге  либо  фальшивой, либо неустойчивой и распадающейся  под ударами времени. Таким образом, культура МИФа – это культура, построенная во ВРЕМЕНИ,  культура же  ОТКРОВЕНИЯ  опирается на ВЕЧНОСТЬ.  Ритаул – это способ поддержания культуры МИФа. Способом поддержания культуры ОТКРОВЕНИЯ служит священный обряд и личностная молитва.

Эффективность ритуала зависит от точности его исполнения. Эффективность обряда зависит скорее от божественной силы, дарованной его исполнителям. Даже, если они делают в процессе  отступления от правил, сам обряд может привести к искомому результату, были бы подходящие исполнители.

Естественно, что должны быть соблюдена мера, ибо при каких-то отступлениях пропадает и весь смысл его творения.

В мифологических культурах строгое следование ритуалу – часть культуры, которая не может быть нарушена ни при каких условиях. По мнению древних носителей мифологического сознания   отступления от ритуала должны вызвать гнев и остракизм со стороны богов, который обрушится на головы его плохих исполнителей.

Поэтому «хорошее исполнение ритуалов» стало частью  профессии специализирующихся на них исполнителей, превратившихся в ходе развития культуры  в священнослужителей. 

Многочисленные ритуалы, на которых держалась дописьменная культура  древних, по сути дела, служили сакрализации обычаев, издревле сложившихся у тех или иных народов. Хотя в их основе, конечно, лежали глубокие основания, многие их них давно изжили себя, но выполнялись, ибо соответствовали традиции. А в древности культура держалась именно  на фундаментальных традициях. Их святость соблюдалась и жрецами и самим народом, ибо всем было ясно, что любые отступления от традиций вызывают не только гнев богов, но и возможный распад социума.

Недаром, о древних обществах говорят, как о «традиционных». Традиция поддерживается потому, что является частью МИФа, а с другой стороны реализуется в освященных  ритуалах и обычаях. МИФ, традиция и ритуал – слиты в сознании язычника в некую системную целостность, вне которой он и себя и всю свою жизнь совершенно не представляет.

Ритуалы в древних обществах чаще всего носили групповой характер, но постепенно по  мере их сакрализации и подпитки со стороны высших сил, они все больше и больше приобретали личностный характер, наиболее близкий Богу, всегда обладающему подобной спецификой.

Групповые ритуалы со временем превратились в церковные обряды и получили свою жизнь и свое право на существование. Но надо помнить, что наиболее сильными являются все-таки личностные, а не групповые,  обряды, прежде всего молитвы, пост, телесное воздержание и т.д.

На наш взгляд, к определенной разновидности молитвы принадлежит и собственное духовное творчество.

                                             Б. Религиозные нормы и идеалы:
Христос является типично “центровой фигурой”, равновесной и целостной. Неслучайно и время Его появления - середина между вторым и третьим периодом развития человечества. Он, таким образом, является завершителем “нормативного сознания” и открывателем личностного, познающего - “фактологического сознания”.  
                                              В. Факты научного  Познания:

Обладатель данного типа сознания, возбуждающего его личностной творческий потенциал,  настроен  на обретение фактов науки и  искусства.  Последние возникают как результат авторского открытия мира, благодаря активизации индивидуальных авторских систем  его творческого “видения”. В центре фактологического менталитета стоит Наука, расширяющая наше общечеловеческое познание с помощью специальных экспериментальных методов, специфичных для Науки как особого вида человеческой деятельности.
                                            Г. Творческие инновации:

Но и научное миросозерцание перестает на определенном этапе развития удовлетворять человечество и постепенно меняется на духовно-инновационное  сознание, опирающееся на постоянный диалог Человека с другими,  с самим собой и, в конечном итоге,- с Богом. Антропоморфная гордыня человечества приходит в упадок и оно ищет поддержку в диалоге с Высшими Силами Вселенной. 
Спусковым механизмом взрывного развития этого нового для человечества типа сознания явится планетарная экокатастрофа, необходимая  для приобщения Человека к Божественному сознанию. Космического Разума Человеку пока не хватает, чтобы обойтись без нее. 
Не существующие в принципе  явления вызвать «из ничего» не возможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако инновационная эффективность поэзии и магии доказана веками её реального существования на этой земле. Следовательно, где-то есть некий склад, хранилище мифологических  сил и сущностей, которые по призыву мага или поэта могут быть воплощены на этой земле, в этом мире. Хотя есть большие подозрения, что «склад сей» находится совсем не на земле.


Логично было бы предположить, что таких «складов» несколько, а их специализация зависит от таланта самого «вызывателя». Талантливый профессионал может добраться до высших источников, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым, что попадает под руку.

 Поэзия возникла из магических заклинаний, само обращение к высшим силам поэтов и магов бесспорно, но не всегда плодотворно, ибо, как поэзия  является «ездой в незнаемое», так и вызывание духов магом может привести к непредсказуемым результатам, в том числе, и для самого мага.

По мнению многих эзотериков, оболочка планеты окружена энергоинформационным слоем, хранящим информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. Одно из его названий – АКАША.  О существовании подобной оболочки можно было догадаться, во имя поддержания стабильности  Жизни на земле. 

У человечества есть КУЛЬТУРА, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций!

Именно поэтому Бог и планета должны были бы придумать систему с дублирующими культуру  функциями в энергоинформационном слое, способном не только постоянно  хранить  необходимую для поддержания жизни  информацию, но и питать ею самих  творцов (поэтов, магов и т.д.)

Абсолютная уверенность в его существовании опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда она берется, понятно и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. Да разве только поэт? А ученый?

Когда Ахматова говорит, что «мудрости нет, старости нет, а, может, и смерти нет», то имеет смысл такое утверждение только в виду присутствия на планете  этой Акаши. Просто потому что только она способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у творца.

Магическое сознание опирается на уверенность мага в преобразовании реальности, его способности исправно  вызывать силы, меняющие реальность вопреки её колоссальной инерции и устойчивости существования.

 Отсюда возникает еще один вывод о существований  многофункциональной Акаши. Она нужна не только для поддержания стабильности жизни, но и для поддержания её способности к изменениям. Стабильность – это не только традиция и сохранение старого, главное в  стабильности – способность системы  адаптироваться к предстоящим  изменениям.

Любое магическое вмешательство в дела земли  может, как их поддержать, так и помешать им. Поэтому профессия мага так и сложна. Профессия поэта то же, ведь кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами, это наличие поэтического ДАРА. Дар – это канал связи, другого смысла в нем просто не содержится. Одному он дан во владении во всей полноте и многообразии, другие пользуются им по мере своего собственного  просветления.

И тем и другим его надо поддерживать в рабочем состоянии. Но как? Хороший совет по этому поводу даёт поэт Николай Заболоцкий, к творчеству которого мы еще не раз вернемся.

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 снимай с неё узды.

Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

А ты её хватай за плечи, учи и мучай до утра

Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

Она – рабыня и царица, она – работница и дочь.

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.

        Из этого стихотворения можно сделать несколько выводов по интересующему нас вопросу:

1. Канал к Акаше реализуется с помощью души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: рабыни и царицы, работницы и дочери;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

         Есть еще одно стихотворение Бориса Пастернака, уточняющее  отношения творца  с «информационными каналами  Неба, хранящими «любовь пространства и зов будущего»:

Быть знаменитым не красиво, не это поднимает ввысь.

Не надо заводить архива, над рукописями трястись…

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

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

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

Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

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

Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

Но пораженья от победы ты сам не должен отличать!

А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

И быть живым, живым и только, живым и только – до конца! 

Сформулируем выводы, на которые нас толкает этот стих:

1) Канал к Акаше требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

2)  Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех;

3)  Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»;

4)  Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность не «отличать пораженье от победы»;

5)  Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.

          Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что поэт – сам себе высший судия».

         Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности, в принципе.

Специфику появления в сознании творческих образов разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трав,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь. 

 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего не сочиняем, – нам или диктуют свыше, или: ничего вообще не получается.

                                              Д.  Духозрение:

Пятый тип сознания - “Духозрение” является уже результатом Перехода человечества через Рубикон Страшного Суда и Конца света. Это вступление в постоянное сотворчество с Богом, соработничество Ему. Этот тип менталитета открывает перед Человечеством необозримые перспективы Вселенной, даёт пространство приложения новых и потрясающих сил, доступных ранее только магам и кудесникам Прошлого. 

Параграф пятый «Механизмы социального взаимодействия»:
А.  Ритуал;

Б.  Молитва (обрядность);

В.  Эксперимент;

Г.  Диалог двух сторон;

Д.  Ясновидение, телепатия, просветление.

                                        А. Ритуал:
     Ритуал - синтетический метод познания, творчества и социальной духовной практики, типа “танца  шамана”  или “языческих мистерий”, направленный на многофункциональное общение с Духами Природы и  поддержание  родовой общности.
Ритуал в отличие от обряда, имеющего узко религиозное значение, всегда шире, ибо он – не только часть некоей языческой системы обращения к Духам Природы, но и   вошедший в социальную  практику  способ обозначения жесткой схемы какого-то действия, маркирующего некое социальное пространство. 
Ритуал носит не только чисто управленческий характер, но всегда духовно осмыслен, ибо предполагает  не просто собственную реализацию как организационный процесс, но всегда связь с Высшими Силами.  
Ритуал  всегда полифункционален, ибо направлен и на достижение  локального практического результата, и предполагает  решение  неких глобальных духовных задач, например, по  укреплению общего группового духа. 
                                        Б.Молитва:
Молитва (шире, - вообще обрядность) есть апелляция к Богу верующего человека, обеспечивающая решение его проблем и социальную адаптацию к миру посредством приобщения к духовным классическим текстам, типа Библии, Вед, Авесты, Корана и других, проходящая в храмах и других культовых зданиях. В широком смысле слова молитва – это форма первоначального диалога души  с Богом, включающего, правда, лишь односторонние механизмы его контактов с Высшей Силой. 
Следует задать себе вопрос, как часто мы молимся? Традиционно верующий человек, если речь не идет  о присутствии в храме, молится пять минут в день. Нормы здесь нет, все зависит от того, что нам надо попросить у Бога и в какой степени мы верим, что просьба будет удовлетворена.

Что такое «диалог души с Богом»? Это наша способность задавать Богу «вопросы» и слышать на них «ответы». Это Божьи «глаза», чтобы увидеть «мир незримый» и Божьи «уши», чтоб услышать все то, что «другими неуловимо».

Анна Ахматова писала:

«В каждом древе распятый Господь, в каждом колосе - тело Христово,

А  молитвы пречистое слово исцеляет болящую плоть».

Иной аспект поднимает в своем стихотворении К.Р. (князь Константин Романов):

«Когда креста нести нет мочи, когда тоски не побороть,

Мы к Небесам возводим очи, творя молитву дни  и ночи, чтобы помиловал Господь.

Но, если вслед за огорченьем нам улыбнется счастье вновь,

Благодарим ли с умиленьем, от всей души, всем помышленьем мы Божью милость и Любовь?

О благодатном характере молитвы великолепные слова сказаны у Михаила Лермонтова в стихотворении 

«Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится ль в сердце грусть, одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых, и дышит непонятная святая прелесть в них.

С души как бремя скатится, сомненья далеко - и верится,  и плачется, и так легко, легко...

          К словам «Молитвы святого Ефрема Сирина»  обращается Александр Пушкин:

«Но ни одна из них меня не умиляет, как та, которую священник повторяет

Во дни печальные Великого Поста; все чаще мне она приходит на уста

И падшего крепит неведомою силой: «Владыко дней моих! Дух праздности унылой

Любоначалия , змеи сокрытой сей и празднословия не дай душе моей!

Но дай мне зреть, о Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не терпит осужденья,

И дух смирения, терпения, любви и целомудрия мне в сердце оживи!»

Как часто мы причащаемся в храме? По православным нормам это принято делать не реже одного раза в месяц. Если вспомнить уровень благочестия дворян в Х1Х веке, то у Пушкина в «Евгении Онегине» точно сказано: «два раза в год они говели». Периодичность исповеди и причастия была, таким образом,  раз в полгода. 

Православным нормам эта традиция  явно противоречит. Деградация русского общества, начавшаяся в  Х1Х веке,   в сравнении с тем,  когда  раньше ходили в храм на каждый праздник в воскресение и обязательно причащались,  становится сегодня очевидной.

Зададимся еще одним вопросом: а соблюдаем ли мы все правила подготовки к причастию?

По православной традиции  они включают:

· соблюдение поста перед причастием;

·  посещение вечернего богослужения накануне причастия;

·  прочтение определенного молитвенного правила;

·  воздержания от пищи и питья в сам день причастия;

·   исповеди накануне или в день  причастия;

·  присутствия в храме во  все время   Божественной литургии.

Положа руку на сердце, следует признать, что современный верующий для себя обязательным считает только последние три требования, а к первым трем  относится более снисходительно, то есть, может  разрешить себе их и  не соблюдать.

Если современный человек находит только пять минут в сутки для общения с Богом  в молитве, то мы можем говорить о пяти минутах присутствия Бога в его жизни  и двадцати трех часах и пятидесяти пяти минутах в сутки - отсутствия Бога!

Встреча с Богом - это суд («кризис» по-гречески). Есть ли в нас то, что дает нам возможность осуществить диалог с Богом? -  Есть ли «место для Бога» в нашей душе? Диалог и Молитва осуществляются только в кризисной для души ситуации, только через преодоление, через психологическую или социальную бифуркацию человека. 
Если она даётся на пять минут в сутки, то и «диалог  будет пятиминутный». Успешность диалога зависит от нашей «тождественности Богу» -  количеству  частей нашей души, настроенных  в резонанс с Его звучанием в Космосе. Требования со  стороны Бога к нам изложены в Нагорной Проповеди Христа и в дальнейшем будут  процитированы подробней. Каждый, по мере совпадения этих требований с настроем собственной души, может судить о своей «тождественности Богу».

Вопрос о «диалоге с Богом» в личном творчестве правомерен только в приложении к духовно-творческому сознанию, которое этот диалог может обрести в творчестве.

Прося заранее извинения за наши скромные возможности, приведем пример личного стихотворения самого автора, где он обращается к Богу с просьбой:

Авва, Отче! Пусть я не в Раю, но к Тебе мои стремятся мысли.

Надо  мною  вновь   грехи нависли, я  их только  в храме  отдаю..

Авва, Отче! Верую в Тебя и  иду Твоей  навстречу Воле.

Предаюсь  святой  молитвы доле, всей своей  душой Тебя  любя.

Авва, Отче!  Помоги в Пути, Свет направь туда, где я блуждаю...

Только    Богородица Святая те  Пути сподобит мне  пройти!

Авва, Отче! Прояви  Свой  Свет среди сумрака моих блужданий,

Чтобы в светлом Жизни  состояньи  смог   я  продержаться много  лет, -

Знаю,  Ты  грехи мои отпустишь,  но лишь то, чего достоин век..

И к Тебе  взываю  не  без грусти: «Да спасен пусть будет человек!»

                                         В.Эксперимент:
Эксперимент - научный метод познания реальности путем постановки и проверки гипотез опытным путем, воспроизводя реальность в лабораторных условиях. Критерием истинности эксперимента является социальная практика, подтверждающая или отвергающая результаты эксперимента.
Как писал Николай Гумилев о специфике подобного менталитета:
       А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА, КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

         ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА  УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.

Возникает вопрос: «Почему «числа» адекватны только низкой жизни?» Прежде всего, что наука заранее ограничила себя познанием только внешней стороны природы, отбросив духовную вертикаль. Поэтому в качестве объекта анализа её осталась только «низкая жизнь», вне её духовных эквивалентов. 
В чем ограниченность научного эксперимента? Прежде всего, в том, что он сознательно  ограничивает объект своего исследования только внешними материальными формами проявления жизни, заранее игнорируя  её духовный аспект.

 Всякий ученый (шире, вообще - познающий человек) как бы  сразу расписывается в своей неспособности практически оперировать духовной реальностью с помощью результатов своего эксперимента так, как он обычно поступает  с результатами научных экспериментов. 
Действительно, результаты научного эксперимента проверяются практикой. Духовная практика не подвластна науке, а скорей только магии, которую наука отвергает из-за её «нечистоты».

Получается  некий замкнутый круг: экспериментировать с духовными составляющими Бытия нельзя, ибо  невозможно проверить адекватность исследования с помощью практики. Но какая практика есть критерий духовной  Истины? – Человеческая или исключительно Божественная? Приходится с сожалением признать, что только  Божественная практика, которая нам пока что  не по плечу исключительно из-за нашей греховности.

Грех, таким образом, привязывает нас к земной, внешней  и материальной стороне вещей, не давая нам выбраться в пределы Духовной Вселенной. 
Но тут возникает масса нюансов.  Напрямую Божественную практику мы обычно  не видим, а  зрим её только по промежуточным явлениям, как, например, истечение мирра из икон. Такую практику  относят к «чудесам». Но в  общечеловеческой культуре описано немало случаев, когда  так называемые «чудеса» творит не Бог, а люди.

Это, естественно, не простые люди, а духовно подготовленные, просветленные. Иногда они могут быть и простыми людьми, но тогда обязательно в юном возрасте, как, например, те пастушки, которые беседовали с Богородицей в португальском  селении Фатима. 

                                          Г. Духовный Диалог двух сторон:
Духовный Диалог - метод познания и утверждения истинности любых социальных процессов и явлений, предполагающий ведение творческого диалога двух сторон, корректирующих истину в процессе обмена мнениями. Доминирующим типом социального диалога является “Диалог с Богом” как основной способ познания высших  Истин путем их адаптации к земным условиям.

Цель Диалога - обретение Божественной истины, к коей Человек вечно приближается, но познать до конца никогда  не может из-за абсолютного характера этой Истины.
                      И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,
И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

                      И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,  ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.

Ну а что посылает нам Бог в этом  духовном диалоге?  - Любовь! Бог есть Любовь, только её Он и канализирует таким своим имеющим Разум сотворцам и соработникам, как  люди. Главным итогом подобного диалога является не умножение Разума, а просветление Сердца.
Диалог как гносеологический метод Познания Истины включает в себя единство Ритуала, Молитвы и Эксперимента, ибо он должен быть обставлен, как соответствующий весьма стандартизированный  р и т у  а л, должен обладать эмоциональной силой  м о л и т в ы  (обряда)  и одновременно нести в себе элементы исследовательского э к с п е р и м е н т а, направленного  на постижение Высшей Истины.

Однако, в сравнении с Молитвой, Ритуалом и Экспериментом, Диалог  являет собой  не  одномерный   процесс обретения   Истины, а  имеет многомерный, системный характер, ибо на многомерные обретения, на получение сложных ответов и нацелен.

Мы уже задавались вопросом: «Если Бог столь всемогущ, почему Он не уничтожил Сатану и все бесовские силы, которые ему сопутствуют?» 

Сейчас  есть возможность получить ответ. Условие устойчивости существования Космоса – единство сил Света и Тьмы, но это не единственное условие. Более высокий уровень устойчивости определяется,  кроме того, и диалогом  сознаний! Тогда получается, что на  глобальном уровне  этот должен существовать  диалог сознаний  Божественного и темного (бесовского).
Для чего Господу это надо? Ответить на этот вопрос можно, только поняв, что такое Божественная Любовь. Она являет собой  такой уровень принятия всего на свете, ведь оно сотворено Богом, где отвержения  чего-нибудь быть по определению просто  не может.

Кроме того, Бога волнует и устойчивость всего, что Он уже  создал.  Важнейшим условием устойчивости космической системы  является диалог её полярных проявлений - разумных вершин каждой системы. Человек – такое сознание,  несущее внутри себя, как светлое начало, так и темное, поэтому он способен на равноправный диалог, как с силами Тьмы, так и Света. Именно так он и запланирован Богом, а его  проступок в Райском саду – только веха на духовном пути  его  развития. Вполне возможно, что после понимания  бинарной системы устойчивости, мы придем к разумению и тринитарной системы: Бог –  грешный Человек – просветленный Человек. Символом тринитарности является для нас, прежде всего,  божественный образ Троицы. Человек сделан по её «образу и подобию»: тело - душа-дух.

 Если бы  человек  не грешил, не поддавался влиянию бесовских сил, то о какой устойчивости материальной Вселенной можно было бы вести речь? Ведь однополярная система по определению устойчивой быть не может. Именно поэтому очень реально, что если и дальше  на планете Земля продолжится доминирование одной политической системы – США,  планета действительно выйдет на  грань глобального катаклизма.

Но  долго это доминирование не продлится, ибо Бог его не допустит.  Поэтому он не допустит и гибели России, единственной социальной системы, способной выступить как второй полюс доминантности  планетарной  политической системы. Однако, не так, как это было в эпоху «холодной войны». Россия не случайно сдала свои позиции в мире, ибо этого требовало равновесие мировых сил, не  признающее таких методов «гармонии», как «холодная война».

   Сейчас ситуация перевернулась снова, поэтому возвышение России стало неминуемым, а Америку Бог и дальше будет ослаблять, как  это произошло в сентябре 2001 и в ноябре  2005 годов. Потенциально, что случится там и в 2009, и в 2013 годах.

Но мировая  система  может быть ослаблена только до определенных размеров, не больше не меньше. Именно поэтому  сегодня возникли  такие условия для диалога между Россией и США, каких раньше никогда не было. И, очевидно, также не без воли Бога.

                                       Д.Ясновидение, телепатия, просветление:
Ясновидение, телепатия, просветление - способ прямого познания Истины духовно продвинутым человеком путем непосредственного общения с Богом, наподобие общения Адама и Евы  с Богом в Раю.

По своей сути “Диалог” предполагает первую, а “Ясновидение” - вторую ступень непосредственного контакта с Богом, минуя Ритуал, Молитву (Обрядность)  и Эксперимент, опираясь при этом на их приобретения.

Как уже отмечалось, главное в этих духовных механизмах познания мира – не приобретение новых знаний, а просветление Сердца. Почему именно оно так важно для всей нашей последующей деятельности во Вселенной?
 Наука открыла перед человеком грандиозные горизонты физической Вселенной, которые грозят превратиться в «дурную Бесконечность». Человек теряется в ней, ибо не сопоставим с ней. Но это ощущение противоречит нашей Божественной Сущности, так или иначе приближающей нас к Богу, правящему в ней. Следовательно, оно не верно. Это означает, что  богатства Рассудка не спасают человека от неадекватности без просветления Сердца,  без интериоризации нравственных ценностей как неотъемлемого качества самого человека. 

Никакая Духовная Истина во Вселенной не познаётся отдельно от её носителя, ибо каждому даётся по возможностям его. Открытие Вечности-Бесконечности не может происходить как получение частичного фрагментарного Знания, оно должно быть включено в бесконечную сеть ментальных связей: Человек – Вселенная Бог. Только  в итоге  работы подобной, несущей Вечность-Бесконечность, сети человек способен получать Истину,  как тайну, и таинственным путем.

Параграф шестой: «ВИДЫ СОБСТВЕННЫХ ПОЛОЖИТЕЛЬНЫХ ВЛИЯНИЙ»

А. Востока на Юг;

Б. Юга на Центр;

В. Запада на Север;

Г.  Севера на Восток;

Д.  Центра на Запад.


а) Востока на Юг и обратно:
      Что такое для нас Восток? Это возникновение Мифа, это энергия «Дерева», это циклическое время и замкнутое Пространство. Как они взаимодействую? Через различные векторы влияний:
- духовное влияние: 


Мифология влияет на Нормативность путем ее укрепления через отрицание. Большинство мировых религий становилось на ноги в ходе отталкивания от Язычества или  жестокой борьбы с ним;

- энергетическое влияние:


“Дерево” подпитывает “Огонь” на материальном уровне и на духовном, т.к., в огне эмоций формируются  нравственные начала Человека; мораль не может быть бессердечной. Духовный огонь способствует экстазу, ощущению неповторимости Благодати Божьей. Стоит лишь один раз до нее  дотронуться Человеку, он уже это никогда этого касания не забудет;

- обрядовое влияние:

«Языческий Ритуал” влияет на “Молитву”, укрепляя рамки осуществления  общинной Обрядности. Ежегодный богослужебный круг молитв создает прочную базу христианских ритуалов, выстраивающую  Церковь как Невесту Бога. Обряд Причастия служит для верующих символическим способом приобщения к Телу и Крови Христа, а, следовательно, и к христианскому менталитету в Целом. 
 А существует ли обратное влияние Юга на Восток? Проще говоря, амбивалентно ли это влияние, действует ли оно в обоих направлениях?

 Да, оно действительно  действует в обоих направлениях, но отнюдь не амбивалентно. Специфика обратного влияния требует отдельного специального рассмотрение, выпадающего за пределы нашего курса.

Наряду с древнеегипетской,  мы знаем еще несколько древних  южных цивилизаций. Какое наследие оставили они из того, что  вошло в золотой фонд человечества? И как они повлияли на самый близкий к ним по положению Восток?

1. Древнегреческая цивилизация:

-  развитую  мифологию, ставшую базой для развития все мировой культуры;

- демократическую систему власти;

- оригинальную философию и  литературу;

- культуру спортивных соревнований;

- театр как искусство;

- непревзойденное изобразительное искусство и скульптуру;

- развитую систему медицины;

- историческую науку.

2. Индийская цивилизация:

- древнейший эпос «Махабхарата»;

-  оригинальную религиозную систему, соединение индуизма и буддизма;

-  развитую систему декоративно-прикладного искусства;

- шедевры архитектуры, включая Тадж-Махал и другие более древние храмы;

- оригинальную философию и литературу.

- культуру половых отношений;      
3. Китайская цивилизация:

- Изобретение пороха;

- Производство бумаги;

- Производство фарфора;

- Книгопечатание;

- Шелкопрядение. 

4. Древнеримская цивилизация:

- развитая армейская система;

- дорожная сеть и транспорт;

- единый государственный язык (латынь);

- римское право;

-  оригинальная архитектура и культура строительства;

-  развитая урбанистическая культура;

- римская литература;

- христианство как государственная религия.

5. Арабская цивилизация:
- Ислам как государственная религия;

- Эстафета античной культуры;

- Арифметика и алгебра;

- Арабская медицина;

- Арабская астрономия;

- Прикладное искусство.
6. Древние южно-американские цивилизации.

- культурное наследие ацтеков;

- наследие майя;

- наследие тольтеков;

- наследие инков;

- наследие ольмеков.
 Прежний культурологический штамп о слабости южно-американских  цивилизаций и их полном устранении с мировой арены после гибели самих   субъектов этих культур оказывается развенчанным после того, как мы узнали, к примеру, О СПЕЦИФИКЕ КАЛЕНДАРЯ МАЙЯ, одного из самых продвинутых примеров подобного расчета мирового времени. Календарь майя заканчивается 2013 годом, имеющим, очевидно, финалисткое значение и для всей мировой культуры. Или, по крайней мере, значение, над которым целесообразно было бы задуматься, ибо оно не может быть случайным.  
             

б) Юга на Центр:

- духовное влияние:  формирование “нормативных ценностей”, уровень осознания человеком религиозных заповедей и нравственных норм является реальным результатом взаимодействия “Юга” и “Центра”… Осознание «Центра» был осуществлено   в Китае  как центральная  духовная ось мира:  “ось Земля-Небо”. Без влияния этой Божественной оси не могли бы появиться  основные религиозные книги человечества: “Библия”, “Веды”, ”Коран”,”Авеста” и другие.

- энергетическое влияние: “Огонь”, сгорая,  образует пепел, золу, т.е., ”Землю”. Огонь эмоций, экстаза и Благодати является обязательным условием прорыва к Небу, первоначальным условием подъема в Небо по “лестнице Иакова”, т.е., вверх по оси Земля-Небо. Чисто рациональное познание Бога, без духовного Огня и эмоций не приближает нас к Нему, ибо более эффективным инструментом Богопознания является не Разум, а Сердце.

- обрядовое влияние -  “Молитва” есть самый эффективный способ прорыва к Богу на начальном этапе духовного развития. Ось Земля-Небо берется  молитвенным тщанием и постоянным молитвенным обращением к высшей точке этой оси - Богу. Без  Молитв  никакое  «Духозрение» в принципе  не возможно.

Мировая  социодинамика, как система,  находится в окружении каких-то внешних обстоятельств, которыми по отношению к ней выступает тот или иной локальный ареал планеты, не имеющий в данный момент  доминирующего положения.

Мы вступаем в этом отношении на зыбкую почву предположений, получивших,  однако, в эзотерической литературе довольно устойчивую традицию. Вместе с тем нас ведет не эзотерика и оккультизм, а наша модель,  имеющая вполне рациональный смысл. 

Специфика культурного влияния различных социокультурных систем друг на друга, прежде всего, в том, что не бывает чисто отрицательного или только положительного влияния, оно всегда системно, голографично, внутри себя содержит и отрицательные и положительные аспекты.

Вместе с тем, сам механизм влияния во многом исчерпывается тем, что доминирующий в данный момент в общей  системе социодинамики мира элемент всегда подчиняет себе остальные элементы и не может не оказывать своего влияния.



в) Запада на Север:

- духовное влияние: личностное “фактологическое” познание влияет на инновационное творчество, ибо реальное духовное развитие в этом мире возможно при условии единства подлинной Науки и  истинной Религии, то есть, целостности Знания и Веры. Переход от познания внешней сущности  земных фактов к глубинному духовно-инновационному творчеству возможен при условии расширения рамок понимания мира как духовно-физического комплекса, как ДФВП, при реальности существования для человека самой «оси Земля-Небо». Единство “звездного неба над нами с нравственным законом в нас” (выражение И.Канта) само по себе возможно лишь при прорыве в земные ощущения человека    чаяний Духовного Космоса; 

- энергетическое влияние:  энергия “Металла” влияет на энергию “Воды”, потому что по воззрениям китайцев вода конденсируется на холодных металлических стенках. Металл как “энергия Разума” порождает “Воду” как “энергию Творчества”, по сути дела - “энергию передачи и переработки информации”, ибо Вода является наилучшим переносчиком информации в природе. Любая духовная истина имеет смысл только при понимании, что Божественный Разум не проявляется никак, кроме как в Божественном Творчестве. ”По плодам их судите о делах их”. А  неразумное творчество - всего лишь  черная магия и бесовщина;

- обрядовое влияние -  “Эксперимент” влияет на “Диалог”, ибо создает его рациональную основу и методическую четкость. Познав с помощью экспериментальной науки секреты мира, Человек легко впадает в гордыню, отвергая план Божественного присутствия в мире. Заявление Лапласа: “Я не нуждаюсь в “гипотезе Бога”, хорошо об этом свидетельствует. Попытался бы объяснить он свое соотношение со звездным миром без этой гипотезы! Только осознав взаимодополнительность Запада и Севера можно понять приоритетность творческого мышления над узко логическим и рациональным. Не культура - часть Науки, а наоборот! Лишь, начиная духовный подъем по «оси Земля-Небо», Человек выходит из узких материальных  рамок понимания Земли, обретая четвертую - духовную координату единого Духовно-физического  Пространства-Времени. Мировидение четырехмерного характера внутренне богаче, сложнее и систематичней, чем узко планетарное видение,  доступное на данный момент   мощи  всей современной науки.


Другое дело, что Богословие очень часто игнорирует данные Науки, теряя при этом свою убедительность для современного человека.

                        

г) Севера   на Восток:

- духовное влияние - “Инновация” имеет сильное влияние на “Миф” хотя бы потому, что на новом уровне спирального развития она представляет  собой обычную  “Неомифологию”. Адекватно понять её без понимания “Мифа” не представляется возможным. Однако и “Миф” в свете своего завершения в “Инновации” расцвечивается новыми красками, а совсем не представляет  собой  чистую архаику, отжившую и никому, кроме специалистов, не интересную.

Совершенно не случайно ХХ век так активизировал интерес современного Человека к древним и современным мифам, создавая  структурную мифологию как новую отрасль науки.

Благодаря познанию инновационной специфики развития сознания и древние мифы начинают постигаться нами как специфическая и неадекватно осознанная форма диалога Человека и Природы, Человека и Бога, Человека и «значимого Другого». При этом становится более ясно, почему именно Человек в те далекие эпохи одухотворяет Природу, ибо он воспринимает ее как собеседника в диалоге, заменяющего ему Бога;

- энергетическое влияние-  “Вода”,  конечно же, положительно влияет на “Дерево”, ибо подпитывает его в ходе развития. Также плодотворно взаимовлияние “Творчества” и “Морали”. Беда любой массовой культуры в том, что в ней взаимно разведены энергия Воды и Дерева, Творчество и Мораль Такое разведение отдает её в руки дьявола.
Любое подлинное творчество (Вода) сильно своей нравственной основой (Дерево), ибо отсутствие нравственных корней убивает культуру и делает ее “калифом на час”, как и торжество  любой  массовой культуры;

- обрядовое влияние -  “Диалог” поддерживает любой Ритуал, мешая ему окаменеть и лишиться живых питательных соков развивающейся культуры, в том числе и религиозной.

Существует опасность для любых Церквей, не включающих в свою духовную практику элементы Инновации, закостенеть в догматике, стать Церковью чисто фарисейской, потеряв живую связь с вечно динамической и развивающейся социальной практикой. Именно Богословие пытается осознать, как она развивается по заложенному в ней Богом плану,  как, например,  божественная эволюция Жизни заложена  в ДНК и РНК, формирующих тело человека;





д) Центр на Запад

- духовное влияние -   если бы Духовный Центр не оказывал на рационализированный и бессердечный Запад постоянного духовного влияния, Запад  давно  уже  бы закостенел в прагматизме, рационализме и  рассудочности. Примат денег и расчета над Бескорыстностью и Сердечностью, характерный  для современного Западного мира, говорит лишь о его непробиваемости, неспособности ощутить духовное влияние в необходимых для спасения всего мира масштабах;

- энергетическое влияние - “Земля” оказывает положительное влияние на “Металл”, потому что руда входит в него составной частью. Духовная уравновешенность «Земли», как энергетической стихии,  положительно влияет на интеллектуализм «Металла», склонного и в своей рассудочности  терять меру. Русский поэт и провидец Велемир Хлебников ожидал, что в будущем «ориентация на Сверхмеру - Бога вытеснится Мерой – Сверхверой», т.е., Бог органично войдет в  плоть и кровь любого аспекта нашего бытия, много больше, чем Он присутствует сейчас. 
Энергия «Земли» играет в мировом балансе энергий такую же роль регулятора отклонений, которую в мировом социуме играет Россия (но об этом позднее);

- обрядовое влияние - “Ясновидение” оказывает на “Эксперимент” большое влияние, дополняя и просветляя его. Ученый, не обладающий хотя бы толикой ясновидения, никогда не станет большим ученым. На этот счет довольно решительно высказался Альберт Эйнштейн: ”Самая прекрасная и самая глубокая эмоция, которую мы можем испытывать, это мистическое чувство - источник всей истинной науки”. Мистические корни своих духовных открытий подчеркивали Ломоносов, Кант, Менделеев и другие.

Параграф седьмой:  «ТИПОЛОГИЯ ВЗАИМНЫХ НЕГАТИВНЫХ ВЛИЯНИЙ»:

А. Востока на Центр;

Б. Юга на Запад;

В. Запада на Восток ;

Г. Севера на Юг;

Д. Центра на Север.  

Поскольку каждый из нас в жизни общается с разными системами, среди которых есть и более мощные по своему потенциалу, они могут пытаться нас сбить « с пути истинного», переделать нам под себя.

Есть важное духовное правило для Творца, от которого он не имеет права никогда отступать. Оно изложено в стихотворении Б.Пастернака:

           ТЫ ДОЛЖЕН НИ ЕДИНОЙ  ДОЛЬКОЙ НЕ  ОТСТУПАТЬСЯ  ОТ  ЛИЦА,

           А БЫТЬ ЖИВЫМ - ЖИВЫМ И ТОЛЬКО, ЖИВЫМ И ТОЛЬКО - ДО КОНЦА!

Окружающая нас внешняя среда обладает способностью, как мы показали, не только  положительного влияния, но и отрицательного, точно также.

         а) Востока  на Центр:


- духовный план -   поскольку Мифология является “Знанием в форме Незнания” она, по всей вероятности, вызывает недовольство Духовного Центра своей неадекватностью.

Божественное коммуникация  в рамках Мифологии превращается в общение с тварной Природой, ибо в рамках мифологического сознания  место Бога замещает Природа.

Именно поэтому во всех религиозных книгах, а с особой силой в Библии, факт такой подмены отмечен как акт величайшего Грехопадения человечества. В Библии также особенно подчеркнуто, что Человек изменил Богу, предпочтя Ему не просто Природу (Дерево познания добра и зла), а сатанинскую природу, ибо Дьявол соблазняет Человека плодом, в котором  прячется сам. А Человек, благодаря “вкушению этого плода”, принимает Дьявола  вовнутрь самого себя, создавая ему несокрушимую для Бога оболочку.

- энергетический план -  “Дерево” разрывает корнями “Землю”, фанатическая мораль вредит нравственному равновесию, гармонической духовной мере, которую вносит равновесная энергия “Земли” в нашу жизнь. Шаманская энергетика не способна освоить высшие пласты оси “Земля-Небо”,  приобщает человека только к низшим демоническим слоям этой оси, уходящей в пучины Ада;


- обрядовый план -  влияние “Ритуала” на “Духозрение” может быть только негативным, ибо высокая Духовность “дышит, где хочет” (Библия).Ритуалы  всегда канонизируют и догматизируют  внешнюю форму, хранят внешнее благолепие, не спеша демонстрировать свою духовную суть. “Духозрение” напротив, спешит прорваться к сущностному овладению Благодатью, а формальное (ритуальное) тождество с ней для него - вторично.

Поскольку Церковь всегда стояла на верности Ритуалам и Обрядности,  всю свою историю она стремилась сделать “духовидцев” маргиналами. На Западе  такими были  Сведенборг, Бёме, Эркхарт Майстер и другие, в Православии -  юродивые и сумасшедшие, типа Корейши или Николы Салоса.  В ХХ1 веке ситуация коренным образом изменится.

 В воздействии Востока на Центр  возникает вопрос о языческом влиянии  на божественные представления человечества. По сути дела, нам предстоит  ответить на вопрос, почему «менталитет человека разумного»  не осознал Бога в адекватной форме, а только  сквозь мифологические очки языческого миросозерцания?

Внешне ответ прост: «Как можем, так и мыслим!» Если наши ментальные механизмы познания наполнены только языческими представлениями, ничего другого они производить и не могут. Нить духовной эстафеты начинается не с религиозно-нормативного сознания, а с языческой архаики, поэтому её рудименты не могут не присутствовать во всех наших « последующих ментальных представлениях». «Подобное производит только подобное».

Для русского менталитета этот процесс осознан в форме так называемого «двоеверия», одновременного сосуществования в низовом сознании и низовой народной  культуре  элементов язычества и Православия. 

В еврейском религиозном менталитете занимает большое место комплекс магических (а, следовательно, и  духовно связанных с язычеством) представлений, изложенных в Каббале. 

Но  наиболее  ярко языческие представления воплотились в гении древнегреческого народа, который наиболее близко подошел к монотеизму, но  перейти за его границу так и не смог. (Древнеегипетская цивилизация такую попытку, совершенную  фараоном  Тутанхамоном, все же совершила). Близость к монотеизму в древней Греции  проявлялась в строгой Иерархии эллинских богов,  структура которых была пирамидальной, а на вершине пирамиды всегда находился один главный бог -  Зевс (Юпитер), которому подчинялись все остальные боги. 

                                                  А.  Севера  на Восток;
Перед тем, как первым древним восточным цивилизациям  создать свои города и построить устойчивое хозяйство, им надо было где-то почерпнуть соответствующую информацию о подобных возможностях.  Эстафета  традиционной информации на этот предмет   могла  быть передана, например, из Атлантиды, или северной благодатной земли, именуемой в литературных источниках  «Гиперборея». Должна быть очень мощная цивилизационная подсадка, чтобы  на Востоке возникли семь крупнейших цивилизаций:

1. Шумерская, возникшую около 3000 лет до н.э. ;

2. Финикийская, возникшую около 2500 лет до н.э.;

3. Ассирийская, возникшую около 2000 года до н.э.;

4. Семитская, возникшую около 1800 г. до н.э.;

5. Вавилонская, возникшую около 1900 г. до н.э.;

6. Хеттская, возникшую около 1700 г.до н.э.;

7. Персидская, возникшую около 1000 г. до н.э.

         Каждая из них просуществовала разное количество столетий, но создала оригинальный цивилизационный синтез, способный поддерживать и транслировать собственный оригинальный  комплекс традиций.  

При передаче традиций  внешних влияний  становится их значение понятным, если осознать, что система – это не только структура соединяющих её воедино конкретных элементов, выполняющих в данный момент какую-то определенную функцию, сколько важнейшее для Бытия самой системы   взаимодействие  с внешней средой.

 Для понимания специфики этого взаимодействия важно осознать сам характер внешнего влияния на систему.  Этому пониманию сопутствуют два условия:

- во-первых, понимание, что если Разумная Жизнь, которую можно рассматривать как культурную адаптацию антропоморфных систем к внешней среде планеты, возникла однажды  на этой планете,  то её нить  никогда не прервется,   иначе это – проигрыш Бога, который Он вряд ли допустит;

- во-вторых, эта  эстафета традиций поддерживается постоянной сменой одной специфически  разумной социокультурной  системы на другую, типа «цепочки локальных  этносоциальных цивилизаций», постоянно передающих культурную эстафету Разума от одной цивилизации к другой.

 Обстоятельства  передачи этой  эстафеты Разума ставят вопрос о специфике каждой такой системы, а она, по нашему глубокому убеждению, возникает из особенностей связи системы и её внешней среды в каждый конкретный момент времени. Условия внешней среды постоянно меняются, хотя бы по той причине, что Солнечная Система пролетает по различным участкам Млечного Пути, меняющим на планете климат, расположение магнитных осей,  количество падающих метеоритов и астероидов и т.д.
Исходя из этих соображений, мы должны признать, что до первых архаических цивилизаций Востока на планете  были и  какие-то другие цивилизации,  пусть нам не ведомые на  чисто материальном уровне, хотя на духовном уровне они  давно уже проявились.

Вероятность бытия  таких сверхдревних  цивилизаций на Севере очень велика по той причине, что мы говорим о Севере как о регионе, существовавшем до эпохи обледенения всей планеты. Именно там, в допотопные времена,   имелись все условия для возникновения и развития  разумных цивилизаций. Именно там царили оптимальные климатические условия, о чем свидетельствует, например, массовые  находки  захоронений мамонтов в сибирской вечной мерзлоте.  Известно, что они могли существовать только в тепле среди огромного количества благоприятной флоры.



б) Юг на Запад и наоборот:
- духовный план -  Наука в своем развитии всегда отталкивалась от Религии, даже пожертвовав своим свободомыслием в пользу атеистического его  ограничения.

Резкое разъединение Науки с Религией началось в эпоху Ренессанса , явившись реакцией на средневековый религиозный зажим научного свободомыслия. Для Исаака Ньютона этот разрыв еще был совершенно не приемлем. Следствием разрыва  в Науке стал доминировать картезианский  рационализм, вытеснивший нравственные религиозные ограничения в деятельности ученых. Это последствие отрицательного влияния Юга на Запад, а точнее бунта западного рационализма  протии южной религиозной морали.  Подобный бунт в результате породил разрыв культурной преемственности, так больно ударившей по человечеству в конце ХХ века, когда оно столкнулось с тотальным “загрязнением окружающей природной среды”.

Если бы ученые не отказались от нравственных (религиозных) ограничений, “экология” играла бы большую роль в исследовательской деятельности, создавая нравственные рамки для научных и технических изысканий;

- энергетический план -  “Огонь” плавит “Металл”, духовный экстаз доминирует над Разумом. Охваченный эмоциональным порывом Человек не способен внять доводам рассудка. Излишняя эмоциональность губительна для Разума, как и Огонь для Металла;

- обрядовый план -   “Молитва” не решает задачи “Эксперимента”, ибо они апеллируют к совершенно разным сторонам Реальности. Экспериментальное сознание из-за этого не способно охватить Реальность во всем ее многообразии, а вынуждено ограничиться чисто материальным, атеистическим кругозором. Ученые избрали в этом отношении другую стратегию: ”На Бога надейся, а сам не плошай!” А в результате довели мир до экологической бифуркации, способствующей разрастанию грядущей планетарной  катастрофы, наподобие Потопа.

Наиболее мощная и наиболее старая  цивилизация Юга – Древний Египет.  Она процветала в долине Нила более трех тысячелетий. Для этой цивилизации характерны  все основные сущностные особенности, развитой и в духовном и в физическом отношении,  цивилизации:

- сложная  система религиозных представлений с Богом Солнца  (Ра, Гор, Атон) во главе и развитой системой  ментальных представлений о Жизни после смерти;

- высокоорганизованная административная система, включающая фараона и   жреческую аристократию;

- оригинальную систему письменности, возникшую еще  35 веков до новой эры;

-  устойчивую сельскохозяйственную культуру, построенную на разливах реки Нил;

- развитую науку (александрийский ученый Эрастофен еще в третьем веке до н.э. доказал, что земля – круглый шар, а, к примеру, египетские  пирамиды были ориентированы  по звездам);

- развитую городскую цивилизацию с оригинальной архитектурой;

- удивительную  строительную технологию, позволявшую строить сооружения, типа пирамид, до сих пор, непонятно каким образом.

Откуда  такие информационные богатства взялись у египтян? Мы склонны поддержать оккультные представления, что Древний Египет был  на заре своего создания колонией Атлантиды, передавшей ему свои продвинутые в техническом отношении  технологии, полученные, скорей всего, от космических прародителей.
Но это чисто исторические представления. Более ярко западное влияние, получившее в литературе название «Вестернизации», прослеживается в современности.                                                      


Есть чисто внешние аспекты такого влияния:

- использование западных промышленных технологий;

- внедрение организационных форм экономического хозяйствования;

-  опора на западные образцы военно-технической культуры.

Более существенным аспектом  является внутреннее влияние, переориентация по западным образцам национального менталитета, прежде всего в сфере политики (внедрение демократических форм управления) либерализация представлений о правах человека, религиозная и политическая свобода, отказ от цензуры в сфере информации и деятельности СМИ и т.д.

Прежде всего,   влияние  Запада на Юг прослеживается в обстоятельства колоссального рывка вперед  в деятельности так называемых «южноазиатских тигров», куда кроме Малазии, Южной Кореи, Индонезии, можно включить и Японию.

Именно японский синтез передовых западных технологий и национальной специфики менталитета японского народа принес ему такой успех в последнее время, показав, что гарантией успеха становится не узко национальная, культурная замкнутость, а именно разомкнутость в глобальный мир и использование его  грандиозных преимуществ для собственного культурного и технического развития. 

Отдельный вопрос – специфика «вестернизации» в современной России. Нам представляется, что она не сможет глубоко затронуть Россию, хотя бы той причине, что внешние влияния всегда слабее внутренних.

Увлечение современной молодежи России западной массовой культурой, носит на наш взгляд, внешний характер,  и объясняется скорей потребностью в дистанцировании молодежи от старшего поколения  в поисках «самого себя», нежели  отказом от национальных предпочтений и  собственной национальной  системы  духовных ценностей. 



в) Запад на Восток:  

- духовный план- “Запад есть Запад, Восток есть Восток, им никогда не сойтись!” - решил Р.Киплинг, познакомившись с жизнью Индии. В каком-то смысле это верно и неверно. Действительно, западная массовая культура в ходе своей интервенции многое сделала для разрушения восточного менталитета и национальных обычаев Востока. Однако западный рационализм не смог преодолеть подлинных духовных традиций Япония и Китая, да и  в той же Индии в национальной культуре не так много сумел изменить. Скорей можно говорить об обратном влиянии Востока на Запад. 

Япония целое  тысячелетие сопротивлялась негативному западному влиянию, принимая соответствующие декреты и запрещения. Даже  в ХХ веке поверженная Япония смогла найти свой оригинальный синтез, не потеряв национальную самобытность. Однако Западом была почти полностью разрушена оригинальная африканская культура, культура американских индейцев, да и Европа понесла ощутимые потери от американской масскультурной экспансии;

- энергетический план - “Металл” режет “Дерево”, а Рассудок убивает Религиозную мораль,  ибо  последняя - дело сердечное. Перефразируя Тертуллиана, можно было сказать:”Верую в высокую мораль, ибо это абсурдно”. Вера, как и Мораль, не нуждаются в логическом обосновании, хотя современный человек часто приходит к Вере, после рационального ее осмысления;

- обрядовый план -  Экспериментальное сознание ничем не может помочь Ритуалу, лишь только если разрушить его. Основанная на Ритуале  Мифология не выдерживает  ударов научного скептицизма. Наука - известная разрушительница Мифов, хотя порою делает это во вред себе же. Под влиянием научных представлений мы стали вкладывать в понятие Мифа неадекватное представление о чем- то фальшивом и сказочным. Это неверно, ибо касается лишь “мифов” самой науки, которые к подлинной мифологии Востока никакого отношения не имеют. В результате несведущие люди престали доверять восточной мифологии и переоценивать мифологию науки. Человечество от этого только проиграло.





г) Север на Юг:

- духовный план - Инновация противостоит Нормативности и разрушает ее, так как вектор последней глядит в Прошлое, хранит Традиции, а  инновационный вектор глядит в Будущее,  готовит пророчества  и реализует их. Поэтому инновационный взгляд на Религию способен подрывать догматические и канонические устои, что отрицательно сказывается на  социальной эффективности Религии в данный момент, как говорят “здесь и теперь”, но  оказывает положительное влияние  на  устойчивость  Религии в Вечности.


Инновационная духовность укрепляет экуменическую базу сосуществования Религий, дает основу для их “Диалога”, а не “догматической конфронтации”, не имеющей перспектив в будущем. Альтернативы единому человечеству нет, а  поскольку реальной перспективы у “Единой религии” то же нет, остаётся только  их “Диалог”, сотрудничество всех  конфессий для достижения системных  духовных целей человечества.


Русские показали пример Всеединства и Всемирности, оставаясь при этом верными своей корневой религии - Православию;

- энергетический план -  как “Вода” заливает “Огонь”, так “Творчество” губит Огонь фанатизма, ибо творческие энергии могут существовать только в условиях Свободы. Фанатизм, свойственный энергии Огня, есть яркий пример несвободного сознания, скованного шорами и узами нормативности и догматизма. Конечно, с шорами лошадь бежит быстрее, но туда ли она бежит? Ситуация с мировым терроризмом свидетельствует не в его пользу. 

Огонь фанатизма отрицательно влияет и на творческий дар, способность Человека создавать новое, ибо для фанатика все уже давно открыто в его религиозных догмах. Под этим предлогом в Средневековые времена сжигались тысячи трактатов и книг,  к открытию истин которых человечество должно теперь приходить ценой неимоверных усилий и  страданий;

- обрядовый план - “Диалог” и “Молитва” не могут сосуществовать вместе, ибо “Молитва” монологична, а “Диалог” - полифоничен. В “Молитве” активна одна сторона, а  “Диалоге” – процесс многосторонний, или хотя двухсторонний! Если “Молитва” услышана Небом, мы получаем отклик, но чаще всего не тот, на который надеемся,  в действительности нам  необходимый.  Диалог приводит к одновременному уяснению процесса обеими сторонами.

Бездуховная просьба о помощи у Высших сил может и часто приводит к негативным результатам. В известной притче мать попросила материальной помощи у Неба, в то самое время, когда ее сын пошел в армию. В результате ей прислали большую денежную компенсацию за смерть сына от рук врагов. Нужны ли  ей деньги, полученные такой ценой?





д) Центр на Север:

- духовный аспект - “Духозрение” делает “Инновацию” бессмысленной, не нужной.  Зачем вести излишние “диалоги” с Богом, если при наличии “Духозрения”  истины   можно сразу  получать непосредственно  из Его рук, минуя другие способы коммуникации?

- энергетический аспект - “Земля” загрязняет “Воду”, а духовная уравновешенность не всегда способствует эффективному творчеству, ибо творчество исходит не из принципа “всем сестрам по серьгам”, или  fifty-fifty,  а -  из “золотого сечения”, т.е., из соотношения 0,62 к 0,38.;

- обрядовый аспект - “Ясновидение” не способствует эффективности “Диалога”, ибо обессмысливает его. По отдельности они являются механизмами разных уровней, разных типов Реальности: культурной и небесно-духовной. Диалог - эффективный инструмент творчества, оно  по сути своей диалогичного, ибо это разговор художника (Творца) со слушателем, выступающим в ипостаси Сотворца. Духозрение или Ясновидение возможно лишь при условии такого уровня подготовленности сотворцов, когда они способны принимать напрямую информацию прямо из рук Бога, минуя художественные и культурные подпорки  коммуникации.

Центристская духовная вертикаль «Земля-Небо» осознана западным менталитетом не в адекватном подлинному христианству состоянии, к которому ближе все-таки Православие, а в форме Католицизма и Протестантства, не адекватных Истине Христа состояниях.

Можно, в итоге, с уверенностью  утверждать, что центральная духовная идея мира - духовная вертикаль «лестницы в Небо» воспринята на Западе  весьма  вестернизированной. При этом можно говорить  не столько о влиянии Центра на Запад, сколько Запада на Центр.

Рассмотрим специфику этого влияния на двух примерах: католический принцип «филиокве» и протестантское  отношение к накоплению богатства.

Почему, казалось бы, чисто догматический богословский вопрос, «исходит ли Святой Дух  только от Бога–отца или одновременно и от Бога-сына», разделили Христианство на два совершенно непримиримых   враждебных лагеря? 

В этом есть своя  системная закономерность:  

Системой любую структуру делает не просто взаимосвязь элементов в ней, имеющая какую-либо функциональную специфику, а наличие одного из элементов в доминирующем состоянии. В системе Троицы: «Бог-отец, Бог-сын и Святой Дух» доминантой является Бог-отец, ибо именно из Него по православным представлениям исходит Святой Дух. Если же, по мнению католиков,  Святой Дух  исходит одновременно из двух элементов, целостность Троицы оказывается под большим вопросом, что совершенно не приемлемо по древне-христианским  соображениям.

Тогда непременно должны возникнуть вопросы: «Чьё влияние сильнее и другие им подобные»… Подобное положение поведет только к дезинтеграции системы, что мы нынче и зрим в положении Католической Церкви. Нельзя сказать, что виной этому только «принцип филиокве», но «рыба всегда тухнет с головы».

Это, так сказать, чисто  богословская интерпретация, но есть и историческая. Если внимательно читать Евангелие, можно заметить, что Христос постоянно подчеркивает своё подчиненное положение по отношению к Богу-отцу,  будем  поступать «впрочем, не как я, а как Ты».

 Именно поэтому принцип «филиокве» противоречит взглядам самого Христа. Он-то хорошо понимал подлинную расстановку сил в Троице, никакой Его приниженности в таком понимании  нет и в помине.

Комплекс неполноценности проявляется в этом вопросе не у Христа, а у католических доктринеров, вставивших богопротивный  принцип «филиокве» в западную богословскую мысль. 

Нечто подобное произошло и у протестантов в отношении накопления богатства.  Ранние христиане были принципиальными противниками накопления богатства. Эта особенность христианского менталитета  вошла и в Православие. Совершенно из других позиций исходят протестанты: «Ты ближе к Богу, чем более богат».  Для православных это не приемлемо, ибо смирение и аскетизм – обязательные качества для любого верующего православного человека. 

 Западный менталитет, принципиально отличен в этом отношении от русского. Американец приветствует другого человека  не пожеланием «Будь здоров!», как все русские, а вопросом: «Как идет бизнес?», «Делаешь ли деньги?» Нам бы такое и в голову не пришло.

Параграф восьмой: «Мировая социодинамика как Целое»:
А.  Мифологический аспект:
Языческое мировоззрение, многим казавшееся старым и архаическим, неожиданно становится очень актуальным в свете  понимания целостности картины Мировой социодинамики человечества. 

Есть область, где язычники дают фору современному человечеству: Любовь к Природе и умение сосуществовать с ней, соблюдай завет: «НЕ НАВРЕДИ!»  
 Если мы хотим выжить в предстоящем катаклизме, суметь хотя бы частично ослабить его влияние на нас, необходимо реанимировать многие политеистические представления язычников о Природе, спасая себя и её заодно.
Другой важной особенностью этого типа мировоззрения является его космическая ориентация, космогонические мифы, свойственные мифологии любого народа. Среди них есть очень продвинутые, например, мифология догонов. 
Главное, что сейчас для нас важно в них, - убеждение, что человек имеет космическое происхождение, что Вселенная развивалась, если не из тела Первочеловека (например, Пуруши или Паньгу), то, по крайней мере, параллельно с ним. Антропный Принцип – тому мощное доказательство.

                   Б.  Религиозный аспект:
Религиозный аспект Мировой социодинамики даёт нам в нынешней ситуации механизм выживания в катаклизме. Главной особенностью любой религии являются  четко сформулированные нравственные ограничения в действиях человечества: не убий, не кради, не навреди Природе и т.д. 

Оказывается, что они являются не просто моральными регуляторами человеческого общежития, они связывают нас с духом Природы, который начинает на нас сердиться в регионах, где мы резко нарушаем эти моральные ограничения. Землетрясение в Спитаке – тому характерный пример.
Если человечество резко изменит свою моральную физиономию в положительном направлении,  духи Природы, возможно, смилостивятся над нами и ослабят негативное влияние климата,  плановых землетрясений, ураганов, океанических цунами и т.д.
Моральный климат – важное обстоятельство и на уровне всей Вселенной, ибо поток метеоритов, двигающихся по направлению к земле, может быть усилен или ослаблен, в зависимости от нашего хорошего отношения к Космосу. 
                           В.  Научный аспект:
Теоретическая модель глобальной социодинамики человечества – дело будущего. Сейчас мы можем говорить только о предварительных подходах к ней. Для нас ныне ясно, что чисто научными методами исследования, без участия богословов и специалистов по мифологии, её невозможно построить.

Мы уже развивали идею, что адекватное нынешней предбифуркационной ситуации духовно-инновационное мировоззрение является синтезом мифологического, нормативного (религиозного),  фактологического (научного) и самого инновационного мировоззрения. 

 Предстоящая бифуркация – жесткий ход планеты и всего Космоса по отношению к человечеству, столь загрязнившему окружающую природную среду.  Но рассчитан он не на уничтожение человечества, а на выработку им духовно-инновационного мировоззрения, столь необходимого для построения правильных отношений с Природой  планеты Земля в экстремальной ситуации, которую мы сами же и породили. 

 Это  не только про русских сказано, что «мы блестяще научились плодить  для себя трудные ситуации, чтобы потом их с успехом преодолевать».  Все человечество сейчас оказалось в подобной ситуации, только вот как быть с её преодолением?

                            Г.  Творческий аспект:
Возможно, именно творческий аспект является сейчас наиболее важным среди всех прочих.  Все имеющиеся в нашем запасе тренды негативных ситуаций ведут к катастрофе, но само её реальное протекание будет не совсем таким, как нам сейчас кажется.
  С исламским терроризмом Америка была знакома давно, более того ФБР было предупреждено о готовящемся теракте – нападении самолетов на Нью-Йорк. Но американская бюрократия не смогла творчески отреагировать на предупреждения,  и в результате США получили 11 сентября 2001 года. 

    Мы видим   выход из ситуации   в развитии инновационного мышления, подъеме творческого сознания человечества. Катастрофа будет совсем другой, а не такой, как мы её себе представляем. Нам трудно вообразить соединение в один (и довольно близкий) момент краха Долларовой Пирамиды, исламского похода на Европу и США, падения глобального метеорита, гигантской волны цунами по всему океаническому побережью,  одновременного  разрыва     всех энергетических сетей в городах (водных, газовых, электрических, транспортных и т.д), а ведь именно так все и может совпасть в один трагический момент.

Как ни странно, даже в такой печальной ситуации выход из положения есть. Он комплексный: полюбите нас черненькими, подготовьте себе базу в деревне с ветряком, солнечными батареями и колодцем  с чистой водой, приучите жителей своей деревенской общины  к натуральному обмену товарами и услугами, которые они будут способны производить в любой ситуации, - и вы выживете.
                                    Д.  Духовный аспект:
             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы сразу же попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с Богом».

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

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

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

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

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

            И он к устам моим приник и вырвал грешный мой язык -

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

            И он мне грудь рассек мечом, и сердце трепетное вынул,

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

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

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

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

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

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

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

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

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

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

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

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

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

            - состояния внешней среды в момент коммуникации.

                       Системный смыл духовности включает некое равновесие, баланс между двумя  коммуникаторами, достигаемый ими в процессе передачи, приёма и анализа взаимно получаемых сообщений. Духовность, таким образом, не существует вне системы связи между двумя элементами  коммуникации: источником и получателем. Но она способна накапливаться у получателя как результат  общения, настолько, что даже не уничтожается после смерти самого коммуникатора.

  Понимание «духовности» в наше время вызывает такое большое количество вопросов из-за отрицания нюанса, открытого Ф.И.Тютчевым в стихотворении «Наш век»:

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

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

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

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

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

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

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

  Глава третья: « ИПОСТАСИ  МЕНЯЮЩЕГОСЯ  ЦЕЛОГО»:
                          «Божьи Слова – это Логосы, на которых висит вся Вселенная»
                                                                       Преподобный Максим Исповедник
1. Природа:
                                               НЕ ТО, ЧТО МНИТЕ ВЫ ПРИРОДА - 




НЕ СЛЕПОК, НЕ БЕЗДУШНЫЙ ЛИК.




В НЕЙ ЕСТЬ ДУША, В НЕЙ ЕСТЬ СВОБОДА,




В НЕЙ ЕСТЬ ЛЮБОВЬ, В НЕЙ ЕСТЬ ЯЗЫК.









Ф. Тютчев

                      ПРИРОДА - СКУДНОЕ МНОГОРАЗЛИЧЬЕ


           ТВОРЦОМ ПРОСЫПАННЫХ СЕМЯН.

                                                                                    Д.Мережковский
                1.1. Соотношение Природы и Поэзии:         

 Творческое решение проблем по отношению к Природе  присуще  русской поэзии, как это мы старались подробно показать на предшествующих страницах. Но данная тема отнюдь не исчерпана. Сейчас нам  представляется интересным понять, как эта тема решалась в поэзии выдающегося русского лирика - поэта Сергея Есенина.

С.Есенин был  одним из удивительных русских поэтов, сохранивших  языческое почитание природы, неспособность выделить себя из неё, ощущение глубокой Полноты, Целостности и Гармонии с Природой:  Отговорила роща золотая березовым веселым языком,

А журавли, печально пролетая, уж не жалеют больше ни о ком.
Кого жалеть? Ведь каждый в мире странник, придет-зайдет и вновь оставит дом.

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

Стою один среди равнины голой и журавлей относит ветер вдаль,

Я полон дум о юности веселой, но ничего в прошедшем мне не жаль.

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

Горит вдали костер рябины красной, но никого не может согреть. 

С. Есенин  «По осеннему кычет сова»:

По осеннему кычет сова над раздольем дорожной рани,

Облетает моя голова, куст волос золотистых вянет.

Скоро мне без листвы холодеть, звоном звезд насыпая уши,

Без меня будут юноши петь, не меня будут старцы слушать,

Новый с поля придет поэт, в новом лес огласится свисте..

По осеннему сыплет ветр, по осеннему шепчут листья.

Сергей Есенин «Закружилась листва золотая»:
Закружилась листва золотая в розоватой воде на пруду.

Словно бабочек легкая стая с замираньем летит на звезду.

Я сегодня влюблен в этот вечер, близок сердцу желтеющий дол,

Отрок-ветер по самые плечи заголили на березке  подол.

И в душе и в долине прохлада, синий сумрак, как стадо овец.

За калиткою смолкшего сада прозвенит и замрет бубенец.

От этих строчек веет удивительной умиротворенностью, гармоничностью взаимодействия Природы и Человека, потрясающей способностью принимать все явления Природы, ибо все они - от Бога, в том числе, и Жизнь и Смерть.

Нельзя однако утверждать, что все стихи С.Есенина - это чисто  мифологическое сознание, в них мы  находим различные  оттенки русского поэтического сознания - и МИФ. И НОРМУ, и ФАКТ, и меньше Инновацию.  Нам представляется интересным проследить это на анализе его стихов.

Ранний (1910 г.) Есенин - весь в единстве с Природой,  весь пронизан эмоциональной общностью с ней:

Выткался на озере алый свет зари, на бору со звонами плачут глухари.

Плачет где-то иволга, схоронясь в дупло, только мне не плачется - на душе светло.

Но его Единство с Природой системно, оно не отвергает и Православие, а придает ему специфический «характер двоеверия» - своеобразной смеси Православия с Язычеством:

Троицыно утро, утренний канон, в роще по березкам белый перезвон.

Тянется деревня с праздничного сна, в благовесте ветра хмельная весна.

На резных окошках ленты и кусты, я пойду к обедне плакать на цветы...

Характерно, что поэт идет к обедне  не молиться, а «плакать на цветы». В другом стихе «Пойду в скуфье смиренным иноком» поэт утверждает:

Счастлив, кто в радости  убогой, живя без друга и врага,

Пройдет проселочной дорогой, молясь на копны и стога.

И здесь поэт молится не образам в храме, а «копнам и стогам». Природа как бы  становится у поэта объектом поклонения и обожествления, характерным для язычества, но с обязательным православным оттенком:

И в каждом страннике убогом я вызнавать пойду с тоской,

Не помазуемый ли Богом стучит берестяной клюкой.

И , может быть, пройду я мимо и не замечу в тайный час,

Что в елях - крылья серафима, а под пеньком - голодный Спас.

Христос воплощен у Есенина не в ликах икон в храме, а посреди Природы:

Между сосен, между елок, меж берез кудрявых бус,

Под венцом в кольце иголок мне мерещится Иисус.

Такое представление о Боге не сильно отличается от православной точки зрения, по которой Природа создана Богом, Он вложил в неё часть самого Себя, ровно также, как и в Человека.  Но Природа чище Человека, ибо в ней нет греха,  отяготившего человека. Эту чистоту Природы и пытается передать нам Есенин.

Мир вам, рощи, луг и липы, литии медовый ладан!

Все приявшему с улыбкой ничего от вас не надо.

Несмотря на имеющийся в его стихах вызов традиционному представлению о Православии, христианство поэта вряд ли можно подвергнуть сомнению, его верность заповедям Христа «возлюби ближнего, как самого себя» не оспорима:

«Никуда не пойду с людьми, лучше вместе издохнуть с вами,

Чем с любимой поднять земли в сумасшедшего ближнего камень» («Кобыльи корабли», 1919) 

Трагедия Природы - это личная трагедия поэта. Об этом свидетельствует прекрасное лирическое стихотворение «Песнь о собаке» (1915 г.), повествующее об убийстве человеком только что рожденных собакой своих щенят .

«А когда чуть плелась обратно, слизывая пот с боков,

Показался ей месяц над хатой одним из её щенков.

В синюю высь звонко глядела она скуля, 

А месяц скользил тонкий и скрылся за холм в полях.

И глухо, как от подачки, когда бросят ей камень в смех,

Покатились глаза собачьи  золотыми звездами в снег.

Насколько чище и прекрасней тоска собаки по своим детям, в сравнении с действиями её хозяина, «поклавшего детей в мешок». Поведение хозяина в глазах поэта ужасно, а тоска собаки вполне  благородна, и«золотыми звездами» в снег катятся её глаза. Поэт любит Природу, особой любовью, как женщину:

Хороша ты, о белая гладь! Греет кровь мою легкий мороз!

Так и хочется к телу прижать обнаженные груди берез.

О, лесная дремучая муть! О веселье оснеженных нив!

Так и хочется руки сомкнуть над древесными бедрами ив.

Или : «Я сегодня влюблен  в этот вечер, близок сердцу желтеющий дол.

Отрок-ветер по самые плечи заголил на березке подол».

С особой любовью в своих стихах поэт обращается к (1916 г.) России:

Опять я теплой грустью болен от овсяного ветерка,

И на известку колоколен невольно крестится рука.

О, Русь, - малиновое поле и ширь, упавшая в реку,

Люблю до радости и боли твою озерную тоску.

«Счастлив тем, что целовал я женщин, мял цветы, валялся на траве,

А зверье, как братьев наших меньших, никогда не бил по голове». (1924 г.)

Поэту уже мало  чисто нормативной , стандартной любви к родине,  он выступает уже как представитель нового инновационного сознания - «космического мировоззрения»:

«Эй, россияне, ловцы Вселенной, 

Неводом зари зачерпнувшие небо, -Трубите в трубы!»

«Я молчанью у звезд учусь», - утверждает поэт, при этом, пытаясь утвердить особенности своей разбойной личности, поэт выступает как против Бога, так и против Неба (Космоса)  с характерной личностной увлеченностью:

«Долга, крута дорога, несчетны склоны гор; но даже с тайной Бога веду я тайно спор,

Сшибаю камнем месяц и на немую дрожь бросаю, в небо свесясь, из голенища нож». (1917 г.)

«Не злодей я и не грабил лесом, не расстреливал несчастных по темницам.

Я всего лишь уличный повеса, улыбающийся встречным лицам.

Я - московский озорной гуляка. По всему тверскому околотку

В переулках каждая собака знает мою легкую походку». (1922 г.)

О своих сложных отношениях с Богом поэт честно признается в стихотворении «Мне осталась одна забава»:

«Ах, какая смешная потеря! Много в жизни смешных потерь.

Стыдно мне, что я в Бога верил, горько мне, что не верю теперь». 

.......... 

Чтоб  за все,  за грехи мои тяжкие, за неверие в Благодать

Положили меня в русской рубашке под иконами умирать». ( 1923 г.)

Поэту свойственно осознание особой миссии России, особой связи этой страны с Христом, которую мы отмечали и в стихах Федора Тютчева:

«Господи, я верую! Но введи в свой рай дождевыми стрелами мой пронзенный край!

За горой нехоженой в синеве долин снова мне, О Боже мой, предстаёт Твой Сын.

По тебе молюсь я из мужичьих мест. Из  прозревшей Руссии Он несет свой крест.

Как человек обладающий уже духовно-инновационным сознанием, Есенин четко осознает, какой вред исходит духовной культуре из современной Америки в своей поэме «Иннония»:

«И тебе говорю , Америка, отколотая половина земли, -

Страшись по морям безверия  железные пускать корабли!»

«Мир таинственный, мир мой древний, Ты, как ветер, затих и присел.

Вот сдавили за шею деревню каменные руки шоссе.» (1921 г.)

Не за победным шествием рациональной машинной цивилизации поэт видит будущее России:

«Не оттягивай чугунной радугой нив и гранитом рек,

Только водью свободной Ладоги просверлит бытиё человек!»

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

«Радуйся Сионе, проливай свой свет! Новый в небосклоне вызрел Назарет.

Новый на кобыле едет миру Спас. Наша вера - в силе, наша вера - в нас!»

Поэту свойственная особая мудрость должного приятия законов Бытия:

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

Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть и умереть». (1921)

«Любимая, сказать приятно мне: я избежал паденья с кручи.

Теперь Советской стороне я -  самый яростный попутчик.

Я стал уже не тем, чем был всегда...» («Письмо женщине»,1924 г.)

«Я утих, годы сделали дело, но того, что прошло, не кляну,

Словно тройка коней оголтелая прокатилась на всю страну.

Напылили кругом, накопытили и пропали под дьявольский свист. 

А теперь вот в лесной обители даже слышно, как падает лист» (1925 г.)

Этот печальный вывод в России можно сделать про всякое стремление что-то в ней  изменить, революционно и  резко, вопреки воле народа.  Сказать такое ныне  можно и про большевиков и про новых перестройщиков,  пусть лишь  после  некоторой исторической дистанции. 
 А разве про Петра Первого такого сказать было нельзя? Бог показал нам вредность революций в России, устроив «советскую  жизнь» после 1917 года. Многим  кажется, что  в сравнении жизнью после Перестройки, она была много лучше. Но это иллюзия. Жизнь была лучше только для тех, кто не проявлял никакой заинтересованности, за счет чего все это внешнее благополучие «советского образа жизни» достигается.  Но безответственность всегда наказывается: или Историей  или Богом. Хотя, возможно, это одно и тоже.
1.2. Отказ от покорения Природы в пользу её сбережения:

Самым печальным фактором, обусловившим загрязнение природы как окружающей человека жилой, производственной и рекреационной среды стало отношение к Природе как объекту эксплуатации во всех отношениях без всякой любви к ней.

Примеры подобного недопустимого отношения многочисленны. Прежде всего, в промышленной сфере, где на эксплуатации природных ресурсов построено все благополучие современной экономической системы. Однако, не во всех странах, ибо в некоторых их них принято законодательство, запрещающее промышленное использование природы в масштабах, портящих качество окружающей природной среды.

Россия с её колоссальными запасами минеральных ресурсов еще не скоро добьётся такого уровня законодательства, но сам процесс Перехода от традиционной биосферной цивилизации к цивилизации ноосферной прежде всего будет связан с внедрением такого законодательства в жизнь страны. Но Закон не всегда спасает, нужна - Любовь!

Надо отчетливо понимать, что Законы пишутся в основном для преступников, ибо им и нужна эта острастка. Вера в Природу и  в необходимость Любви и Помощи ей держится на не на Законе. По Ветхому Завету мы знаем, что Закон евреям  дал Моисей, но по настоящему жизнь человечества изменилась, когда пришел Христос и заменил правовые установления на Законы Любви.  О возможных направлениях подобной законодательной Любви к Природе мы уже говорили и говорить будем, а  сейчас хотелось бы остановиться на аспектах бездуховного отношения к природе, даже  вне рамок её промышленного использования.

Тут наиболее  проблемный вопрос, который мы уже частично затрагивали,  - бытовые и промышленные отходы. Пока  считается, что природа - это место их захоронения, процесс загрязнения окружающей природной среды не остановить. Во многих европейских странах, где мало свободных территорий к этому вопросу подошли совсем с другой стороны - биопереработка отходов с целью превращения их в полезные для земледелия продукты.

Что касается промышленных отходов, то только «ядерные отходы» представляют собой проблему, хотя если научная мысль двинется в сторону поиска способов их переработки, то и там возможны прорывы.

В этом отношении очень интересен опыт Японии. Она дала убедительный пример, как следует поступать в таком случае, не губя природу и не останавливая интенсивности  производства.  Мы  не считаем,  что это лучший путь, но  его необходимо знать.     Доктор экономических  наук  Л.Мельник своей статье (См. Библиография, № 24)   выделила три четких правила, помощью которых японцам удалось в  конечном итоге улучшить окружающую среду:

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

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

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

В завершении  своей статьи  автор   вывела  формулу экологического спасения: «Японцы первыми поняли, что настоящая борьба за окружающую среду - это не  борьба  за  очистные  сооружения,  а  борьба  с  их  необходимостью».

В России нам нужно искать свои пути,  меняя одновременно и экономическую инфраструктуру с экологически вредными производствами и ограничивая производство экологически вредных продуктов,  как   и сами цели подобной  экономики.  Это иллюзия, что они на деле нам нужны. Вредное производство порождает только вредные продукты, Дело даже не в плохих технологиях, дело в мозгах, поставивших неверные цели! 

Повышение духовного уровня общества является самым верным способом  решения  экологических  проблем, как и то, что для духовного просветления необходим «пост». Может быть, даже сорокадневный пост, абсолютное голодание, как у Христа в пустыне.

«Человеку с духовно-инновационным сознанием будет душно в природной среде без пения птиц,  шелест ветра по кронам  деревьев,  журчания чистого ручейка,  аромата цветов и трав. Он не проживет без дикой, не цивилизованной природы, единственно хранящей свою необъяснимую и бездонную красоту.   Ощущение  катастрофической  близости  «экологического фронтира» ( т.е., конца природы) будет способствовать тому,  чтобы человек  не превращался на ее лоне в «хама»,  а вел себя как достойный сын или заботливый брат». ( См. об этом  в Библиографии,  пункт № 25)

          1.3. Природа как ресурс для развития промышленности

Казалось бы, в современном промышленном производстве этот тезис ни у кого не вызывает сомнения. А что еще может быть ресурсом? На деле таких ресурсов много:

· инновационный  потенциал страны;

·  внедрение природосберегающих технологий;

· переход с  эксплуатации не возобновляемых энергетических ресурсов на «возобновляемые»;

·  системная  коэволюция человека и Природы.

Вопрос не в том, что необходимо напрочь отказаться от использования Природы как ресурса экономического и промышленного развития, а в том,  как это сделать, не вредя Природе, помогая взаимной дополнительности Человека  Природе, а не главенству над ней.. Только так они взаимно укрепляют друг друга. Другой подход приводит к противоположным результатам, к глобальной экологической катастрофе, в конечном счете. Её опасность будет висеть над нами, пока мы духовно не изменимся.

Гармоническое Единство духовно совершенного Человека и любящей его Планеты - это уже новое качество «гармонии!. Ноосферная  политика  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 медленным  движением по хозяйственному вектору, который обеспечит более приличные любовные отношения Человека и Природы  в условиях приближающегося глобального Экологического Кризиса, более надежные, чем «Промышленная цивилизация».

Речь идет о том, чтобы избрать не традиционный путь хозяйственного развития, на который нас подталкивает  Запад, а новый Путь, на котором традиционный ресурс развития промышленности - «эксплуатация Природы» будет заменен, на выше перечисленные инновационные ресурсы, удобное для природы использование возобновляемых природных энергетических ресурсов, системную коэволюцию Человека и Природы. Другое дело, что большинству недальновидных политиков переход на подобный путь развития не выгоден, потому что он принесет дивиденты не «здесь и сейчас», а  в далеком будущем, но зато реальную прибыль, а не узколобую парадигму - «ПОСЛЕ НАС ХОТЬ ПОТОП», свойственную многим из современных хозяйственников и политиков. Что будет с их детьми, они пока не задумываются, а следовало бы!

Но мы надеемся, что это все-таки произойдет и будут предприняты меры по сохранению окружающей природной среды и торможению всех набравших инерцию патологических процессов природы. Научный потенциал у такого решения есть во внедрении промышленных ноосферных технологий, уже полностью  разработанных в России к данному времени. Кое-что в этом направлении можно позаимствовать и  у «загнивающего  Запада».

На наш взгляд,  традиционная промышленная цивилизация  обречена, ибо в условиях  глобального кризиса 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 ими вред, в том числе и в экономическом плане.

Новая  энергетическая политика  связанна с  продвижением   прежде всего альтернативных методов получения энергий (например, энергоинформационных, ноосферных методологий получения энергий) или опирающихся на  возобновляемые ресурсы (солнце, ветер, энергия приливов, тепло 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.

Использование наукоёмких ноосферных технологий. принципиально новых материалов, поддержка и развитие компьютерной техники дадут возможность постепенно   заменять   индустриальные гиганты прошлого, которые не могут ни  вредить Природе,  на небольшие, хотя и компьютеризованные фабрики, вписывающиеся в сельские экопоселения будущего. Правда, с внедрением компьютерных технологий надо быть очень осторожным, ибо велика опасность закабаления человека компьютером! На Западе пресса уже трубит о подобных примерах.

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.

В связи с этим весьма заманчивой с точки зрения выживания человечества представляется  изложенная в книгах В.Мегре о сибирской чудо-деве Анастасии идея наделения всех граждан России одним гектаром земли для создания «родового поместья», где сельскохозяйственная деятельность будет сочетаться с «одухотворением природы и семейного быта в собственном родовом гнезде». Другое дело, что «анастасийцы» в своей реальной практике далеко не всегда руководствуются высоконравственными критериями.

Принятый в наши времена Правительством «Земельный кодекс» является совершенной противоположностью этой идеи и ни к чему хорошему в будущем нас не приведет. Остаётся уповать только на приход к власти в России более мудрого, чем нынешнее, руководства, способного правильно выстроить отношения россиян с землей, учтя все существовавшие традиции российской древности. Не учитывать их нельзя, ибо насилие над менталитетом народа, также, как и  над природой, опасно для грядущего любого Социума. Сейчас это уже азы национальной безопасности. Закономерен вопрос: «Почему этого не понимает Правительство?»

Гармоничный, нравственный баланс между аграрным сектором и информационно-промышленным, между интересами Личности  и Общества, между Природой и Социумом, между Городом и Деревней - вот главные ориентиры будущей основы нашего выживания.

Технологической мерой, обеспечивающей постоянное воспроизводство жизни в таком обществе,  будет высочайшая Культура: культура труда, культура быта,  культура потребления, культура творческого отдыха. Держаться за нее, как за способ выживания, заставят трудные условия  социального бытия в надвигающемся глобальном Экологическом Кризисе планеты. Кроме того важнейшей спасительной Мерой будет - постоянная экономия во всем, стремление снять с Природы излишнюю нагрузку.

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.

Нельзя сказать, что мы - пионеры этого пути. По нему давно уже пошла Япония, предпринявшая в последние времена много усилий, чтобы защитить свою природную среду и снизить промышленный напор на Природу. Японцам осталось только понять, что спасение на японских островах не возможно, без спасения всего мира. Глобальная катастрофа потому и «глобальная», что касается всех землян, от неё по частям спастись не возможно. Японцам надо не за Курильские острова с нами драться, а за выработку совместной Парадигмы спасения человечества от загрязнения окружающей природной среды. Вот тогда и решение вопроса о «спорных территориях» найдется!

Последовательность внедрения нового подхода к хозяйству в коэволюции с Природой, на наш взгляд, будет следующей. Уже сегодня многие российские губернаторы в своих регионах заинтересовались отдельные ноосферными технологиями в сфере  создания Экопоселений, строительства «экологически чистых домов»,  рекультивации почв на основе биогенного оборота и т.д. Они начали постепенное внедрение этих идей у себя в регионах, внедрения духовных ноосферных  технологий.

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. 

Чтобы выжить, России необходимо окончательно и бесповоротно избрать ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННУЮ ПАРАДИГМУ своего промышленного и социального развития. Внимательное наблюдения за происходящими в нашей стране  политическими событиями приводит нас мысли, что политическое руководство  выбрало сейчас  скорей МОБИЛИЗАЦИОННУЮ  ПАРАДИГМУ, которая может принести  прибыль в ближайшее время, но лишена каких- либо серьезных перспектив в будущем.  


Закономерно, что  далекое будущее и не интересует российское руководство. Однако принцип получить всё «здесь и сейчас» очень опасен своей бездуховностью, если не сказать, «недальновидностью». Страдать придется прежде всего народу России, ибо по закону «Коллективной ответственности» нас обрекают на беды ошибки нашего же руководства. Если мы сами не смогли, не сумели  им помешать. 

1.4. Получена ли Природа в наследство от предков или взята в долг у  потомков?

Это очень важный методологический вопрос, ответ на который позволяет выбрать правильную стратегию взаимоотношений с природой. Если решить, что она получена нам в наследство от предков, то тогда мы властны  выбрать такую природную парадигму:

· мы не отвечаем за тот вред, который принесли  природе предыдущие поколения;

· мы не можем отказаться от взятого ими курса экономического развития, чтобы не  прервать целостность развития, что чревато потрясениями для всей экономики;

· нам не одолеть инерции прежних ошибок, ибо они слишком велики;

· за наследство не обязательно платить.

   В случае выбора противоположной природной парадигмы мы будем обязаны  признать, что:

· честным людям, которыми мы себя считаем, долги необходимо отдавать;

·  мы не можем отдавать их с заметным ухудшением ранее обретенного качества Природы, иначе это не честно;

·  необходимо выбрать такой курс экономического и промышленного развития, который в наибольшей степени будет способствовать возвращению долга в том состоянии, в каком он был получен;

·  необходимо развивать экологическое образование, чтобы подготовить потомков к тому типу экономических отношений человека и Природы, который мы выбрали как наилучший для наших потомков;

Какой же выбор будет оптимальным? Как показывает вся логика экологических отношений - ни тот ни другой, а их оптимальное сочетание! Те же самые - ГАРМОНИЯ И БАЛАНС.
Новая инновационная  парадигма  может  быть построена на следующих принципах:

· смена личного частного интереса в промышленном развитии на общественный , национальный интерес, учитывающий коэволюцию с природой родной страны, ибо нам там жить;

·  отказ от стихийного рыночного механизма развития хозяйства, который в конечном итоге ведет только к загрязнению окружающей среды, ибо ничего кроме стремления к личному обогащению и получению новой власти в нем нет, а выбор оптимального сочетания РЫНКА И ПЛАНА, ориентированного на общественные интересы и сохранение природы России;

·  отказ от группового и национального эгоизма в экономической сфере и строительство хозяйства с учетом интересов всей мировой экономики,  в той степени, в которой они направлены на спасение природы планеты;

·  переход от крупных промышленных предприятий к небольшим промышленным структурам, с высоким уровнем компьютерного обеспечения и постоянным анализом  эффективности своего производства, включая сохранение окружающей природной среды как важнейший фактор этой эффективности;

·  широкое информирование общественности о состоянии окружающей среды в различных регионах, чтобы у людей была возможность выбирать оптимальное для себя местожительство или повлиять на политику;

·  благоприятная налоговая конъюнктура в местах с плохими экологическими показателями;

·  постоянное прогнозирование экстремальных экологических ситуаций с доведением результатов прогнозирования до населения страны;

·   развитие экологического жилищного строительства и созданию экологических поселений и новых сельских общин;

·  создание сети Центров экологической безопасности в России и по всему миру, чтобы скоординированными усилиями противостоять надвигающейся опасности;

· ориентация в политике прежде всего на инновационные технологии, вхождение в Ноосферу как в реальную альтернативу бездумной и рискованной политике;

· постоянное следование в делах и действиях  ЕДИНСТВУ И ГАРМОНИИ - руководящим принципам общего развития.
     1.5. Экология как наука будущего:
Какие факторы делают экологию «наукой будущего»? Прежде всего,   следующие:

· экология - это системная наука гармонических взаимоотношений Природы и Социума, учитывающая, как интересы человеческого сообщества, так и всей  природной общности;

·   экология вся направлена в будущее, потому  что включает как составную часть прогнозирование экстремальных ситуаций в будущем;

·   экология ставит во главу угла изучение центральной экологической проблемы, возникающей перед человечеством в последнее время, - глобальной экологической катастрофы,  преодоление которой  окажется доминантой всех его мыслимых и немыслимых усилий;

·    экология - системная наука не только потому, что она ставит своей целью изучение  гармонических аспектов взаимоотношений Природы и Социума, но и потому, что она исследует и самоё это изучение  в рамках экологического образования;

·  экология в своей системности не отвергает все древние, не находящиеся в рамках рациональной науки, способы взаимоотношений человека и природы, считая, что истина может быть и где-то «рядом с наукой»;

·  духовная экология не отвергает в том числе и самый мощный с её точки зрения способ решения всех проблем - упование на помощь Бога;

·  в связи с этим экология придает огромное значение нравственному аспекту разрешения проблем Социума и Природы, Человека и Социума, людей между собой в рамках сельской экообщины, которая со временем может превратиться в принципиально новый вид  Социума - Экосоциум.

С точки зрения инновационного  подхода к экологическим проблемам - выбор нравственной стратегии в сфере отношений Человека и Природы - это не путь прямого отрицания зла (загрязнения окружающей природной среды), или напротив непротивления этому загрязнению решительными противоположными действиями, а  нахождение их социально приемлемого на данный момент  Равновесия («Гомеостазиса», -  на языке науки) для общего  позитивного развития, то есть коэволюции Человека и Природы. Природа создана Богом, Человек изначально грешен, найти равновесие между ними - задача духовной экологии, а Единство их и так существует в мире.

Исходя из такого подхода направленность в будущее современной экологии базируется на следующих важнейших принципах:

1.  Основные усилия экологов направлены на установление стабильности сосуществования (Единства) Природы и Общества, людей между собой, включая разнонаправленные по духу социумы, типа мусульманских и христианских.

2.  Для этого требуется установление равновесия, баланса личностных, общественных и природных начал в системе, чему и уделяет основное внимание духовная экология.

3.  В  совместном развитии тем не менее основной приоритет связан с поддержкой инноваций, а лишь потом - традиций, то есть, инерции, приведшей к печальной ситуации с нынешним  положением Природы, Социума и самого Человека, погрязшего в грехе. Вместе с тем не все так безнадежно, выход всегда есть!

4.  На языке науки это требование может быть изложено  как «приоритет асимметрической целостности противоположных начал в любой экологической системе при нахождении общей функциональности» этих начал». А общая функциональность в ХХ1 веке у нас одна - выжить и найти возможности сосуществования на этой планете всех имеющих на ней место полярностей.

5.  Постепенная замена примата Биосферы в жизни человечества на примат Ноосферы, предсказанная академиком В.И. Вернадским, что влечет за собой прежде всего исправление сознания самого Человека, способность его отдать приоритет Разуму, а не эмоциям при принятии ответственных решений.    

6.  Ни с кем бороться нельзя, надо со всеми договариваться. Поэтому «борьба против международного терроризма» - это также неадекватный способ решения проблем. Что-то, кроме ненависти, ими тоже движет, они же люди, а с людьми всегда можно найти компромиссное решение проблемы.

2. Религия и Наука

                          ВЕЗДЕ Я ЧУВСТВУЮ, ВЕЗДЕ




ТЕБЯ, ГОСПОДЬ, - В НОЧНОЙ ТИШИ,




И В ОТДАЛЕННЕЙШЕЙ ЗВЕЗДЕ,




И В ГЛУБИНЕ МОЕЙ ДУШИ.






Д.Мережковский

  
Крылатой мыслью он мир облетел, в одном беспредельном нашел свой предел.

Все дух в нем питало: труды мудрецов, искусств вдохновенных созданья,


Преданья, заветы минувших веков, цветущих времен упованья.


Мечтою по воле проникнуть он мог и в нищую хату, и в царский чертог.


С природой одною он жизнью дышал: ручья разумел лепетанье,


И говор древесных листов понимал, и чувствовал трав прозябанье.


Была ему звездная книга ясна, и с ним говорила морская волна.




(Е.Боратынский “На смерть Гете”) 

                                            «Не тем Господь могуч, непостижим ты пред моим мятущимся сознаньем,

                                                                                  Что в звездный день твой светлый серафим  громадный шар зажег над мирозданьем.                                                                                   

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

                                             Ношу в груди, 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.

                                                                                                                                                     Афанасий Фет.

              Фундаментальное отличие человека от обезьяны ( шире – вообще от тварной  Природы)  в том, что человеку дана возможность познавать окружающий мир в размерах намного превышающих объём знаний, необходимых для простой  адаптации к нему.

        Обезьяна также познает окружающий мир, иначе в нем невозможно было бы выжить, но поднять голову к звездам и задуматься о небесной механике ей в голову прийти не может.  Кроме того, обезьяна лишена творческого дара - способности человека переделывать  окружающий мир под свои потребности, а не просто приспосабливаться к уже готовому миру.

      Эти качества у человека не могли возникнуть в ходе эволюции, ибо творческий дар тогда  бы  одинаково присущ и всем людям, но это далеко не так. Обезьяны не способны создать культуру и её практическое воплощение - цивилизацию, ибо в этом не нуждаются, они и так имеют все для успешной адаптации к  вмещающей сообщество обезьян среде.

    Фундаментальными составными частями человеческой культуры являются религия,  творчество  и наука, а вот другие её составляющие уже находятся вне сферы наших интересов,  потому о них мы говорить не будем.

      В совместной эволюции религии, науки и искусства можно выделить несколько периодов, для которых специфичен свой оригинальный способ их уникального единства.

       Попутно нам бы хотелось ответить на вопрос является ли культура частью религии или все же последняя входит составной частью в культуру? Мы исходим из глобального определения  культуры как всего искусственного, что человек создает для выживания на  планете Земля. С этих позиций религия ​часть культуры.
,

 Вместе с тем религия включает и учение о Боге - Высшем Разуме Вселенной, которого никто никогда не видел, в виду отсутствия у  человека, пока еще слабо развитого в духовном отношении,  органов для восприятия Божества

 С позиции науки, ориентирующейся на изучение материальной реальности и отвергающей Инобытие, основной частью которой является Бог, по причине того же отсутствия инструментов познания этой реальности, включение этой части религии в культуру сомнительно.

Однако у религии такие инструменты познания есть, хотя они даны только особым людям, которых обычно называют «преподобными», ибо они в высшей степени соответствуют библейскому определению человека, как «образа и подобия Бога».

Вернемся к этапам совместной эволюции науки в единстве с искусством и религии. Нам

привычно разделить их на четыре этапа, которые мы условно назвали:

- Мифологический (МИФ);

- Нормативный (НОРМА);

- Фактологический (ФАКТ);

- Духовно-инновационный (ИННОВАЦИЯ).

На первом этапе, характерном по преимуществу для языческих времен существования человечества, политеизм (языческая религия) находился в тесной связи с Природой, поскольку только в ней видел смысл своего существования Поэтому вся языческая культура как единство тогдашней науки и искусства, была пропитана природоцентризмом и ничего, кроме Природы и находящегося в ее объятиях человека, для себя и не видела

Человеку с языческим сознанием представить себе отторжение человека от природы просто невозможно.

Нормативный этап начался с возникновением монотеистических религий и изменения духовной ориентированности человека от Природы к Единому Богу. Именно для этого этапа характерно появление нравственных нормативных ограничений человека - законов Ману, Моисея, Аллаха и в конечном итоге Христа, провозгласившего главным принципом своей религии - Любовь.

Вся культура была пропитана нормативной религиозной догматикой и вне ее не представляла для себя смысла своего существования. Это было время наиболее тесного единства, существовавшего между религией и наукой, включая единство с искусством.

Ситуация резко изменилась после Возрождения, а, более того, - эпохи Просвещения. Представляя картину небесной механики Наполеону, Лаплас мог гордо заявить, что не нуждается при этом в допущении Бога в эту концепцию. Наступил этап, носящий в нашей картине эволюции мира название «фактологического», обозначающий общую тенденцию и науки и самого человека того времени на поиск и порождение «подлинных фактов» реальности. Все органы СМИ так гордо и заявляют, что им важны теперь «факты», а не их толкование.

Наука, да и культура, резко качнулись в сторону чисто материалистических методов познания, отбросив все попытки создать универсальную картину мира, включающую Инореальность как составную часть.

Наука стала использовать в своей практике специфические методы познания, ориентированные на разделение природы по составляющим ее элементам и выбор адекватного для каждой такой части метода познания. Большинство из них носили частный, локальный характер, хотя наука и не чуждалась универсальных методов познания, в особенности после открытия кибернетики. Но все-таки более важной в ней была специализация. Она забыла мудрое изречение Козьмы Пруткова: «Специалист подобен флюсу, полнота его - односторонняя»

Религия использует в своей практике не этот порочный принцип «разделяй и властвуй», завлекший человека в пустыню глобальной экологической катастрофы, а метод универсального постижения, который в научных терминах определяется как «Инсайт», а в религиозных как «Просветление».

Таким образом, принципиальное отличие науки от религии в ориентации первой на частные локальные методы познания, а второй - на универсальные, глобальные методы. Это отличие носит качественный, а не количественный характер, ибо «метод познания создает и сам объект познания». Инсайты квантовой механики с  достаточной степенью эффективности это уже доказали. 
Ну,  пожалуй, не совсем «создаёт», а открывает в нем только те стороны и аспекты, которые коррелируются с самим методом, моделью и образом познания. «Подобное познаётся подобным»
Продолжающаяся системная дифференциация науки завлекла нас в ситуацию, когда в ходе своего развития наука,  в конце концов,  теряет свой целостный объект познания - «единство человека и природы»,  ибо познание природы вне этого единства становится бессмысленным. Точнее, без человека  мы теряем суть природы, как Его дополнения, созданного, чтобы обслуживать его потребности. Для поддержания её стабильности человек творит вторую Природу – Метаобъект, если считать природу объектом. (Это довольно вольное допущение!) 
Важным следствием преувеличения значения частных методов познания в науке является опасность приближающейся глобальной экологической катастрофы, ибо разделение науки и религии породило главный печальный факт: ученые потеряли в процессе изучение природы «Любовь к ней», образующую сущность любой религии базовую её координату

Изучение природы без любви к ней привело в конечном итоге к созданию и использованию грязных техник и технологий, не замечающих их негативное влияние на человека. Грандиозные адаптационные возможности природы по приспособлению к происходящему по вине человека загрязнению окружающей среды, в конце концов, приводят к их исчерпанию, порождающему экологические и климатические катаклизмы: цунами, землетрясения, наводнения, неожиданные снегопады на территориях, где раньше снега никогда вообще  не бывало, таяние вечных льдов  и т.д.

Одним из защитных адаптационных механизмов природы стало повышение температуры планеты на несколько градусов, что породило климатическую катастрофу. Пускай она представляет собой всего лишь адаптационный ход в сложившейся ситуации, но для человечества - это все равно «глобальный катаклизм». Он чреват потенциальной гибелью технической цивилизации, приведшей к глобальному загрязнению окружающей среды. 
На наш взгляд, негативные процессы будут  продолжаться до тех пор, пока природа не исчерпает свой ресурс адаптации к изменившимся по вине человека условиям своего существования, а сам человек не поймет, что «фактологическое сознание» не адекватно для нынешней ситуации и его необходимо сменить на тип сознания, который мы назвали «духовно-инновационным», построенным на диалоге с Богом.
Условием такого изменения, на наш взгляд, должна стать не оппозиция науки и религии, поддерживаемая сейчас с обеих сторон, а их тесное сотрудничество и взаимопомощь. Конечно, уровень интеграции науки и религии, характерный для древних  этапов их сосуществования, сейчас невозможен, да и не нужен. Нужней,  скорей всего, оказывается  другое: понимание духовной специфики предстоящей глобальной катастрофы и четкое осознание, как деятелями Церкви, так и учеными необходимости взаимного сотрудничества, ибо без него  человечество обречено на гибель в предстоящем катаклизме.

Христиане могут сказать, что это закономерно, что такой катаклизм уже описан в Библии - в «Откровении Иоанна Богослова» как Апокалипсис и Страшный Суд. Нам представляется, что сейчас становятся более важными другие аргументы. В первом веке нашей эры, когда творил Иоанн Богослов, глобальная победа христианства в мире еще была весьма сомнительной, поэтому он и не видел другой перспективы, кроме близкого Конца Света и Страшного Суда над бездуховным человечеством.

Сегодня ситуация изменилась. К христианам причисляет себя большая часть  населения планеты (по некоторым сведениям около 80%), не будем брать в рассмотрение догматические различия, расколовшие некогда Единую Христианскую Церковь на три части.  Думаю, что Бога этот раскол,  ни в какой мере не устраивает.

Но важнее другое, - сам смысл и сущность нашего понимания христианского Бога - «Любовь». Даже полное отпадение людей от Бога, кое пока даже  не реально себе представить в нынешнем мире, не должно было породить такую гневную реакцию Бога, как Страшный Суд, ибо это измена самой сущности  божественного милосердия.  А Бог вечен и неизменен, изменить своей сущности Он не может!

Вместе с тем, глобальная экокатастрофа будет. Она нужна Богу не для уничтожения человечества, а как последний аргумент необходимости  изменения человеческого сознания с «фактологического» (по нашей терминологии) на «духовно-инновационное» И только от нас зависит, как быстро мы это поймем и в какой степени сумеем смягчить последствия глобальной катастрофы для всей планеты и человечества.

     3.  ТВОРЧЕСТВО:

                                  ТО БЕРЕГ, ТО  МОРЕ, ТО СОЛНЦЕ, ТО ВЬЮГА,




 ТО - АНГЕЛЫ, ТО - ВОРОНЬЕ.




 ДВЕ ВЕЧНЫХ ДОРОГИ  - ЛЮБОВЬ И РАЗЛУКА




 ПРОХОДЯТ СКВОЗЬ СЕРДЦЕ МОЕ.

                                                                                              Б.Окуджава
Не существующие в принципе  явления вызвать «из ничего» не возможно. «Из ничего» только «ничего» и получится. Однако эффективность творчества, например, в образах  поэзии и магии, доказана веками её реального существования на этой земле. Следовательно, где-то есть некий склад, хранилище мифологических  сил  и сущностей, которые по призыву мага или поэта могут быть воплощены на этой земле, в этом мире. Хотя есть большие подозрения, что «склад сей» находится со всем не на земле или, по крайней мере, в параллельном мире. 
Логично было бы предположить, что таких «складов» несколько, а их специализация зависит от таланта самого «вызывателя». Талантливый профессионал может добраться до высших духовных источников, а «графоман» или начинающий маг довольствуется первым, что  сразу попадет под руку.

 Поэзия возникла из магических заклинаний, само обращение к высшим силам поэтов и магов бесспорно, но не всегда плодотворно, ибо, как поэзия  является «ездой в незнаемое», так и вызывание духов магом может привести к непредсказуемым результатам, в том числе, и для самого мага.

По мнению многих эзотериков, оболочка планеты окружена энергоинформационным слоем, хранящим информацию, необходимую для воспроизводства жизни на земле. Одно из его названий –  «космический эфир» или АКАША.  О существовании подобной энергоинформационной  оболочки планеты  можно было догадаться, чего не сделаешь  во имя поддержания стабильности  Жизни на земле! 

У человечества есть КУЛЬТУРА, но как непрочны формы её существования, как легко гибнет она в огне всевозможных социальных бифуркаций!

Именно поэтому Бог и сама живая планета  Земля  должны были бы сообща  придумать систему с дублирующими культуру  функциями в энергоинформационном слое, способном не только постоянно  хранить  необходимую для поддержания жизни  информацию, но и питать ею самих  творцов (поэтов, магов и т.д.)

Абсолютная уверенность в его существовании опирается и на поэтические подтверждения, и на  саму творческую способность человека: теперь понятно, откуда она берется, понятно и в какое «незнаемое» каждый раз отправляется поэт, начав своё стихотворение. Да разве только поэт? А ученый? А художник?
Когда Ахматова говорит, что «мудрости нет, старости нет, а, может, и смерти нет», то имеет смысл такое утверждение только в виду присутствия на планете  этой глобальной  энергоинформационной  сети - Акаши. Просто потому что только она способна  компенсировать  отсутствие «мудрости, старости и смерти» у творца. Интернет является всего лишь жалкой её копией. 
Магическое сознание опирается на уверенность мага в эффективном  преобразовании реальности, его умении   вызывать силы, меняющие реальность вопреки её колоссальной инерции и устойчивости традиционного  существования.

 Отсюда возникает еще один вывод о  необходимости  многофункциональной  магии Акаши. Она нужна не только для поддержания стабильности жизни, но и для поддержания её способности к  творческой трансформации – любым изменениям. Стабильность – это не только традиция и сохранение старого, главное в  стабильности – способность системы  адаптироваться к предстоящим  изменениям.

Любое магическое вмешательство в дела Земли  может, как их поддержать, так и помешать им. Поэтому профессия мага так и сложна. Профессия поэта то же, ведь кроме профессиональных умений она должна содержать и  канал связи поэта с Акашей.

Говоря привычными словами, это наличие Творческого Дара. Дар – это канал связи, другого смысла в нем просто не содержится. Одному он дан во владении во всей полноте и многообразии, другие пользуются им по мере своего собственного  просветления. Вариации тут могут быть весьма многообразными. 
И тем и другим его надо поддерживать в рабочем состоянии. Но как? Хороший совет по этому поводу даёт поэт Николай Заболоцкий, к творчеству которого мы еще не раз вернемся.

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 снимай с неё узды.

Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

А ты её хватай за плечи, учи и мучай до утра

Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

Она – рабыня и царица, она – работница и дочь.

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.

  Из этого стихотворения можно сделать несколько выводов по интересующему нас вопросу:

1. Канал к Акаше реализуется с помощью души;

2. Чтобы исправно его поддерживать душа должна трудиться «и день, и ночь»;

3. Лучше всего канал открывается «при свете утренней звезды»;

4. Проводимость канала зависит от способности души «жить по-человечьи»;

5. Душе необходимы все качества: рабыни и царицы, работницы и дочери;

6. Губительны для души только лень и расслабление.

         Есть еще одно стихотворение Бориса Пастернака, уточняющее  отношения творца  с «информационными каналами  Неба, хранящими «любовь пространства и зов будущего»:

Быть знаменитым не красиво, не это поднимает ввысь.

Не надо заводить архива, над рукописями трястись…

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

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

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

Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

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

Как прячется в тумане местность, когда в ней не видать ни зги.

Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

Но пораженья от победы ты сам не должен отличать!

А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

И быть живым, живым и только, живым и только – до конца! 

Сформулируем выводы, на которые нас толкает этот стих:
6) Канал к Акаше требует анонимности, он плохо открывается «людям, знаменитым при жизни»;

7)  Цель творчества – самоотдача, а не шумиха и успех;

8)  Самозванец не получит во владение этот канал, а лишь тот, кто «услышит будущего зов»;

9)  Эффективность канала напрямую связана с неизвестностью творца  и его способность не «отличать пораженье от победы»;

10)  Надо только уметь  быть собой и не отступаться «ни единой долькой» от своего лица.

          Необходимость «ни единой долькой не отступаться от лица»  согласуется  с утверждением Пушкина  в том, что «поэт – сам себе высший судия».

         Правда, в воззрениях Пушкина и Пастернака есть противоречие: «Как можно, «не отличая пораженье от победы», «быть себе самому высшим судом»?  Очевидно, подобное соединенье противоположных начал характерно для специфики поэтической, да и магической, деятельности, в принципе.

Специфику появления в сознании творческих образов разъясняет Анна Андреевна Ахматова в стихотворении «Творчество»:

             Бывает так: какая-то истома, в ушах не умолкает бой часов,

             Вдали раскат стихающего грома. Неузнанных и пленных голосов

             Мне чудятся и жалобы и стоны, сужается какой-то тайный круг,

             Но в этой бездне шепотов и звонов  встаёт один все победивший звук.

             Так вкруг него непоправимо тихо, что слышно, как в лесу растет трав,

             Как по земле идет с котомкой лихо.  Но вот уже послышались слова

             И легких рифм сигнальные звоночки, - тогда я начинаю понимать.

             И просто продиктованные строчки ложатся в белоснежную тетрадь. 

 Но кем продиктованные строчки? - Поэтесса получила в свою очередь время на владение каналом к Акаше, и строчки появляются, как неизвестно кем надиктованные. Сомневаться не приходится: сами мы ничего в творчестве не сочиняем, – нам или диктуют свыше, или: ничего вообще не получается.

4. Духовность:
                                             НЕ СТАНЕТ ОН ИСКАТЬ ПОБЕД.




ОН ЖДЕТ, ЧТОБ ВЫСШЕЕ НАЧАЛО




ЕГО ВСЕ ЧАЩЕ ПОБЕЖДАЛО,





ЧТОБЫ ЕМУ РАСТИ  В ОТВЕТ.







Э.М.Рильке
Осип Мандельштам писал о недостаточности четырех частной структуры для полного понимания какого-нибудь процесса:

               «Нам четырех стихий приязненно господство, но создал пятую свободный человек:

                 Не отрицает ли пространство превосходства сей целомудренно построенный ковчег?»

 Поэтому и нам настало время вернуться к вопросу об единстве всех четырех видов сознания в некой духовной целостности, которую по сути своей и представляет собой всеобщий синтез, духовно-инновационное сознание человека на высшем его уровне развития... Психолог В.П.Зинченко считает, что пятой стихией может «время». Он пишет: «Четыре стихии - небо, вода, земля, огонь, объединенные пространством. Пятой стихией может быть созданное свободным человеком время. Но это же и ковчег, в котором, как известно, может быть «всякой твари по паре». В нем есть место языку, памяти, сознанию смыслу, символу, да и сам ковчег - символ. Но одновременно и - вещь. Значит, свободный человек, не только осуществляет себя, свои смыслы во времени, но и создает, овеществляя их, преодолевает время» (Цит. соч. , стр. 37, см. библиографию).

МИР НАХОДИТСЯ В ПРЕДВЕРИИ ИНТЕРАКТИВНОГО ПЕРЕХОДА. От нас зависит превратить этот Переход в «неуправляемый взрыв», последствия которого смертельны для человечества, или в управляемую Бифуркацию, несущую в своем зародыше принципиальную трансформацию нашего собственного сознания, СТАНОВЯЩЕГОСЯ «ДИАЛОГИЧЕСКИМ СОЗНАНИЕМ».

На уровне двоичной логики эта последняя возможность не доказуема и не выводима. Поэтому многие, находящиеся в плену логического императива, отмахнутся от нее, как от надоедливой мухи. Но это ошибка. Надо глядеть  немного глубже: мир сложнее, чем представляется даже самому умному из нас. Именно поэтому мы ориентируемся не на четырех частную структуру стихий, предлагаемую европейским традиционным сознанием, а на пяти-частную (Земля, Вода, Дерево, Огонь, Металл). Точнее, мы преобразовали  «СИСТЕМУ СТИХИЙ» из чисто материальной в духовно- материальную, добавив еще две: Дух и Разум (Эфир),

Более всего к ней приближается целостное поэтическое сознание. Мне бы хотелось процитировать стихотворение Н.С.Гумилева: “Память”:

Только змеи сбрасывают кожи, чтоб душа старела и росла.

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

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

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

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

Лист опавший, колдовской ребенок, словом останавливавший дождь.

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

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

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

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

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

Он повесил вывеску поэта над дверьми в мой молчаливый дом.

Я люблю избранника свободы, мореплавателя и стрелка.

Ах, ему так звонко пели воды и завидовали облака.

Высока была его палатка, мулы были резвы и сильны.

Как вино, впивал он воздух сладкий белому неведомой страны.

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

Променял веселую свободу  на священный, долгожданный бой.

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

Но святой Георгий тронул дважды пулею нетронутую грудь.

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

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

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

Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

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

Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных планет.

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

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

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

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

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

· МИФ - полужирным шрифтом;

· НОРМА - обычным  шрифтом ;

· ФАКТ - шрифтом с подчеркиванием;

· ИННОВАЦИЯ - шрифтом, который называется “полужирный курсив”.

Представления поэта о времени, приход которого мы стараемся здесь предугадать, достаточно определенны:

сам поэт является  участником строительства храма, восстающего во мгле;

 он стремится стать сотворцом  и соратником Богу, возревновав о Его «славе Отчей»;

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

 тогда прольется с неба “страшный свет”;

 Млечный Путь расцветет “садом ослепительных планет”;

 в заключении перед нами предстанет Иисус Христос.

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

Эта попытка поэта дать представление о четырех этапах эволюции поэтического сознания по сути иллюстрирует пятый - целостный его вариант. Пяти членная структура любого явления или объекта,  как его модель, более устойчива и открыта в будущее, чем четырех членная. Мы её сами и используем, хотя пытаемся одновременно её расширить до семичленной, на наш взгляд, самой перспективной в мире. 

Глава четвертая: «КОНТУРЫ ГРЯДУЩЕГО:
                             ВОССТАНЬ ПРОРОК! И ВИЖДЬ И ВНЕМЛИ,

                                                  ИСПОЛНИСЬ ВОЛЕЮ МОЕЙ. И, ОБХОДЯ МОРЯ И ЗЕМЛИ,




  ГЛАГОЛОМ ЖГИ СЕРДЦА ЛЮДЕЙ.








Александр Пушкин
Недавно мне попалась на глаза статья известного политолога Александра Рубцова “Призрак свободы” (Знамя, № 1, 2001 г., стр.140-153)


В ней был довольно качественно проделан анализ современного положения России между либеральным и тоталитарным проектами. Автору казалось, что у России есть выбор, хотя вся ее история показывает: в подобной альтернативе Россия всегда  выбирает тоталитарный исход. Просто менталитет у нее такой.


Автор статьи  является хорошим политологом, бывшим при Ельцине руководителем группы специальных консультантов Правительства. Но, удивительное дело, большинство современных ученых так ослеплено влиянием на них западных политических технологий, что свою страну, на которой они пытаются их применить, они как бы “в упор не видят”.

Понять Россию и дать хороший прогноз ее будущего поведения или прогнозируемой ситуации в стране можно, исходя лишь из  испокон веков разделяемой ею парадигмы. Не стоит думать, что менталитет народа - легко сменяемая вещь. Большевики пытались его сломать, да сломались сами.


У А.Рубцова в статье есть довольно много точных наблюдений, но концептуальная основа анализа напрочь лишена главного,  без чего Россию никогда не почувствовать, - понимания роли духовности. Автор такого слова даже не употребляет, хотя про Бога и он вспомнил. Это уже стало модным в правительственных кругах; жаль, что никакого отношения к принятию Бога в душе не имеет. Маловероятно, что А.Рубцов является  верующим человеком, иначе бы и его анализ был совсем другим.


Правильно критикуя проектное мышление, точнее сверхупование на него, автор сам исходит из  того же традиционного политологического проектного подхода, принятого ныне, как в Стендфорде, так и в МГУ. Но к России нужен иной ключик, а не тот, которым открывают замки политического управления в западных демократиях.

Наше исследование посвящено во многом глобальной модели  мира, правда, не в рамках глобалистского подхода к ней. Рассуждение  об особой роли России в этой ситуации не будет излишним.

Однако тут есть одна ловушка: признание особой миссии страны в мире всегда влечет за собой право на гордыню. Но миссия России - спасать мир, перенимая его болезни на себя. Чем уж тут гордиться, плакать надо от такой судьбы. Но она дана Богом, нам ее и нести!



                  4. 1. “Земля у нас богата, порядка только нет”.

Герой романа Булгакова “Мастер и Маргарита” Воланд когда-то иронизировал: ”Что за страна у вас такая: чего не хватишься, того и нет!” (цитирую по памяти) В политическом аспекте у нас всегда не хватало “ПОРЯДКА”. Литература в свое время прошлась и поводу этого дефицита, стоит вспомнить прекрасную поэмку А.К.Толстого “История государства Российского от Гостомысла до Тимашева”. Именно оттуда мы с такой радостью или горем  цитируем известную строчку:



“Земля у нас богата, порядка только нет!”
В соответствии с изложенной там точкой зрения, не было порядка в России  ни до Рюрика, ни в той современности, в которой автор поэмы жил. Ну а нам думается, раз его столько времени нет, может, в этом есть какой-то смысл для России? Может, стоит сменить ракурс, и тогда выяснится, что нет его, потому что вреден так понимаемый ПОРЯДОК для этой страны, всеми силами она пытается от него избавиться…
 Маркс  в свое время сквозь зубы проронил: “Порядок - понятие полицейское”, хотя сам был большим сторонником ПОРЯДКА, иначе у кого  было бы учиться большевикам?


Возьмем другой политический фактор, по мненью многих (сейчас об этом вопияют СМИ), отсутствующий в стране, - СВОБОДУ. По сути,  и свободы у нас никогда не было, а царил всегда тоталитаризм, прежде самодержавный, а не так давно коммунистический.


А, может быть, и СВОБОДА вредна для русского человека?

Что уж тогда говорить о вечно сопутствующих нашей истории материальных дефицитах, на этом поле Запад нам никогда не догнать, как бы кое-кто и ни старался. Итак, куда ни кинь, прав Воланд. Однако, мы стали уже достаточно умны, чтобы истинность высказывания соотносить с его источником. Слова-то сии в романе М. Булгакова принадлежат Бесу!

И начинаешь соображать: нет полицейского порядка - и не надо его; нет свободы, лишенной как обязательной составной части - ответственности, и не надо такой свободы,  ибо русский человек с ней эдаких хлопот всем вокруг доставит, что придется полицейский аппарат увеличивать не в десятки раз, как ныне, а на порядок выше.

Сними с русского путы духовного ограничения, он так “оттянется” (термин А.Рубцова), что мгновенно пойдет во все тяжкие, а то и совсем “вразнос”. Действительно в России всегда четко понимали, что есть СВОБОДА БЕЗ ОТВЕТСТВЕННОСТИ  - “волюшка”, а есть “свобода как осознанная необходимость”, но не своим умом, а Богом осознанная! В этом-то и вся разница!


“Широк русский человек, сузить бы надо!” - предупреждал тонкий знаток русской души Ф.Достоевский. Вот эту задачу и осуществляет в нашей стране государство. Имперский дух - часть нашего менталитета. Конечно, знатоки русской истории помнят, что и вечевые республики на нашей территории водились, только подозрительно мало на этой земле продержались. А вот самодержавная империя держалось не триста лет, а в два раза дольше. Да и кто сказал, что ее в России окончательно похоронили? 


Почему западные политологические схемы нам совершенно не подходят? Парадигмы у нас разные: у них либеральная парадигма власти зиждется на “правах личности” и обладания  счастьем сейчас и здесь - на грешной земле, а у нас - имперская парадигма, основанная на коммунитарно-общинном крестьянском духе и вытекающей их него тоталитарности сознания, а также на необходимости бороться не за “счастье на грешной земле”, а за “спасение на Небе”.  Эти два противоречия не примирить, хотя не исключено, что они носят комплиментарный, как говорят физики, характер.

Для компенсации униженных нами самими Порядка и Свободы нам дадено от Бога огромное Пространство. Поэтому для тех, кто с отсутствием оных мириться не может, оно служит убежищем. “Да Свободу только в России-то и искать надо!- убеждал А.С.Пушкина знакомый путешественник-англичанин,- у нас, мол, ею и не пахнет!” (передаю смысл их беседы не совсем текстуально).

Ни одна страна в мире не породила  сословия  “казаков” - людей с повышенным чувством личной свободы, что и помогало им двигать границы страны на Восток, пытаясь там, за горизонтом, “встречь Солнцу”, обнаружить страну обетованную, где СВОБОДЫ, хоть отбавляй. Носители утопического сознания и сейчас ищут такое место на Земле, а ведь оно давно уже найдено: только не на Земле, а на Небе! На земле, захваченной силами Тьмы, его по определению быть не может.


Однако обширность российских земель создала предпосылки и для сильного государства, ибо без его направляющей узды  с такой территорией и такой страстью народа к “волюшке” никакой слабой власти было бы не сладить.


Будем называть вещи своими именами. Перманентное отсутствие материальных благ сделало этот дефицит частью нашей психологии. Точнее, они взаимно друг друга укрепляют. Я говорю об аскетической ментальности. Не потому ли русская душа от  рождения христианка, что это мировоззрение “блага земные” отвергает, уповая лишь на “дары небесные”.


Тотальный дефицит материальных благ, поддержан не только аскетизмом русского человека, но и его кажущейся противоположностью - “избытком Веры”. Именно в этом “избытке”, чего-чего, а ВЕРЫ у русского человека всегда было навалом, ведь именно в ней мы и находим  выход из всех, окружающих нас протырей и убытков: скудности природы, суровости климата, отсутствии комфорта, других значимых отсутствий, родивщих сам феномен “русского человека”.

На примере русской истории хорошо видно, что она есть игралище двух властных сил: одной - стремящейся к материальному комфорту, за которым стоит “князь мира сего” (секулярное начало власти), и второй - сакральной силой, стоящей за Царство Божие на Небе (сакральное начало власти). При этом наивным было бы  считать, что на земле России Бог борется с Сатаной. Нет, Сатана, как и повсюду во Вселенной, борется с людьми, ведь “арена борьбы - наше сердце!”


Почему в России так долго царит правовой нигилизм? Из двух соображений:


а) “Не в силе Бог, а в Правде!”


б) “Не на Закон мы уповаем, а на Благодать!”

Россия страна в которой, как правило, несовместимые вещи совмещаются, ибо объединяет их третий интерес. Имперское сознание народа прекрасно уживается с правовым нигилизмом и недоверием к “властям придержащим”. Почему? Потому что за этим мне видятся высшие интересы, хранящие всю планету целиком. Бог решил, что иначе нам с выпавшими на нашу долю проблемами не справиться. Не здесь ли скрыта загадка таинственной для западного человека “русской души”? 

Богу было угодно, чтобы Россия сохранила огромность своих пространств: в  будущем они сработают на  спасение судеб всего мира. Поэтому имперское сознание народа всячески культивировалось. При этом одна  существенная деталь: народ доверял власти, если чувствовал ее Божественную легитимность. Это иллюзия, что народ (демос) имеет законное право делегировать своим избранным право на государственную власть. Таким правом обладает только Бог! 

Лишалась власть в России своей Богоизбранности, ее структуры очень быстро приходили в упадок. Но власть была крепка даже при фальшивой богоизбранности, как, например, у Ленина или  Сталина. Русский менталитет быстро превратил их в икону. А кто в нее не поверил, сидели в концлагерях. 

 Как бы ни убеждал нас Даниил Андреев в своей “Розе мира”, что Сталин был орудием Сатаны, но почему-то в пиковой ситуации “вождь всех народов”  не пошел на компромисс с другим сатанистом - Гитлером, а оказал ему решительное сопротивление. 

Более того,  в 1943 году разрешил проводить службы во всех сохранившихся к тому времени церквях.

Еще в Х1 веке первый русский митрополит Илларион доказал в своей книге “Слово о Законе и Благодати”, что для России важней  не ветхозаветные законы, а от Евангелия идущая  Благодать. “Закон, что столб,  перепрыгнуть нельзя, а обойти можно!” - всегда считали в России. 

Недоверие к Закону ныне называется “правовым беспределом”. Но истоки у него духовные: закон оперирует земными ценностями, а русский человек живет одной ногой на земле, а другой - на Небе. Ему частичку “небесной благодати” зачерпнуть надо, отчего и “земными законами” считает возможным свободно манкировать. Естественно, что кое-кто манкирует совсем не из-за духовных соображений!

Это обстоятельство не оправдывает народного пренебрежения к законам, лишь заставляет к самой проблеме подойти глубже. Прямым наскоком “правовой беспредел” в России не уничтожить, так же,  как и пьянство. Много раз пытались власти, да ничего не вышло! Но,  зная духовные корни явлений, найти выход всегда можно. Но об этом позже.



4. 2. “Не доверяли мы ему своих секретов важных”

Теперь самое время вернуться к упомянутой статье Александра Рубцова.  Главный ее вывод: государство при Путине взяло “курс на жесткую консолидацию власти” ( стр. 140). Факт бесспорный, но оценка его у нас с автором статьи разная, как и прогноз судьбы самого Владимира Владимировича Путина. 


А.Рубцов дает сдержанный прогноз: ”Технократический проект опускает президента до роли руководителя своей администрации, противопоставляя его всему остальному в политике и в жизни. В этой системе он оказывается главным, но внутри. Если же общество должно воспитывать власть не меньше, чем власть общество, то президентский статус обязан сверху и равно удаленно гарантировать этот встречный процесс. Даже в традициях нашей монархии “самодержавие” символически уравновешивалось “народностью”.(стр.152)

Сумеет ли Путин подняться до высоты этой задачи, А.Рубцову не ясно, его вердикт тут уклончив. Нам представляется ситуация более очевидной. Однако аргументация этой очевидности, будет проведена нами вне политологических рамок. Мы опираемся лишь на прогноз по специальной восточной методике китайского “тысячелетнего календаря” личного будущего нашего президента. Методика его не сложна, но известна только специалистам по  китайской технологии “Фен-Шуй”.

Вопреки его внешней невозмутимости, человек он очень страстный, я бы сказал даже - огненный. Очень часто ему трудно сдержать эмоции, хотя “школа сдерживания” накоплена большая.  Вторая его особенность - высокие моральные качества. Во всяком случае, в ситуации выбора, он всегда предпочтет нравственный ход, а не безнравственный, если, конечно, позволят обстоятельства.


Чем вызвана внешняя бесстрастность? - Не только “школой“, но и характерным для него чувством меры. В комплексе присущих ему энергий больше всего “земли”, отвечающей за равновесие, чувство меры и достоинство.


Вообще, для этого комплекса характерно наличие всех пяти  имеющихся в наличии типов энергий, это также делает его уравновешенным, позволяет ему принимать взвешенные решения. Другое дело, что они могут быть  чисто рациональными, а потому лишенными сочувствия людям. Вместе с тем, духовность ему присуща и это проявляется и в наличии богатой интуиции, которой он умеет доверять, и в наличии личных  энергетических качеств, позволяющих ему верно судить о людях. Он обладает и толикой творческого дара. Не могу сказать, что этот дар будет реализован в художественной сфере, но его наличие в нем,  безусловно.


Пока это только внешняя характеристика. Теперь немного о том, как она разложится по ходу  течения его биографии.  Природная разумность, чувство меры и бесстрастность были даны ему с самого детства. Так что роль “школы” не следует преувеличивать. Если она и имела какое-то значение, то в другом отношении, о чем речь впереди. 


Где-то, примерно в районе 12 лет, он получил некое свалившееся на него “богатство”, которое было для него важно до окончания средней школы. Затем стал доминировать фактор ”среды”. Для него самым главным, начиная с 17 лет было мнение друзей, сослуживцев, тех с кем он проводил свое время в своем военном коллективе. Корпоративный военный дух занимал в его жизни доминирующее место, примерно до 22 лет, когда он немного поумнел и стал более мудро судить о роли, которую “среда” играет в его жизни. 




Но затем с 27 лет, специфика деятельности опять вывела роль “среды” на первое место. Все свои мысли и надежды он связывал с помощью друзей, товарищей по оружию, своих сослуживцев и т.д.  Начиная с 37 лет ситуация меняется. Он получает определенный жизненный ресурс, который лишает его прежних привязанностей.  Меньше становится обусловленность его действий внешней средой. Он начинает уповать уже и на другие факторы, в частности, на самого себя. Однако, присущее ему чувство меры не дало ему возможности зазнаться и переоценить собственную роль в сложившейся ситуации.


Начиная с 42 лет мнение  “товарищей по оружию” опять стало для него важнейшим в оценке ситуации и в выборе стратегии поведения.  Ситуация меняется с 47 лет. Он  получает мощнейший ресурс для ориентации на личный выбор. Следовало бы только предупредить его, что речь не идет пока об общественном признании.  Это только аванс, признание наступит  позднее.


Как будут развиваться события далее?  Примерно в 2004 году наш герой обретёт “мудрость”. Боюсь, что это будет связано с некой экстремальной ситуацией, которая, хотя сильно изменит его сознание,  кардинально повлияет на его государственный и общественный статус. За любую мудрость надо  платить. Почему бы не статусом? В конце концов,   именно  он -  самое важное в жизни политика. Надеюсь, он встретит эти перемены с мужеством.

Начиная с 57 лет он получает огромное общественное признание. Не исключен статус “Спасителя Отечества”. Надо думать, что ситуация к тому времени будет в мире столь острой, что его мудрость, чувство меры и способность принимать взвешенные решения будут вознаграждены  в общественном мнении.



Следует отметить, что в последующие времена это признание будет только расти, подкрепляемое новыми ресурсами, которые он будет непрерывно  получать в свое распоряжение. Хотелось бы сразу уточнить, что речь  идет не  о финансовых ресурсах. “Богатство”, как таковое, ему в его жизни не светит,  точнее, как легко будет приходить, так и будет уходить. Пусть лучше сразу на него не рассчитывает.


 Принципиальных изменений ситуации в дальнейшем я не вижу, лишь только мудрость будет еще больше увеличиваться, а “общественное признание” не будет  уменьшаться до  конца дней его.


Конечно, мой прогноз сделан в 2001 году  в самых общих выражениях, но детальная его разработка - дело греховное, да и не полезное для самого объекта прогнозирования. На том уровне абстракции, на котором он сделан, он  вполне может сыграть свою положительную роль.

Почему я солидарен с выбранным сегодня президентским курсом на усиление государства? Не потому, что его поклонник, в этой части я более согласен с Владимиром  Лениным, пришедшим в книге “Государство и революция” к необходимости гибели государства и замены его на гражданское общество, ведомое общественным самоуправлением. Секрет в том, что Россия такая страна, что-то серьезное в которой происходит только при сильном государстве, а при слабом можно ожидать лишь вариации “русского бунта, бессмысленного и беспощадного”. Кстати, такое лицо бунта в России - оборотная сторона того же “имперского типа сознательности”.


Нам нужно в ближайшее время сильное государство, ибо сейчас Шойгу еще имеет личную возможность выехать в самую критическую точку “чрезвычайной ситуации”; скоро у него этой возможности просто  не будет, если только он не породит себе кучу двойников.


А.Рубцов считает, что “реальность меняется в одну сторону, а главный вектор активности новой власти - в другую. Ситуация смягчается, тогда как политика становится неизмеримо, несоразмерно более жесткой”. (стр.142)

· Так ли это? Давайте посмотрим. В чем изменилась ситуация: разве кончилась война в Чечне, разве стала работать лучше промышленность или сельское хозяйство, разве мы способны себя прокормить без продовольственных поставок из-за рубежа?  

· Где же оно желанное и долгожданное изменение ситуации: стало меньше техногенных или природных катастроф? Энергетическая ситуация 2000-2001 года на Дальнем Востоке - это репетиция общероссийского энергетического кризиса в будущем. В таком раскладе вопли против усиления государства свидетельствуют или об отсутствии масштаба видения событий или есть настоящее предательство интересов страны.

· Для Рубцова неприемлем тот факт, что в “наметившейся конструкции единственным агентом большой политики и макроуправления остается исполнительная ветвь власти, да и то не целиком, а в ее собственно президентском исполнении.” (стр.142) Для нас это обстоятельство свидетельствует лишь  о четком видении президентом и его командой грядущих  тревожных перспектив, потребующих резкой мобилизации прежде всего исполнительной ветви власти. 

· Четыре ветви власти хороши в мирное время. Будущее его не таит. Управленческая цепочка из четырех элементов вряд ли будет способна к точному оперативному управлению, хотя и гарантирует в мирное время “права человека”. Но зачем мне мои права, если речь пойдет об  принципиальном  ВЫЖИВАНИИ? Только бы выжить, а там уж  разберемся и с правами как-нибудь...

· Александр Рубцов выдвигает правильный тезис: ”Еще более уродлива власть без контроля и противовесов, располагающаяся в выжженной политической пустыне, в которой ни у кого нет ресурсов для противостояния  ее возможным политическим загибам. Такая власть будет бесконечно симпатизировать самой себе в уверенности, что загибов у нее не будет. Но она неотвратимо вырождается, как вырождаются все замкнутые на себя династии”. (стр.144)

·  Тезис правильный, да выводы из него разные можно сделать. В России этот искус вырождения власти обходили двумя путями: 

· а)  путем обеспечения власти Божественной легитимностью;

· б) опорой на совесть самого правителя при принятии решений. Печальная российская иллюзия, что можно установить какие-то политические  способы контроля и противовесов, кроме личной совестливости власть придержащих, ведь обойти и преодолеть, тем более в России, можно любые правовые формы контроля.
· Однако подобная иллюзия ложится краеугольным камнем в современную политологию. Формы контроля становятся еще более изощренными, а власть придержащие все более изящно их обходят, пока контроль не перенесен в сердце человека и не называется “верой в Бога” или “совестью”.

· Наивен тезис, что “демократия в принципе не может быть управляемой”.  (стр.144) Ощущение такое, что автор статьи не знаком с практикой всех видов демократий, которые, как бы они ни рядились в правовые формы, в конечном итоге всегда и везде являются “управляемыми демократиями”, а иначе за что бы платились такие огромные  деньги политологам, имиджмейкерам, “пиарщикам” разного рода?

· Укажите нам хоть на один пример “демократической власти”, не пользующейся услугами такого типа деятелей! Если вы его найдете, значит,  мы пребываем в неведении, а если нет, то уже извините!

· Трудно согласиться с мнением политолога, что у власти могут быть разные источники. Источник один - Бог! Народу наделять какой-то орган властью никто права  не давал. В бежбожном мире, возможно, у властей нет никакого видимого выхода, кроме как просить санкцию у народа. Но в религиозной стране, какой всегда была Россия, ибо русский - это и есть православный, сии понятия неразделимы, власть может легитимизировать себя только, как пишет Рубцов, через  “трансцендентное обоснование”.

·  Глава страны в России испокон веков получает божественное помазание, как  «Божий  избранник», а затем только избранник  народный. И хотя формально решение должен принимать Земский Собор, но единственно, что он делает в этой связи - познает Божественный выбор, улавливает санкцию Бога на этот предмет.

· Совершенно не подходит России тезис, что “для народа демократия выступает как система обеспечения гражданских прав” (стр.145) Гражданское общество в России имеет много более длинную историю, чем в любой демократии. Им выступало духовно-социальное единство страны, дифференцированное по приходам различных православных церквей (или иных конфессий). В древней России даже адрес любого человека писался по приходу определенного храма в данной веси (деревне) или граде.

·  И вообще россиянам не нужны  чисто формальные “гражданские права”, если государство выступает как безбожный орган, обеспечивающий эту иллюзию. Все равно обманет, а вместо прав подсунет пустышку.

· Оппозицией власти в России всегда выступала Православная Церковь, но, как принято говорить сейчас, “системной оппозицией”. Как только власть после Петра Первого подмяла РПЦ под себя, Империя пустилась во все тяжкие, ибо с “системной оппозицией” было покончено. Оппозиция Церкви была более конструктивной и не подкапывалась под сами основы власти, ибо  Церковь хорошо понимала, что  “Богу - Богово, а кесарю - кесарево”.

· Когда царь прислушивался к мнению Церкви, как например, Александр Третий к мнению  К.Победоносцева, в Империи царили порядок и спокойствие. Обратный пример - поведение Ивана Грозного, доведшего в результате правления страну до полной разрухи и голода.

· Автор статьи анализирует различные способы деградации демократической власти: от навязывания стране “партии власти” до различного вида “политических дефолтов” и способов укрепления “аппаратной дисциплины”. Того обстоятельства, что проблема нашей власти - “духовный дефолт”, он даже не замечает, ибо, если я не знаю японского языка, то сообщение на нем, для меня - “tabul rasa”. А в духовной политологии автор статьи знаний не проявил.

· Вместе с тем в обсуждаемой статье много тонких психологических наблюдений за ходом общей деградации власти, качается  она в сторону либерального или неототалитарного проекта. Приведу некоторые из них:

· “Чиновники, как кошки, - содержат себя в соответствии с чистотой окружающей Среды. В чистом доме кошка стерильна, но в грязном она не станет утруждать себя излишней, бесполезной чистоплотностью”(стр.146).

· “Когда наверху “ничего за душой”, то внизу - “все позволено”. (там же).

· “Путин в какой-то момент озлобился не на тех, кто его подставил, а на тех, кто это заметил” (стр.148).

· “Всякая технология имеет свойство выдавливать политику и самоорганизацию, и в этом смысле безнадежно устарела” (стр.149).

· “Власть, лишенная своей базовой легитимизации, не имеет достаточных внутренних скреп”. (стр.145).

· ВМЕСТЕ С ЭТИМ ДАННАЯ СТАТЬЯ СОДЕРЖИТ РЯД ПОЛОЖЕНИЙ, С КОТОРЫМИ НАМ ТРУДНО СОГЛАСИТЬСЯ В ПРИНЦИПЕ.


· Автор считает, что  в современном политическом менеджменте прошло время “социальных кибернетик”, а настало  эпоха “социальной синергетики”. На наш взгляд, это очередная утопия. Эффективно  только такое управление, которое исходит с высшего уровня всей социальной конструкции. Но наверху не Социум, а Дух! Социум находится ниже последнего, поэтому любое управление, игнорирующее духовный уровень, где задаются цели и определяются подлинные приоритеты системы, не может быть по определению эффективным. Мы уже доказали, что приоритет любых  локальных оптимумов эффективности власти перед универсальными, губит систему целиком.
· Или, к примеру, идея о том, что “наращивание управляемости системы создает риск ее выхода из-под контроля и самопроизвольных бифуркаций” (стр. 149). Если под “управляемостью” понимать внешнее насилие управляющей системы над управляемым объектом, то это действительно так. Но высокий уровень управления может быть обеспечен и без этого внешнего насилия, чисто внутренними средствами. Для этого вполне достаточно, чтобы и управляемые и управляющие имели одно общее мировоззрение, в которое бы они безраздельно верили и которое бы их объединяло эффективнее  любого внешнего насилия. В России - и в царские и в сталинские времена - власти так и управляли. И это было эффективное управление, если закрыть глаза на перегибы сталинского режима.

· В качестве опасности, ожидающей путинскую администрацию, А.Рубцов называет “синхронный износ основных фондов страны через три года”. Думается, что это слабое представление о будущих сложностях  периода, выпавшего на долю  президента Путина. Во-первых, более страшным является общее повышение в стране импульсов смерти (аборты, наркомания, терроризм, государственное и частное насилие, преступность, алкоголизм, рост системных заболеваний и т.д.). Во-вторых, экологическое загрязнение природы и ее ответ в форме роста природных катаклизмов: где-то горят леса, а где-то происходят наводнения и потопы. Потом начнутся еще более острые “чрезвычайные ситуации”, терроризм, в частности, массовые эпидемии.  В третьих,- и это, очевидно, самое главное: отсутствие национальной идеи, а как следствие - бездуховность, вызывающаяся перманентное насилие государства над людьми, а  людей - над собой и природой.
· В итоге приходишь к мысли, что пора уже призывать Россию к покаянию и обращению к Вере, но повторяться не хочется, ибо лучше, чем об этом сказано в Евангелии, все равно не сказать.
                                  
4. 3. “Чем же сердце успокоится?”

На чем может ныне успокоиться сердце? - Только на творческой работе! Именно поэтому небольшому творческому коллективу, с которым я сотрудничаю, пришла в голову идея ноосферного возрождения российской экономики,  внедрения нового типа хозяйствования и культуры.

Попытаюсь вкратце изложить ее суть. Прежде всего важно правильно описать причины нынешней хозяйственной стагнации России. Разруха в результате реформ - это не причина, а следствие.


Причиной является непонимание реформаторами менталитета страны, в которой они решили творить свои реформы, желание вогнать Россию в общее стойло мировой Долларовой Пирамиды.


В России это никогда не проходило, ибо основа экономического могущества Запада совершенно иная:

- психология индивидуализма, мотив личной выгоды и наживы;

- протестансткая убежденность, что богатство угодно Богу.


Такая  система мотивации никогда не работала и никогда не заработает в массовом порядке в России, хотя отдельные особи, возможно, на нее и польстятся. Россия - страна общинного менталитета. Идея коммунизма ее соблазнить еще может, но индивидуалистический Рай - никогда. Тем более,  что православные россияне всегда подозревали, что “собственность - это кража”, как выразился один из ранних теоретиков социализма.


Российскому менталитету присущ стихийный экологизм: богатство, возникающее как результат недопустимого насилия над природой и ее ресурсами, принадлежащими не нам, а будущим поколениям - нашим детям, внукам и правнукам, - это греховное богатство! То есть, “кража”  принимает вневременной характер: и в Прошлом, и в Настоящем, и в Будущем. Втройне стыдно.


У нас с Западом разные системы целеполагания:

- там индивидуальное спасение, у нас - “со всеми и для всех”;

- у них богатство угодно Богу, у нас - это бессовестное дело;

- у нас  - “на миру и смерть красна”, у них – «каждый умирает в одиночку”.


Рекомендации по спасению российской экономики бессмысленно строить в отрыве от специфики российского менталитета. Никогда население России не поддержит беззастенчивый грабеж российской природы, присущий психологии  многих “новых русских”.


“Долларовая пирамида” самим фактом  обеспеченности доллара золотом только на 15% обречена, произойдет ее падение  раньше или позже принципиально не имеет большого значения. Поэтому встраиваться в экономику, где она правит с помощью Мирового валютного фонда и других мировых   финансовых институтов, россиянам, пусть немного отодвинутой, но  именно СМЕРТИ  подобно. Если не падение Долларовой Пирамиды их угробит, так  сами россияне себя уморят путем неосознанного саботажа долларовой экономики и политики.


Именно поэтому всякие рекомендации по ноосферному спасению нашего хозяйства должны опираться на совершенно  другие две ноги:

- неприемлемость для нас чисто западных путей хозяйствования, не опирающихся на православие;

- подключение к спасению всего населения, а не только управленческого аппарата,   всегда ориентирующегося на  свою собственную выгоду.


Почему экономические реформы, идущие из Центра, не получающие поддержку всего населения, обречены в России? Дело заключается  в системе  духовного целеполагания.  Ради чего проводятся реформы?
Во-первых,  для приобретения личных выгод реформаторами, тогда хорош западный путь, ибо только в этом случае доллары легко “пристанут” и к твоим рукам по принципу, ”что храним, то и имеем”.

Во-вторых, для улучшения жизненного уровня всего народа, тогда утопией было бы решать эту задачу без участия самого народа.


Народ  в ХХ1 веке уже   не быдло, он может быть привлечен к решению подобной задачи только при условии совпадения ее целей с личными духовными установками народа и его менталитетом. Иначе он будет пить, еле сводить концы с концами, себя загубит, а в неподходящее для себя дело все равно не ввяжется.


Почему так быстро увяли кремлевские разговоры о новой формулировке «национальной идеи?» Да, потому что самим заказчикам она в том виде, как должна быть, не по нутру. Доступ к финансовым потокам будет резко ограничен. И никакого другого секрета в этом деле нет.


Именно поэтому разрабатываемая нами модель “ноосфернеого хозяйствования” опирается на принципиально иные особенности:


- участие в деле экономического восстановления того или иного региона всего населения через создание нового типа жилища (“автономный экодом”), нового типа “ноосферного поселения” - общины близких по духу людей, исповедующих ноосферное мировоззрение и живущих в экологических и ноосферных домах;


- восстановление  региональной хозяйственной деятельности с опорой на максимальную автономность от централизованных систем снабжения, саморегуляция хозяйственной жизни, возможность выжить в условиях развала любых государственных поставок;


- привлечение к делу хозяйственного, социального и культурного возрождения региона не только государственных, но и общественных организаций,  параллельное развитие общественного самоуправления, земских структур и организаций, их максимальная самостоятельность в хозяйственном и культурном отношении;


- научная оценка и постоянный мониторинг хода изменений, развитие региона не по единому (централизованному) шаблону, а с максимальным учетом его специфики, определяющей выбор ноосферных хозяйственных технологий, пригодных для данной территории, увязка их с климатическими, культурными и национальными особенностями региона;


- перенесение в соответствии с сельскохозяйственной спецификой региона акцента на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, развитии культурной, духовной и социальной активности населения, преимущественное развитие рабочих мест в этой сфере;


- партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте, с регионами только вступающими на ноосферный путь развития;


- организация информационной деятельности, распространение положительного опыта среди тех, кто не знает, как вести новое хозяйствование, но интересуется ноосферными технологиями социальной жизни;


- распространение идеологии “малых ноосферных поселений”, вписанных в природу и живущих в согласии с ней, но без потери “качества жизни”, без возврата к “старым добрым временам”, являющимся ничем иным, как новой утопией;


-  развитие в рамках проекта экономических механизмов поддержки слабо защищенных групп населения: детей-сирот, инвалидов, пенсионеров,  переселенцев, офицеров, уходящих в запас из армии, других социальных групп, обреченных нынешней экономической политикой государственной поддержки на социальное иждивенчество и выживание на грани вымирания;


- постоянное развитие и включение в активную деятельность спящего  творческого потенциала населения, поддержка творческой самодеятельности народа, развитие народных ремесел и  промыслов,  других форм культурного и социального творчества;
 - опора на патриотизм, любовь к малой родине, гордость за неё, пропаганда региональных  культурных ценностей.

Для авторов проекта ясно, что кризис,  охвативший Россию, носит глобальный духовный характер, поэтому и искать выход из положения можно, только сменив старую систему духовного  целеполагания, прежнюю ориентацию на индивидуалистическую  выгоду заменив общественной общинной, коллективистской установкой. 


Роль индивидуальные усилий не может быть преуменьшена, но только в рамках общественно значимых целей. Необходимо найти приемлемый паритет между интересами каждой личности и всего поселения в целом. Трудности предстоящего периода жизни столь высоки в условиях потенциально ожидаемой глобальной экологической катастрофы, что выжить, опираясь лишь на себя и свою семью, не представляется возможным. Необходимо участие всей общины,  усилия всего окружающего тебя коллектива.


Системный кризис преодолевается только системными средствами - это азы любого  типа хозяйствования. Предлагается описать не только участие в нем наукоемких технологий, не только развитие нового ноосферного типа сознания, но и методы активизации личного творческого потенциала населения, создание  условий включения народа в активное преобразование себя и своей жизни. Для этого надо быть старой жизнью, как минимум, недовольным.


Итак, главное - это “ноосферное мировоззрение”, а что оно такое?

Во-первых, вписанность применяемых технологий в природу и отказ от разрушительных для природы  методов хозяйствования, поскольку в этом случае “овчинка не стоит выделки”;

Во-вторых, стремление к максимальной автономности субъектов хозяйствования, полное использование местных ресурсных, социальных и культурных выгод, использование только возобновляемых источников энергии и ресурсов;

В-третьих, подчинение выбранных технологий хозяйствования первостепенному развитию демографического, культурного и духовного потенциалов региона;

В четвертых, развитие и расширение в процессе хозяйствования местного самоуправления, традиционных для России земских структур в сфере духовного и материального производства, снятие их противопоставления интересам Центра;

В пятых, постоянная поддержка местной культурной самобытности населения, развитие его социального и культурного потенциала, поддержка народных промыслов и национальных ремесел, духовных и культурных обычаев, их своеобразия.


Локальной целью проекта является отработка в условиях отдельно взятого региона или группы регионов методов и механизмов ноосферного типа жизнедеятельности, оценка их применимости в данных конкретных условиях, их культурной и хозяйственной эффективности.


Безусловно, ноосферная саморегуляция жизни тесно связана с местными условиями, никакие в отрыве от Жизни разработанные технологии, не привязанные к местным условиям, не дадут абстрактной пользы, ибо она всегда конкретна.


Главной задачей ноосферного проекта является создание условий для выживания региона в экстремальной ситуации, в частности предполагающей полное отключение от централизованных систем снабжения - энергией ли, продуктами или другими материальными ресурсами.


Мы не призываем нам на голову глобальный экологический кризис, но не учитывать его реальность, было бы еще большей глупостью. Мы не призываем к национальной обособленности и исключительности, менее всего в культурной и социальной сфере, ибо российская реальность не раз  показывала, что в кризисное время нас спасала дружба народов, а провинции поднимали Центр, ибо он падал всегда первым.  «Рыба всегда тухнет с головы».

Мы уверены, что и сегодня “могущество России Сибирью (говоря иначе - провинцией) произрастать будет” и, в частности,  - Ледовитым Океаном», как считал Михайло Ломоносов. Но для этого Центру следует “делегировать регионам право” на автономное существование, а не привязывать себя к ним политически, культурно и экономически. Поступая так, Центр рубит сук, на котором сидит. 


Нам представляется, что после апробации данных ноосферных технологий в каком-то конкретном регионе с учетом результатов внедрения проекта, очень важно принять решение на центральном уровне в форме Закона РФ о ноосферном хозяйствовании в экономически запущенных регионах или в какой-либо другой форме.


Регион, давший согласие на подобный эксперимент, должен получить какие-либо права и льготы, в частности в сфере кредитования этого проекта, государственной помощи  строительству ноосферных поселений и другие формы поддержки.


Путь реализации проекта, как нам представляется, идет через создание в данном регионе холдинга промышленных и сельских организаций, вкупе с общественными движениями, чтобы реализация проекта была не частным делом группы хозяйственников, а делом максимально возможной части населения. 


После начала проектной деятельности необходимо создание группы информационной поддержки проекта  среди населения региона, разъяснение его целей и задач, развитие ноосферного образования и воспитания.


Для расширения жилищного строительства необходимо привлекать и ипотечное кредитование и “жилищные сертификаты” и другие формы государственной поддержки строительства.


Нам представляется, что наряду с хозяйственным холдингом должна быть создана рабочая группа сопровождения проекта, ведения  мониторинга хода его реализации.


Следует использовать различные формы гармонизации хозяйственной и культурной жизни человека, в частности, ландшафтную архитектуру, методы китайской технологии гармонизации человека и природы, известные под названием “Фен-Шуй”, другие отработанные культурные и научные технологии, не противоречащие ноосферному мировоззрению.


Главным приоритетом социальной организации жизни в ноосферным поселении является поддержка семьи, улучшение через это демографической ситуации в регионе, ибо дефицит русского населения в традиционно русских регионах уже стал национальной проблемой.


Наряду с жилищным строительством и развитием аграрных технологий, важнейшей и неотъемлемой задачей становится развитие культурной инфраструктуры региона, создание “Домов Мастера”. артелей по развитию народных промыслов, поддержка фольклорных и других народных самодеятельных  групп, противостоящих западной массовой культуре, оболванивающей в данное время российское население с помощью СМИ.


Собственное информационное обеспечение проекта также является важнейшей составной частью его реализации в регионе и частью пропагандисткой компании по продвижению ноосферных идей по всей стране.


Предлагается примерный перечень мероприятий, которые могут быть реализованы в ходе продвижения проекта:

1. Создание рабочей группы

2. Подготовка и апробация концепции проекта и бизнес-плана

3. Утверждение проекта

4. Проведение научно-практической конференции в регионе перед началом работы

5. Создание холдинга хозяйственных и общественных структур региона для практической реализации проекта

6. Определение основных направлений финансирования  проекта в соответствии с бизнес-планом

7. Учет в проекте ноосферного развития территории вопросов экологического природопользования, сбережения природных и народных ресурсов, оптимальных способов расселения населения по региону, развития сельско-хозяйственных и промышленных технологий с учетом охраны природы.

8.Подготовка необходимых архитектурно-планировочных решений

9. Организация и проведение строительства в соответствии с разработанными планами и проектами.

10. Разработка плана культурного и духовного развития населения, поддержка всех существующих культурных организаций и духовных центров региона

11. Подготовка и внедрение “Программы ноосферного образования” в качестве эксперимента для школ региона

12. Подготовка проекта Закона РФ  о ноосферном хозяйствовании в регионах и проведение его через Госдуму РФ.

13. Отбор ноосферных промышленных технологий, не причиняющих вред природе, для реализации в рамках пректа

14. Разработка и реализация плана ПР-компании для информационной поддержки проекта.

15. Строительство в регионе опытного образца Экодома для проведения ПР-компании

16. Проведение общероссийской научно-практической конференции по итогам годовой реализации проекта

17. Получение группой территорий, участвующих в проекте статуса “Экспериментальной ноосферной территории”

18.Проведение Международной научной конференции: ”Экспериментальная ноосферная территория как средство смягчения глобального экологического кризиса”.

19. Издание серии книг и видеофильмов  о ходе реализации проекта

20. Создание в регионе “Центров здорового образа жизни” и распространение опыта здорового образа жизни на экспериментальной ноосферной
 территории.

21. Принятие административных, отраслевых, ведомственных актов в развитие Закона РФ о ноосферном развитии регионов.

22.  Использование опыта ноосферного жизнестроительства в проведении политических и избирательных  компаний.
23. Организация ноосферных культурных технологий, опирающихся на поддержку культурных традиций регионов, например, создание современных ноосферных поселений на базе старых дворянских усадеб.
                        4.4. Специфика грядущего Ноосферного Перехода:
Давайте просмотрим некоторые перспективы нашего мира, если представить, что никакого Перехода в ближайшие годы не будет. Совершенно очевидно, что катастрофы, типа Чернобыля в России или, как 11 сентября 2001 года в США, показали,  прежде всего, шаткость глобализационных перспектив, навязываемых миру со стороны  индустриального общества.
 Это и понятно, ибо однополярный мир, все будущее которого строится вокруг одного типа универсальной цивилизации - американской, не прочен и больших перспектив в будущем не имеет, как бы не уповали на него большинство транснациональных компаний  в этом мире.

Нам представляется, что наиболее вероятным прогнозом Будущего могла бы быть картина (если вообразить, что описываемый нами  Переход отложен на непонятный срок)  четырехполярного мира:


1) М а р г и н а л ы  и аутсайдеры, типа африканских или южно-американских стран;


2) Страны исламского мира (не только арабские);


3) США, Израиль и Европейский союз;


4) Россия, Китай, Индия.

Долгое время маневрировать будет Япония, пока куда-нибудь не присоединится, скорей всего, к четвертой группе стран. Основной конфликт разгорится вокруг прямого столкновения двух представителей стран третьей и второй  группы: США и Ирака, которого поддержит Иран. По сути, этот конфликт уже начался - вся «иракская история» говорит об этом. Неважно, что инициативы в данной ситуации исходила не от  арабского мира, а от США.

Страны первой и четвертой группы могут долгое время пребывать вне схватки, пока не постараются использовать все свои возможности, чтобы конфликт погасить на выгодных для себя условиях.

Потом установится многополярное равновесие, нарушение которого (что будет всем понятно) приведет только к Третьей мировой войне, но она маловероятна, ибо ресурсы разума у человечества еще есть...

Какие основания заставляют нас сделать такой  прогноз? 
Прежде всего, время национальных государств кануло в Лету. Сегодня экономические и социальные перспективы за государствами сверхэтнического плана, государствами-цивилизациями, такими, как США, Китай, Россия, Объединенная Европа.

Вторая причина - “кризис идентичности”, испытываемый сегодня далеко не только Россией, но и государствами, принадлежащими Исламскому миру. Например, Саудовская Аравия, которой предстоит сделать тяжкий выбор: остаться на стороне США или на стороне Ирака? Под” кризисом идентичности” я пониманию эволюционный переход в массовом сознании народа с одного типа видения своего Будущего и своей миссии в этом мире на другой.

Третья причина: волна глобалистских иллюзий, захватившая Западный мир в последние десять лет, после провала  “11 сентября” и «иракской проблемы» явно «ушла в песок». Стало понятно, что Глобальная Пирамида Мира  с  Соединенными Штатами на верхушке  не соответствует реальности, не только потому,  что есть силы, не желающие этого, но и потому что она крайне неустойчива. Нужен многополярный баланс, более отвечающий чаяниям народов, за которыми, в конце концов,  и остаётся последнее слово! Роль ООН в этой ситуации только возросла!

 Хотелось бы несколько слов сказать об особом положении России. Наряду с Америкой, Россия долгое  время была основой структурной устойчивости мира, пока была “советской цивилизацией”. Когда мы отказались от такого, весьма выгодного для нас положения в мире, мы испытали первым делом “кризис идентичности” и “комплекс неполноценности”.

Но неопределенность быстро пройдет, ибо Российская цивилизация играет в мире важнейшую роль не с Х1 века, когда была создана, а много раньше, со времен мифической Гипербореи. И “кризисов идентичности” в нашей истории было много, чего стоит одно “татаро-монгольское иго!” Однако,  мы выжили и дальше жить будем!

Развал “советской цивилизации” во многом закономерен, ибо она была построена на насильственном объединении,  там были страны, которые никоим образом там быть не должны, например страны Балтии. Но ныне интеграционные процессы  среди бывших советских республик не остановить. С Белоруссией, мы уже скоро объединимся, затем никуда не денется Украина (большинство украинцев все-таки более мудры, чем их “западенцы”). Да и восточные республики к нам присоединиться не прочь, например Казахстан.

Сам факт стремления народов к интеграции смешно подвергать сомнению, дело только за политической волей и разумом, чтобы выбрать приемлемые для всех стран, входящих в новый союз,  основы и принципы интеграции.
Теперь, что касается российского  “комплекса неполноценности”... Действительно, кое-кому в стране, в особенности в журналистских кругах, выгодно представить нашу ситуацию временем “разброда и шатаний”. Но разброд не коснулся глубинки народа. Там, как жили в пуританско-патерналистской морали, так и живут. Ну, пусть сегодня  посильней затянули пояса. Но этим наш народ не удивишь, в годы войны и пострашнее было.

Национальная идентичность у русских, наш национальный русский характер есть! И “Русская Нация” есть и будет, ибо залогом её бессмертия является способность народных низов сохранять традиции культуры. Своей, народной, естественно. Верность народным традициям - основа бессмертия любой нации. А мы даже никак не сочетаемые с Интернетом народные промыслы в большинстве глубинных регионов не потеряли! Так, что напрасно кое-кто пророчит исчезновение русской нации, долго ждать придется...

4.5. "Этапы и особенности предстоящего Перехода, его сроки"





А. Экологические аспекты :
    Закономерная и уже необратимая особенность предстоящего Планетарного Перехода - появление "озоновых  дыр"  и  постепенное измельчание защитного озонового слоя вокруг планеты. Ослабление этого защищающего планету экрана повлечет за собой:

    -  увеличение  духовной энергетики соответствующим образом подготовленных людей, начальный период их духовно-телесной трансформы;

     - постепенное потепление климата в результате увеличения солнечного потока, падающего на Землю со всеми вытекающими из этого обстоятельства последствиями;

     - усиление фона космической радиации,  по отношению к которой озоновый слой играл роль фильтра, с многообразными последствиями для всей природы;

     - усиление ультрафиолетового воздействия  солнца  на  кожу человека, что вызовет обвальное количество различных заболеваний у духовно неподготовленных людей. Надо отметить, что любое отклонение от существующей Нормы легче переживается именно духовно подготовленными людьми, осознающими смысл и сущность данного отклонения. Им легче адаптироваться к наступающим изменениям;

   - сдвижку магнитных полюсов планеты, вызывающую подвижку земных пластов, которая по сути своей “физики” обрекает на медленную смерть города.
     Потепление климата,  наряду с возможным подтоплением низких участков суши, находящихся вблизи морей и океанов, создаст еще резкие несезонные колебания температур, чреватые перепадами давлений и влекущие за собой ветра, ураганы, тайфуны, цунами,  пожары и другие подобные явления.

     Возрастание радиационного фона  планеты происходит давно. Свою  лепту  в  этот  процесс внесли и ядерные испытания, Чернобыльская авария, накопление ядерных отходов и другие,  менее известные  человечеству катастрофы, как  и космические процессы,  происходящие  внутри  планеты.

     В результате резкого повышения радиационного фона человечество,  если не  умрет,  то весьма основательно изменится, найдя возможность приспособиться к возрастающей радиации.     В литературе уже давно  описаны  случаи,  когда  люди приспосабливались к  самым страшным дозам радиации и не умирали. Речь идет об известной истории, когда чукчи в одном северном поселке использовали  в домашнем быту корзины,  в которых ранее поднимали на  поверхность руду из урановых выработок,  находящихся поблизости. Доза, которую они при этом получали, была в несколько раз выше смертельной,  вместе с тем они не умирали. Очевидно, повлиял рацион  питания,  в частности отсутствие в нем мяса.  Они питались в основном дарами моря. А может быть, решающим был их мифопоэтический настрой сознания, кто знает?

 Другим симптомом приближающегося ГПП  является  непосредственное загрязнение окружающей среды,  падение качества  употребляемой нами воды, воздуха, которым дышим, и ухудшение питания, связанного с отравлением почв, а также загрязнение психической атмосферы Земли.

      Можно было привести соответствующую статистику, но и так понятно, что состояние воздушной среды, например, резко ухудшилось по причинам:

     - увеличивающегося парка автомобилей и их выхлопов;

     - интенсивной урбанизации, повышения объёма городской пыли;

     - вредных  выбросов в атмосферу от промышленных предприятий;

     - дыма от печей, котельных, ТЭЦ и других объектов топливной энергетики;

     - увеличения  общего техногенного воздействия человека на природу.

 Зеленые легкие планеты - в частности сибирские леса, бразильские и африканские джунгли, из-за вырубок резко понизили свою способность перерабатывать атмосферные выбросы, очищая их. Проводимые рекультивационные мероприятия уже не могут угнаться за скоростью хищнических вырубок. В результате мы дышим (в особенности в городах) воздухом, который  отравлен вредными выбросами  до  самой критической точки;

     Воды принимают  в себя сквозь слабо фильтрующую почву всю техногенную грязь,  которая попадает и в воздушный океан,  и в водную среду,  и  в  почвенные слои.  Химическая чистка воды к удовлетворительным результатам не приводит, а создаёт внешнюю видимость благополучия..

     Россия более всего имеет шансов выжить в предстоящей  катастрофе, так  как  по официальной статистике в ней сохранилось наибольшее количество "экологически чистых" территорий -11 % (для сравнения в Европе - 0%,  в США- 4%). Из оккультной литературы известно,  что наименее пострадают  в приближающейся катастрофе европейский Север, Урал и Сибирь. 

Одной из центральных проблем загрязнения окружающей среды стала проблема  пресной  воды. Это  только в России люди моются под струёй непрерывно текущей из крана воды.  На Западе подобного уже давно не происходит. По сути, очищая воду хлором и фтором, мы дополнительно вводим в организм вреднейшие яды, которые хороши для чистоты белья, но не для наших клеток.    Потребляемая нами вода отравлена по причине:

     -     химической очистки и дезинфекции воды;

     -     химизации  почвы,  через  которую  вода проходит прежде, чем попадет к потребителю;

     -     кислотных дождей (химизации атмосферы);

     -     вредных сбросов в водоемы от промышленных предприятий;

     -     отравления морей и океанов транспортными средствами;

     -     ухудшения  биологических  возможностей  очистки  воды самой Природой.

   Наша пища также испорчена по причине  загрязнения  почвы, и связанных с этим заболеваний растительного и животного мира. В особенности следует сказать о трупах животных,  птиц и  рыб, которые идут нам в пищу. Они несут в своих тканях двойную отраву: материальную (как накопители загрязнения окружающей Среды) и духовную (флюиды страха,  связанные с  их убийством, перед тем как они попадут на стол к человеку). Под воздействием специфических обстоятельств Перехода человечество во многом сместит сферу своих вкусовых интересов в сторону вегетарианского образа питания.
     Сейчас в мире производства продуктов питания наметились новые опасности: трансгенные продукты, птичий грипп и т.д.

Сдвижка магнитных полюсов  планеты уже началась. Во многом нетрадиционные аспекты поведения планеты, вызывающие изменения климата, затопления и пожары, землетрясения и извержения вулканов в неожиданных местах, связаны с этим обстоятельством.

Это всего лишь  реакция планеты на то, что с ней делает Человек. Планета защищается как может, чтобы адаптироваться к вызванной цивилизационной катастрофой  геопатогенным  изменениям. Пока процесс сдвижки магнитных полюсов не так заметен, но дальнейшее накопление  цивилизационной патогенности вызовет его ускорение и тогда - прощай город! Они будут смятены с лица земли подвижками земных пластов, следующих за изменениями магнитных полюсов.




Б. Финансовые аспекты Перехода:




Крах мировой финансовой системы, так называемой “Долларовой Пирамиды”,  стал неизбежным после того, как в семидесятые годы США отменили механизм обеспечения доллара золотом. Теперь валюта каждой страны по сути дела обеспечивается не золотым запасом, который страна имеет, а производственными мощностями данной страны, оцениваемой опять же  в деньгах. Получается “змея, кусающая свой собственный хвост”, но как долго она сможет это делать? Долларовая пирамида держится сейчас на мощи американской экономики, и тем обстоятельством, что большинство крупнейших американских компаний имеют транснациональный характер и привыкли считать прибыль в долларах. 
Мировой финансовый банк, обеспечивающий конвертированность центральной своей валюты - доллара, печатает ежегодно долларовых бумажек на 15 % больше, чем производится  совокупного продукта в странах экономика которых контролируется МВФ.

Вот что по этому поводу написано в серьёзном научном исследовании об “устойчивом развитии”:

“Совокупный  мировой продукт “растет” на 10% в год, что по классической экономической теории должно выражать “рост производительности труда”. Совершенно очевидно, что растет не  производительность труда, а денежная масса, не обеспеченная реальной мощностью. А вместе с денежной массой растет и искажение действительной картины мира. ФАНТОМ ЗАМЕНЯЕТ РЕАЛЬНОСТЬ. Власть лишается возможности объективно оценивать долгосрочные последствия принимаемых решений”. (О.Л.Кузнецов, П.Г.Кузнецов, Б.Е.Большаков ”Устойчивое развитие: синтез естественных и гуманитарных наук”- Дубна, РАЕН, 2001, стр.206)

Далее там описана ситуация в мире, ставшего после краха “советской системы” однополярным. Но однополярный мир не может быть устойчивым. Поэтому, по сути, в качестве второй противостоящей стороны становится Природа, борьба с которой не может продолжаться долго и поэтому обрекает весь мир на скорую духовную и физическую  Трансформу.

Конечно, страны  “Большой семерки” сейчас ищут себе врага, после того как им перестали быть страны бывшего Варшавского Пакта. Они  нашли его в лице фанатиков “международного терроризма” исламской ориентации. Печально, что под прикрытием этой борьбы списываются огромные экологические убытки, которые понесла природа Ближнего Востока, например, после операции “Буря в пустыне” или после войны в Ираке. 

США будут готовы списать на эту борьбу и другие провалы в ситуации с ухудшением мировой окружающей природной среды. Ибо природа бюрократической власти такова, что она не видит Реальности, заменив ее Фантомом. Поэтому и необходимость Перехода большинство чиновников в мире в настоящее время в упор не видят! Для этого надо вывернуться из себя и духовно переродиться.. Понимая всю необходимость борьбы с международным терроризмом, надо четко представлять, что в известной степени она является для мирового общественного мнения всего лишь “дымовой завесой”, скрывающей свою антиприродную сущность американской политической системы.
Конечно, Переход мог бы осуществиться быстрее, если бы человечество нашло способ в данный момент отказаться от денег как «критерия эффективности» своей цивилизации.  Прибыль, рассматриваемая в таком плане, - это уже вчерашний день, фактор, тормозящий общее развитие. Финансовое обеспечение Мирового  Хозяйства  может быть заменено на энергетическое. Будущее Мира  не за богатыми странами, а за способными наладить производство энергии самым дешевым и экономным способом. В России, к примеру, таких умельцев много, а внедрение новых типов энергии тормозится только  чиновниками от энергетики.




В.Антропологические аспекты Трансформации:

Уже начав обсуждать этот аспект, мы  подошли к главной проблеме Перехода. Речь идет по существу о неадекватности новой ситуации духовного состояния самого  Человека, ибо он "гибнет" не столько физически (смертность превалирует над рождаемостью), сколько духовно (захлестывает стихия потребления). Каковы причины этого кризиса? Начну не с самой главной.

     Человеческий род чисто биологически является скорее  млекопитающимся и  травоядным,  нежели мясоедом.  Так устроен наш пищеварительный тракт (короткий кишечник),  что мясо в нем не способно перевариться настолько, чтобы все его вредные примеси могли бы быть нейтрализованы.  Для его переваривания надо не менее 12 часов,  а все, что съедено в промежутках загнивает и отравляет наши клетки и кровь.   

  Сейчас мы  видим спасение человечества в прекращении трупоедения, ведь мы едим трупы убитых животных. Переход человечества на вегетарианское питание совершенно необходим, прежде всего, по внутренним  физиологическим особенностям подготовки Человека к предстоящей Трансформе, но это, кстати, будет и дальнейшим шагом по очищению загрязненной Духовной Среды планеты, ибо облагородит нас морально.

     На  определенном этапе своего развития люди физически отказались от каннибализма, отучившись есть человеческое мясо, но по отношению к животному миру эта аморальная традиция пока еще жива.  В духовном плане количество бесовских  каннибалов,  поедающих души людей, исчисляется миллионами. 

В наши дни выстоять в условиях повышения радиационного фона смогут только человеческие организмы,  в которых произошла замена животного белка, формируемого  мясо(рыбо-, птице-)едением, на растительный белок вегетарианской пищи. Поэтому альтернатива стоит остро: отказаться от поедания трупов "братьев наших меньших" или умереть.  Как это сделать? - вопрос второй.

   Известно, что все болезни "идут от нервов". Рост негативной медицинской статистики обеспечивает отрицательная психологическая  атмосфера в городах и больших поселениях. Люди издерганы,  психически нестабильны, склонны к перенесению своих  психологических проблем на других, ибо  винят в них кого угодно, кроме себя. А ведь Христианство призывает нас начать с себя,  покаяться прежде всего самим.


Психоаналитические и психотерапевтические медицинские  службы в России поставлены из рук вон плохо.     На Западе  они  поставлены  лучше,  но почти не связывают возможности выздоровления своих пациентов с изменением их духовного  мира, со степенью личного  духовного самосовершенствования.  Психоаналитиков больше интересуют возможности кошелька  больных,  а не возможности его духа. В последнее время, правда, на Западе усиливается волна «селфмэновского подхода», действующего по принципу «Человек, помоги себе сам!» ( №26, стр.
Падает в мире и доверие к религиям, традиционно выполнявшим психотерапевтическую функцию по отношению к социуму. К понижению доверия  привели досадные ошибки в деятельности современных церквей:

     - подчинение себя государству у Православной Церкви;

     - инквизиция и торговля индульгенциями у Папства;

     - служение Мамоне у Протестантской Церкви;

     - фанатизм и фундаментализм Ислама;

     - отсутствие социального служения у Буддизма.

          
Но главной  своей проблемой  церкви в современном мире  считают духовное развитие  некоторых  духовных подвижников  настолько,  что они перестали нуждаться в посредниках между  собой  и  Богом, какими по сути являются Церкви. Имеют место так же и некоторые измены церковного клира делу Церкви как “Тела Христова” (увлечения некоторых священнослужителей материальным потреблением, воровство или другие преступления).


   Вместе с тем, как только народы в массовом порядке стали изменять своему религиозному чувству, в их жизни незамедлительно появились негативные социальные процессы, в частности, возросла интенсивность отклоняющегося поведения  граждан,  в особенности в молодежной среде. Наиболее ярко это заметно в современной России.


    Традиционно она бывает связана с потерей духовного "смысла жизни", ибо российский человек не может жить только по законам римского плебса: "Хлеба и зрелищ!" Ему духовные ценности подавай... Поэтому, хотя картина разложения современной  российской государственности очень напоминает соответствующие процессы в истории Рима и Византии, у нас это все произойдет совершенно по-другому, из-за разности  духовных обстоятельств. 


     На  фоне государственных неурядиц  растет смертность; превышение  ее  над рождаемостью приняло  в ряде стран, в том числе и в России, угрожающие размеры, растет число самоубийств в развитых странах (например, в Швеции). Россия возглавила список стран, в которых наибольшее количество абортов и т.д. Россия является печальным лидером по скорости распространения ВИЧ-инфекции (на данный момент у нас имеется уже более миллиона больных СПИДом).


Однако, на наш взгляд, духовная деградация  Человека менее всего коснулась России. Именно в ней остались и духовные подвижники, да  и просто талантливые изобретатели, способные найти “лекарство от всех болезней”, придумать новый вид “экологически чистого топлива”, создать “вечный двигатель.” Уже сейчас говорят о подобном открытии, основанном на недостоверности Второго начала термодинамики. Там энергия получается не на основе паратермальных процессов, а на основе монотермальных, где теплота может переходить  даже от холодного к теплому, а не наоборот.


Но, как только будет изобретено подобное лекарство против “всех болезней”, против него поднимется вся фармакологическая или энергетическая промышленность, ибо что им тогда делать? Против “экологически чистого топлива” или “вечного двигателя” встанут чиновники нашего топливного хозяйства, ибо в этом случае теряют они не просто работу, а источники обогащения.   Как выработать противоядие против подобного типа действий? Без ГПП здесь не обойтись!


Россия даже своей склонностью к бесхозяйственности работает на выживание в новых условиях, ибо, благодаря этому,  не порвала окончательно своей природоохранной ориентации. В особенности любовь к Природе осталась в мозгах многих простых людей, в частности живущих не в городе, а в деревне.





 Г.  Культурные аспекты Перехода:


    Внимательному наблюдателю современных культурных и социальных процессов  нетрудно поставить рост творческой и психологической деградации человечества в связь с гибелью Природы. Главное,  мы теряем связывающее  нас с Богом  творческое начало, способность творить и изменять свое  окружение  в  соответствии с Замыслом Божества. Это делает сам Переход ,  Духовную Трансформу человечества неизбежной.

            Однако, человек чаще всего изменяет и этой своей божественной функции,  ибо творит не Живое (как в подлинной Культуре), а суррогаты, подделки Духа, так называемые “произведения массовой культуры”.  Способность творить Культуру (рассматриваемую как механизм эффективной адаптации человека к окружающей среде) зависит от  умения  воспринимать красоту  окружающего  мира  и воспроизводить ее в своих творениях. Загрязнение окружающей среды, локальная гибель участков  биосферы внесли Хаос и в человеческое творчество: модернизм и "массовая культура" - яркие тому свидетельства.


Произведения подлинной культуры должны быть выше уровня зрителей, чтобы звать их вперед, очищать и духовно  просветлять их. Массовая культура принижает зрителя,  ибо лишь  ублажает его, стоя в сервисной стойке: “Чего изволите?”


    Оптимистический настрой мировой культуры к концу ХХ  века явно сдал свои позиции  негативному “масскульту”,  "бесовскому" настрою, разъединяющему как человека (его душу и тело), так и весь мир. Это доказательство общего социального распада, охватившего мир накануне крупнейшей духовно-инновационной Трансформы на рубеже тысячелетий. Причем, если в России она выражается в  моральном хаосе, то на Западе - в бездуховности, в общем преобладании чисто материальных (финансовых) интересов над духовными, в  торжестве Капитала во всех сферах жизни, вопреки евангельскому предостережению, что “не хлебом единым жив человек!”


    Все эти  процессы  духовно-культурной  деградации  могут быть описаны и в энергетических терминах.  Наступает   своеобразная   "тепловая смерть" Ноосферы,  ибо  человечеству не хватает внутренней духовной энерегетики,  чтобы преодолеть бесовское энергетическое "похолодание" человеческих  душ.  Надежда  на  один Космос (на Бога) без увеличения собственных усилий по разогреву духовного мира планеты также является неадекватной стратегией поведения людей в условиях Перехода. 

Эта надежда опасна еще и потому, что Космос, конечно, спасет, но ценой таких изменений планеты, что Человека на ней может не остаться вообще. Но, если мы сами начнем активные действия по многим направлениям (отмеченным в данной работе), то у нас есть шансы смягчить протекание Перехода, сделать мягкой необходимую Трансформу.
Слава Богу,  на материальном уровне “тепловая смерть Вселенной” нам не грозит, ибо мы далеко еще не исчерпали всего многообразия наших энергетических возможностей. Более того, уверенность в том, что Переход пройдет мягко,  покоится на предположении, что человечество стоит накануне открытия  принципиально нового  источника энергии, открытие которого в каком-то смысле обессмыслит  добычу нефти и газа, да  сами деньги. Скорей всего, в России он уже, по нашей информации, давно открыт, но держится пока в строжайшем секрете. (См. ж-л”Свет”, №7,1996, стр.34)

     В философской восточной традиции есть понятие "Кармы" как судьбы, пути, системы ответственности и логики,  которые  выбирают  каждый человек и человечество - в том числе для решения своих задач в этом мире.  Но  Карма  - это не предначертанный заранее план, а последствия,  результат определенных действий человека и его рода: "Что посеешь, то и пожнешь!"

     Фатальность нашей  Судьбы связана только с тем, что для Бога Времени нет,  перед ним - Вечность, а для нас Карма разворачивается на оси Времени.  Мы ее можем изменить, но только   Богу в любой  момент Времени ясно видно, каким образом наши усилия приводят к определенному,  задуманному самим Богом, результату.

Кармические узлы, в которых осуществляются социальные бифуркации (Переходы и Трансформы), задуманы Богом, но время и острота свершения зависит от людей и уровня их духовного падения. 

     Мощным  свидетельством "катастрофы Человека" и вытекающей из неё необходимости Трансформы является рост потребительских настроений, иждивенчества, эгоизма, стремления  свалить с себя ответственность за все вокруг происходящее на: государство, общество, партии, "плохих людей", лишь бы не брать на самого себя. 

    Природа (шире - вся  Биосфера) служит  неотъемлемой частью живой планетарной системы, какой является Земля. На попытки человека поломать ее она реагирует пока довольно вяло, но  в  конце концов  реакция будет весьма  острой,  поскольку  “темный человек”  своего  добьётся. Мы почувствуем это прежде всего через: 

     -     прогрессирующее  ухудшение качества окружающей природной среды;

     -     потепление климата, ведущего к ураганам, пожарам  и наводнениям;

     -   рост землетрясений и извержений вулканов,  в  особенности в психологически напряженных регионах;

    -    другие виды "отклоняющегося поведения"  в  различных экосистемах биосферы,  которые сейчас претерпевают негативную бифуркацию (неконтролируемое изменение)  из-за  деструктивных  явлений  в Природе;

     - понижение энергетики Живого Вещества планеты, чреватое самым страшным - мировым энергетическим кризисом, если  новому  виду энергии  в жизнь не  дадут  пробиться.
 Стоит в связи с этим вспомнить предвидения печально известного Нострадамуса, предсказывавшего много " ужасных чудес" в начале  третьего тысячелетия.  Ученые уже не раз использовали такую метафору: “Земля пытается всеми доступными для себя средствами стряхнуть со своего тела Человека, сделавшего ей больно. Так она"лечит" себя!” По своей сути предполагаемый Переход даст возможность избежать нам этой печальной участи.
   Еще один симптом предстоящей Трансформы  активизация космического влияния на планету - уменьшения "озонового слоя", увеличения количества метеоритов, астеройдов, улетающих от Земли и вновь к ней  возвращающихся комет, НЛО и других "космических объектов", закружившихся вокруг "больной планеты".

Логика активизации Космоса понятна, наше положение столь усложнилось, что нам, попавшим в аварийную ситуацию, собственными силами её уже не изменить, необходим по тринитарной логике (которую мы считаем единственно верной) выход за её пределы, то есть, в Космос.

 Космос  давно пытается   лечить  Землю  всеми  доступными средствами, в том числе и "Обращениями КОН (коалиционного отряда наблюдателей) к землянам", которые в последнее время периодически возникают в печати. В соответствии с этими сообщениями и на земле работает большое количество (по подсчетам некоторых, 144 тысячи) космических  посланцев, применяющих  "космическое  лечение" для спасения человечества. Это врачи,  целители, духовные наставники, святые, риши, гуру, йоги и другие виды продвинутых в духовном отношении землян. Но их действия не могут снять ответственность за экологическую бездеятельность с нас самих!


Д. Этапы протекания Перехода  и его особенности:

     А) Ухудшение биосферы, на взгляд экологов,  стало необратимым, ибо адаптационный ресурс  Природы (в благоприятном для человечества плане) почти исчерпан, ей уже не хватает защитных средств, чтобы справиться с нарастающим загрязнением.  Вода,  воздух и почвы почти повсеместно отравлены, растительность гибнет, по крайней мере, её недостаточно, чтобы очистить воздушный бассейн планеты;  реки и моря выходят из берегов;  сушу все чаще трясет в самых  неожиданных местах, где ранее землетрясение было вещью совершенно  неслыханной.

     Без сомнения,  участились и локальные техногенные катастрофы с большим количеством человеческих жертв:  падения самолетов, гибель морских судов,  железнодорожные  катастрофы.  Ежедневно ни одни новости без таких сообщений не обходятся! На дорогах в результате аварий гибнет количество  людей,  превышающее  жертвы любых войн. Нелинейно возросло число пожаров в лесах и на торфянниках. В особенности сильно почувствовали это жители Шатурского района Подмосковья летом 2002 года, равно как  и жители Приморья на Дальнем Востоке.

Б) По нашему прогнозу, как уже указывалось, чтобы справиться с нарастающим хаосом Планета, являющаяся живым существом (ученые накопили в настоящее время достаточно свидетельств на эту тему),  приведет в действие  магнитные полюса, которые изменят свое положение. Возможно, изменится наклон оси планеты по  отношению к орбите и скорость движения по ней. Это всегда происходило в самые трудные для биосферы времена, грядет  и  сейчас. Возможно именно это обстоятельство и явится спусковым крючком Перехода.

В  результате такого изменения начнутся разломы коры, дрейф материков, опускание суши в одних регионах  и поднятие в других, затопление низких мест.  Как сказано в Библии, "Небо упадет на Землю".     Это грозит не смертью планеты, а лишь гибелью современной городской цивилизации, совершенно пока еще не приспособленной к подобным катаклизмам. Сельская цивилизация еще выживет, но городская, за исключением одноэтажных поселений, на наш взгляд, обречена.

В) Ослабление озонового слоя приведет к потеплению климата и росту радиационного фона планеты.  Климат станет повсюду субтропическим, этому  будет  способствовать  и новое  положение магнитных полюсов. Земля как бы снова вернется в потерянный Эдем, ибо климат станет весьма благоприятным.

Г) Изменение положения магнитных полюсов и некоторые другие космические инновации в  биосфере  приведут  к  уплотнению гравитационного поля  вокруг  планеты,  что уменьшит количество кислорода в атмосфере. Воздух станет разряженным, как в горной местности. Чем  выше,  тем более он будет  разряжен.

     Для  сердечников это смертельно. Только  соответствующим образом тренированные люди смогут к этому приспособиться.  Режим питания и правильное дыхание (редкое  и  глубокое)  смогут частично компенсировать недостаток кислорода в атмосфере.





Е. Сроки наступления Перехода:
 Разговор о сроках - самый сложный,  ибо в Библии, на которую мы опираемся в своих предсказаниях,  на этот счет имеется четкое указание в словах Христа:

  "Небо и Земля прейдут,  но слова мои не прейдут. О дне же том и часе никто не знает,  ни Ангелы небесные,  а только Отец мой один".(Матф.,24,35-36) А вот соответствующее место из Евангелия от Луки: "Люди будут издыхать от страха  и  ожидания бедствий, грядущих на Вселенную, ибо силы небесные поколеблются". (Лук.,21,26) Однако библейские предсказания носят духовный, а не материальный характер, поэтому их примитивное истолкование бессмысленно!

 Участившиеся в последнее  время  публикации  астрологов увязывают наступление  этого  срока   с  переходом  Солнечной системы в созвездие Водолея,  которое произойдет в 2003  году. На эту же дату указывают некоторые научные изыскания по изучению биосоциальных и природно-энергетических циклов планеты. (См. например, исследование российского ученого Вячеслава Плохова, о котором поведала "Независимая газета" (05.08.97, стр.5)

    Данные, полученные от контактеров, более расплывчаты: весна 2003 - лето 2005 года указывается как время перехода человечества к так называемой "Шестой цивилизации".(См.текст "Обращение  Высшего  Разума Вселенной ко всем жителям Земли в связи с переходом в эру Водолея"(1991 г.)

Свой вклад  в  этот  процесс внесет и приближающаяся к Земле в 2004 году комета Галлея.    В этом же ряду стоят предсказания "Философических таблиц"А.С.Пушкина  (журнал "Юность",  N 2,3,4,  1997).

     Известный исследователь  этой  проблемы   Т.А.Айзатулин, указывая на 2001-2005 годы,  пишет, что в этот срок завершатся Великие переломы России.  "Это  начало  совмещения  12-летнего микроцикла с 400-летним (цикл смут) и 800-летним (цикл нашествий) макроциклами,  имеющими  решающее  значение  для   судьбы России, всего Евроазиатского материка, а в сегодняшних условиях - для всей Ноосферы.  

Последний раз такое полное совмещение было в Х111 веке - смута,  междуусобица и самораздробление Руси,  а также нашествия:  с Запада - германцев,  ливонского  ордена  и шведов, а  с  Востока  -  татаро-монгол, кончившееся порабощением России. (Т.А.Айзатулин. Судьба России - судьба ноосферы. - Вестник Высшей школы, ALMA MATER, N7-9, 1992,  стр.29)

В книге Алексея Приймы об известном американском провидце Эдгаре Кейси указываются также близкие нашему времени сроки в районе 2000 года, плюс-минус несколько лет. Кроме того, он приводит там и другую дату, не связанную с предсказанием Кейси, - 23 декабря 2012 года, взятую из календаря индейцев “майя”.     (См. в списке литературы  п. №6, стр. 194) Цивилизация майя вообще считала последнюю дату Концом Времен. Его, конечно, не будет, ибо человечество - любимое дитя Бога, значит Он не оставит нас в этой беде.

      Однако, к прогностическим текстам следует относиться не как к жесткому предсказанию (ибо лишение человека свободы воли - самое страшное в Космосе преступление), а как к предупреждению,  на которое  нужно  адекватно реагировать.  

Любое  космическое послание (если оно действительно космическое) - это всегда текст и "метатекст", то есть, некий способ коррекции текста.

     Когда Христос говорит, что не знает сроков Апокалипсиса, это надо понимать не в том смысле, что Он их в действительности не знает, ведь Он един со своим Отцом в Троице, а в том, что этот срок не фиксирован жестко и всегда может быть отодвинут. И в нашем мозгу, всегда существует информация, которую мы одновременно и "знаем и не знаем": Подсознание знает, а на уровень Сознания она не вышла. Придет время и выйдет... 

    Вместе с тем, никогда  "нет дыма без огня". Нам представляется, что сейчас вполне справедливым назвать такой срок: 2013 год  - один  из  критических годов России: 1881,1893, 1905, 1917, 1929, 1941, 1953, 1965,1977,1989, 2001, 2013, 2025.  .

      Необходимо еще раз подчеркнуть, что дело  не в указанных датах, ибо любая дата может быть смещена, если человечество сумеет подготовиться и минимизировать причины, вызывающие данные тяжелые последствия. Однако, “смещена”, а не отменена совсем, ибо кармической логики судьбы избежать не дано никому. Поэтому всерьёз следует говорить не о сроках Перехода, а о способах его подготовки и смягчения негативных аспектов. Они сыграют свою роль при любых сроках Перехода.
                 Заключение:

Приведенные в данном исследовании тренды мировых социодинамических процессов ведут к одной точке –  точке «омега», которая, как это ни печально для человечества, чревата глобальной катастрофой.  
 Мы пытались выявить все существующие возможности для ослабления будущих катаклизмов, но подлинного его лица пока никто вообразить не в силах. 

Означает ли это, что мы должны  опустить руки перед  предстоящим испытанием, иль, напротив, закусив губу, ждать его с намерением противопоставить грядущим событиям всю имеющуюся в нашем распоряжении  интеллектуальную мощь?

Для нас ответ – однозначен: БУДЕМ БОРОТЬСЯ.
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