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1. Единство Бытия и Небытия через культуру


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


  В Инновации Свет и Тьма, Добро и Зло, Запад и Восток, Жизнь и Смерть соединены так, что не уничтожают друг друга, а создают общность на более высоком системном уровне. Инновационная логика не бинарна и диалектична, а троична, то есть, имеет  более высокий уровень системной устойчивости, она построена не на анализе, а на синтезе противоположностей.

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


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. Атланты спасались от катастрофы тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте) и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. 


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


Культура - это цепь вечной передачи разумной информации, не обрывающейся никогда. Рассматривая ее во временном (горизонтальном) аспекте, мы порой забываем о вертикальном (архаически-мифологическом) срезе культуры, данном нам через архетип “мирового дерева” или  герметическую мудрость:”Что наверху, то и внизу”.


“Человеческое Бытие” есть способ взаимодействия Объекта и Субъекта. Но не они были в самом начале. По Евангелию от Иоанна мы знаем, что “в начале было Слово” (Метаобъект), а Дух Господень (Метасубъект) “носился над волнами” (Объектом). Субъект (в виде Человека) возник только на шестой день творения, как утверждает Библия.

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


Связь Субъекта (S)   и объекта (О) пронизывает все Бытие (S-O), настолько, насколько крепка в Инобытии соответствующая связь Sm(Метасубъекта) и Om (Метаобъекта). Единство Бытия и Инобытия укрепляется только через Культуру, что символически можно изобразить следующей фунтаментальнейшей формулой Культуры:

                           

 Sm -  Om -  О - S.

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


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


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


1.Пребывание в Раю

2. Падение в Бытие после Грехопадения

3. Познание в Бытии своей духовной сущности с помощью Христа


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

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


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

Лишь “Грехопадение” было первым личностным поступком Человека, осуществленным в строгом соответствии с правом на Свободу воли, которую Бог даровал Человеку. Пусть он был сделан по навету Сатаны, но он не расходился с замыслом Бога в отношении Человека, должного пройти сложный путь Богопознания в трудных земных условиях. Грех состоял лишь в том, что Человек с плодом с древа познания Добра и Зла впустил в себя Сатану, создав в самом себе неуязвимую для Бога оболочку Дьявола. Грешим мы то же по своей воле, Бог не может её нарушить, ибо она дарована нам навечно.

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

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


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


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


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


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

В Божественном откровении Библии есть один очень важный, но не акцентированный прежде аспект: в Раю Адам и Ева не могли иметь детей, ибо не обладали соответствующей материальностью для этого. Бог-Отец - существо не мужского рода, он двуполый, ибо обладает Полнотой и Целостностью. До появления Евы Адам также обладал такой целостностью, неслучайно Ева происходит из его ребра.


Подлинная история человечества, когда “прародители” взялись за сотворение человечества, наступает лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое Познание приходится платить. Тем более за познание плодов с Древа познания Добра и Зла.

 Макрочеловек Адам заплатил за это смертью своих детей - “микрочеловеков”, обрекая их на смерть во имя Бессмертия человеческого рода. Такова подлинная сущность человека: “находить во всяком поражении Победу!” 


Из потери личного Бессмертия Адам и Ева извлекают возможность Бессмертия всего человеческого рода, до той поры, естественно, пока мы сами себя не уничтожим. То есть, Адам-человек жертвует собой во имя Адама-Кадмона. Второй жертвой такого рода была жертва Иисуса Христа, поэтому Его иногда называют “Вторым Адамом”.


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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У  Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свою «свободу воли» путем познания плодов с Древа познания  Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.


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


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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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


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


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


Культура не исчерпывается только фиксацией Бытия, отражением этого физического мира, она должна ухватить “связь миров повсюду сущих”, как говорил Гаврила Державин. Культурная целостность Человека с Природой в МИФе компенсирует ему потерю первоначальной целостности с Богом. Суть язычества в том, что тварная природа в сознании язычника заняла место, которое должен был бы занимать Бог. Но другого пути в культурном развитии Человека просто не было, да и  нет!


Поэтому антикультурными выглядят все филиппики современных теологов против язычества и неоязычества. Богословское отрицание язычества с культурной точки зрения  ненаучно  и несистемно. Это тупиковый путь отрицания Целостности в Культуре, обожествление “pars pro  toto” (части вместо целого).Именно языческое сознание, а не чисто религиозное, является подлинным наследником сознание райского человека.

Культурное развитие в НОРМЕ (религиозном сознании) через нормативные обряды - каноны и догматы Церкви компенсирует прямые контакты Человека с Богом. Церковь старается заместить Человеку Бога на земле, а по догме католицизма даже один человек (“Папа”) способен быть викарием (заместителем) Бога для людей. Православие этой догмы не признает. Для духовно продвинутого человека в Будущем вполне возможен прямой диалог с Богом, минуя церковное посредничество. Стоит предвидеть, что Церковь будет категорически против такого способа связи с Богом. Хотя, возможно, и в ней найдутся разумные священнослужители, и способные одобрить эту связь.


Познание материального мира в ФАКТЕ (познавательно-личностном сознании) становится как бы компенсацией Человеку его контактов с Небытием. Научное познание компенсирует Человеку его слабую духовность, создает опасную в своей исключительности подстановку и подмену. Человеку очень легко, овладев этим типом сознания, отказаться от Бога, заявить, что он не нуждается “в концепции Бога”, как это и сделали тысячи материалистически ориентированных ученых.


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


“Духовно-инновационное сознание” (“диалог с Богом”) помогает Человеку осознать сложность постоянного углубления в космическую реальность Бытия-Инобытия. Получается, чем больше Человек уходит в себя, тем дальше он попадает в Космос, ибо “наверху тоже, что и внизу”. Эта старая, как говорят “оккультная точка зрения”, в настоящее время подтверждена холистической физикой.


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


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


Бога, по представлением язычников, можно было задобрить соответствующими ритуалами и жертвой и тем самым получить его благосклонность. Многие религиозно одаренные народы, например, древние египтяне, даже в язычестве оставались монотеистами. Их традицию подхватили древние евреи, как известно, так же вышедшие из Египта.


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


Общение с Богом у послепотопного человечества было построено только на Страхе Господнем.
Бог как бы грозил человеку: ”Не делай того-то и того-то, то есть, не нарушай моих Заповедей, иначе накажу!”. И люди видели, что Он действительно может очень сильно наказать, как во времена Потопа. Постепенно такой способ общения перестал Человека устраивать из-за ограничения “Свободы воли”. Поэтому по великой милости Бога Человеку был дан НОВЫЙ ЗАВЕТ, построенный на Любви. Бог послал в мир для голгофского подвига своего Извечного Сына - Иисуса Христа, научившего людей иному таинству  связи с Богом. Это «таинство» называется   ЛЮБОВЬ!


Явление Христа мощно простимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь - качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого стало Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости, которое более всего сдерживала Церковь в средневековые времена.


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


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


Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. Сейчас Бог (условно, Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:

	
	ПОЛНОТА БОГООБЩЕНИЯ 
	НЕПОЛНОТА БОГООБЩЕНИЯ

	Человечество до Христа
	1.Пребывание Человека 

в Раю              
	 2.Ветхозаветное

   Человечество                                                                                 



	Христианское человечество
	4.Послеапокалиптическое

Человечество
	3. Новозаветное

  Человечество



Как явствует из этой схемы, подлинное духовное развитие Человека осуществляется по часовой стрелке (Религии Правой руки), но есть и обратный ход - “Религии Левой руки”, несущие антидуховное и антикультурное развитие.

                      2. Роль Женщины в духовном развитии человечества:

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

а) миссии  Евы;

б) истории Сарры и Агари;

в) предназначении Девы Марии;

г) роли женщины в современных условиях.


На наш взгляд, Женщина сыграла огромную роль в духовной эволюции человечества, ибо именно она постоянно провоцирует новые проявления Любви Бога к людям,  делая их явными для мужчин.




а) РОЛЬ ЕВЫ

“Райский человек” Адам находился в Боге и не осознавал себя чем-то отличным от него. Это осознание, пусть по инициативе извне (от Сатаны), пришло впервые именно в голову Евы. Она повлияла на Адама, чтобы он начал дистанцироваться от Бога, нарушил завет. “Но лицом к лицу лица не увидать”, дистанция была необходима, чтобы Человек начал лучше понимать самого себя, пусть ценой потери инстинктивного Богообщения.

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

Женщины вообще более пластичны и податливы к внешним изменениям и влияниям, зато среди мужчин  больше, чем среди женщин,  “дураков” и “гениев”. Поэтому женщины легче впадают в грех, как Ева, но именно из-за этого и провоцируется ускоренная “культурная динамика” мира.

По сути дела,  именно с помощью Евы Адам осознает Рай как часть Ада, где у него нет полной человеческой реализации. По триалектической логике механизмом этого познания выступает именно “адское древо” (Древо познания Добра и Зла), точнее плоды с него. Осознав это, Адам жаждет прорыва в “божественное творчество жизни”, которое было доступно ранее только Богу-Творцу, теперь и Адам жаждет принять в нем посильное участие, чтобы сотворить  “человечество по Адаму”, в соответствии с Его “образом и подобием”. Эта конкуренция с Богом, возможно и выглядит в глазах наблюдателей  (НО НЕ САМОГО БОГА)  как “Грехопадение”..

Сатана был прав, когда советовал людям согрешить, ибо только так, сотворив человечество, они могли стать “подобными Богам”. Но он  и хитрил, так как его главной задачей было спрятаться в Человеке, создавшем  в итоге Грехопадения  неодолимую для Бога оболочку  для Сатаны.

Таким образом, из акта Грехопадения все извлекают собственную выгоду:

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

б) Человек, потеряв одно Бессмертие, получает Второе - в Человечестве;

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

Грехопадение является началом человеческой истории, в конце которой Человек становится космическим духовным фактором, обладающим духовно-инновационным (божественным) сознанием, и деятелем, способным быть соратником, сотворцом Бога. Он должен связать “несуществующую пока связь” времен Инобытия и Бытия. Иначе говоря, сотворить Культуру!  Человек может стать равноправным собеседником Бога только через серию глобальных катастроф: Грехопадение, Потоп, Распятие Христа, Экокатастрофа.

Логичен вопрос: зачем Богу это надо? Ответ прост: если осознать грандиозное одиночество Бога в мире, можно понять, что для диалога ему нужен не раб, а Сотворец, Сотрудник, если не равный Ему по уровню, то приближающийся к Нему.

Таким образом, именно Ева провоцирует новый импульс любви Бога к Человеку, правда, довольно тяжкой для начала  новой жизни людей ценой: райская неспособность Человека отделить себя от Бога была заменена на неспособность выделить себя из Природы.

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

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





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

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

Не раба Агарь, а свободная Сарра породила свободного человека, ибо именно СВОБОДА человека является главным условием развития его нормативного сознания. Поскольку женщина не получила свободу, наравне с мужчинами, как это имеет место в мусульманских странах, народы которых ведут происхождение от сына Агари, то  нормативное сознание в этих странах становится “Идеалом”, не предполагающим дальнейшего развития. Отсюда истоки фундаментализма и современного исламского терроризма.
Не случайно, так много среди мусульман фанатиков, исповедующих фундаментализм.  В начале третьего тысячелетия эта проблема вышла на уровень мировой социальной опасности.

Идеализация нормативного сознания имеет место во всех Церквях, в том числе и в Православной. Часть богословов отказывает своему учению в развитии, считая, что наследие отцов Церкви никогда не может быть превзойдено, “ибо это не может быть никогда”. Мудрее все-таки “никогда не говорить “никогда”, ибо Жизнь полна чудес и еще очень далека от абсолютной познанности всей своей Полноты. Все-таки мы пока еще не Боги!

Можно было бы согласиться с таким требованием, когда речь идет о “Боговдохновенных книгах”, но наследие патристики создано живыми людьми, а не Богами, получившими мандат на владение Абсолютной истиной. Такой мандат есть пока еще только у самого Бога.



в)ДЕВА МАРИЯ

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

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

Этот Покров делает реальным переход нашей страны первой в мире к Духовно-инновационному сознанию. Это  буферное сознание, подготавливающее Второе Пришествие Христа. Богородица не раз спасала нашу страну от неминуемой беды. Таких случаев, зафиксированных в письменных памятниках, (См. Россия перед Вторым Пришествием.Материалы к очерку русской эсхатологии. - Издание Свято-Троицкой Сергиевой Лавры, 1993) насчитывается около 15: в 1164, 1380, 1395, 1408, 1451, 1480, 1521, 1579, 1612, 1812, 1918,  1941, 1943, и т.д.

Расскажем о двух из них: 1395 и 1941 годы. Я процитирую имеющие к ним отношение отрывки из брошюры “Матерь Божия спасла русскую землю”: (М., издание Православной Церкви Божией Матери Преображающейся, 1993,  стр.5-7)

“В 1395 году на Русь пришел Тамерлан, “бич народов”. (Вспомним, что когда в 1941 году археологи открыли его могилу в Самарканде, через день началась Вторая мировая война. -Ю.Г.) Спастись тогда человеческой силой было нельзя. Великий князь Василий Дмитриевич велел перенести икону Владимирской Божьей Матери в Москву. Десять дней икону везли из Владимира в столицу. По обе стороны дороги стоял на коленях народ и молился, протягивая руки к иконе: ”Матерь Божия, спаси землю русскую!”

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

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

Другая история произошла относительно недавно в 1941 году. 

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

И случилось невероятное: приказ Гитлера был не выполнен. Для виду в Москву был послан взвод солдат, который доехал до станции метро “Сокол” и возвратился с докладом, что Москва по сути дела сдана. Оставалась ночь. В эту ночь и произошло чудо: группа наших солдат прошла с иконой Казанской Божьей Матери на западном фланге уже не существовавшей нашей обороны...  и ударил неслыханный мороз в 42 градуса. Мокрая одежда немецких солдат превратилась в ледяной панцирь. Взятие Москвы не состоялось.”

По учебникам истории  мы знаем, что взятие Москвы было остановлено свежими сибирскими полками, подоспевшими 6 декабря. Однако сам факт неслыханного мороза нашел место во всех учебниках истории в разделе “Битва под Москвой”. Пушки от него смерзлись настолько, что трескались колеса.




г) Миссия современных женщин

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Именно поэтому мусульмане, отрицающие огромную роль женщины в современности, решительно не  способны в одиночку решить задачи,  стоящие перед человечеством в эпоху экологических катастроф.




3.  “На самом деле Смерти просто нет!”


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


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


а) достижение Полноты общения с Богом;


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


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


1. Обретение Полноты общения с Богом:


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

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

Б.Получение Благодати Святого Духа подобно апостолам в Пятидесятницу;

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

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



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


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



2.Как определиться с выбором своего личного духовного Пути?

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

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

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

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

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

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

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

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

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


3. Как самому прорваться к Полноте Богообщения?

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


- обретение Любви к Природе, ее познание и спасение;


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


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


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

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


- табакокурения;


- пьянства;


- употребления наркотиков;


- ведения нездорового образа жизни;


- мясоедения (подходит не всем);


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

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

                  
4. Как обрести понимание смысла своей жизни?


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

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


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

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

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

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

После человеческого воплощения на земле  Бог становится для Человека далеким и внешним для него, но только это дистанцирование  и способно сделать идею Бога внутренней доминантой любой верующей души. Первым в этот процесс включается сам Бог, давая каждому из нас “душу” - живую божественную систему связи Человека с Богом, Творцом, Вседержителем, Всевышним.

В ходе земного постижения Человек неминуемо должен пройти для своего нормального духовного развития четыре стадии земного  приобщения к духу: одушевление природы (язычество), оцерковление (нормативно-религиозное сознание), нахождение личной точки “самостояния” (духовно-научные знания), открытие инвариантной для любой территории сущности (лика) Всевышнего и диалог с Ним.

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


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


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


Если для личностного (фактологического) этапа духовной трансформации важнейшим для Человека было ощущение ЕДИНСТВА с БОГОМ (ПОЛНОТЫ), то сейчас на первый план выступает сам контролируемый процесс ТРАНСФОРМАЦИИ и ДУХОВНОГО ПРЕОБРАЖЕНИЯ. Эффективность любой духовной коммуникации для нас может быть измерена глубиной подобной телесной и духовной  трансформации.


Марксисты были правы, когда считали, что пришло время не просто объяснять мир, а преобразовывать его. Но они не правы, что  начинать надо  с материальной части мира - Природы и Социума. Нет, первична Духовность (“В начале было Слово!”), поэтому и начинать надо  с духовной стороны - самого Человека. Точнее сказать, это взаимосвязанный процесс. Марксистам наивно казалось, что стоит изменить материальный мир, как Человек автоматически изменится, поскольку “Бытие определяет Сознание”. На деле все оказалось верным с точностью наоборот!


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


        4.  Основные идеи “бахтинского диалога” в приложении к духовной коммуникации

Опираясь на основопологающие идеи М.М.Бахтина, мы построим логическую систему четырех типов коммуникации, в зависимости от уровня присутствия (осознания себя в ней) источника и приемника коммуникации. 

1. “Непроявленное Бытие”: Творец = 0; Реципиент (приемник) = 0.

2. “Проявленное Бытие”: Т = 1; Р=0.

3. “Непознанное Инобытие”: Т=0; Р=1;

4.  “Познанное Инобытие”: Т=1; Р=1.

  Бытийственность мира и эффективность коммуникации возрастет от 1-го типа к 4-му в полном соответствии с бахтинской идеей: “Быть - значит общаться”.(Бахтин М.М.Эстетика словесного творчества. -М.,1979, стр.312)


В случае “Непроявленного Бытия”, когда и творец и приемник находятся в самой зачаточной стадии, а практически равны нулю, Человек не осознавая ни себя, ни своего Бога, растворяет свою сущность в Природе. Важнейшей проблемой в этом случае становится вопрос о ВЫЖИВАНИИ. Смыслом жизни язычника становится “Выживание” в гармонии с Природой.Здесь спрятана идея психотипов, ибо в каждом из нас заложен один из воможных:


- психотип Выживания;


- психотип поиска Истины и Справедливости;


- психотип Свободы и творчества.


 Поскольку и творец духовной коммуникации и приемник не проявлены, то есть, не осознают свою сущность, то поиск Истины (Бога) и осознание Свободы личности, творческого самораскрытия Человека сведены к минимуму. 


Поиск Истины (Бога) начинается в ситуации второго типа коммуникации,  названного “Проявленное Бытие”. К этому времени Бог-Истина уже явлена в боговдохновенных книгах, типа ВЕД, АВЕСТЫ, БИБЛИИ и других. Поэтому именно поиск Бога становится доминантой этого второго этапа развития духовной коммуникации. Бахтин писал:”Истина и Правда присущи не самому Бытию, а только Бытию, познанному и изреченному”.( Цит.соч, стр.342) 


На третьем этапе духовного развития на первый план выдвигается, вслед за Выживанием и поиском Истины проблема СВОБОДЫ. Бог снова скрыл свое лицо, вспомните утверждение  Ницше: “Бог умер”. Он как бы дает место Человеку, чтобы он  раскрыл все свои присущие возможности в творческом самостоянии. Именно поэтому на данном этапе вперед вырывается атеистическая Наука, воспринявшая временный уход Бога в тень, как его полное Его  отсутствие.


Принятие решений при неполноте информации (отсутствии Бога) приводит к тому, что на первый план вырывается СВОБОДА. Наука возникает как некий механизм обретения Человеком  такого уровня Свободы,  что он, якобы, может обойтись без Бога...


С появлением самосознающей личности мир Бытия принципиально меняется, ибо рождается, как считает М.Бахтин “Надбытие” (цит.соч.,стр.341) или, как мы его обозначили, “Непознанное Инобытие”. Однако условия “непознанного Инобытия” не способствуют подлинному диалогу, ибо сознание одного Человека  (человечества) не самодостаточно без  другого сознания - Божественного. Поэтому только на четвертом этапе развития начинается подлинная творческо-духовная коммуникация, обозначенная нами как “Познанное Инобытие”.


Опираясь на некоторые  прозрения М.Бахтина (цит.соч., стр 346), мы постараемся подвести  предварительные итоги этапов развития духовной коммуникации между Инобытием и Бытием, Богом и Человечеством:


1. Надо стремиться понимать Бытие как его задумал автор, то есть, пытаться познать замысел Бога в отношении Человека.


2. Но полное понимание Человека может быть даже не хуже авторского (божественного), ибо по Бахтину “могучее и глубокое творчество” бывает бессознательным и многосмысленным.


3. Равноправный диалог Бога и воспринимающего сознания Человека позволяет последнему докопаться до всех многочисленных смыслов Бытия, задуманных Господом. 


4. Понимание настолько активно и носит такой творческий характер, что “творит и восполняет Бытие”, находясь с ним в состоянии “комплиментарности”, то есть, дополнительности.


5. Именно поэтому Человек способен взять на себя функции Сотворца Богу, не страшится стать Его равноправным Сотрудником.


6. Различные носители понимающего инновационного сознания вступают в сотворчество не только друг с другом, но и с самим Богом-отцом.


7. Вместе с тем факт сотворчества с Богом только подтверждает достоверность утверждения, что над самой системой коммуникации есть уровень (в соответствии с законом “выхода за систему”), принципиально не доступный человеческому пониманию - уровень Всевышнего, заранее спланировавшего и наше творчество и наше сотворчество. Говоря на лингвистическом, “птичьем языке”, Человек всегда остается в “тексте”, стать абсолютным  “Метатекстом” ему до конца не дано.




5. Методы духовной трансформации

Специфика духовной трансформации очень сильно зависит от первоначального уровня, с которой ее начинаешь. Кроме того, различны подходы к ней,  в зависимости от уровня социальной общности, с сопричастности с которой ты входишь в саму трансформацию. 

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




А. Духовное преображение на уровне РОДА:

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

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

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

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

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

Б.Духовное преображение на национальном уровне:


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


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


в) познание судьбы России и осознанное строительство этой судьбы;

     г) развитие российского духовно-экологического сознания.

Проще говоря, речь идет о том, что у разных народов разные судьбы в плане ускорения духовной трансформации: русскому, индийскому и китайскому народам будет в этом плане дано больше, чем другим (в особенности мало шансов у американцев)



В.Духовное преображение на уровне Личности:

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


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


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


г) развитие трансперсонального сознания:




- борющийся с низшими духами;




- общающийся с Богом;




- святой-схимник;




- овладение полевой формой Бытия.


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


Г.Духовное развитие на уровне единого человечества:


а) экологическая трансформация природного окружения планеты;


б) духовное преображение и просветление социума;


в) постоянное самопознание и самоусовершенствование каждой Личности;


г) обретение подлинного Бессмертия и его восстановления у предков.


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


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


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


Вместе с тем уровень планетарной катастрофы потребует такого уровня их скоординированности, что неминуемо встанет вопрос о едином правительстве, которым не преминет воспользоваться Антихрист. Какой же выход? Единое человечество - условие выживания, а единое правительство - стимул для роста бесовщины в мире. А он прост: надо скоординировать только органы борьбы с чрезвычайными ситуациями!




Д. Соборные смыслы социального Бессмертия:

	Этапы:
	в МИФЕ
	в НОРМЕ
	 в ФАКТЕ
	в ИННОВАЦИИ

	СОБОРНОСТЬ
	Вечность рода
	Единство с

Церковью

(приход)
	Единство с

Историей
	Соборная 
самоорганизация 
Жизни

	МИССИЯ
 на ЗЕМЛЕ
	Противостояние
 силам Зла
	Противостояние
 Врагам
 Церкви Христовой
	Поиск Божественной 
истины, света
 Знания
	Передовой отряд
 духовных сил Света

	ПОЗНАНИЕ 
ПРОМЫСЛА 
БОЖЬЕГО
	На уровне
 Космологических
 мифов
	Борьба
 С Противобогом - 
бесовщиной
	Объединение:

Род-Народ-Нация-

Человечество
	Духовная помощь в 
подготовке к Концу 
Света

	РАЗВИТИЕ 
ТВОРЧЕСКОГО 
МНОГООБРАЗИЯ
	Одухотворение 
Природы
	Одухотворение 
христианского 
социума 
	Поддержка личного 
творческого 
разнообразия 
святости и др.
	Тысячелетнее Царство
 Божие на Земле


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

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




Е.Индивидуальные смыслы Бессмертия:

	АРХЕТИПЫ
	ВЫЖИВАНИЕ
	ПОИСК СВОБОДЫ
	ПОИСК ИСТИНЫ
	ДОСТИЖЕНИЕ

ГАРМОНИИ

	ИНДИВИДУАЛЬНОЕ СП
СПАСЕНИЕ
	ПО ДЕПРЕССИВНО-
МУ ПСИХОТИПУ
	ПО 
ШИЗОИДНОМУ 
СТЕРЕОТИПУ
	ПО ПАРАНОИДАЛЬ-
НОМУ ПСИХОТИПУ
	ХРИСТОС: 
ПУТЬ, ИСТИНА И 
ЖИЗНЬ

	ЕДИНСТВО 
БЫТИЯ-ИНОБЫТИЯ
	Во ИМЯ 
БЕССМЕРТИЯ
	ЕДИНСТВО В 
ПОНИМАНИИ
 ЖИЗНИ И СМЕРТИ
	ИСТИНА 
ТОЛЬКО 
ПОСЛЕ СМЕРТИ
	ГАРМОНИЯ БЫТИЯ-
ИНОБЫТИЯ

	ЛЮБОВЬ К БОГУ И 
МИРУ
	ПРОДОЛЖЕНИЕ

РОДА
	СВОБОДА И 
ТВОРЧЕСТВО
	ОТКРОВЕНИЕ 
И МУДРОСТЬ
	ЕДИНСТВО ЛЮБВИ
 К БОГУ, ДРУГИМ 
СЕБЕ САМОМУ И 
ПРИРОДЕ

	ПРЕОДОЛЕНИЕ 
САМОСТИ
	АСКЕТИЗМ
	ТВОРЧЕСКАЯ 
РЕАЛИЗАЦИЯ В 
ДРУГИХ
	ДИАЛОГ С БОГОМ
	ГАРМОНИЧЕСКИЙ
 СИНТЕЗ  АСПЕКТОВ



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

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



6. Воспитание социально-духовного сознания:





А. ВОСПИТАНИЕ ДУХОВНОСТИ:


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


а) Поиска и обретения “Смысла жизни”;


б) Поиска и следования личному Пути духовного развития;


в) Познания сердечной Правды и божественной Истины;


г) Обретения духовной творческой Свободы и Гармонии.

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



а) Поиски и обретение “Смысла Жизни”:

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


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



б) Поиск и следование личному Пути духовного развития:


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


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


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


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


в) Познание сердечной Правды и божественной Истины:



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

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


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


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



г) Обретение творческой свободы и духовной гармонии:


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

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


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


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

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




Б. РАЗВИТИЕ СОЦИАЛЬНО-ДУХОВНОГО СОЗНАНИЯ


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

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

Б.  Юность социума: нормативно-правовое сознание граждан;

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

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


При этом само государственное устройство социума может быть разным и колебаться от Монархии до Демократической республики. Ни про один тип государственного управления нельзя сказать, что он лучше другого. Лучше полное отсутствие государства, которое, еще по исследованиям Ленина, со временм должно отмереть.


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


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

 Какие основные цели достигаются при этом?


а) создание эмоциональной общности и единства менталитета;


б) поддержка национально-культурной общности граждан;


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


г) духовная трансформация социума в соответствии с высшими целями.


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


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


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


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


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


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

                 7. ТОТАЛЬНО-ЦЕЛОСТНОЕ СОЗНАНИЕ (ТЦС)


А. Методы укрепления эмоционального единства в рамках ТЦС


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


- высокая эмоциональная общность с Природой на территории данного социума;


-  одушевление природных явлений и одухотворение Природы;


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


-  овладение и применение секретов природы в целительстве:


-  эстетизация природы сказочными и фольклорными средствами;


-  подражание природе в ведении хозяйственной жизни.

Примером яркого использования такой целостности человека с природой является “Славянский круг природной жизни”(описан в в книге “Экологические корни культуры”, - М., Интеллект, 1995, стр.157-178).

Противоположной единству с Природой тактикой выживания является урбанистическая боязнь природы, недоверие к ней и как следствие его развитие “второй природы” - “цивилизации”. Последняя является по существу способом замещения (“Прельщения”), по причине идеализации мнимой защищенности городской жизни.

Однако эта защищенность носит иллюзорный характер, ибо против планеты не попрешь, все мы являемся жалкими пигмеями перед бунтующими время от времени хтоническими силами планеты, которые в определенной ситуации могут снести с лица земли любой город, как бы он ни был защищен.


Б. Повышение разумной общности связей внутри ТЦС:

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


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


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


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


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

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

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


В. ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНО-ХУДОЖЕСТВЕННАЯ ЦЕЛОСТНОСТЬ ТЦС

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


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


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


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


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

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


Г.ДУХОВНОЕ ЕДИНЕНИЕ ЧЕРЕЗ ОБЩЕЕ ПОНИМАНИЕ ДОБРА

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


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


- рациональное понимание “Добра” как противоположности Злу;


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

Вместе с тем в диалектическом переплетении Добра и Зла творение последнего, по странной логике может привести к укреплению Добра. Вспоминается утверждение гетевского Мефистофеля:”Я - часть той силы, что желает Зла, но вечно производит Благо”.

Речь идет скорей всего о последствиях бесовщины, которая к вящей славе Господней, как правило, обращается в добрые дела божественными руками .



8. РЕАЛИЗАЦИЯ НОРМАТИВНО-ПРАВОВОГО СОЗНАНИЯ (НПС):

А. Развитие интуитивной морали и совестливого поведения:

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


- ведическая мораль;


- этика Моисея (“десять ветхозаветных заповедей”);


- христианская мораль (“Нагорная проповедь Христа”);


- “Живая этика” Агни-Йоги;


- инновационная мораль (находящаяся в оформлении).

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

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


Б.Гуманитарно-религиозное образование - способ повышения качества НПС

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


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


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


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


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


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


В. СИСТЕМЫ ТВОРЧЕСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ:


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




Как правило, оно включает:


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


-  эмоциональное воплощение Идеала как главной цели творчества;


-  первоначальное самопознание себя самого в ходе собственного творчества;


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

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


Г. ВОСПИТАНИЕ СОВЕСТЛИВОСТИ - ЭТИЧЕСКОГО ИМПЕРАТИВА НПС


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


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


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


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

9.ФОРМИРОВАНИЕ ПОЗНАВАТЕЛЬНО-ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ (ПЛС)


А. ЛЮБОВЬ - ГЛАВНОЕ СРЕДСТВО ФОРМИРОВАНИЯ ПЛС:

Личность формируется в Любви. Дети-сироты, лишенные в детстве родительской любви, ущербны, прежде всего, по этой причине. Именно из них вырастают будущие насильники и садисты. Многообразие личностных проявлений Любви неисчислимо, но мы остановимся на четырех главных:


- Любовь как связь Человека с Природой;


- Любовь как божественный Идеал (Христос - Любовь);


- Любовь как внешняя  реакция Личности  на любое окружение;


- Любовь как внутренний способ связи с окружающим миром.

В соответствии с двумя последними особенностями, Любовь может иметь интенцию от Человека в Мир, а также от Мира к Человеку, то есть, она по своим главным особенностям амбивалентна. Противоположное любви качество - НЕНАВИСТЬ - это поведение с вечным поиском врагов везде, кроме самого себя, это всегда антирелигиозное поведение, ибо Любовь лежит в основе любых религий.



Б.ОСВОЕНИЕ “РУССКОЙ ИДЕИ” - ИСТОЧНИК ПЛС В РОССИИ:

 В основе “русской идеи” лежит единство и сотворчество духовно активной Личности с  Богом в Православии, Природой, самим собой и самой Россией, понятой как составная часть всего Мира.


Поэтому в корпус истинно русского менталитета входит и отмеченная Достоевским у Пушкина “всемирность сознания”; и “очарованье русского пейзажа”, в “котором есть подлинная радость, но она открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна” (Н.Заболоцкий);  и умение полюбить себя, не снимая критического пафоса к своим ошибкам; и русский патриотизм, свойственный всем русским, вне зависимости живут они в эмиграции или на родине; и “оцерковление”, пусть даже формальное,  невозможность жить вне Церкви, Веры и Милосердия.


Противоположное этому корпусу поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”. Не чувствуете ли вы, дорогой читатель, этой издевки в самом термине: “новый русский”?

        В. РАЗВИТИЕ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА - СПОСОБ УКРЕПЛЕНИЯ ПЛС

Основой развития личного творческого потенциала как важнейшей составной части ПЛС является ощущение подлинной Личности: “Все - во мне, и я - во всем”.


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


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


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


Огромное значение для осознания русского творчества имеет “русский космизм”: федоровское “Общее дело”, “лучистое человечество” К.Э.Циолковского, другие фундаментальные идеи понимания  русскими себя как неотъемлемой части Макрокосма.


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


Г. ПРЕОДОЛЕНИЕ ДУХОВНОЙ ЭНТРОПИИ В РАЗВИТИИ ПЛС

 Для русского индивидуально-творческого сознания свойственны две протиположных мотива:


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


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


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


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


Тонкое наблюдение по этому поводу сделал Сергей Есенин в своей статье “Ключи Марии”, подчеркнувший взаимосвязь для русского мужика Дома, Природы и окружающего его Космоса. Мужик, - считает поэт, - “посадил конек к себе на крышу, как бы оседлав Дом для поездки к Богу.”


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

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

10.ФОРМИРОВАНИЕ ДУХОВНО-ИННОВАЦИОННОГО СОЗНАНИЯ (ДИС)

               
1. Индивидуальное или “соборное” спасение?

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


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


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


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


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


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


Русский как бы  в вечном состоянии подпития, помогающего ему получить подтверждение от Бога, что “Он  его уважает!” Ну а потом, в особенности, если “на миру, то и смерть красна!”
      Глава 11:  «ТЕМА СМЕРТИ В ТВОРЧЕСТВА А.С.ПУШКИНА»

Тема смерти занимает важнейшее место в творчестве самого выдающегося русского творца -Александра Пушкина. Быть может, самое важное, если взять последний этап творчества - 30-е годы.
Нам представляется очень важным разобраться в  ней, ибо устами Пушкина сформулирована главная тема наших размышлений - русское отношение к Смерти!

В самом начале тридцатых годов он заканчивает свое самое главное сочинение - роман «Евгений Онегин» весьма значащей для нашей книги строфой:


«Блажен, кто праздник жизни рано


Оставил, не допив до дна


Бокала полного вина,


Кто не дочел Ее романа


И вдруг умел расстаться с ним,


Как я с Онегиным моим».

Адекватная интерпретация этих строк открывает для читателя очень многое:

- основную тематику последних лет творчества;

- корень размышлений поэта о смысле жизни;

- собственное поведение Пушкина в 1836 году.

В этом финале романа скрыты, по крайней мере, три метафоры:

а) раннее оставленье «праздника жизни»;

б) недопитие полного «бокала жизни»;

в) недочтение «романа жизни».
Итак, жизнь - это праздник, бокал полного вина и интересный роман.
Альтернатива им - ранняя смерть, отказ от них. 

Одно из самых проникновенных лирических стихотворений тридцатых годов:

Пора, мой друг, пора! Покоя сердце просит.

Летят за днями дни, и каждый час уносит 

Частичку бытия, а мы с тобой вдвоем

Предполагаем жить, и глядь - как раз умрем.

На свете счастья нет, но есть покой и воля.

Давно завидная мечтается мне доля,

Давно, усталый раб, замыслил я побег

В обитель дальнюю трудов и чистых нег...

Что это за «обитель дальняя», помогает разобраться только прозаическое продолжение этого стихотворения в рукописи: »Юность не имеет нужды в доме (at home), зрелый возраст ужасается своего уединенья. Блажен, кто находит подругу - тогда удались он домой. О скоро ли перенесу я мои пенаты в деревню, - поля, сад, крестьяне, книги, труды поэтические - семья, любовь, et cetera, -религия, смерть!» (Собр.соч. -АН,1957, т.3, 521)


Итак, мы можем вполне достоверно утверждать, что Пушкин считал «обителью дальней трудов и чистых нег» в том числе и Смерть. Если перечислить хотя бы названия стихов одного 1830 года, то в каждом из них есть тема Смерти:

1.  Что в имени тебе моем? (оно умрет, оставит мертвый след);
2.  Послание Филарету(душа отвергла мрак земных сует);

3.  К вельможе. (могильным голосом приветствовал тебя, и мрачным ужасом смененные забавы);

4.  Бесы (Домового ли хоронят?)

5.  Эллегия (Но не хочу, о други, умирать...)

6.  Царскосельская статуя (дева над вечной струей, вечно печальна сидит)

7.  Прощание (уж ты для своего поэта могильным сумраком одета);

8.  Я здесь Инезилья. (проснется ли старый, мечом уложу);

9.  Румяный критик мой (он несет под мышкой гроб ребенка);

10.  Стамбул гяуры нынче славят (на кольях скорчась, мертвецы оцепенелые чернеют);

11.  Заклинанье (лучи скользят на камни гробовые, пустеют тихие могилы, злоба убила друга моего, изведать тайны гроба);

12.  Герой(лежит на каждом труп живой, не бранной смертью окружен, в погибающем уме рождает);

13.  Стихи, сочиненные ночью во время бессонницы (жизни мышья беготня, что тревожишь ты меня?);

14.  Для берегов отчизны дальней (заснула ты последним снгом, исчезли в урне гробовой).


Думаю, что комментировать подобный интерес поэта к «тайнам гробовым» особенно не стоит, он очевиден. Но вернемся к финалу «Евгения Онегина». До конца понять заключительные строчки романа в стихах невозможно, не привлекая два контекста для интерпретации:

- «Заповеди блаженства» по Библии;

- «Пушкинскую ироническую заповедь блаженства» (Х строфа 8-й главы романа).


Напомним читателю  библейские «Заповеди блаженства»:

1.  Блаженны нищие духом, их есть Царствие Небесное.

2.  Блаженны плачущие, ибо утешатся.
3.  Блаженны кроткие, ибо они наследуют Землю.
4.  Блаженны алчущие и жаждущие правды, ибо насытятся.

5.  Блаженны милостивые, ибо помилованы будут.

6.  Блаженны чистые сердцем, ибо Бога узрят.

7.  Блаженны миротворцы, ибо будут наречены «сынами Божьими».

8.  Блаженны изгнанные за Правду, ибо их есть Царствие Небесное.

9.  Блаженны те, кого гонят и поносят за Христа.

    По сути «гимн ранней смерти», присутствующий в строчках финала можно рассматривать в ряду «Заповедей блаженства» как 10-ю заповедь. Пусть она в чем-то и не дотягивает до библейского уровня, но в ней есть большой христианский смысл. 

Пушкин отвергает в этих строчках:

а)«праздник жизни», ибо большого смысла в нем , кроме греха, нет;

б)»пьянство», не представляющее для духовного человека никакой ценности;

в) «чтение романа жизни»,  пустого и бессмысленного.


Поэт поступает в этой ситуации как истинный христианин, ибо Православие не принимало этой жизни, отвергая «ценности на земле» во имя «сокровищ на Небе».

До конца понять контекст финала можно, сопоставив его с одним из ранних стихотворений Пушкина (1823 г.):


Надеждой сладостной младенчески дыша,


Когда бы верил я, что некогда душа,


От тленья убежав уносит мысли вечны


И Память, и Любовь в пучины бесконечны,


Клянусь! давно б оставил этот мир:


Я сокрушил бы жизнь, уродливый кумир,


И улетел б  в страну свободы, наслаждений,


В страну, где смерти нет, где нет предрассуждений,


Где мысль одна плывет в небесной чистоте...


Но тщетно предаюсь обманчивой мечте.

В момент написания этого стихотворения Пушкин был человеком неверующим,  не готовым оставить «этот мир», ибо в «том» большого смысла не видел...Нет сомнения, что в начале

30-х мы имеем дело с «верующим человеком», готовым к принятию Смерти. Поэтому «тема Смерти» выходит на первый план в творчестве поэта.


Христианскими мотивами пронизаны многие стихи тридцатых годов:

1. Странник.

2.  Птичка.

3.  Мирская власть.

4.  Отцы-пустынники и жены непорочны (Молитва Ефрема Сирина)

5.  Подражание итальянскому.

6.  В начале жизни школу помню я..

7.  Памятник.


В пользу нового увлечения поэта свидетельствует утверждение «об изумительности Евангелия» в последнем письме к П.Чаадаеву (от 19 октября 1836 г.) По этому поводу стоит прислушаться к свидетельству православного священника - исследователя творчества А.Пушкина - Б.А.Васильева:


«Бесспорно, что Пушкин пришел собственной дорогой к живой вере. Переломным был 1828 год, а начиная с 1830-го творчество и письма поэта свидетельствуют, что основные вопросы миросозерцания были им решены. Он встал на камень веры и не мыслил творчества вне христианства.» (Васильев Б.А. Духовный путь А.Пушкина. - М.,1994,с.246)


Но Пушкин был честен перед собой и в 1823 году, когда писал об оставлении  этой жизни, если бы был верующим. Поэтому после такой перемены в духовном мире поэта, мысль о Смерти уже не оставляла его никогда, пока в 1837 он, следуя предсказанию гадалки Кирзенгоф, не вызвал «белого человека» (Дантес был блондином), ездившего на «белой лошади» ( а в полку Дантеса офицеры должны были ездить на лошадях белой масти) и ходившего в «белом мундире» ( официальная форма гвардейского полка Дантеса) на дуэль, ибо покончить жизнь самоубийством как подлинный христианин он не мог. Необходимо добавить, что ко времени второго - «январского вызова» Дантес был родственником поэта, ибо был (дабы замять ситуацию первого «ноябрьского» вызова) вынужден жениться на сестре Натали - Александрине. Конечно, свою смерть поэт превратил в поле боя со Злом, которое было воплощено в приемном отце Дантеса - бароне Геккерне, добившись того, что их обоих выслали из Санкт Петербурга. Правда, ценой собственной жизни. Но это поступок подлинного христианина...


Но еще раз вернемся к финалу «Евгения Онегина». Даже если мы не сочтем его 10-й «заповедью блаженства», что не позволяет нам сделать только христианское смирение, грешно не уловить полное иронии отношение к «этой жизни» в Х-й строфе восьмой главы:


Блажен, кто смолоду был молод,


Блажен, кто вовремя созрел,


Кто постепенно жизни холод


С летами вытерпеть умел;


Кто странным снам не предавался,


Кто черни светской не чуждался,


Кто в 20 лет был франт иль хват, 


А в 30  - выгодно женат;


Кто в 50 освободился


От частных и других долгов,


Кто славы, денег и чинов


Спокойно в очередь добился,


О ком твердили целый век:


N.N. -прекрасный человек.»

«Солнце нашей поэзии» закатилось именно потому, что «холод этой жизни» обрубил все энергетические каналы подпитки души поэта и она не вынесла,-  несколько перефразируя слова Блока, сказанные в подобной же ситуации - «отсутствия тепла». (у Блока - «воздуха»)
    
       Глава: 12  «Мои стихи о Смерти»:


Мир ныне накануне Перехода,


Планета в бифуркацию вошла.



Зрит  бездуховное  преддверие ухода,



А Дух свою лишь укрепляет  власть.



Великая духовная Россия



Поможет миру одолеть рубеж.



Нам Бог пошлет в Пути довольно силы,



Чтобы спасенья укрепить кортеж.



Спасенье Человечества - в трансформе:



Сквозь голодание, смиренье, згу.



Нельзя ж погибнуть нам ради проформы,



Потратив жизнь на дела мелюзгу!








22.08.97.



Россия погружается во мрак:



Идти вперед иль в Небеса прорваться?



Не то - ни это, надо постараться



Спасать других! Себя спасти - пустяк...



Спасая мир, она спасет себя.



Пути иные к Духу перекрыты.



Пройдет  Россия  Страшный Суд , трубя,

              
Духовно  просочится через  сито.



Пусть  это - правда,  личный выход есть:



В телесную вступить метаморфозу:



Спасая перед Богом долг и честь,



От мира отвести навек угрозу.








22.08.97.



Спасающий душу, ее не спасет...



Спасающий тело, имеет чуть шансов.



На душу и тело направьте финансы,



Воспрянет тогда человеческий  народ.



Мы в сути едины, как Бог наш един,



Поэтому порознь нельзя нам спасаться.



Ресурсом  духовным пора запасаться,



Лишь Бог здесь  над нами  один Господин.



Но, если ты с Богом вошел в резонанс,



Душа понимает, как тело исправить.



Нам  только тогда мир, наверное, вправе



Духовную песню пропеть как романс.









28.08.97.

                          Горящий мост - вот мира стать  сегодня,



А пропасть катастрофы - посредине.



Спасется в нем лишь только тот угодник,



Который будет с Космосом единым.



Людей зову смелей сквозь мост прорваться,



Спасение на дальнем берегу!



В запасе есть еще минуток двадцать



И некий шанс прорваться на бегу.



Пройти огонь и телом измениться



Дано нам, сдвинув клетки Бытия.



Помогут нам в Пути святые лица...



А кто еще? Возможно, ты да я...








02.09.97.

                          Побеждаю подчиненьем: путь эффективный к Победе!



Не горжусь своим смиреньем и не отвергаю беды...



Победителей не судят: средства - лишь частицы цели.



Осознать сумеют люди Правду только лишь на деле,



Есть в Победе - пораженье, в Поражении - победа.



Лишь Истории движенье на вопрос даёт ответы...



Пусть была Россия битой, ну татарами, к примеру...



Победила ж их открыто, не мечом, скорей, а верой!











04.09.97.



Земная мать, Отец небесный - вот прародители любого.



Цените Жизни дар чудесный, молитву - наше Богу Слово.



Очистите от грязи тело  сквозь голоданье и молитву.



И клизма есть частица битвы, душе коль помогает  смелость.



Отвергните прием лекарства, нам тело  пусть Природа лечит.



Ты в Благодати благодарствуй, а Жизнь здоровьем обеспечит.



Смерть по пути  тебе потрафит, подскажет действенное слово.



Всему есть свой на Небе график, лишь Духа обеспечь основу.












08.09.97.



“Когда же вострубит последняя труба,



  Мы вовсе не умрем, изменимся мгновенно!”



  Восстанет  вмиг любой, кто некогда упал,



  И с Богом разговор начнется откровенный.



И тот лишь не умрет, кто телом был готов,



Духовности в пандан, растить его со тщаньем.



Кто, даже по нужде, не ел мясца скотов,



Живую пищу потреблял со знаньем.

                           Природу обожал он: солнце и купанье,



А тело в напряжении держал.



Пойдет лишь тем во прок старанье,



Кого ведет  духовная межа.









11.09.97.



Дай Благодати, Господи, мне здесь немного грешному,



Я постою, о Господи,  за  таинство  Твоё.



Мне помоги, о Господи, этой борьбе споспешествовать,



Ведь в  Жизни, а не в  Смерти  мы плавим Бытиё.










13.09.97



С Прошлым не надо шутить: там география Смерти!



Надо кладбища пройти, не привязавшись, поверьте.



Прошлое надо понять с должным к нему уваженьем.



И пониманием снять ступор в грядущем движенье.











15.09.97.




Учись,  друг, умирать, научишься и жить.




Ты многие в себе откроешь тайны.




Появится соблазн черезвычайный




Вселенной обустроить этажи.




Не жизнь  беречь, а собственную душу,




Бессмертие упрочив как процесс,




Уметь остановить любой абсцесс,




Духовную открыв в болоте сушу.




Учитесь умирать, чтоб научиться жить.




Бессмертье нам  подарено от Бога.




Отдельно видеть Смерть, отдельно  Жизнь -




Сейчас несовременно и убого.








21.08.99.





13. СМЕРТЬ ДЖЕФА


В 1999 году я приехал на продолжительное  житье-бытье в костромскую  деревню Усолье, но  не один, а со своим старым доберманом Джефом. Когда-то дочка на свои сокровенные деньги принесла нам еще маленьким щеночком  это чудо с Птичьего рынка. Джеф был тем, что называется “неплановым пометом”. Но хотя Насте не дали  родословную, весь его экстерьер говорил о том, что  это собака благородных кровей.

В юности Настя не раз ходила с ним на выставки,  и у нас сохранились медали и грамоты за его участие в них.

Потом обстоятельства повернулись так, что собака никому не стала нужной. Моя супруга вообще никогда не ходила с псом гулять,  это делали Настя и Денис, изредка я, а потом  она стала ругаться, что от собаки слишком много грязи и забот.


В конце концов, я уехал из своей московской  квартиры к деду в Хотьково и взял собаку с собой. Джеф, несмотря на свою величину, умудрялся влезать в небольшое кресло, которое стояло в моей комнате  у деда и ночевал в нем.


Гулять с собакой по окрестностям Хотьково на границе с абрамцевским парком мне очень нравилось. Это был обязательный моцион,  укреплявший не только мои чувства, но и легкие. 


Джеф с энтузиазмом носился по полям вдоль речки Воря в той самой долине, которая стала фоном у Михаила Нестерова  прекрасной картины “Видение отроку Варфоломею”.


Настя часто приезжала ко мне, чтобы повидаться с Джефом. Причем не одна, а с подругами или с друзьями. Потом эти поездки стали реже, хотя еще продолжались. У меня осталось много фотографий абрамцевских окрестностей с участием моей собаки и других наших гостей, в частности, друзей Насти.


Естественно, когда я купил дом в деревне, Джеф поехал со мной. Сам переезд мне хорошо запомнился. Это было осенью. Людмила Васильевна договорилась, что её и мои вещи перевезут на одном огромном автофургоне. Мы его основательно загрузили, а сами устроились почти у борта. Сзади фургон  закрывался широким фартуком синего цвета, около которого на куче тряпок мы  с Джефом и пристроились.


Ехали мы ночью, ибо дорога занимала десять часов. Мантуровский район Костромского края находится не рядом с Москвой, хотя Хотьково вблизи этой трассы. Ночь была холодной, порядка 3-5 градусов ниже нуля. Джеф ехал довольно спокойно, исправно обогревая мой левый бок.


По дороге мы несколько раз останавливались   по своим надобностям, и я успевал немного погулять с собакой.


Когда мы приехали, Джеф стал обживать нашу избу и близлежащие окрестности. Благодаря своему росту и мощному экстерьеру, он выглядел гигантом на фоне местных и   тщедушных собачонок. Они к нему и не приставали.


Джефу было уже четырнадцать лет, возраст для собаки весьма преклонный, когда он заболел, перестал есть и только смотрел на меня своими большими грустными глазами.


Я немедленно позвонил в Мантурово в ветеринарный центр, они подсказали мне какие-то минимальные лечебные средства. Но это не помогло. Собака умирала от старости. Что было делать? Все там будем!


Мой деревенский друг Алексей, старый собачник, давно подсказывавший мне, что может подкрепить  больную собаку,  четко определил, что она уже не выживет: возраст берет свое.


Агония Джефа продолжалась ровно неделю. Он ничего не ел, не выл, а только стонал время от времени. Вставать он уже не мог и мочился под себя. Я менял попоны на диване, где он лежал, гладил его и разговаривал. Но собака была уже безучастной к человеческой ласке. Смерть  взяла пса в свой оборот.


Ночью он умер. На улице стоял февраль. Все было занесено снегом.


Утром я сходил к Алексею и попросил его помочь мне похоронить собаку. Мы сняли с дивана старую черную попону, сшитую из плотной материи специально для лежбища собаки, погрузили хладный труп на нее и потащили волоком по снегу к берегу Унжи.


Там на высоком берегу, с которого открывался чудный вид на противоположный низкий берег, где мы не раз гуляли с Джефом, когда переезжали туда, чтобы пойти по ягоды, мы вырыли  с Алексеем  могилу. Слава Богу, было не очень холодно, поэтому земля легко поддавалась нашим заступам.


Мы завернули Джефа в ту же самую попону, в какой его и притащили, и спустили вниз. Джеф оказался столь громоздким, что пришлось его вытаскивать и рыть глубже. Потом он благополучно поместился на этой, последней своей лежанке.


Над могилой возник холмик. Весной я облагородил это место, посадив цветочки и обложив могилу камнями, в изобилии валявшимися по нашим полям, и красивым мохом.


Потом мы отправились к Алексею на поминки. Я не пью, Алексей  то же не очень большой любитель спиртного, хотя, как всякий деревенский житель, немного попивает. Тут я сбегал в магазин и купил две бутылки. Их, конечно, мы не выпили, это для меня слишком много, но расслабиться я себе в этот день позволил. Не каждый день у тебя умирает любимая собачка.


Алексей быстро сварганил немудреную закуску: вареная картошка, соленые грибки, вяленая рыбка, яичница, черный хлеб и еще что-то... Мы пили и говорили о бренности жизни. Алексей. как мог, утешал меня. Я не мог сообразить, как я теперь буду жить  без собаки, настолько Джеф стал частью моей деревенской жизни.


- А новую заведешь? - спросил меня Алексей.


- Нет, сейчас у меня на это нет сил! 

Да и каждый раз, когда нужно было поехать в Москву, мне приходилось с кем-то договариваться и платить за уход за собакой. Смерть Джефа подействовала на меня так сильно, что о никакой другой собаке я не мог и помышлять.


Потом я часто появлялся у могилы Джефа, но постепенно иные дела и иные заботы вытеснили у меня из памяти старую боль. Человек ко всему привыкает, а жаль!




14. Смерть - троичный подход




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


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


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


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


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


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


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


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


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

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


 Если вы не знаете японского языка, то эти иероглифы вам не только не понятны, но и не интересны, ведь у вас нет стимула  и ментальных структур для их познания.


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


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


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


Однако,  эту идею в иной форме отражает и история Адама и Евы. Прародители у человечества были, без сомнения. И это была какая-то одна пара, что подтверждается генетическим родством всех людей безразлично к их цвету кожи.


Но поскольку Развитие  когда-то началось, оно должно и закончиться, лишь Дух Божий вечен. Поэтому и Инобытие Человечества бессмертно, ибо Дух Божий в нем-то и длится.


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела ( типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

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


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


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


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


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


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



Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- Общественного и Личного,


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.


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


Механизм этой дополнительности очень сильно  напоминает  качание маятника:  чем выше Патология, тем больше и ресурс Развития.


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


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


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


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


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


Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


 Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


Но тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


Мне философии мало: сердце мое конечно.


Как  же на уровне быта суметь одолеть  жизни  муть?









(23.03.2002.)



15. ЗАКЛЮЧЕНИЕ


Путь в Бессмертие - желанная дорога каждого их нас, но увы: не всем она будет дана с одинаковой эффективностью. Для многих из нас предстоящая Экокатастрофа станет камнем преткновения на этой дороге. Это не означает, что она для них в принципе не выполнима, просто скорость движения у всех разная: и по личностным и по родовым и по национальным условиям обитания на нашей матушке-планете.


Многие не переживут Экокатастрофу, им придется снова воплощаться на этой или какой иной планете, чтобы пройти путь обязательного духовного Просветления - Трансформации.

Духовная трансформация давно уже идет на планете, но только к третьему тысячелетию она стала динамичным процессом, в котором участвуют уже не единицы, как раньше, а тысячи людей.


Но Богу необходимо, чтобы счет велся на миллионы, а может быть, и на миллиарды. А, может быть, Он вообще не считает частные атомы, составляющие единое тело бытия Человечества. Кто знает?
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