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                        Адекватное восприятие  этой матрицы помогает решать некоторые философские вопросы. Недавно я смотрел по телевизору довольно странную передачу «Культурная революция», где был поставлен вопрос о, якобы,  «смерти философии» в наши дни. Странную потому, что никому не приходит в голову поставить философский вопрос о «смерти человека». Раньше хоронили  культуру, цивилизации, сейчас хороним природу, но вот о смерти человека не задумываемся. Почему? – Боимся, наверно.  Но «смерть философии» – это та же «смерть человека», ведь, если он перестанет задумываться об ключевых вопросах бытия, бытие кончается и человек вместе с ним.   Постараемся проанализировать наш вариант «ключевых вопросов» Бытия, как он вырисовывается в этой матрице:

  Параграф № 1. «СОЦИАЛЬНЫЕ КАТАСТРОФЫ НА УНИВЕРСАЛЬНОМ УРОВНЕ»

 В рамках  «универсального развития» «социальные катастрофы» – это программа  необходимых  бифуркаций, обеспечивающих взрывное развитие социальных  систем в промежутках  между тихими эволюционными моментами развития. Бифуркации – катастрофы хранят гомеостазис систем, поэтому выполняют  в рамках эволюционного развития стабилизирующую и адаптационную  функцию.

Механизмом универсальной социальной бифуркации является Слово, Логос, который по Библии создал  мир. 




«В  ОНЫЙ ДЕНЬ, КОГДА НАД МИРОМ НОВЫМ
БОГ  СКЛОНЯЛ ЛИЦО СВОЕ, ТОГДА




СОЛНЦЕ ОСТАНАВЛИВАЛИ СЛОВОМ,
СЛОВОМ РАЗРУШАЛИ ГОРОДА».







Ник. Гумилев


Слово выступает здесь как доминирующий способ связи между материальными и духовными структурами, то есть, духовное по отношению к материальному выступает в качестве “метауровня”. Слово есть духовная (идеальная) калька Бытия, часть способа его двойного подтверждения, необходимого для движения и развития последнего. Слово - метауровень духовно-материального процесса Мира.


Вне словесного подтверждения и духовного удвоения наш Мир, как и любая материальная структура, не смогли бы быть устойчивыми, ибо  без подкрепления “Словом Истины” распадается не только “связь Времен”, но и пространственная связь структур и явлений.  Вне Слова (понятого  как в Библии) рушится весь Космос.


Гумилев утверждает мощь Слова, которую мы знаем по Библии, хотя бы на том знаменитом примере, когда Иисус Навин останавливает с помощью Божьего Слова  Солнце и ход планет по небу, чтобы выиграть битву.


Казалось бы, библейские времена давно миновали, а Человек изобрел куда более мощные способы воздействия на Мир, но остановить Солнце собственным словом он пока не может. Возможности Слова (в духовном аспекте) далеко не исчерпаны, как и возможности самого Человека в просветлении осознающего мощь духовного Слова, связывающего его с Богом.


Инновационное сознание реанимирует заклинательную силу Слов, хорошо известную во всех религиях. Благодаря  силе молитв, заговоров и мантр. Обретая с их помощью в перспективе  магическую способность “Солнце останавливать Словом, Словом разрушать города”, Человек приобретет в будущем утерянную им необычайную мощь.


Бифуркации играют, таким образом, положительную роль, а  как «Эпохи Застоя»? На наш взгляд, их роль чисто дестабилизирующая, ибо они основательно готовят саму бифуркацию. Чем «Застой» глубже, тем «Бифуркация» оглушительней бьёт нас по голове. Хороший пример – наша Перестройка.
Параграф № 2. «СОЦИАЛЬНЫЕ КАТАСТРОФЫ  НА ЛОКАЛЬНО-ЭВОЛЮЦИОННОМ УРОВНЕ»:

 На  карте  «эволюционного развития»  Бытия «социальные катастрофы» выглядят   как рамочные мероприятия, обеспечивающие смену одного социального типа эволюционного развития на другой, дабы не допустить всеобщей инволюции в Ничто.  

Россия имеет грандиозный опыт прохождения через любые социальные катастрофы, ибо, как сказал А.К.Толстой: «Земля у нас богата, порядка только нет!»
Не пора ли извлечь какой-то позитивный опыт из всех этих «перманентных перетурбаций»? Единственный выход – апеллировать к силе Добра в нас, обратясь ко всему лучшему и чистому, что в нас еще сохранилось – православному миросозерцанию. Поскольку «Подобное притягивает Подобное», если мы будем злиться,  на нас обрушится зло, а будем думать о хорошем, оно и придет к нам. Однако не всё так просто…
 Для прохождения любой социальной бифуркации каждому из нас необходим  хотя бы минимальный уровень собственной духовной силы. Где его взять?

Необходимо крепко держаться за «личные места силы»:

а) личный запас духовности (Бога в себе);

б) жизненную уверенность в себе, которую дают профессия и образование;

в) любовь родителей и других близких людей;

г) добрые воспоминания о детстве, родном крае, милой сердцу природе. 

Преодоление революционного периода  в жизни возможно, если на первом плане у человека будут не меркантильные соображения, а чисто  духовные  интересы и предпочтения.

«Личные места силы»  всегда носят амбивалентный характер: уверенность в силе легко переходит в гордыню, опирающуюся на излишнюю уверенность в собственном могуществе:

             -  завышенная оценка  личных способностей, таланта, знаний, умений;

             - наличие индивидуальных материальных средств защиты (они, как правило, иллюзорны);

             -  опора на свою особую информированность («всё неустойчиво в эпоху перемен»).


Единственный правильный вывод из  бездн  экстремального падения – изменение своего сознания, связанное с переменой личных мотиваций: «только спасая других, мы можем спасти себя!»

 На первое место следует поставить не боязнь потерять собственное грешное тело, а помощь другим, слабым и беззащитным, самоотдачу общему делу, познание самого себя в экстремальной ситуации.  

Надо  помнить, что любые чудища, которые нам встретятся по дороге, любые испытания –

                   «Это все наше же лицо, глядящее нам в очи, оазис ужаса в песчанности тоски!»

Именно поэтому в большинстве особых ситуаций, встреченных  на  пути,  бояться  приходится, прежде всего, самого себя, ибо, далеко  не известно, чего  мы стоим? Поэтому лучше не переть на рожон, а отступить и обратиться за помощью к более сведущему человеку. Это может быть учитель, а иногда и просто сосед, а не «великий гуру!» 


Главный ключ спасения в экстремальной ситуации: «Чистота помыслов и упование на Бога!»

Что нам может помешать добиться свого на опасном пути любой экстремальности?

-  страх, неуверенность, неверие в свои силы;

-  уже полученные тяжкие испытания и страдания на пути;

- отсутствие света (как физического, так и духовного);

- удары по психике («наш самый страшный враг – мы сами!»)

               Что такое «экстремальная ситуация?» - Это деформация привычного  времени и пространства! 

Поэтому бороться надо, прежде всего, со своими штампами, стереотипами и иллюзиями, потому что в новой ситуации они никогда не работают, а следование им только  ведет в тупик.


Деформация времени – в экстремуме вам кажется, что проходят дни, а на деле – летят только минуты;

          Деформация пространства – вам кажется, что впереди тупик, а на деле –  всегда можно прорваться!

          Деформация сознания - страх приобретает черты чудовищ, на деле это только ваши собственные фантазии!

          Деформация своей энергии – вам кажется, что потеряны все силы, на самом деле, если призвать Господа, силы появятся! 

             Параграф №3. Преемственность «социальных катастроф»:
Она  проблематична для  одного региона, но не подвергается сомнению в рамках разных районов мира. Преемственность «отклоняющегося», катастрофического поведения в России намечена в ленинских словах: «Декабристы (возбужденные пребыванием в революционном Париже)  разбудили Герцена, а он развернул революционную агитацию, смутив Россию  через народовольцев   и большевиков». (Цитирую не дословно).

Перманентная социальная катастрофичность нашей жизни в России нам даже полезна, ибо готовит нас к неизвестности будущих экстремальных обстоятельств бытия. Представьте себе, каково жителям какой-нибудь Швейцарии, когда они неожиданно окажутся в невыносимых  условиях Экокатастрофы…
Если в Швейцарии мы бы говорили о преемственности покоя, тиши и благодати, то в России надо говорить о преемственности катастрофизма.  Что лучше, покажет Будущее, хотя нам кажется, что Россия к любым тяжким временам подготовлена  перманентными катастрофами много лучше других стран. Почему так? Мне кажется, что всё дело в преемственности великого и могучего русского  языка. Он пока ещё жив, а «дурно пахнут мертвые слова». (Н.Гумилев)
По этому поводу хотелось бы привести известное высказывание Осипа Мандельштама: «Для России отпадением от истории, отлучением от царства исторической  необходимости и преемственности, от свободы и целесообразности было бы отпадение от языка.  «Онемение» двух, трех поколений могло бы привести Россию  к исторической смерти.  Отлучение от языка равносильно для нас отлучению от истории.  Поэтому совершенно верно, что русская история идет по краешку,  по бережку, над обрывом, и готова каждую минуту сорваться в нигилизм, то есть в отлучение от слова». (Библ., № 5, стр. 3).
Вместе с тем, если наблюдать язык, которым общается молодежь, в особенности на форумах в Интернете, то можно ставить на нации крест.

Об ужасе этакого российского нигилизма предупреждал А.С.Пушкин: «Не дай Господи, видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» Злословие молодежи – это типичный пример бунта против взрослых и их правил. НО к чему это приведет, что они предлагают взамен русского литературного языка?
Новояз, на котором общается ныне молодежь, указывает на будущую экстремальность ситуаций, замусорение  языка  словами, типа «блин», «короче»,  иностранными терминами, совершенно не понятными простому человеку, английского языка не учившему. 

 Если  послушать этот интернетовский  «реквием по России», то апокалиптические настроения  не кажутся такими уж несбыточными.
Параграф № 4. «ЭКСТРЕМАЛЬНЫЕ АНАЛОГИИ СЦИАЛЬНЫХ БИФУРКАЦИЙ» 
Об  аналогиях между Французской и Октябрьской революциями,    кто только не говорил! Историки еще проведут параллели между ходом Перестройки и Октябрьского бунта, не исключено, что и обзовут его примерно так же, как называем без всякого почтения к этому мероприятию и мы. Но все, что произошло, было угодно Богу. Поэтому навешивание ярлыков мало  эффективно. Аналогия –  гносеологический инструмент, помогающий в Познании Истины, только так к ним и надо относиться.



БЛАЖЕН, КТО ПОСЕТИЛ СЕЙ  МИР
В ЕГО МИНУТЫ РОКОВЫЕ.



ЕГО ПРИЗВАЛИ ВСЕБЛАГИЕ  КАК СОБЕСЕДНИКА НА ПИР.


Признание нашего выдающегося поэта-философа Ф.Тютчева  содержит скрытый  комплимент нашему поколению людей, живущего в начале третьего тысячелетия, ибо это совершенно определенно “роковые минуты мира”, время цивилизационного Перехода от одной эпохи к другой.


Необходимость в такие моменты диалога с “Всеблагими”, как говорит поэт,  высказана им с потрясающей ясностью. Подчеркнуто Тютчевым и равенство двух “высоких договаривающихся сторон”. Мы - собеседники Бога, Сотворцы и Сотоварищи Ему.  Впору начать вспоминать прописи 20-х годов: ”Мы - не рабы, рабы - не мы!” За такую постановку вопроса,  можно было бы  многое  простить советской власти, а точнее,   понять  ее имманентную религиозность. Жаль, что она была замешана на фальшивой идее экономического детерминизма.

Но сотворчество с Высшими Иерархиями Космоса накладывает на нас определенную ответственность, не только морального, но и интеллектуального плана. Общаться с дураками, Богу   мало интересно!  Прорыв в стихию духовной Инновации открывает для нас возможность попадания в зону, где без равноправного диалога с Небесами  обойтись невозможно, диалог становится в каком-то смысле неизбежным как способ существования инновационно мыслящего  Человека, способного на диалог с Богом.

Думается, что именно приближающаяся Экокатастрофа разбудит в нас дремавшие до сих пор ментальные  энергии и  силы, справиться с которыми вне диалога с Богом не представится возможным. Пусть каждый из нас в такие минуты будет, как герой известной сказки, считать про себя: “Я - еще не волшебник, я только учусь”, но  время  обучения подошло к концу и  пора  принимать самостоятельные решения, -  не примем сами, их примут за нас.

                Параграф № 5. «Локальная  эффективность социальных катастроф» :
Она многократно подтверждена в ходе истории, ибо социальные катастрофы  - лекарственные допинги  для непрерывного развития локальных систем, «рабочая смазка» для перескакивания с одного этапа  развития на другой, внутренний механизм такого развития.   

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



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






Ф.Тютчев 

Как языку удается обеспечивать единство духовных систем в данном ареале культуры по горизонтали, так и душа с помощью своего генератора духовных вибраций - Сердца связывает вертикаль Неба и Земли, Бытия и Инобытия, Материи и Духа, Жизни и Смерти.


Именно потому, что она - “вещая”, она и бьётся как бы на “пороге двойного бытия” между Небом и Землей: от одной катастрофы до другой… “Жилица двух миров”, она обеспечивает  их связь, целостность и эффективность функционирования духовной Вселенной, единство Тела и Духа, Материи и Сознания, Бога и Человека, Жизни и Смерти.  
Человек не является только «рабом Божьим», находящимся  в рабской зависимости от Небес. Бог достаточно мудр, чтобы оставить Человеку свободу Воли. Поэтому Бог ждет, когда Человек станет его настоящим соратником и сотворцом в деле духовного преображения пораженного тлей сатанизма Космоса.

Мудро сотворенный Вседержителем Космос также обладает некоторой свободой воли при реализации своих перспектив. Наш путь предопределен, но выбор инструментов оставлен за нами. Поэтому так и велика ответственность, возложенная Богом на инновационного Человека, способного равноправно с другими божественными Иерархиями вступить на путь духовного преобразования Темного Космоса. Как ни странно, нам при этом надо мобилизовать «темную сторону нашей  души», то есть, те 90% нераскрытых ресурсов нашего мозга, которые до сего времени нами не используются и лежат до поры до времени втуне.
Главный вопрос, который нас интересует в рамках нашего повествования: «Были ли мы эффективны в рамках выпавших на нашу долю социальных потрясений или тратили свои силы впустую?

Об  этом стоит глубоко задуматься, хотя ответ очевиден: «Нет, эффективны мы не были!» Более того, Хаос в нашей стране всегда преобладал над элементами Порядка. Но «эффективность» – результат быстрой реализации правильно поставленных целей, поэтому  Настойчивость и Порядок при такой реализации крайне необходимы.

Почему же их  так мало в России? Цели ставят люди, они могут и ошибаться. Дезорганизация имеет свой  имманентный смысл – коррекцию плохо поставленных целей. В России - «закон, что дышло, куда повернул, туда и вышло!» Его перепрыгнуть нельзя, а обойти всегда можно.

Таким образом, неэффективность властей, принимающих  плохие решения, испокон веков компенсируется их плохим исполнением со стороны народа.
Избыточное накопление негативного качества, как следствие любой дезорганизации, планируемой  или не планируемой,   приводит в итоге к тем самым социальным катаклизмам, через которые исправно проходит Россия: Татаро-монгольское иго, Раскол, Петровские реформы, бунты, революции, перестройки и т.д.  А впереди маячит Экокатастрофа…
     Параграф № 6. «Механизм  осознания  социальных катастроф  -  в России»:
Чаще всего - это  «бунт, бессмысленный и беспощадный». Их   у нас быстро давят, но память на века  остаётся. Другой механизм «катастрофического познания» самих себя  – «реформа  сверху», а вот  реформаторов у нас любят. Неслучайно такой «реформатор сверху», как Петр, проехавшийся катком по всему национальному менталитету, вопреки всей своей  жесткости и кровожадности  остался в памяти народа весьма  по-разному.
В народе сохранилась даже байка, что он, погиб, спасая на Неве гибнущих матросов.  На деле он умер в своей кровати, мучаясь от жесточайших почечных колик.

 Но самую большую  рекламу ему сделали  власти, начиная с Екатерины Великой и кончая нынешними  правителями.  Почему?  Петр  «открыл окно в Европу», зародив на почве России ростки западной цивилизации. Единственным её оправданием в России является наше врастание в мировую экономику, наше  «мирное сосуществование» с сегодняшней  глобальной экономической ситуацией. Но это слабое оправдание, потому что оно не глядит в Будущее, а принимает решения с вывернутой назад шеей.
Последний финансовый кризис отчетливо показал всю неэффективность капитализма. Запад уже стал поворачиваться к некоторым экономическим решениям, продиктованным социалистическими позициями, например, к идее государственных предприятий и планирования. Мы в этом вопросе, как всегда «позади планеты всей». Точнее, «ожегшись на молоке, мы привычно на воду дуем».

А выход прост: приватизация сырьевой промышленности была в России первой большой  ошибкой. Другая ошибка, что в отличие от Китая, мы не отдали народу хотя бы часть денег, полученных за приватизацию сырьевых запасов страны, а бросили их в банковскую сферу, что привело, в отличие от Китая к скрытой  инфляции и к колоссальному росту цен. Другая крупная ошибка – развал сельского хозяйства. Пионером в этом грязном деле стал Сталин, погубив сильного крестьянина – «кулака». После этого  сельское хозяйство в нашей стране уже никогда не поднималось, а сейчас находится в полном застое, потому что не решен вопрос с  собственниками земель, находящихся в сельхозобороте.  
 Но на ошибках учатся. Сумет ли наше руководство извлечь все выводы из сделанных предыдущими властями ошибок, покажет будущее. Когда-то я то же  писал  стихами об этих переменах:

ДУХОВНЫЙ ВЕТЕР С ВОСТОКА  ДУЛ  ИЗ ГЛУБИН ВСЕЛЕННОЙ,


ЗАПАДНЫЙ ВЕТЕР ЖАЖДАЛ  СЕБЯ УТВЕРДИТЬ НА ЗЕМЛЕ.


ТОТ И ДРУГОЙ ПЛОДИЛИ  ЦЕННОСТИ, ЧТО НЕТЛЕННЫ,


НАМ ПОМОГАЯ ОСТАВИТЬ ЦЕЛОСТНЫЙ В МИРЕ СЛЕД.

Дополнительностью Востока и Запада постоянно дышат, как  история мировой культуры,  так и провалы в мировой экономике, правда, с перевесом в ту или в другую сторону, в зависимости от влияния времени. Последний финансовый кризис имел явно западную окраску.

Восточный менталитет, в сравнении с западным, носит ярко выраженный духовный и мифологический  характер, наиболее полно представленный в “Ведах” и в философии буддизма. Западный, напротив, опирается на активность одной человеческой воли, направленной не столько на то, чтобы объяснять мир, сколько переделать его. Восточный менталитет в этом плане более пассивен.


Вместе с тем альтернатива: “Активность” или “Духовность” является типичным примером некорректной постановки вопроса. Может быть, он и остается основным вопросом философии, но никак уж не основным вопросом Бытия. Инновационное сознание всегда исходит не из альтернативных ограничений: “или - или”, а из комплиментарных: “и-и”...


Диалектический материализм не способен объяснить специфику будущей постапокалиптической ситуации, которую мы означили как инновационный период в жизни человечества. Работать там будет не альтернативное, а интеграционно-инновационное сознание, способное решать возникшие в тот период сложные вопросы Бытия.


Не работает ныне и характерное для современной социальной науки противопоставление богатого Севера и бедного Юга. Сегодня идея “устойчивого развития” “золотого миллиарда” не может считаться приемлемой, ибо из нее вытекает необходимость гибели большей части человечества. Насколько гуманней при этом выглядит православная идея “спасения со всеми и для всех”.


При сохранении нынешних тенденций неэкологического развития человечества не выживут ни те, ни другие. Может быть, “золотой миллиард” продлит свою агонию на несколько мгновений дольше...


Апокалипсис не минует никого, ибо эта катастрофа носит, прежде всего, духовный характер, правда, с некоторыми последствиями на материальном уровне. Нас ждут и исчезновение озонового слоя, и климатические, и геологические потрясения. Но, обретя инновационную духовность, Человек способен справиться со всеми материальными печалями. С духовными дело обстоит сложнее…

                    Параграф № 7. Иерархия в познании  социальных катастроф: 
Она  проявляется в языке:  революция – это свято, а бунт – это «бессмысленность и беспощадность». Реформы, даже такие тяжкие для населения, как «военные поселения» Аракчеева, остались, тем не менее, вполне благосклонно оцененными. Не думаю, что такая память ожидает современную Перестройку, ибо это благое дело было слишком «тяп-ляп» сделано. Не случайно, среди населения зачинатели Перестройки: Чубайс и Гайдар подвергаются постоянному остракизму и вызывают только ненависть. 
Государственные Революции делаются в России по воле властей, то есть, «сверху».  Интересы народа в таких ситуациях слабо принимаются во внимание.   Поэтому и слава, и  судьба революционеров в России всегда печальна, блага от революций всегда постигают не те, кто их начинал. Народные бунты, как правило, подавляются, но о них помнят, а Разин, Пугачев, Болотников в памяти народной покрыты неувядаемой славой, хотя сами по себе  были очень жестокими людьми.

Различие между «революциями» и «бунтами» можно уподобить разнице между цифрой и словом. Отдав должное Слову, Н.Гумилев писал:
                 «А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА,   КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,

                 ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА    УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ».

Слово является носителем Духа. Число же - носитель  чисто энергетического своеобразия вещей и явлений, их универсальная мера. Оно  измеряет не столько сами вещи,  сколь  их энергоёмкость. Числа, таким образом, осуществляют некую универсальную кодификацию динамики Мира. 
Впервые на значение цифр  обратил внимание великий ученый древней Греции Пифагор. Благодаря его открытиям, мы знаем, что дата рождения является нашим личным космическим кодом, уточняемым также Именем, Отчеством и Фамилией. Их сочетания способны хранить все оттенки многообразия человеческих личностей. Предназначение этой информации - передавать главные особенности смысла нашего земного существования. Пифагором была создана “нумерология”, совершившая сегодня мощный прорыв в сторону осознания путей человеческого предназначения. 

Однако в этой науке есть одно уязвимое место: она индифферентна к духовному смыслу Бытия. Поэтому, как и любая Наука, она должна быть подправлена  дополняющей её  Верой, сочувствующей всем духовным аспектам нашей Жизни.

Число, как и бунт,  несет в себе энергетическое начало, вступая в резонанс (которым занимается математика) с различными другими носителями информации, типа Времени-пространства, Вакуума, Материи. Духовная наука, основанная на энергоинформационном синтезе Числа и Слова, способна  вкупе с  Художественным Образом, прорваться к самым глубинным сущностям духовно-космического Бытия человечества. Слово, Число и Образ  - кирпичики, из которых мы выстраиваем наше понимание космических сущностей  духовного рода. Революция и Эволюция – чисто социальные понятия, космического пафоса им не достигнуть.
Впереди у энергоинформационной  науки - открытие духовной мощи вибрационных и биоэнергетических полей (например, типа торсионных), которые, подчинившись просветленному управляющему генератору - нашему мозгу, способны  решать любые космические задачи, поставленные перед нами Творцом.

Движение нервного возбуждения по нейронам мозга, вихри и всплески наших осознанных и неосознанных мыслей  с помощью усиливающих их эмоций - локальная модель духовных процессов, протекающих в большом Космосе.

Многообразие человеческих мозгов сродни многообразию всей Вселенной. Именно в этом смысле человечество является “образом и подобием” Бога, Творца и Вседержителя Вселенной.

              Параграф № 8. «Познание  самих себя»  через  социальную катастрофу»:

Это познание   в России весьма традиционно: мы познаём себя через  войны, революции, иностранное иго,  смену религиозных ориентаций (например,  смену язычества – на Православие, хотя слово «катастрофа» тут не совсем уместно) и т.д. Социальная мысль получает в России допинг только от социальных  перетурбаций и потрясений, например, все исторические писания  Карамзина порождены  Петровскими реформами. Упомянутые «военные поселения» Аракчеева могут быть негативным примером  в современных «экопоселениях», к разработке идеи которых автор так же приложил руку. 

 Революционное изменение  – это переход правящей власти из одних в другие руки, а «бунт» - это просто неудачная революция. Реформа – это изменение Социума  без передачи власти, которое, однако,  может при накоплении негативного качества революцию  в Социуме все-таки вызвать.

До Октябрьского Переворота русская интеллигенция не подозревала в русском народе такой силы анархизма: и материального и духовного. Народ с огромным энтузиазмом  жег в революцию  библиотеки дворянских усадьб, уничтожая свою национальную культуру, а также  предавал  своё исконное Православие, разрушая храмы и сбрасывая иконы и колокола, сбивая кресты.

Можно ли отнести это только за счет большевиков, которые его к этому принуждали?  Думаю, что нет! Народу было не жаль Православную Церковь, заклеймившую себя постоянным  предательством интересов народа перед государством, например, по настоянию Петра  - нарушением тайны исповеди.

Такое предательство облегчило верность  большевикам и негативизм по отношению к Церкви.

Однако анархия – не мать Порядка, а мачеха злодеяний. Церковь также оказалась перед выбором: либо сохранить свой социальный Институт, либо уйти в леса или в поруб,  и сжечь себя, как раскольники.

Поведение народа в эпоху Перемен – критерий народной нравственности. Как только после Перестройки стало возможным открыто заявлять о своей вере в Бога, народ потянулся в Церковь отмаливать своё предательство Православия в Прошлом. 

Все-таки русская душа - исконно христианка. Вслед за Ф.И.Тютчевым русскому народу давно уже пора взмолиться Богу:
«Впусти меня, я верю! Боже мой! Приди на помощь моему неверью!»
               Параграф № 9.  Исторический инсайт:
Он  приходит, как и всякая «глубокая мысля в России опосля».  «Историю пишут победители», поэтому о советском режиме мы узнали много нового лишь во времена Перестройки, хотя Истина устами Сахарова, Зиновьева и других дессидентов была и ранее у народа  на слуху.  Но ей не вняли, ибо «пророков в своем Отечестве» у нас нет. Это сейчас любителей Пушкина – миллионы, а при  его жизни – их была горстка, поэтому он и решился на свой Голгофский подвиг – дуэль с Дантесом, чтобы привлечь внимание к себе и к поруганной   разными «геккеренами» и «нессельроде» России. 

Судьба пророков в России, как правило, тяжкая. М.Лермонтов отразил этот факт в своем стихотворении «Пророк».

         С тех пор, как Вечный Судия мне да всеведенье пророка,

        В глазах людей читаю я  страницы злобы и порока.

        Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

       В меня все близкие мои кидали бешено каменья».

Понятно, почему в России  нет пророков: она страна традиционная, живущая по канонам и нормам старины. Поэтому все новые идеи принимаются в ней очень тяжело, с большим скрипом. Стереотипное мышление не терпит себе оппозиции, а её носители всегда подвергаются остракизму. Заслуженно или нет, - другой вопрос, разбираться надо в каждом конкретном случае. 
Поэтому исторический инсайт в нашей стране всегда связан с крупными потрясениями в истории, время всё расставляет на свои места. Но  правда ли, что «историю пишут победители?» - Да, на время своего торжества они  затмевают своей победой очи  историков, но тем свойственно со временем  одумываться... 
    А вот на пророков инсайтов не бывает: им в России всегда плохо.  Пример - трудная доля  монаха Авеля, предсказывавшего всем русским монархам Х1Х столетия  судьбу Дома Романовых! Даже когда выяснялось, что он был прав, его только ненадолго выпускали из тюрьмы, потом за новое правдивое предсказание опять в тюрьму сажали.
Почему так получается в России? Думаю, что в этом сказывается воля Всевышнего. Он не хочет, чтобы мы знали своё будущее, Ему желательно, чтобы хорошее мы зарабатывали в поте лица, а от плохого чаще открещивались.

                      Параграф № 10. «Жертвы духовного творчества»:
Ими  являются у нас «наши гении», Пушкин – лучший пример!  Общественное признание при жизни на 70 % есть гарантия для России, что творец будет забыт после смерти. Жертвенность своей жизнью – традиционное для  по-русски мыслящего человека занятие.  Гениев в России без жертв не бывает.

Тяжелая судьба выпала на долю наших выдающихся поэтом: все они умерли  в районе  30 лет: Лермонтов, Есенин, Веневитинов, Гумилев  и другие. Дожившие до преклонных годов, такие, как Тютчев или Ахматова,  смогли бросить вызов судьбе, поскольку  не высовывались раньше времени. Все же  поэты ранней славы гибли также рано. 

     Про Пушкина было  сказано А.Блоком, что его погубило отсутствие любви.  На наш взгляд, существует  всего четыре механизма духовной интеграции человечества: Покой, Вера, Любовь  и Творчество. Каждый из них имеет в плане человеческой активности и духовный и материальный аспект. Инстинктивная сопричастность с Природой первобытного человека дополняется духовным спасением верующего, а безграничная Любовь к своему окружению и Богу переходит в духовное преображение себя и Мира по образу и подобию Божьему.
                          И ВСЮДУ - ЖИЗНЬ, И ВСЮДУ - СВЕТ,И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.

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




                        

А.К.Толстой

Перефразируя это четверостишие, можно сказать, что “ничего в природе нет”, что ни имело бы отзвук в Сопричастности Человека и Мира (“Все -  во мне и я - во всем”), в духовном Спасении Человека (“Спасись один, вокруг спасутся тысячи”); нет ничего, кроме выхода на уровень Преображения себя и Космоса, через сопричастность с постоянными духовными пульсациями  Иномира, через обретение Любви и Свободы для сотворчества с Богом.

Если поэтам удавалось выйти на этот уровень и выполнить свою задачу, они гибли рано, если нет, то жили долго, постепенно по крупицам собирая эту Божественную Мудрость.
           Параграф № 11. «Основа творчества – личная духовная свобода»: 
Основой духовного творчества и в России и во всем мире является личная свобода. Творить со связанными руками невозможно,  при этом возникает только «социально деформированное творчество», яркий пример которого явили наши творцы в советский период. Моменты  социальных катастроф другой тип творчества и не продуцируют. Явления,  типа «Война и мир» Толстого  не могли бы возникнуть в эпоху Гражданской войны. Да и во время войн авторы воют, а осмысляющие войну произведения пишутся в перерывах между ними.

                        “НА СВЕТЕ СЧАСТЬЯ НЕТ, А ЕСТЬ ПОКОЙ И ВОЛЯ, ”- говаривал А.С.Пушкин.


С нашей точки зрения, пушкинская фраза выражает только часть Истины. Мифологическое сознание поддерживается инстинктивным стремлением к обретению душевного Покоя, а нормативное - человеческой  свободной Волей, вооруженной Идеалом или Знанием. Пушкин в данном стихе опускает еще два механизма духовно-инновацинного преобразования Мира - Веру и Творчество. Точнее, он  их постоянно рассматривает, только в других стихах. 


Глубинные смыслы это стихотворения выводят нас на тему Смерти в ее мифологическом и онтологическом аспекте. И не только потому, что ко времени написания этого стиха у поэта уже сложился план ухода из жизни, который он реализовал, вызвав блондина Дантеса на дуэль, хотя прекрасно знал предсказание мадам Кирзенгоф об опасности смерти на 37-м году жизни от белоголового человека. Более того, он специально не взял с собой на дуэль заговоренное от насильственной смерти золотое колечко, подаренное ему Нащокиным. 


Другое дело, что при этом,  как  мировой гений,  он  решал  уже космические задачи. Ибо его смерть – это осознанный  Путь на Голгофу, но об этом разговор особый…


Жизнь - это движение, развитие, “суета”, одним словом. Смерть - остановка движения, Покой. Инновационное сознание, хорошо понимая важность Жизни как условия духовного развития, признает и значение Смерти как Покоя, которого периодически в определенные периоды времени требует осознавшая суетность Мира душа. Более того, Смерть может быть для души так же желанна, как и радости Жизни. Смерть – это «зияние» между двумя реинкарнациями физического бытия, на которые человек обречен, пока в одном из своих воплощений ни получил полное духовное Спасение, то есть, Просветление.  


Выполнив свое предназначение на Земле, Человек уходит на Покой, обретает подлинную свободу. В церковном мире есть даже такая должность - “архирей на покое”, то есть, иерарх, получающий пенсию и не служащий в данный момент. Если у Человека нет возможности, хотя бы на краткий миг, обрести Покой, он может сойти с ума от перенапряжения.  Жизнь без Покоя - это стресс, гибельный для нормальной Жизни. Таким образом, в слове “Покой” есть  двойственность: и Смерть, и отдых на краткий миг. В любом случае, Смерть – лишь только Переход, лишь временное состояние размышления и покоя о бренности Жизни. 


Это обстоятельство делает Смерть и Жизнь одинаково важными в глазах А.С.Пушкина. Человеку необходимы:  в свое время Воля (Свобода), а в свое время - Покой (Смерть). Регулировать эти процессы по своей воле Человек еще не научился, ибо не дошел еще до нужного духовного уровня. Мы знаем, что некоторые святые могли “возноситься на Небо” и возвращаться  с Него по своему желанию.  Возможно, инновационному Человеку и такое вознесение будет по силам.

                    Параграф № 12. Глобальные бифуркации мира - Климатические катастрофы:

 Потопы и оледенения планеты есть  инструменты  Господа Бога, эффективно  меняющие не только облик планеты, но и всё  сознание носителей Разума на ней.  Другое дело, что до эпохи Водолея эти катастрофы носили чаще всего космический характер, и только в эпоху Водолея  мы впервые  пожнем антропоморфную катастрофу, созданную последствиями  антиприродного характера  собственного технического прогресса. 

                 «Что войны, что чума, - конец им виден скорый,

                    Им приговор почти произнесен…

                   Но кто нас защитит от ужаса, который, 

                  Был «Бегом Времени» когда-то наречен?» - спрашивает Анна Ахматова.
Бег времени,   возможно, самая страшная и  климатическая, и социальная  катастрофа,  последствия которой  сразу даже не приходят в Голову.  На цикличность  мировых катастроф оказывает главное  влияние скорей всего только  Космос. 

Очевидно, время от времени планета, как и вся  Солнечная Система, проходят через неустойчивые участки Космоса, нестабильность которых резко влияет на природу планеты: сталкиваются материки, «сорок дней и сорок ночей» идет дождь, меняются магнитные полюса планеты, жуткие циклические похолодания сменяются такими же потеплениями. 
Человечество приспособилось к ним, но от «Бега Времени» уже давно не ждет ничего хорошего, в этом Анна Ахматова совершенно права.

Но, открывая все новые и новые материальные  тайны планеты Земля, вся наука постепенно осознаёт и духовную  цикличность Бытия, улавливая ту закономерность трансформации циклов, которую мы на уровне сознания отметили как диалектику: Миф – Норма – Факт - Инновация.

       Параграф № 13.  Климатические катастрофы  в эволюционные моменты Бытия:

Это последствия смены магнитных полюсов планеты, периодически меняющих свою ориентацию на ней. Глобальный характер бифуркационных катастроф они приобретают только при падении на землю больших астеройдов и метеоритов, кратеры которых  и по сей день  открываются геологами в теле  земли. Для прошлого характерна цепь таких катастроф, не исключено, что для Будущего – то же. Движение магнитных полюсов планеты явно не зависит от  человеческих усилий, поэтому мы полностью «в руках Господа Бога».
                                     «ПРИРОДА-НЕКИЙ ХРАМ, ГДЕ ОТ ЖИВЫХ КОЛОНН 

                                      ОБРЫВКИ СМУТНЫХ ФРАЗ ИСХОДЯТ ВРЕМЕНАМИ

                                      КАК В ЧАЩЕ СИМВОЛОВ,  МЫ БРОДИМ В ЭТОМ ХРАМЕ, 
                                     И ВЗГЛЯДОМ РОДСТВЕННЫМ ГЛЯДИТ НА СМЕРТНЫХ ОН…

Новое понимание Природы зиждется на идее тождественности структур природного мира структурам сознания Человека, явленной в приведенном отрывке из стиха  Ш. Бодлера. Эти строки поэта, написанные в Х1Х веке, вполне современны и современно экологичны. Это не языческая реминесценция, утверждающая простую подчиненность Человека Природе, а напротив “родственный взгляд» человека на Природу,  то есть,  взаимное их сочувствие.


Идея «Сочувствия», сопричастности Человека и Природы, построенная на уважении (“Природа - храм!”), а не подчинении друг другу, характерная для современного экологического сознания, ощущающего  тенденцию к тому, чтобы  стать сознанием  инновационным и постапокалиптическим.

Какое отношение этот мир человеческих  символов имеет к климатическим катастрофам? Да, самое прямое.

 Наблюдениями специалистов давно уже подтверждено, что  стрессовое состояние массового сознания в данном регионе  может вызвать землетрясение или активизировать цунами, если это морской город.

 В Библии рассказана история Содома и Гоморры, где жители настолько вышли из нормальных нравственных рамок Бытия, что были наказаны Господом за это огнем и землетрясением, полностью уничтожившим эти города. А Спитак в Армении?
                     Параграф №14.  Преемственность климатических катастроф:
Существует ли она?  Положительный ответ на этот вопрос связан с нашим предположением, что они служат «руками Господа Бога» по смене типов, нашего сознания, вынужденного приспосабливаться к меняющейся природной среде. Адаптационные возможности мозга огромны, они уже выделили нас из животного мира. Работая  по заложенной в мозгу программе смены ментальностей: от Мифа, через Норму и Факт – к Инновации, мы можем развиваться и дальше.  Ведомым только Богу образом, катастрофы также способствуют этому развитию, поэтому преемственность, без сомнения,  имеет место, ибо освящена великой целью.
«МИКРОКОСМ ПОДОБЕН МАКРОКОСМУ», - утверждал великий древнеегипетский маг и ученый  Гермес Трисмегист. Истоки всех наших катастроф – на Небе! 
Но каковы критерии подобия низшего Высшему? Мы развиваем некие критерии такого подобия через видение многих аналогий в Человеке и Космосе, Личности и Боге. Мы пытаемся задать пространственно-временные координаты, где такое видение становится очевидным. С этой целью мы попытаемся  выстроить систему единства Вещества, Энергии, Информации и Духовного Поля.  


В рамках такого понимания плотное Вещество Космоса подобно телу Человека,  его биоэнергия  души аналогична комплексу космических энергий, а индивидуальная информационная система Знаний, обслуживающая Личность,  подобна космической Ноосфере.  Духовные поля Личности, соединяющие Разум и Сердце, входят в отношение с Духовным Полем Космоса, которое мы все привыкли называть  Богом. Бог, конечно, нечто большее, чем просто Духовное Поле, но для нашего рассказа такое ограничение приемлемо. Их взаимосвязь более ясной становится из этой таблицы:

	
ВЕЩЕСТВО
	ЭНЕРГИЯ
	ИНФОРМАЦИЯ
	ПОЛЕВЫЕ СТРУКТУРЫ

	Плотные тела
	Кинетическая
	Мифологическая
	Поле тяготения

	Жидкости
	Электро-магнитная
	Нормативная
	Электромагнитные

	Газообразные
	Ядерная
	Фактологическая 
	Слабые энергетические поля

	Плазма
	Биоэнергия
	Инновационная
	Духовное (торсионное) излучение



Торсионные поля Вселенной имеют ту же природу, что и поля кручения нейронов в мозгу. Многообразие их движений способно моделировать многообразие всего Космоса.  Именно это и дало право Гермесу  Трисмегисту заявить в “Изумрудной скрижали” о полном подобии Человека и Космоса. Сходные мысли о тождественности космического Пуруши обычному Человеку изложены в «Ведах». А разве тот факт, что Сын Бога стал в христианстве “Сыном человеческим” не является косвенным подтверждением той же самой мысли?

Параграф № 15.  Возможность  глобальных  аналогий: 
В мифах многих народов  описаны события, наподобие Потопа и  даже приведены примеры своих собственных национальных Ноев. Археологи находят средь погребенных миллионы лет назад обледенелых остатков мамонтов следы человеческих стоп, чаще всего великанов, что совпадает с теософскими концепциями  развития рас на планете от великанов к современному человеку, подтвержденными сейчас экспедициями профессора Эрнста Мулдашева. Все известные религиозные символы, типа Креста, Змея, Свастики и т.д. характерны  не для одной религии, а имеют значимые  аналогии  почти во всех религиях мира, развивающихся на огромных пространствах мира  и всей истории. 

 Я ЗНАЮ, ЧТО ДЕРЕВЬЯМ, А НЕ НАМ ДАНО ВЕЛИЧЬЕ СОВЕРШЕННОЙ ЖИЗНИ.

НА ЛАСКОВОЙ ЗЕМЛЕ, СЕСТРЕ  ЗВЕЗДАМ, МЫ - НА ЧУЖБИНЕ, А ОНИ - В ОТЧИЗНЕ.







Ник. Гумилев


Поэт обращает нас  лицом к совершенно неожиданной постановке вопроса: “А кто у кого в гостях на этой земле?” Бездуховная идея о происхождении Человека только от обезьяны не работает в рамках инновационного сознания. Какой-то элемент Истины в ней есть, но не тот, на котором заклинилась биология по Дарвину. Принципиальное отличие идеи духовной эволюции от эволюции материальной в том, что эволюционирующая духовно структура уже содержит внутри  качество, которое она только должна обрести, на взгляд материально ориентированных эволюционистов. 


Скорей всего, потомки обезьян дали духовному Человеку только материальный носитель, хорошо адаптированный к условиям Земли. Но как носители  вселенского Духа и Сознания мы лишь гости на этой Земле. Подлинная наша родина - планета в  далеком Космосе, вероятней всего, - в созвездии Ориона. 


Созвучие самоназвания наших предков - “ариев” и наименования этого созвездия вполне может быть и не случайным.  Но почему, однако, не Человеку, а только деревьям , по Гумилеву, дано “величье совершенной жизни?”


Тут может быть несколько соображений. Человек грешен, а деревья ведут безгрешную жизнь... Вместе с тем,  отсутствие “величия” во многом есть результат огромной пластичности Человека, высокого уровня его адаптивных возможностей. Вероятно, Земля - не первое место его акклиматизации, поэтому спектр адаптивных возможностей, заложенных Творцом в Человеке, столь широк, что он может легко приспосабливаться к различным материальным средам своего обитания в течение  вечного бытия своей бессмертной души. НЕ СЛУЧАЙНО БИОЛОГИ ГОВОРЯТ, ЧТО МЫ ИСПОЛЬЗУЕМ ТОЛЬКО ОКОЛО 90% ВОЗМОЖНОСТЕЙ СВОЕГО МОЗГА.

Высокая пластичность и качества адаптивности очень выручают Человека. Стой он всегда на месте, как дерево, вряд ли он сумел бы приспособиться к многообразию природных сред и климатических особенностей различных планет, где уже побывал или побывать  ещё сумеет. Носителей сознания на Земле было немного (может быть, всего двое: Адам и Ева) и расселялись они, судя по всему, из одной точки, бывшей прародиной цивилизации на нашей планете.  Генетическое  родство все людей от одной пары уже вполне доказано. 


Вместе с тем, вряд ли можно говорить о “совершенной жизни” деревьев, если не существует в какой-то отдаленной перспективе обретения деревьями своего типа “Сознания”, пусть не человеческого плана.  Переход человечества на “полевой уровень существования” после Апокалипсиса должен повлечь за собой освобождение им духовной ниши на планете, которую займут сначала “сознательные животные”, а потом и “сознательные растения”.


В смысловом многообразии этого четверостишия скрыт еще один аспект: ниша  нашего Бытия - весь Космос, поэтому на “ласковой Земле” мы - только в гостях!


                       Параграф № 16. Эффективность климатических катастроф:  
Для генезиса ментальных структур человечества она  очевидна.  И дело тут не только в необходимости людям приспосабливаться к изменению окружающей природной среды. Важнее другое: катастрофы  заставляют человека пересматривать ранее неизменные образцы своего поведения, свои ментальные стереотипы и штампы. Они провоцируют духовный поиск – залог открытия новых горизонтов в познании мира и Космоса, да и самих себя то же. 

Философская мудрость давно заметила эту взаимосвязь:

А. «Катастрофы имеют способность класть конец всем прежним несчастьям  и производить на свет новые», -  писал   Иоганн Гердер.
Б. «Катастрофы обладают иногда свойством ужасными путями устраивать всё к лучшему» - мысль Виктора Гюго.

В. «Бедствие даёт повод мужеству!» - сказал Сенека. ( См. об этом - Библ. № 1, стр. 96)
«Эффективность» климатических катастроф для развития человечества неоспорима, но её глубина и необходимость в руках Господа, ибо велико его Милосердие. У него есть много способов заставить человечество одуматься, например, оглянуться назад в историю и подумать о причинах Потопа.

Сорокадневный дождь не объясняется никакой логикой сложившихся на земле процессов тепло - и водообмена воздушных масс. Его причины носят космический характер, хотя библейскими мотивациями не совсем исчерпываются.  Земля обладает скрытыми возможностями провоцировать свой водообмен, так, что дождь может идти «сорок дней и сорок ночей».
                   Параграф № 17.Экстремальные механизмы духовного познания: 
Какие же механизмы духовного познания активизируются во времена экстремальных состояний внешней среды?  Более всего – молитва и медиативный диалог с Богом. Экстремальное состояние природы заставляет человека сомневаться в своих силах и обращаться за помощью к Высшему Разуму, а Он, видимо,  поощряет такие обращения. Более того, они записаны в Его Программу, потому что его «духовный проект» – Человек, оказался не столь хорош, как Бог предполагал ранее. Поэтому он и вынужден постепенно меняться по Программе свыше. Мы проследили это изменение в рамках диалектики сознаний: от Мифа – к Инновации.
                   Остановимся теперь на мысли поэта Н.С.Заболоцкого:


              «И ПОНЯЛ ОН ПЕРНАТЫХ ПЕНЬЕ И РЕВ ЗВЕРЕЙ И ШЕПОТ ТРАВ,



И В ДУМЫ КАЖДОГО РАСТЕНИЯ ПРОНИК, ДУШОЙ ЗАТРЕПЕТАВ».
Этот отрывок задает нам новый аспект единства Человека и окружающего его Мира: поэтическое познание Природы,  в противовес познанию научному, осуществляется, “душой затрепетав”. Эта древняя языческая идея всегда близка поэзии, вспомним пушкинского Пророка, внявшего ”и неба содроганье, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход и горней лозы трепетанье”.

Конечно же, понимание подлинной многоаспектности Мира приходит к Человеку только при использовании комплементарных, то есть, дополняющих друг друга, инструментов познания: научных и поэтических (шире - творческих).

Основным является не рассудочное познание, а познание через ”трепет души”. В “скудном многоразличьи” Природы есть еще много такого, что не поддается пока рациональному объяснению и требует для понимания, как минимум,  эмоционального соучастия и сопереживания.

Природа планеты все более открывается нашему изумленному взору как живой организм, обладающий высоким уровнем ему только присущего “сознания”. “Ноосфера” по В.И.Вернадскому - это система духовности планеты, соединенная таким количеством связей и внутренней  коэволюции элементов, что даже самое продвинутое человеческое мировоззрение пока пасует перед его полным осознанием. 

Медитации и молитвы, вход в «расширенное состояние сознания» дают новые возможности познания человеком окружающей природной среды. Экстремумы даны нам, чтобы мы активизировали своё познание, добиваясь в этом процессе все новых и новых высот.
                       Параграф № 18.  Уровни  познания в экстремальных условиях:
 Они подчеркивают никчемность человека и неадекватность всех антропоморфных  методов решения человеческих проблем перед  натиском губительной мощи природы.  Человек  вряд ли  что-то может изменить, когда катаклизм уже пришел в действие, поэтому единственно на что мы можем уповать – на  духовное предвидение,   моральные предупреждения и нравственную их  профилактику. На это Бог своё добро, судя по всему,  уже дал. 

         «Не дай мне Бог сойти с ума, - нет: лучше посох и сума!»- писал А.С.Пушкин.
Этот ментальный экстремум казался поэту чем-то совершенно ужасным, но природные экстремумы принесут человечеству страдания в миллионы раз хуже.

Вряд ли при этом нам будет до познания, надо будет спасаться. Причем, совершенно ясно, что спасенья нет, если до этого не было духовного спасения, которое само по себе даёт ясное понимание, куда бежать и что делать. Или вообще ничего не делать, а молиться и ждать своей участи!
«Творцу молитесь; Он – могучий: Он правит ветром в знойный день,

На небо посылает тучи, даёт земле древесну сень»… -  указывает выход  А.С.Пушкин

Вся подготовка к экстремумам должна совершаться заранее. Хотя бы для психологического успокоения, можно пройти специализированные курсы техники безопасности при глобальных катастрофах, но любое познание в экстремальных условиях – миф, если перед этим человек не обрел  подготовки на духовном уровне. 

По сути, вся наша работа посвящена этой теме, ибо дыхание «ужаса бега  времени» уже коснулось наших сердец.
      Параграф № 19.  Традиции духовного познания  в условиях природных катастроф:
Познание в экстремальных условиях  возможно, даже более активно, чем в обычное время. Человек способен входить в «состояние измененного сознания», провоцирующее контакты с ментальными полями самой  планеты, Солнечной Системы, а иногда и всего Космоса. На энергоинформационном уровне  Высший Разум всегда готов помочь своему любимому детищу - Человеку, тем более что  природные катастрофы никогда не ограничиваются только  разрушительными функциями, они провоцируют  новый ментальный  опыт,  прежде  недоступный для понимания человеком  на традиционном уровне.  Планетарные катастрофы, как бы помогают Человеку выскочить из самого себя и обрести космическое звучание, если  человек настроен  в резонанс с  Космосом и Природой.
Опираясь на «Апокалипсис», о поведении человека в экстремальных условиях  так повествует  А.С.Пушкин:
Но дважды ангел вострубит, на землю гром небесный грянет,

И брат на брата побежит, и сын от матери отпрянет.

И все пред Бога претекут, обезображенные страхом:

И нечестивые падут, покрыты пламенем и прахом».

На наш взгляд основное качество любой природной бифуркации – призыв  со стороны Неба к человечеству вынести  из катастроф урок и не повторять прежних ошибок. Даже просто помнить традицию…
Так наиболее остро на любую природную катастрофу реагируют животные: крысы покидают корабль, которому предназначено потонуть, животные бегут на высокие места, перед тем как на город обрушится цунами и т.д.

Надо только быть внимательным к этим знакам и следовать примеру животных. 
          Параграф № 20.   Инсайт как тип личностного  духовного познания:
           Его  в подобных моментах надо искать только в творчестве, чисто рациональному познанию инсайт  не доступен. Механизмом такого творческого просветления является «озарение» - мгновенная догадка художника-творца о сути происходящих в природе  (и внутри человека – тоже) процессов.
  Когда- то  я сам сочинил такие стихи:
«Я просветлен, коль убелен сединой, коль думаю  о Боге и о вере.

Тогда  мне  дан,  пусть в  минимальной мере, спасенья механизмов  список длинный…
Я просветлен без думы о спасеньи, Поскольку знаю,  - маловероятно...
На солнце тоже нынче видно пятна: нам  уповать  осталось  на везенье!»
        Как уже говорилось, инсайты провоцирует только ИСС. Входов в него много, если готов, сама экстремальная ситуация порождает вход в ИСС, а затем и спасающий  человека  инсайт.
         Инсайт -  это не просто личный фактор биографии человека , о трудности его получения когда-то догадался Ник. Гумилев:         «Так век за веком… Скоро ли,  Господь?  Под скальпелем ПРИРОДЫ и ИСКУССТВА
              Хрипит  наш дух, изнемогает плоть, рождая орган для шестого чувства».

Природа в сложные моменты своего бытия оказывает огромное влияние на человека. Именно  поэтому «шестое чувство» - орган духовного творчества рождается по мысли Гумилева «под скальпелем Природы и Искусства».
Глобаль
ная Экокатастрофа  будет полезна  человечеству не для полного уничтожения, а для глобальной смены своего устаревшего сознания.  Катастрофы не будет, пока Бог надеется на наше понимание и духовное изменение. Когда надежда кончится, катастрофа обязательно грянет как спасительное лекарство мира.
Параграф № 21. Жертвенность  населения в экстремальные моменты  бытия  природы
Она огромна, как будто там – наверху  гуманные критерии и уже не играют роли, по крайней мере – в экстремальных  условиях. Мученические жертвы православных служителей Церкви в советское время не прошли даром и не канули в Вечность без следа, а были отмечены в анналах Церкви. Многих  мучеников уже канонизировали на местном уровне, другие дожидаются своей очереди. Конечно, пламя жертвенности опалило не только работников Церкви, далеко все  стояли при этом  за свою веру, как работники культа.  

     Эдгар По писал: «НОЧЬЮ И ДНЕМ МЛЕЧНЫМ ПУТЕМ ЗА КУЩИ РАЙСКОГО САДА

                 
        ДЕРЖИ СВОЙ ПУТЬ И СТОЕК БУДЬ, КОЛЬ ИЩЕШЬ ТЫ ЭЛЬДОРАДО».

Готовность мучеников идти до конца за «кущи райского сада» многократно подтверждена в истории христианской церкви.









В современном духовном развитии соседствуют, иногда дополняя, а иногда вытесняя друг друга, два механизма: “сакрализация” и “секуляризация”. Поэт дает нам образ первого из них, включающего:


- следование Млечным (космическим) путем;


- выбор в качестве целей - “кущи Райского сада”;


- духовную стойкость в дороге;


- путь как следование духовной цели – поиск «страны счастья»  - “Эльдорадо”,


Отказ от сакрализации социального развития после Возрождения, завел человечество в тупик. Стало необходимым восстановить гармонию между двумя указанными механизмами духовного развития. Но в бездуховном, секуляризованном развитии человечества была  набрана такая инерция, что остановить ее, как нам представляется в данный момент, можно только ценой коллапса планеты. Отсюда задача - не доводить дело до такого печального финала, а повернуть социальное развитие в сторону гармонии. Но каким образом? Наши последующие тезисы содержат ответ и на этот вопрос.

Проблема на наш взгляд заключается в том, что, взяв  гуманистические открытия Христа в основу западноевропейского  духовного истеблишмента, западное сознание с «водой выкинуло и ребенка» - самого Христа. По мнению  Ф. Ницше: «Бог в  нашем  мире умер!»


Это величайшая богословская глупость, ибо Бог бессмертен и вечен, Он не может умереть, тогда бы порвалась опора всей жизни в Космосе.


 Но часть правды в ней есть – в Западном мире  планеты Земля Бог действительно умер!

                Это глубочайшая духовная проблема Западного мира, ведущая его  к краху, если он не изменится.  Средством изменения в такой запущенной ситуации может быть только глобальная природная катастрофа!  
                        Параграф №22: «Свобода в экстремальных ситуациях» 
 В экстремуме на грани смерти человек способен испытать огромную радость и  свободу. Не случайно после клинической смерти многие вспоминают именно о ярком световом существе, подарившем состояние великого просветления, радости и свободы. В чрезвычайной ситуации что-то напрягает мозг,  он начинает работать на  полной своей мощи, проявляя чудеса прозорливости и необычайный творческий накал. Всех экстремальных способностей мозга  мы пока познать не можем. Если  попадем в подобную ситуацию, то будем плакать, конечно, хотя и откроем в себе путь к инновациям.


«НЕ ТО, ЧТО МНИТЕ ВЫ ПРИРОДА - НЕ СЛЕПОК, НЕ БЕЗДУШНЫЙ ЛИК.


 В НЕЙ ЕСТЬ ДУША, В НЕЙ ЕСТЬ СВОБОДА, В НЕЙ ЕСТЬ ЛЮБОВЬ, В НЕЙ ЕСТЬ ЯЗЫК», - 
               писал Ф. Тютчев.
 Человеческое ощущение свободы в раннем детстве человек обретает, глядя в свободу Природы. Его мифологическое сознание в действительности находит в Природе и душу, и свободу, и любовь, и язык. Наш современник, взрослый человек,  однако, уже разучился видеть в ней “душу живу”, поэтому он может травить  и грязнить её так, что она, видимо,  уже решилась ответить ему тем же самым. Судя по всему, Природа планеты готова стряхнуть нас со своего тела, как надоевшую вошь, путем землетрясений, наводнений, ураганов и других природных катаклизмов, в частности, потепления климата.  


Конечно, мифологическое сознание не исчерпывается одним языческим отношением к природе. Но для язычника мир является, по мнению Юлиуса Эволы, “живым телом, пронизанным таинственными божественными и демоническими силами, полными смыслов и символов: ”чувственным выражением невидимого”, по словам Аполлодора.

Человек жил тогда в органической бытийной связи с силами мира и Иномира, так что он мог по праву сказать о себе в согласии с герметическим выражением, что он есть “во всем составленный из всех сил”: именно эта идея пронизывает арийско-аристократическое учение об ”Атмане”. И именно на основе этого мировоззрения развивалась совершенная, законченная сакральная традиционная наука”. (См. Библ., № 2, стр102-103) 

Инновационная наука так же будет исходить из единства субъекта и объекта, Мира и Иномира, Бытия и Инобытия, Традиции и Инновации. Только на этой основе осуществляется прорыв к новым возможностям и энергиям, заложенным в нас как  нераскрытая до сих пор потенция.

               Параграф № 23.  «Экстремумы активности Луны и Солнца»:

 Наиболее близкое  к экстремальному   состоянию сознания  оказывают на человека  мощные изменения  активности Луны и Солнца. Именно они готовят нас к предстоящим испытаниям, выполняя, очевидно, адаптационные функции.  Мощные выбросы солнечного ветра меняют электромагнитное состояние  всей планеты, корректируя  оптимальные сроки и объёмы природных процессов. Современные садоводы уже ничего не делают, не ознакомившись с состоянием фаз Луны, ибо знают, что полезно для роста растений в каждый конкретный миг: новолуние или ущерб Луны.  Без сомнения, климатические катастрофы имеют к этим колебаниям  магнитной активности  планеты под воздействием Космоса самое прямое отношение. 

Основная причина цикличности всей жизни на земле – это экстремумы активности Луны и Солнца. Человечество постепенно подбирается к их полному пониманию:

 - древние египтяне  обожествляли Солнце как Бога Ра;

-  для  понимания роли Солнца христианами свойственна пушкинская строфа:

                  «Зажег ты солнце во Вселенной, да светит небу и земле, 
                    Как лен, елеем напоенный, в лампадном светит хрустале». 
-  наука воспринимает солнце как центральную звезду Солнечной системы;
-   в инновационно-энергетическом плане Солнце и Луна питают человечество каждый своим видом энергии, а Бог добивается их гармонии посредством установления равновесия и гармонии в нашей душе.
Параграф №24.  Ритм колебаний активности Луны и Солнца
Эти ритмы  оказывают влияние,  прежде всего,   на эволюционное развитие планетных структур, ибо в  нормальных условиях  их изменения реализуются только посредством роста или падения  активности Солнца и Луны, другие факторы всегда  оказываются второстепенными.

Взаимосвязь всего живого на земле с движением Луны уловил ещё Николай Степанович Гумилев:

«Так зверь безрадостных лесов, почуявший весну,  внимает шороху часов и смотрит на Луну,

 И тихо прячется в овраг будить ночные сны и согласует легкий шаг с движением Луны».
Колебания активности Луны и Солнца хорошо ощущает и человек, в особенности у которого не всё в порядке с сердечно-сосудистой системой, являющейся проводником влияния Луны и Солнца в человеке.

Полнолуние на таких людей оказывает, как правило, негативное влияние, как и очередной  выброс солнечных протуберанцев или «солнечный ветер».

Параграф № 25. Природные структуры планеты в свете Солнца и Луны: 
Как Солнце и Луна влияют на локальное развитие различных природных  структур планеты? Вследствие своего миллионолетнего пребывания на земном небосклоне,   они создали внутри любого частного планетарного процесса свои солнечные (дневные) или  лунные (ночные) подструктуры, имеющие троичный смысл (Солнце-Луна-Планета). Солнце посылает днем  на Землю свои живительные лучи, Луна их корректирует ночью, в итоге планета приобретает колоссальную космическую устойчивость в электромагнитном и информационном  поле Солнечной Системы. В человеческом коллективе также есть свои солнечные (дневные) и скрытые (ночные) процессы, раскрываемые только при достаточно длительном знакомстве с данным коллективом, а также и личности, которые там  доминируют и  обеспечивают их функционирование.

Мы не ведем  речь об экстремальных проявлениях этих качеств в бесовщине и святости, но внутри каждого из нас подобные ориентации заложены с молоком матери.

«И будет много светлых лун во мне и вкруг меня,  и бледный берег древних дюн откроется, маня,
 И занесет из темноты зеленый океан кораллы, жемчуг и цветы – дары далеких стран,
И вздохи тысячи существ,  исчезнувших давно, и темный сон немых веществ и звездное вино.

Уйдешь, и буду я внимать последней песне лун, 

Смотреть, как день встаёт опять над гладью древних дюн».

Эта «лунная фантазия» Н.С.Гумилева, как никогда точно передаёт лунное обаяние красок ночи, влияние луны на человека.
                          Параграф № 26. Солнечные и Лунные аналогии в Социуме:

 Адекватным носителем Солнца в коллективе бывает Солнечная Личность, совершенно не обязательно, что  это сам руководитель. Точно также в нем есть и  Лунная личность, к которой сходятся все нити тайных, чаще всего негативных социальных процессов внутри коллектива. Вокруг каждого такого типа личностей группируются соответствующих ориентаций люди, готовые преданно служить и  играть роли, требуемые от них в данной ситуации, определяемой  их лидерами.

Как правило, солнечная личность в коллективе – это творческая личность. Важность «солнечности» для творца показывает Николоз Бараташвили:

«Что странного, что я пишу стихи? – Ведь в них и чувства не в обычном  роде:

 Я солнцем быть хочу, чтоб на восходе увенчивать лучами гор верхи.

Чтоб мой приход  сопровождали птицы безумным ликованьем вдалеке,
Чтоб ты  была росой, моя царица, и падала на розы в цветнике».
Земля  периодически (ночь, день) находится  то под солнечным влиянием, то под лунным. Отсюда идет и качество такого влияния. В дни полнолуния мы болеем, повышается количество локальных катастроф и негативных бифуркаций. Солнце, если только мы не пережаримся при загорании,  всегда оказывает на человека положительное влияние. 
Параграф № 27. Специфическое сочетание мощностей  Лунного и Солнечного влияний:  
Они создают неповторимую социальную окраску каждой социальной общности и определяют этим её устойчивость и нравственное лицо. Если сочетание Луны и Солнца строится в системе по закону «Золотой Пропорции» (около 62% Солнца) и (примерно 38% Луны), коллектив будет здоровым и социально эффективным. В противном случае все окажется много сложнее.

Односторонность нашего мировоззрения приводит к печальным последствиям.

«СПЕЦИАЛИСТ  ПОДОБЕН   ФЛЮСУ:  ПОЛНОТА ЕГО  -  ОДНОСТОРОННЯЯ», - сказал 
К. Прутков.
Эта ироническая фраза,  на самом деле сочиненная в  середине Х1Х веке братьями Жемчужниковыми и А.К.Толстым, неожиданно стала приобретать в наши дни трагическую окраску. Главной причиной преобладания импульсов Смерти над Жизнью ныне  становится постоянное превышение тенденций дезинтеграции (специализации и дифференциации) над объединительными (интеграционными и универсальными) тенденциями Бытия.

В чем это проявляется? Специализация в познании Природы привела в итоге к непоправимому загрязнению окружающей  природной Среды, ибо частное видение ее проблем помешало “специалистам”  элементарно полюбить Природу. Специализация в управлении привела к торжеству принципа: ”Разделяй и властвуй!” Характерное для Прошлого управление через “изменение сознания” сменилось управлением с “помощью насилия”. Воспитывать людей - процесс долгий,  а управляющие хотели получить результат мгновенно. «Но, за что боролись, на то и напоролись!»

Созданное на ранних этапах развития человечества целостное мифологическое сознание постепенно распадалось на многочисленные культурно-этнические типы, приведшие к национальной розни, вражде и непониманию друг друга. Метафора этой ситуации - библейский рассказ о строительстве Вавилонской башни. Прежняя творческая активность Человека по отношению к Природе, Любовь к ней сменилась  тенденцией к потребительской эксплуатации Природы.
Речь, по сути дела, идет уже не просто о метафизическом преобладании тенденций, речь идет о выживаемости человека на земле. Необходимо менять технологическую цивилизацию, построенную на технологиях распада и специализации, на общую глобальную технологию, которая может быть построена только на ментальном Целом человека.
Интеграция Человека с Природой, характерная для этапа Мифа, после своего распада стала оборачиваться насилием над Природой, приведшим к нынешнему экологическому краху.  В конечном итоге она привела к насилию над самим Человеком, ибо, “что посеешь, то и пожнешь”.


Универсальность Человека, целостное открытие им самого себя вытеснялись специализированной техникой и машинной экономикой, а первые самоуправляемые общины, не нуждавшиеся в государстве, были им жестко подавлены. Гибель государства как типа управления Социумом предсказал   ещё  Ленин в своей работе “Государство и революция”. Но инерционность Социума такова, что к общественному самоуправлению, минуя жуирующее на поборах с населения  чиновничество, мы придем еще не скоро.

Конечно,  стерильный возврат в Прошлое невозможен, да был бы и нелеп. Но он должен обрести новое инновационное качество путем обогащения позитивными сторонами развития, наработанными в последующие годы.

  Параграф № 28. Механизмы духовной деятельности Луны и Солнца противоположны: 
Они безнравственны и негативны в первом случае и ориентированы на добро и порядочность – во втором.  Специфика социальных процессов в коллективе такова, что совсем не обязательно, чтобы каждый член коллектива был осведомлен о своем участии в той или иной группе, но последствия её деятельности он ощутит на себе обязательно.  При этом огромную роль будут играть этнические и религиозные особенности каждого члена группы, а, прежде всего, его духовная устойчивость перед внешними влияниями.

Луна как ночное светило собирает вокруг себя «лунных людей», носителей Тьмы, а Солнце – «солнечных людей» - носителей света.

                                            «О, САД НОЧНОЙ, О, БЕДНЫЙ САД НОЧНОЙ,




 О, СУЩЕСТВА, ЗАСНУВШИЕ НАДОЛГО!




 О, ВСПЫХНУВШИЙ НАД САМОЙ ГОЛОВОЙ




 МГНОВЕННЫЙ ПЛАМЕНЬ ЗВЕЗДНОГО ОСКОЛКА!»  - писал Н.Заболоцкий.
Конечно по поводу происхождения Луны есть разные точки зрения. Некоторые считают, что Луна – «звездный осколок» или метеорит, притянутый силой тяготения Земли к себе, другие исповедуют гипотезу, что метеорит отколол от планеты большой кусок, который  и стал  Луной.

В любом случае Луна светит отраженным светом Солнца, метафорически являясь «звездным, солнечным  осколком». 
Особенностью целостной парадигмы инновационного бытия является активность всех четырех его составных элементов: природных (материальных), социальных (культурно-религиозных), человеческих (психических и психологических) и инновационных (духовно - космических).

Открывая  через единство влияния  на землян Луны и Солнца, мы познаём единство  Природы и Космоса. Упоенный их красотой, Человек поднимается на новый уровень осознания самого себя и окружающего его Мира. Космическое понимание связи Человека и Природы всегда было близко поэзии и философии, причем не только русской. Вспоминается великолепный финал стихотворения Э.М.Рильке “За книгой” (в переводе  Б.Пастернака), где “дальняя звезда в конце села” уравнивается со “светом в последнем домике прихода”.  Весь огромный Космос и  небольшая деревня  сливаются при этом воедино.

Соучастие и сочувствие Человека, Природы и Космоса входят важнейшей составной частью в новую картину Мира, структурируя ее через новое “качество видения”,   не присущее до сих пор никому, кроме самого Творца.

                   Параграф № 29. Иерархия Духовного Познания в свете Луны и Солнца:
В соответствии с этим обстоятельством в коллективе всегда есть три Иерархии: традиционная социальная, солнечная и лунная. Каждый член коллектива вынужден, осознано или неосознанно, играть какую-то роль в указанных группах, будучи  с ними тесно   связан  психологическими или социальными  узами. Естественно, выбирая Солнечную группу, он будет минимизировать свою роль в Лунной, а выбираю Лунную – минимизировать участие -  в группе  Солнечной. Но в силу того, что он вынужден  участвовать в социальной Иерархии всего коллектива, он будет управляемым, если не по одной, то по другой, линиям. Отсидеться в стороне при этом бывает невозможно. Социальные и психологические пути, пронизывающие любое социальное Целое,  как сказано в Библии «велики есть»…

Когда мы говорим о связях человека с Космосом, то надо иметь в виду, что именно Луна и Солнце (но не только они) являются связующей нитью человека с Космосом:

«Разорвав тоски оковы, цепи пошлые разбив, набегает жизни новой торжествующий прилив.

 И звучит свежо и юно  новых сил  могучий строй, как натянутые струны между Небом и Землёй».

 Я уверен, что А.К.Толстой имел в виду под «струнами  между Небом и Землёй» именно   солнечное и лунное влияние на нас.  
         Параграф №30.Традиции Лунной  и Солнечной  социальных групп:
 Традиция Лунной  социальной группы  – подлость и нанесение постоянного зла своим противникам, традиции Солнечной –  доброжелательность и благоразумие во всем. Однако, Зло обычно проявляется в активности  и наступательности  по всему фронту Социума, а  Добро по глубинному смыслу своей деятельности - смиренно и анонимно. Поэтому  любой социальный спектакль в коллективе имеет свои региональные  закономерности,  но достаточно традиционные, ибо сама палитра их выбора  ограничена рамками  солнечно-лунной традиции. Велико только  разнообразие их сочетаний. 

                               По  поэтической мысли автора: 

               «ТВОРЯ ДОБРО, ПОРОЙ МЫ МНОЖИМ ЗЛО, А,  ЗЛО ТВОРЯ,  ДОБРО СПОСОБНЫ СЕЯТЬ».

Диалектика Добра и Зла подчинена, как и все на свете, законам троичной логики. За каждым поражением Добра или победой Зла надо искать третью силу, наиболее заинтересованную в получившемся результате.

В этой мысли  заключено несколько смыслов:


- прежде чем творить Добро, оцени Зло, которое может при этом получиться;


- победа Зла, как и поражение Добра, относительны и конечны, абсолютно только само Время, как дорога нашего развития и столкновения интересов Добра и Зла;


- поражение Зла - не всегда победа Добра, равно как и наоборот. Ищите, кому они в конечном итоге выгодны, кто в данный момент извлекает наибольший профит из конечного развития ситуации. 


Правильная оценка ситуации может дать больше победе Добра, нежели стремление одолеть Зло прямым наскоком. Как элемент постоянного развития оно практически неодолимо. Развитие - это маятник, идти вперед иным путем, а не путем  “отрицание отрицания”, пока, на наш взгляд,   невозможно. Этот Путь потребует принципиально иной Метафизики Бытия, которая  просвечивается через даль глобальной Экокатастрофы. 
 Величайшим открытием христианской идеологии стала необходимость постоянного различения Добра и Зла как основа нравственного чувства. Полное отрицание Добра или Зла приводит к таким духовным вывихам христианства как сожжение ведьм или крестовые походы. Во имя Добра творилось настоящее зло, именно из за их неразличения и  наивного желания  творить  одно Добро.

         Параграф №31.  Тайны социальных взаимовлияний  Луны и Солнца:
Они  еще далеко не раскрыты, поэтому наши творческие инсайты будут сопровождать нас  весь  духовный путь познания-преображения жизни на планете Земля. В любовной лирике Луна – спутник неразделенной и несчастливой любви, Солнце же  – наоборот. От полнолуния так и жди разных подвохов, убывающая Луна также ничего хорошего Человеку не несет. Вместе с тем «выброс солнечной активности» – Солнечный Ветер также может быть опасен. Хороши только  Мера и Гармония во всём. Их обеспечивает душа, точнее ее сердечная часть. 
                               « О, ВЕЩАЯ ДУША МОЯ!  О, СЕРДЦЕ, ПОЛНОЕ ТРЕВОГИ!




О, КАК ТЫ БЬЁШЬСЯ НА ПОРОГЕ  КАК БЫ ДВОЙНОГО БЫТИЯ».





                                                             
Ф.Тютчев 
   В этом контексте «инсайт» можно рассматривать как проникновение души «с порога» в одно из пространств – материальное (научный аспект просветления (научное открытие) или – в духовное пространство, что ведет к духовному просветлению, которое нам  и привычно называть «Инсайтом». 

Как языку удается обеспечивать единство духовных систем в данном ареале культуры по горизонтали, так и душа с помощью своего генератора духовных вибраций - Сердца связывает вертикаль Неба и Земли, Бытия и Инобытия, Материи и Духа, Жизни и Смерти.


Именно потому, что она - “вещая”, она и бьётся как бы на “пороге двойного бытия” между Небом и Землей. “Жилица двух миров”, она обеспечивает  их связь, целостность и эффективность функционирования духовной Вселенной, единство Тела и Духа, Материи и Сознания, Бога и Человека. Человек отнюдь не является только рабом Божьим, находясь чисто  в рабской зависимости от Небес. Бог достаточно мудр, чтобы оставить Человеку свободу Воли. Поэтому Бог ждет, когда Человек станет его настоящим соратником и сотворцом в деле духовного преображения пораженного тлей сатанизма Космоса.


Мудро сотворенный Вседержителем Космос также обладает некоторой свободой воли при реализации своих перспектив. Наш путь предопределен, но выбор инструментов оставлен за нами. Поэтому так и велика ответственность, возложенная Богом на инновационного Человека, способного равноправно с другими божественными Иерархиями вступить на путь духовного преобразования Темного Космоса.

                Параграф № 32. Материальные жертвы оппозиции Луны и Солнца:
 Жертвами  лунного влияния являются метеозависимые люди, перегрев от солнечного загара не полезен нашей коже.  Почему Луна появилась над нашим горизонтом, ведь когда-то её не было? Ответ на этот вопрос сходен с ответом на вопрос, почему Бог допускает Зло, почему Сатана до падения был первым и любимым ангелом Бога? Такова тайна развития, скрывающая  единство противоположностей: «синтез - анализ – новый синтез».  Единство и борьба противоположностей в социальных и природных общностях носит временный характер, после Глобального катаклизма их уже не будет. Или они принципиально изменит своё лицо…

Прежде, чем мы начнем размышлять об  этих изменениях, следует сказать, что понимание мира только через призму полярных противоположностей, без их гармонии,  ослабляет сам мир.

На деле любая система строится на основе трех функциональных элементов: две противоположности  соединяются вместе не противостоянием одна другой, а  через гармонизирующий крайности  третий элемент. Таким элементом в системе Солнце-Луна является природа Земли, получающая одни качества от Луны, а другие от Солнца.  
Уверенность в солнечной поддержке истины часто высказывает и зарубежная поэзия. Например, в стихах Поля Верлена «Искусство поэзии»:  «Пускай стих выболтает сдуру всё, что впотьмах, чудотворя,
                                         Наворожит ему заря… Всё прочее – литература!»

В оригинале сказано  еще сильнее – «беллетристика», но это слово не вошло в размер при переводе стиха Б.Пастернаком на русский язык. По мнению Пастернака, поэт лишь «выбалтывает сдуру» всё, что приносит с собой восход солнца (заря), а прочее – не самое главное в литературе.
В мире так уж устроено: одни  сориентированы на Солнце и на его восход, дающий им простор для творческой деятельности, а другие – на Луну, чтобы поплакаться вдосталь.

Именно поэтому большинству людей живет по солнечному ритму жизни  - «жаворонки» или по Лунному ритму – «совы».
                       Параграф № 33.   Свобода: интервал между Солнцем и Луной
Космическое понимание свободы как «интервала между Солнцем и Луной» требует обширного  комментария. Мы ограничимся кратким вступлением: Зло – это  преображенный свет Добра, как Луна – отраженный свет Солнца. Сама по  себе  тьма не способна светить, а только  хранит потенциальный свет внутри. Поэтому человек находится или под влиянием  света Солнца (которое в древние времена обожествлялось – бог Ра у древних египтян) или под влиянием преображенной тьмы Луны. Наша индивидуальная  свобода – это всего лишь и интервал между ними.

     «ПОНЯЛ ТЕПЕРЬ Я: НАША СВОБОДА - ТОЛЬКО ОТТУДА  ЛЬЮЩИЙСЯ СВЕТ,


ЛЮДИ И ТЕНИ СТОЯТ У ВХОДА В ЗООЛОГИЧЕСКИЙ САД ПЛАНЕТ». |Ник. Гумилев|



“Свобода” как Свет оттуда - из Космоса, а “люди” и их “тени” (души) стоят перед входом в космическое пространство, в «зоосад Космоса»: Сириус,  Большая Медведица, Гончие псы, Овен, Телец, Лев, Козерог и т.д. (См. об этом ниже).

Животные сыграли огромную роль в ходе познания Человеком самого себя. Смотрясь в них, он преодолевал собственную стадность, “сексуальную открытость”, “звериные инстинкты”. От “борьбы за выживание”, ошибочно сочтенной Дарвиным за единственный механизм биоразвития, он плавно переходил к “взаимопомощи”, проблески которой видел в тех же животных. Ошибка Дарвина в том, что он правильно указав на  эволюционный механизм природы до появления человека, его вывел как продолжение логики природы, в то время как Человек – продолжение логики Бога.

Более того, Дарвин  заметил, что в среде животных нет насилия ради насилия, оно оправдано биологической функцией, которую так называемые “хищники” выполняют в   экосистеме. Например, волки - это санитары леса, а львы - санитары саванн.


Но, осваиваясь среди животных, Человек понемногу стал понимать, что  его “свобода” – «это Свет, льющийся из Космоса». Только подняв голову к Небу, встретив своих космических братьев, пришедших, вероятней всего, с Ориона, он окончательно распростился со своей животной сущностью, обретя Небо как часть своего Дома.

Именно из  Космоса (по библейской версии – от Бога), а по древним мифологическим версиям – от богов, спустившихся с небес (скорей всего – инопланетян) он получил духовную подсадку, сделавшую его «человеком разумным». До неё он оставался животным, пусть, готовым превратиться в Человека, но не  носителем Разума и Души. 


Солнце и Луна метафорически задают границы нашей свободе, функционирующей в интервале между  Светом и Тьмой, Добром и Злом, Позитивом и Негативом.  Секрет творчества в том, чтобы постоянно открывать разные лики Луны и Солнца в  постоянной смене ситуаций и внешней среды, в ходе  перманентных колебаний реалий всего жизненного процесса на планете. Пустого -  в духовном смысле - пространства в принципе не бывает, ибо незанятое место мгновенно занимается противоположной силой, в  виду целостности Жизни. 
             Параграф № 34. Бифуркационные изменения в Киевской Руси 
 Все эти закономерности мы проследим на примере генезиса России. Российское государство начиналось со времен КИЕВСКОЙ РУСИ, в закономерностях  поэтапного развития которой отражаются те же  процессы, что в развитии Целого: всей России.  Этот Закон зафиксирован в мудрости Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу». По открытиям нынешних археологов есть основания судить, что Гермес был то же из плеяды спустившихся с Небес Богов, по крайней мере  - у египтян, - так оно и есть:  Гермес – этот бог Тот.

Если объединение славянских племен в рамках  первого российского  государства под руководством рода Рюриковичей было в известной степени делом случайным, когда из охранников славянских  торговых кораблей они превратились в князей-руководителей, то акция одного из них –  Владимира Красное Солнышко (не случайно именно Солнце, а не Луна в его имени)    КРЕЩЕНИЕ РУСИ  - стала первой знаковой бифуркацией на пути развития древней России.

Другая крупнейшая бифуркация – это поражение русских войск в битве с татарами на Калке, ставшее залогом порабощения русских татарами   почти на двести  лет.  Эра татаро-монгольского ига была не так тяжка для России,  благодаря мудрости Александра Невского, решившего дружить с татаро-монголами, но при этом стать стеной против немецкого  и шведского проникновения на Русь.

Языческое сознание населения древней Руси приняло мировоззренческие основы Православия, ибо они удивительным образом в ядре концепции совпадали с язычеством.  Исторически это произошло, естественно, не за один день. Надо было прийти беде татаро-монгольского  нашествия, чтобы Православию можно было окончательно состояться на Руси.

Но, именно благодаря  этой крупнейшей по тем временам бифуркации, народ соблюдает Православию историческую верность уже тысячу лет. Оно уже прочно  легло в менталитет России.

Исходной точкой поворота славян к Православию, таким образом, стало формирование языческого славянского менталитета, в основе которого лежало Троебожие, хотя называлось оно тогда  ТРИГЛАВОМ. А в дальнейшем оно, как говорилось, прошло через такие важные точки как «крещение Святой Руси» князем Владимиром в Киеве, Куликовская битва и «монастырская колонизация Руси», прозорливо начатая православным  святым Сергием Радонежским.

Куликовская битва сцементировала население различных русских княжеств в один  православный народ, ощутивший, благодаря этой победе, свою могучую силу и огромные  возможности. Монастырская колонизация двинула Православие  в глубь страны, ибо ранее оно было достоянием только городов, а точнее,  в основном - княжеских семей и их окружения.

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

 благодаря личному аскетическому примеру монахов;

 путем канонического принятия Православия самим народом.

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

Под его сенью прятался еще один человек, оказавший огромное влияние на развитие в России и духовности и культуры, - монах-иконописец Андрей Рублев. В своей знаменитой «Троице» он нашел живописный эквивалент единства и различия трех ипостасей, трех сущностей Божественной Троицы - трех ангелов, соединенных в иконе в едином круговом порыве друг к другу.
Но надо быть честными перед собой: бифуркационные изменения  не всегда  носят позитивный характер, а чаще возникают как реакция на проблески негативного в нашем менталитете. Как писал А.К.Толстой:
«Мы беспечны, мы ленивы, всё у нас из рук валится,

И к  тому ж мы терпеливы – этим нечего хвалиться!»

 Русских губят типичные черты, свойственные нашему характеру:

- надежда на русский «авось»;

- обломовская лень;

- несобранность, медлительность;

- терпение, смирение перед несчастьями, аскетизм.
 Правда, иногда, «когда крайности сходятся», а эти «негативные проявления характера» нас же и спасают, открывая в себе и «позитивные возможности». Диалектика – логика Бога!
          Параграф № 35. Эволюционная нестабильность развития  Киевской Руси:
      Она  была скрыта в «Законе о престолонаследии», когда власть в то время   после смерти Великого князя переходила не от отца к сыну, а  к ближайшему родственнику по старшинству. Сама неопределенность подобного Закона порождала нестабильность государства. Она была  прервана только татаро-монгольским игом, когда во  главе России формально  оказались правящие в Орде монгольские ханы. Эти варвары прошли по Южной России 

(Киевской Руси) и уничтожили,  по сути,  вполне европейское (или стремящееся на их равняться) государство, открыв дорогу к власти северной Руси – Московскому Царству. 
Затем Дмитрий Донской своей победой на Куликовом поле  формально сбросил татаро-монгольское иго, хотя окончательно разорвал с ним  только Иван Третий.

Киевская Русь не была на деле  централизованным государством, хотя и  имела в Киеве одного Великого князя. Правящая элита князей была связана не подчинением единой  власти, а родством – это все были выходцы из единой семьи потомков Рюриковичей.  Но, получив во владение какой-нибудь из городов Киевской Руси, каждый князь чувствовал себя единовластным  правителем, и потому все вместе, а точнее – порознь они  проиграли на Калке своим нежеланием подчиниться одному руководству в битве.
    Нестабильность Киевской Руси была связана еще с одним обстоятельством. Это была страна городов – «Гардарика». В каждом городе сидел свой князь, но он не был никогда  единственным правителем, поскольку формально правило в городе «вече». Нестыковка князя - военного руководителя региона и городского  «вече»  дорого обходились народу, поскольку позволяли противнику использовать эту нестыковку в свою пользу.

Порождаемое этой нестыковкой недоверие к власти не смогло переделать даже православное утверждение, что «всякая власть от Бога!» Оно продолжает держаться в народе до сих пор.

Когда-то я писал в своих заметках: «Всё проходит, но время – не просто «череда событий», а СЮЖЕТ БОГА».
Мы – актеры этого сюжета  его не знаем,  заранее его текст не учим,  а  движемся  подобно ноге, нащупывающей в темноте дорогу. Эволюция универсального развития вела Киевскую Русь от Мифа – к  христианской Норме, но ясно это было только просветленным правителям, вроде княгини Ольги и её внука – Владимира Красное Солнышко.
Народ сохранил рудименты мифологического сознания до нашего времени, хотя бы в форме детского сознания.

         Параграф №36. Преемственность локального развития  русской власти:
Она, как указывалось,   шла  по варяжским законам   от старшего князя к его ближайшему по годам родственнику, потому что   «власть определяется   умением князя держать в руках свой меч и щит». «Со щитом или на щите» возвращался победитель из военного  похода.  Передача власти  неопытному юноше была в этих условиях  недопустимой. 

             Это, как уже отмечалось, создавало основания для нестыковок князей, спорящих за первенство, но Русь и здесь сумела найти выход из глупого «Закона о престолонаследии» Киевской Руси.   
                                «О, РУСЬ, ВОЛШЕБНИЦА СУРОВАЯ,




 ПОВСЮДУ ТЫ СВОЁ ВОЗЬМЕШЬ!» – твердит  Ник. Гумилев.

Показательно, что Россия, начиная с киевской Руси, всегда брала все свое: и Территорию, и Культуру, и Духовность. Остался впереди лишь самый трудный  этап - “подлинное время России”, которой суждено спасти мир в Экокатастрофе. Правда, она эту миссию может и не  выполнить, все от нас зависит. 
На протяжении всей своей истории Русь находилась под особым омафором Божественных Иерархий, под Покровом Богородицы. И это далеко не случайно.


Не случайно и другое. Именно на территории нашей страны, как сейчас считают, находилась и столица арийских богов - Асгард (в районе нынешнего Ашхабада), а также священная “Страна Гипербореев” (северная часть Сибири) - место исхода героев греческого Олимпа.


Именно Россия первой сумела образовать свой “суперэтнос” (термин Льва Гумилева) и создать на своей территории  условия для равноправного диалога всех населяющих Империю народов. В особенности этнотерпимость была свойственна правителям Московской Руси. Американский этнос для нас не пример, ибо это не “суперэтнос”,  а нация,  существовавшая  на подавлении коренной национальности - индейцев.



Россия же позволила у себя развиваться культурам всех народов, пусть при доминанте русской (только за счет единства языка), единый язык общения в Империи  был крайне необходим.  Это  стало возможным благодаря духовной особенности нашего менталитета, выраженного Достоевским в понятии “русская всемирность”.


Россияне создали уникальную духовность, соединившую воедино и славянское язычество, и греческое Православие, и российскую художественную культуру, которая, как ни  странно, именно в советское время сумела стать общей Культурой всех наций и народностей России. 


Сегодня именно из России идет духовный импульс нового единства человечества,  сколь мизерабельной не выглядела бы наша страна в глазах иных европейцев. Только России дано отодвинуть в Вечность сроки неизбежной погибели человечества в предстоящей глобальной Катастрофе. Неважно, как ее назвать при этом: Глобальная бифуркация  или Апокалипсис (“Откровение”). 


Термин “Откровение” нам нравится больше прочих, ибо соответствует нашему пониманию того, что нам все-таки предстоит. Дело в том, что из всех стран именно Россия более всего готова к принятию этого “Откровения”, готова к предстоящему Великому испытанию, ведь она уже прошла Перестройку. Другим нациям подобный развал экономики только предстоит. В Америке он будет иметь место  в конце десятых голов ХХ1 века.


Найдя выход из материального тупика, в котором мы сейчас оказались, дав ему адекватное духовное толкование, россияне подадут и всему миру пример Спасения, создав прецедент выхода из глобальной (пусть в национальных масштабах) катастрофы.


На особую миссию России в грядущем  мире указывали великие пророки, типа Эдгара Кейси или Бабы Ванги, кроме того посвящения России своему священному сердцу потребовала от католической церкви Богородица, явившись в начале ХХ века трем  детям в Португалии  (в Фатиме).  

 По сути дела последовала этому совету Богородицы только РПЦ, которая всегда исходила из сакральных возможностей, скрытых в народе Святой Руси. Одно это самоназвание чего стоит!


Мы открыли в ходе эволюции «Закон обмена универсальной эффективности на локальную». Евреи – всегда локально эффективны, в какой ситуации они бы ни оказывались, но касаемо «Универсальной эффективности» - им досталась  неблаговидная судьба – распять Иисуса Христа. 

Русский народ – напротив всегда был локально неэффективен, зато с универсальной эффективностью у него  всегда было всё в порядке: спасение мира в победе над татарами, Наполеоном, Гитлером и принципами экономического детерминизма – святого стоят.
              Параграф № 37 «Локальные аналогии  развития Руси»: 
В губительности для  Киевской Руси  Закона о Престолонаследии  была виновата аналогия с  формой передачи власти в варяжском военном государстве, где по-другому  править в ту пору было невозможно. Передача власти от отца к сыну, стабилизировавшая государство на Руси,  обрела реальность  только в Московском Царстве. В Петербургской Империи нарушение её создало, например,  кровавую мясорубку Декабристского переворота 1825 года.   

                         “УМОМ РОССИЮ НЕ ПОНЯТЬ, АРШИНОМ ОБЩИМ НЕ ИЗМЕРИТЬ.


                       У  НЕЙ ОСОБЕННАЯ СТАТЬ: В РОССИЮ МОЖНО ТОЛЬКО ВЕРИТЬ!”- 
эти бессмертные стихи Ф. Тютчева ничего не объясняют, но дают возможность кое-что понять в тайне российской ментальности. Умом Россию понять трудно: пример тому великое изумление, в которое были повергнуты “советологи” всего мира после распада СССР.  Предрекая  его в своих работах, они совершенно не ожидали, что это произойдет за несколько дней. НО в России так часто делаются дела, «коль решено, то явится мгновенно».

 В Россию надо верить сердцем так, как поверили в неё лучшие умы Запада, питаясь ее духовными соками и создавая базу для различных,  в том числе и материальных, инвестиций. Они интуитивно почувствовали, что,  помогая России сегодня, завтра они спасут этим свое будущее. 


И это не просто “слова, слова, слова...”  По прогнозам некоторых  ясновидцев в предстоящем пожаре  погибнут многие страны, а США и Европе  предстоит пройти через гигантские наводнения, когда многометровые волны океана  захлестнут большую часть их территории. 


В этой ситуации именно России  предстоит стать страной, готовой принять всех страждущих и обездоленных, предоставив им часть своего огромного пространства. Бог заранее позаботился о том, чтобы отдать нашему народу шестую часть суши, ведь сей катаклизм, как и возможность выжить в нем для духовно продвинутых людей, были запланированы достаточно давно, по крайней мере, до ХУ11 века, когда Россия расширилась до Тихого океана.


Но для того, чтобы такое Милосердие стало возможным, нужно инновационное Правительство, и новое Сознание, готовое по-христиански поделиться своим богатством. Любая другая страна,  кроме России,  будет искать в подобной ситуацию свой профит. Только в России еще сохранились духовные люди, в том числе и среди руководства, способные отдать себя Миру во имя Любви и Сочувствия, отдать широко и без оглядки на собственную выгоду.


Тютчев абсолютно прав: “Россию можно только верить!”  И мы верим, что эта страна с честью выйдет из предстоящего всем испытания. Помогая так миру, мы  духовно поможем и себе, ибо  лишь, «что отдал, то – твоё».
                    Параграф № 38.   Локальная эффективность Киевской Руси:

Локальная эффективность мужества русских князей при встрече в начале тринадцатого века  с новым врагом – татарами не сработала, ибо была нарушена глобальная эффективность военной  мудрости – «познать врага до нападения на него». «При Калке»  князья нарушили, сами того не подозревая,  важнейшее для татар правило -  «не предавать тебе доверившегося» - убили татарских послов, пришедших объяснить русским, что воюют не с ними, а с половцами. Самомнение  и анархизм русских князей привели к проигрышу на Калке, а одноразовое нарушение  русскими  монгольской Ясы (Свода Законов Чингизхана) вызвало  двухсотлетнее татаро-монгольское иго. Как говорится в Библии: «Мне отмщение аз и воздам».  
                     Приведем стих О.Мандельштама:

«Отравлен хлеб и воздух выпит: как трудно раны врачевать!

Иосиф, проданный  в Египет, не  мог сильнее тосковать.

Под звездным небом бедуины, закрыв глаза и на коне,

Слагают вольные былины о смутно пережитом дне.

Немного нужно для наитий: кто потерял в песке колчан,

Кто выменял коня – событий рассеивается туман.

И, если подлинно поётся и полной грудью, наконец,

Всё исчезает, -  остаётся пространство, звезды и певец!»

                  Подвиги  князей Рюриковичей, как в  позитивном, так и в негативном плане (убийство  царевичей Бориса и Глеба) забылись, но завоеванное русскими пространство осталось,  его звезды светят на бесконечном  небе, а главное мы наследовали культуру Киевской Руси  – « её певец» и ныне  поёт нам  былины, рассказывает сказки, сыплет притчами. А мы до сих пор внимаем им…
Параграф № 39. Механизм духовного познания в Киевской Руси:

    Он носит уникальный, единственный   характер – упование на Бога. Однако надо было  бы и самим не плошать. Это удаётся только людям, отринувшим свою гордыню и ставшим в подлинном смысле «руками Бога». Русские  доказали это, полностью воспользовавшись плодами своей последующей победы над Ордой в Куликовской битве, получив почти все  огромные монгольские  завоевания в свои руки, включая частично и саму Монголию….
         Русские, как никто верят, что Бог не только вовне нас, но и внутри. Все значимые аспекты Бытия существовали до Человека, сейчас любые  наши действия носят характер «двойного подтверждения»

         Об этом писал Осип Мандельштам:

«И Шуберт на воде,  и Моцарт в птичьем гаме, и Гёте, свищущий на вьющейся тропе,
  И Гамлет, мысливший пугливыми шагами,  считали пульс толпы и верили толпе.

 Быть может, прежде губ уже родился шепот и в бездревесности кружилися листы,

 И те, кому мы посвящаем опыт, до опыта приобрели черты».

Изображать славян Киевской Руси  как дремучих и мало знающих язычников, – ошибка. Они обладали опытом, «еще до опыта», то есть, полученным   ещё в предыдущих реинкарнациях. Иначе откуда бы ему взяться?

 Есть ещё один механизм эффективного духовного познания, он связан с Интуицией. Это – то же «знание до знания». На наш взгляд, оно носит волновой, энергоинформационный характер, что позволяет пользоваться им всеми, начиная от маленьких детей, про которых в таком случае говорят – «вундеркинды», до умудренных опытом старцев, про которых  мы бы сказали – «просветленные». 
         Параграф № 40.  Иерархия Духовного познания:

При этом по известному  Закону  жесткой Иерархии бытия    русскими усвоены были, прежде всего, властные особенности – тоталитаризм татаро-монгольского устройства власти. «Поскреби русского и обнаружишь татарина»,  - это  верно только с иерархической точки зрения, ибо абсолютизм у нас в крови, как и «преданность универсальным аспектам  Бытия». Русские внутренне консервативны. Не случайно партия «Единая Россия» сделала консерватизм своей центральной идеей.  И это правильно – для нашего народа. Для законопослушных немцев «либерализм» лучше, а для нас лучше - «консерватизм», иначе кривая  русской расхлябанности приводит к появлению на  государственной арене таких шутов, как Жириновский или таких событий, как пожар в пермском кафе «Хромая лошадь».
Интуитивно русские всегда догадывались о консервативном устройстве Бытия. Они прозревали «Антропный принцип» мироздания еще задолго до его открытия в ХХ веке.

 Афанасий Фет писал:

                                     «Что такое день иль век перед тем, что бесконечно,

                                      Хоть не вечен человек, то, что вечно, - человечно!»

Отличие христианского Бога от Богов всех других религий в уникальном антропоморфизме Христа. К нему можно обращаться как к близкому человеку, как к другу, понимая, что Он тебя любит…   

Индуизм и буддизм не понимают такого Бога-Личность, там Высшее Существо – абстрактная сущность, с которой нужно слиться ценой сложных психических медитаций. Аллах в Мусульманстве и еврейский  Йегова  также не имеют человеческого облика, их даже запрещено изображать.
Православие близко нам своей человеческой сущностью – возможностью обратиться напрямую к Богу как к Личности и при должном духовном развитии услышать адекватный ответ на свой вопрос.

Именно поэтому Русь и избрала своей религией Православие, потому что это наиболее близкая её менталитету психологическая общность.
   Параграф № 41. Традиция преданности универсальным аспектам Бытия:

Наследование этой традиции оказалось слишком долгим. Советский режим, повторяющий многие властные аспекты Московского Царства (чего стоит один перевод столицы из Санкт-Петербурга – в Москву) унаследовал свой абсолютизм от царского строя,  а  тот его – от татаро-монгол в эпоху Киевской Руси. Власть в России всегда должна иметь авторитарный оттенок, ибо справиться с несущим в душе зерно анархии народом, иным способом просто не возможно. 

Просветление славянской
 мудрости не одном опыте славян было основано. Думается, что  неподтвержденные  до сего дня наукой сведение о северной Гиперборее и «северной традиции» русской культуры - это реальный факт нашей истории, который еще не пришло время открыть. 

Ледовитый океан и в историческом (история Гипербореи),  и в материальном смысле  (ресурсные  запасы океанического шлейфа) хранит до наших  российских Экстремумов  свои богатства, чтобы открыть их, когда настанет время.

Многие ссылаются на известную фразу М. Ломоносова, что в грядущем Россия своим богатством будет произрастать из-за Сибири, но редко приводят конец этой фразы – и « из-за Ледовитого океана!»

В метафорической форме именно об этом пишет Осип Мандельштам:

«Я получил блаженное наследство – чужих певцов блуждающие сны;

 Своё родство и скучное соседство мы презирать заведомо должны.

И не одно сокровище, быть может, минуя внуков, к правнукам уйдёт.

И снова скальд чужую песню сложит и как свою её произнесёт». 

 Чтобы выжить мы должны наследовать традицию, но органично, произносить, как свои, «чужие песни», переданные нам от предков. Тем более, что  нить этой традиции тянется глубоко во внутрь истории к космическим богам.
          Параграф № 42.  Творческое просветление (инсайт)  Киевской Руси:

И  это, естественно, «Слово о полку Игореве». Протест против анархии и  самоуправства князей, от которого страдает, прежде всего, народ, – это жемчужина русской литературной словесности, поскольку «непродуманность в России любых реформ  сверху» – характерная черта страдания её народа на протяжении всей истории. Современная  история, в этом отношении, – отнюдь не исключение. Наша Перестройка демонстрирует этот закон сегодня  в полную силу.

Инсайт – это огненная вспышка в сознании человека, это озарение. Вот как об этом писал поэт:
«Огонь пылает в человеке, его унять никто не мог.

Тебя назвать не смели греки, но чтили: «Неизвестный Бог!»

Древняя греческая духовность была открытой системой, ибо даже предполагала наличие в себе   Неизвестного бога, которому в древней Греции поклонялись, как и известным богам.

Христианство – также открытая система, ибо в нем неизвестным Богом выступает непознаваемая нами часть Бога-Отца, качество,  принципиально непостижимое   человеком  в Боге-Отце. Поэтому славянская идея Триединости Божества так легко была принята  нами в Православии с его центральной идеей духовной Троицы. 
Не случайно эта идея так приветствовалась апостолом Павлом, видевшим в Риме статуи Неизвестному Богу.
Открытость христианства предполагает наличие в Троице некой непознаваемой сущности, которая вечно будет вести христианских богословов вперед, ибо это знание одновременно познаваемое и непознаваемое вместе. 

Кроме того, «троичность» имеет  метафизическое основание в нашей философии, в которой «система есть единство двух противоположных элементов при условии наличия третьего, гармонизирующего их противоречия  при адаптации к меняющейся реальности».
              Параграф № 43. Жертвенность духовного творчества Руси:

К жертвенности русским было не привыкать, ибо она заложена в наш менталитет как следствие  собственного анархизма и свободы воли, завещанной нам от Бога.  Способность приносить личные жертвы во имя всеобщего блага возносит Россию  в ранг мировых держав не по вине политического руководства, а вследствие особенностей народного менталитета, привычки русского человека к анархической свободе, оборачивающейся «бунтом, бессмысленным и беспощадным». Пожиная плоды этого бунтарства, народ идет на жертвы. На эту жертвенность рассчитаны и все реформы власти, осуществляющей преобразования  только за счет терпения народа и его способности жертвовать всем своим во имя России.

                 Мудрый Пушкин хорошо разобрался в этом вопросе:

«Пока не требует поэта к священной жертве Аполлон, в заботы суетного света он малодушно погружен».
Обратим внимание в этом отрывке на два  понятия:

- «священная жертва»;

- «бог Аполлон».

          Любое творчество – это личная  жертва творца. Инспирирует его у Пушкина  языческий бог, что, очевидно, близко к языческим представлениям Руси, характерным  для тех времен. 

  Аполлон – не только бог, отвечающий за красоту и творчество, он – бог гармонии, равновесия, становления  и развития. Точно также и творчество,  – это «система открытий»,  а не просто «воспитание»,  но и   «испытание»  самого художника, и его слушателей (зрителей). Без жертвы (ментальной) со стороны слушателей нет понимания смысла произведения,  ибо  без  минимальной жертвы  духовной творцу нельзя пробить материальную косность жизни, сделав её достойной отражения в Искусстве.
«Всё не по нашему свершается кругом. Недостижима цель в скитании земном.
Мы в думах горестно сидим на перепутье, - что поздно мы пришли, что рано мы уйдём!» - горюет Осип Мандельштам.

        Вся материальная  жизнь человека – это цепь постоянных жертв, только духовные поиски приносят ему Благодать,  укрепляющую ему смысл  его  существования на земле.

                          Параграф № 44. Свобода творчества на Руси:

 Кроме жертвенности другая его особенность -  творческая свобода, раскачивающаяся от анархизма до осознанного принятия жесточайших вериг и самоотреченности.  То, что народ в эпоху татаро-монгольских гонений не сошел с ума, объяснялось одним фактом – в народной душе «нехристи» осознавались  народом как посланные от Бога   по причине «грехов наших».

          Творчество  на Руси -  это свобода. Особенно ярко эта идея звучит  у Пушкина:
«И погружаюсь в сон,  и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем,
И просыпается поэзия во мне, душа стесняется лирическим волненьем,

Трепещет и звучит и ищет, как во сне, излиться, наконец, свободным проявленьем».

….

Вот паруса надулись, ветра полны, громада двинулась и рассекает волны,

Плывет… Куда ж нам плыть?»

Вопрос возникает не от отсутствия цели плаванья, а из-за  того,  что  путешествие протекает  в мире абсолютной свободы:  плыть можно по множеству направлений, они все столь равнозначны, что трудно выбрать…

ПО сути достойной сакрального отображения в искусстве является любая  часть профанной, материальной жизни, только надо отразить её так, чтобы зрителю (слушателю) был ясен её смысл, то есть, отношение к универсальным аспектам Бытия.  Материальный текст при этом погружается в духовный контекст и становится произведением искусства.
Православный контекст в Московской Руси осуществлялся не постоянным диктатом Церкви, а тем, что Бог был в душе у каждого мирянина.
Даже борьба с Государственной Церковью, которую в то время развернули раскольники, несла чисто богословский характер, просто, исходя из духа «российского консерватизма»  они не принимали реформ в православном богослужении, осуществленных патриархом Никоном.

Кто был при этом более свободен:  раскольник - протопоп Аввакум или отодвинутый Алексеем Михайловичем от руля правления Московией патриарх Никон? 

Этот вопрос влечет за собой более сложное вопрошение.  Кто же более свободен: фанатик (вспомните боярыню Морозову с картины Сурикова) или прокладывающий  путь в русло инноваций патриарх Никон?  В России ответ не столь однозначен, как в других странах.  
Истина на стороне тех, с которыми остаётся Бог. А Он, на наш взгляд, оставался с Аввакумом, судя по его ужасной судьбе. Но в России всегда так: чем хуже, тем лучше. Это страна - принципиально духовно-инновационная.
                   Параграф № 45. Механизмы становления Московского Царства: 

Московское Царство – новый этап бытия Руси, время  окончательного становления его государственности. Основные бифуркационные  трудности –  самовластие  Ивана Грозного, польское нашествие и Церковный Раскол в ХУ11 веке.   

Наряду с традиционными  внутренними проблемами  власти, появились новые опасности  в лице внешнего врага – поляков и  ещё одного нового «врага внутреннего» – нарушения целостности  православного сознания, разделившего всех русских  на два лагеря: старообрядцев и сторонников реформы патриарха  Никона. Именно он  позднее стал лицом официальной  Православной Церкви  в России. 

Мишель Монтень когда-то так высказался о логике человеческих поступков, свойственной, к примеру, Ивану Грозному: «Величайшая трудность для тех, кто занимается изучением человеческих поступков,  состоит в том, чтобы примирить их между собой и дать им единое объяснение, ибо обычно наши действия так резко противоречат друг другу,  что кажется невероятным, чтобы они исходили из одного и того же источника».  

Как примирить в Иване Грозном мудрость великого правителя,  смертельную жестокость  по  отношению к людям, интерес к культуре (создание великой библиотеки, которую, правда, пока не нашли), убийство сына и недоверие к своим же женам? Казалось бы,  это был один человек, а его  поведение никак не объясняется личной   индивидуальностью, а предполагает как  бы многоликость и принципиальное отличие  сознания в разные периоды жизни.

Многое может  объяснить, гипотеза, что он был незаконным сыном своего отца  и не имел прав на трон.  Поэтому и так своевольничал, защищаясь от врагов, которые всё про него знали. Многое, но не всё. По крайней мере, одновременно жестокость,  ум,  хитрость и высокую культуру   человека она не объясняет…

 Мы в своей работе постоянно исходим из представления о динамике сознания, а, следовательно,  о возможности человеку менять свою сущность в ходе её  ментального генезиса.

Дмитрий Кедрин, рассказывая об истории создания храма Василия Блаженного (Храм Покрова на рву), приписывает Ивану следующую жестокость:
        «А, как храм освятили, то с посохом в шапке монашьей, обошел его царь

        От подвалов и служб до креста. И, окинувши взором его узорчатые башни,

       «Лепота», - молвил царь,  и ответили все: «Лепота!»

        И спросил благодетель: «А можете сделать пригожей, благолепнее этого храма, другой, - говорю?»

        И ответили зодчие: «Можем! Прикажи, государь!» - и ударились в ноги царю.

        И тогда государь приказал ослепить этих зодчих, на земле, чтобы церковь стояла одна такова…»

    И пусть эта ситуация  исторически не подтверждается, она вполне в духе Ивана Грозного. Могло и быть, тем более,  что зодчий был один – Барма Постник.
                 Параграф № 46. Динамичность  универсального развития:

Так, например, в  случае с патриархом  Никоном сработала еще одна эволюционная закономерность: «Благами реформ в России никогда не пользуются те, кто их  начинает». (Уничтожение Сталиным руководителей  Октябрьской революции – наглядный тому  пример). Медленное эволюционное начало в  российских реформах отвергает и тех, кто их начинает, и тех,  кто их заканчивает. Реформы Никона Церковь приняла, а его самого сослали и выкинули  из круга иерархов Церкви.  

У нас существует обманчивое представление, что реформы в России начались только с Петра Первого. На деле очень многое для того, чтобы открыть Россию для Запада, сделал отец Петра – царь Алексей Михайлович.
Наследование идей – закон эволюции развития систем. Петр можно сказать, что «до  своего опыта приобрел»
прозападную ориентацию. В этом была высшая логика, обеспечивающая динамичность развития России. Киевская Русь ориентировалась на Запад, даже жен князья брали оттуда. Петербургская империя подхватила эту традицию,  отсутствующую в Московском Царстве.


Петербургскую империю выстроил французский язык, на котором говорили дворяне, имевшие право свободного выезда за рубеж. На науку это повлияло положительно, но на социум – нет! Побывав в Париже, декабристы разбудили Герцена, он развернул антимонархическую  агитацию, приведшую в конечном итоге к Октябрьскому Перевороту.  А от него  нас отделяли 74 года до Перестройки, перечеркнувшей все дела большевиков. 

Отлучение от  русского языка, как метко заметил О. Мандельштам, имеет в России характер  отлучения от Истории. Если тот «новояз», на котором говорит сейчас большинство молодежи, поднимется на щит интеллигенцией  (а, судя по телевидению, это так и есть), то Россия не выполнит своей исторической миссии и будет жестоко наказана Высшим Провидением.


Я уверен, что любая закрытая социальная система, прежде всего, порождает собственную «смертельную тоску».
Хорошо, что Московское Царство имело выход в Петербургской империи, но плохо, что при этом с водой выкинули ребенка – древнее  Православие, ставшее в Империи  не свободной Церковью, а придатком государственного механизма. На месте  патриарха оказался «прокурор Синода». Так Церковь в России впитала в себя злую долю любой социальной системы -  её «институциональное проклятие», её смертельную тоску.  
                       Параграф № 47.   Преемственность православных идей:

Патриарх Никон погорел не из-за того, что начал реформы, а потому что получил  на Руси слишком большую власть -  был по сути соправителем России наряду с Алексеем Михайловичем -  отцом Петра Первого. Поскольку нарушалась заповедь: «Кесарю – кесарево, а Богу – Богово», он в итоге пострадал, а христианская идея  в Московском Царстве восторжествовала в пореформенном виде.

Однако  его реформы породили Раскол, внесший в единое  христианское русское сознание такую пропасть, что она, в конце концов,  привела к  появлению совершенно новой цивилизации на Руси – Петербургской империи, в которой народ и верхушка общества говорили «на разных языках». Этот Раскол в Культуре  привел к Октябрьскому Перевороту и к неоправданной жестокости народа по отношению к своей дворянской интеллигенции. Они как будто расправлялись с инопланетянами, а не со своими русскими барами, в которых раньше твердо верили: «Вот приедет барин, барин нас рассудит…»
 Чем дальше Империя  была от Православия, тем сильнее ударила  по ней  мощь российского бунта, бессмысленного и беспощадного…

Революция не была бессмысленной, ибо Россия, благодаря ей, расквиталась с марксизмом, показав на деле глупость экономической детерминизма  социальной жизни, навязываемой народу марксистами.   Царь был злодейски убит, крестьяне жгли помещичьи усадьбы, даже там, где помещики им ничего плохого не делали. 
Но про Бога забыли и те и другие, чем и объясняется взаимная жестокость и красных и белых. Ну и разность культур, о которой уже было сказано…
  Бога за ненадобностью в построении «Царства Божьего на земле – коммунизма» выкинули  большевики. Ни к чему хорошему в России это не привело…
Русскому народу тогда удаётся построить что-то путное в социальном плане, когда  между Государством и Церковью существует, если не «симфония», то хотя бы взаимопониманием и уважение. 
Смуты, Раскол, Революции и Перестройки в России  всегда – результат прерывистости  христианской преемственности!  А это  по большому счету – прерывистость Культурной  Преемственности.
Когда Павел Коган писал о «лобастых мальчиках невиданной революции», обреченных в 25 лет  быть «внесенными в смертные реляции», он был дважды прав: и в историческом смысле (их гибель на войне) и метафизически (они погибли, потому что сами стали жертвами неправого дела).
Пусть они принесли свои  жертвы, но не напрасно: в войне мы победили, да   и марксизм дезавуировали перед всем миром. 
            Параграф № 48. Аналогии  исторического развития  Руси: 
Судьба Никона напоминает судьбы других реформаторов в России: Сперанского, Троцкого, Горбачева и иже с ними... «Закон  аналогий» работает в России без всяких исключений, все  реформаторы, за редким исключением, на Руси  очень плохо кончают. Это объясняется глубокой  христианизацией  русского народа, крепко сидящей в его душе нормативностью Православия, а, посему и недоверием к любым инновациям.

                          В поэме Дм. Кедрина «Зодчие» дана качественная картинка жизни Московской Руси:

 «А в ногах  у постройки торговая площадь жужжала, 
Таровато кричала купцам: «Покажи, чем живешь!»

           Ночью подлый народ до креста пропивался в кружалах,
           А  утрами истошно вопил, становясь на правеж.

Тать, засеченный плетью у плахи лежал бездыханно, 
Прямо в небо уставя очесок седой бороды,

И в московской неволе томились татарские ханы, 
Посланцы Золотой, перебежчики Черной Орды».

А  над всем этим срамом та церковь была, как невеста! 
И в рогожке своей с бирюзовым колечком во рту,

Непотребная девка стояла у Лобного места 

И, дивясь, как на сказку, смотрела на ту красоту».
«Храм Покрова на рву», известный ныне как храм Василия Блаженного, является подлинным чудом Московского  Царства, прославляющим мудрый гений русского народа, способный на просветление в любое тяжкое время.

Предстоящая на рубеже тысячелетий, а даже и миллионнолетий,  развития человечества Экокатастрофа, инновационный цивилизационный Переход трактуется многими как  “Откровение о смерти” человечества. Мы так не думаем. Нам представляется, что образ прорастающего зерна более точно передает суть предстоящих событий.

Россия  приобрела в Перестройке опыт такого “тления”, который не выпадал на долю ни одной развитой страны в мире. Фактически это была “гибель” старой России перед лицом предстоящей Новой Жизни.


Отличие России от всех других развитых стран в том, что она обладает неиссякаемым запасом духовных ресурсов, помогающих ей выжить в любых, самых невыносимых, ситуациях и страданиях, где бы любая другая европейская страна давно приказала долго жить в кратчайший период. Психологическая мощь русского менталитета на порядок выше возможностей любой другой нации. Свидетельство этому - вся история России.


Огромное количество стран прошло этап ИННОВАЦИОННОЙ МОДЕРНИЗАЦИИ. В нашей Перестройке этот аспект то же имеется. Но  только в России приход нового сопровождался многократным понижением уровня жизни, падением валового национального продукта. По всем экономическим правилам такое падение было чревато смертью экономической системы. Вопреки всем “западным нормам”, Россия выжила, а,  может быть, и стала в чем-то крепче, в частности, - психологически.

Сформулируем некоторые духовные итоги прошедших испытаний:

а) это была региональная российская репетиция экономического хаоса, в который погрузится мировая экономическая система на  предстоящем  рубеже;

б) Россия должна быть готова выступить спасителем человечества, когда Экокатастрофа своим крылом будет овевать весь мир, поскольку “мы такое уже проходили”;

в) кроме России, обладающей ориентированным на “всемирность” менталитетом, и выступить спасителем  некому, а наше сочувствие бедам других неодолимо;

г) ни в одной другой стране нет такого запаса свободных территорий, способных разместить огромное количество беженцев из смятенных с лица земли стран, вроде Японии или Англии. Теперь можно по иному проинтерпретировать слова поэта ”Чтоб от Японии до Англии сияла родина моя!” Она и будет сиять так, но несколько в ином смысле. Представляется, что в это же время произойдет поворот магнитных полюсов планеты,  и климат севера Сибири станет много теплее и приятней для житья.


 Нет у России другого пути, кроме того, как “истлеть и расцвести царством Духа”.  Дух ведь произрастает только в великом бедствии, а к звездам прорываются “лишь сквозь тернии”.

   Параграф № 49. «Обмен универсальной эффективности развития  на локальную на Руси»

Торжество этой закономерности» можно проследить в ту эпоху на примере судьбы протопопа Аввакума. Первое лицо Раскола, выдающийся писатель Земли Русской,   он  вопреки всем своим регалиям был заточен в Пустозерске в яму и потом  просто сожжен на костре, что само по себе – редкость для  России. Сожженных раскольников – пруд пруди, но они сжигали себя сами, а раскольников, сожженных по приказу властей, в России  были единицы. Локальное торжество правящей власти возобладало на универсальной эффективностью творческой личности самого «огненного протопопа».

Но, может быть, и прав А. Блок,  высказавший по этому поводу  глубокую уверенность в непотопляемости России: 

              «Какому хочешь чародею отдай разбойную красу!
               Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,

              А лишь забота затуманит твои прекрасные черты».

Россия обладает уникальной способностью восставать из пепла, на наш взгляд по одной главной причине:

Её универсальная эффективность (православная духовность)  всегда помогает ей перенести  любую локальную неэффективность времени, благодаря тому, что в такие экстремальные моменты «дух России» выдвигается на первый план и берет на себя решение материальных задач.

     А.Блок догадывался почему, но скрыл эту информацию:
«Дремлю, - и за дремотой тайна, и в тайне ты почиешь, Русь!»

Универсальная эффективность социума всегда приводит его к успеху, но только в конечном плане, ибо духовность проявляется только через цепь страданий, а локальная «эффективность общества»  – это постоянный материальный успех, чреватый в своём итоге весьма ощутимыми потерями.
Параграф №  50. Механизм духовного познания в Московском Царстве:

  Механизм функционирования этой  закономерности – тот же: «власть превыше всего, ибо она – от Бога».  Под маской «власти» обычно скрывалась более глубокая необходимость целостности России, которую у нас только власть и хранит.   По крайней мере,  анархизм русской души постоянно входит с ней в противоречие.  Далеко не всегда на благо России.

               
ТАК СЕМЯ, ДАБЫ ПРОРАСТИ ДОЛЖНО ИСТЛЕТЬ. 
                                ИСТЛЕЙ, РОССИЯ  И  ЦАРСТВОМ   ДУХА   РАСЦВЕТИ.


В этой строчке Михаила Волошина  скрыт глубинный механизм духовного познания, возможно, даже не зависящий от своего духовного  и исторического контекста. 

Предстоящая на рубеже тысячелетий, а даже и миллионнолетий,  развития человечества Экокатастрофа, ноосферный  и цивилизационный Переход трактуется многими как  “Откровение о смерти” человечества. Мы так не думаем. Нам представляется, что образ прорастающего зерна более точно передает суть предстоящих событий.


Россия  приобрела в Перестройке опыт такого “тления”, который не выпадал на долю ни одной развитой страны в мире. Фактически это была “гибель” старой России перед лицом предстоящей Новой Жизни.


М.Волошин по существу проповедует ту же идею, которую однажды высказал в отношении России  и А.Блок в  отрывке, приведенном в предыдущем параграфе.

Отличие России от всех других развитых стран в том, что она обладает неиссякаемым запасом духовных ресурсов, помогающих ей выжить в любых, самых невыносимых, ситуациях и страданиях, где бы любая другая европейская страна давно приказала долго жить в кратчайший период. Психологическая мощь русского менталитета на порядок выше возможностей любой другой нации. Свидетельство этому - вся история России.


Огромное количество стран прошло этап ИННОВАЦИОННОЙ МОДЕРНИЗАЦИИ. В нашей Перестройке этот аспект то же имеется. Но  только в России приход нового сопровождался многократным понижением уровня жизни, падением валового национального продукта. По всем экономическим правилам такое падение чревато смертью экономической системы. Вопреки всем “западным нормам”, Россия выжила, а,  может быть, и стала в чем-то крепче, в частности, - психологически.


Сформулируем некоторые духовные итоги прошедших испытаний:

а) это была региональная российская репетиция экономического хаоса, в который погрузится мировая экономическая система на  предстоящем  рубеже;

б) Россия должна быть готова выступить спасителем человечества, когда Экокатастрофа своим крылом будет овевать весь мир, поскольку “мы такое уже проходили”;

в) кроме России, обладающей  менталитетом, ориентированным на “всемирность”, и выступить спасителем  некому, а наше сочувствие бедам других неодолимо;

г) ни в одной другой стране нет такого запаса свободных территорий, способных разместить огромное количество беженцев из смятенных с лица земли стран, вроде Японии или Англии. Теперь можно по иному проинтерпретировать слова поэта ”Чтоб от Японии до Англии сияла родина моя!” Она и будет сиять так, но несколько в ином смысле. Представляется, что в это же время произойдет поворот магнитных полюсов планеты,  и климат севера Сибири станет много теплее и приятней для житья.


 Нет у России другого пути, кроме того, как “истлеть и расцвести царством Духа”.  Дух ведь произрастает только в великом бедствии, а к звездам прорываются “лишь сквозь тернии”.

 Параграф № 51. «Духовная иерархия познания   закономерностей в  Московскую эпоху»: 
  В Московской Руси  главной была  одна и та же  во все времена идея  - приоритет высшей власти, не всегда, правда, опирающейся на Православие. Хотя раскол власти и Церкви наступит в следующую (советскую) эпоху,  Москва  будет всегда сохранять  постоянную верность Православию, ибо Кремль находится на одном  из наиболее священных мест России – Боровицком холме. 


Духовное творчество, не ставшее  важнейшим для России ранее,  вдруг поднялось в сознании народа в эпоху Петербургской империи – в «Золотой век русской культуры». Правда, там этот подъём играл компенсирующую роль всем  вывихам императорской  государственной власти, «поскольку, как известно,  Россия ответила на реформы Петра явлением Пушкина»…
Не стоит забывать и об относительности любых приоритетов при Духовном Познании.

Мы склонны вспомнить мудрость на это счет Омара Хайяма:

«Те, что украсили познанья небосклон, взойдя светилами для мира и времен,

Не расточили тьмы глубокой этой ночи, сказали сказку нам и погрузились в сон».

Можно познакомиться с мудростью тысячи мировых мудрецов (см. Библ. № 3), но все же прав Хайям, «тьмы глубокой этой ночи не растопить». Дальше он предрекает: «Будь мудр, доволен тем, чем ты живешь»,
Московская Русь была скована нормами Православия во всех сферах жизни, как в быту, так и во власти. Но в последней много слабее, в особенности, если судить по Ивану Грозному.
Параграф № 52. Традиции  духовного познания и бытия  в Московском Царстве:
Они   носят православный характер, ибо верность этому типу сознания соблюдается постоянно. Конечно, раскол православного сознания больно ударил по патриотическим позициям Московского Царства и сделал возможным саму  экуменическую по сути  реформу Петра.
В особенности сильно православных традиций поддерживались русские в своём  быту. Верность им олицетворяет канонический «Домострой» попа Сильвестра – законы  религиозной организации бытовой жизни в Московском Царстве.

«ОТЯГЧЕННЫЙ  НОШЕЙ  КРЕСТНОЙ, ВСЮ ТЕБЯ, СТРАНА РОДНАЯ,

В РАБСКОМ ВИДЕ ЦАРЬ НЕБЕСНЫЙ ИСХОДИЛ, БЛАГОСЛОВЛЯЯ», - эти бессмертные строки Ф.Тютчева относятся, прежде всего,  именно к Московскому Царству, верность которого Православию никогда не подвергалась сомнению.

Православная Духовность России -  для христиански мыслящего Запада и есть нечто “Иное”. Но почему-то русские на протяжении сотен лет боялись “латинской заразы”, предпочитая интегрироваться не с католическим христианством, а с восточным язычеством или даже  с  мусульманством.


Верность России не букве, а духу Христианства, символически выражена в приведенных словах Тютчева Неслучайно в нашей стране более любят праздновать Пасху, а не Рождество, ибо для нашего соотечественника суть Христианства не столько в том, что Христос явился в мир, а в том, что Он пострадал за мир, а потом воскрес, показав миру путь Спасения через голгофскую жертву. А русские ее  неоднократно в течение Истории повторяют, хотя основная жертва  у всех нас ещё впереди!


Духовность России всегда была чужда конфессиональной ограниченности и фанатизма, столь любимых многими деятелями Церкви на Западе. Она скрыта в синтетичности Православия, в стремлении сохранить целостность, преемственность пути национального духовного развития.


В отличие от “просвещенного Запада, православная Россия не уничтожала своих язычников “огнем и мечом”, а смогла найти органичный исторический синтез в “двоеверии”.  Когда  после Петра Первого она стала терять рычаги духовного воздействия на народ, ее мощно  поддержала русская литература, явив миру уникальную духовную мощь русской реалистической прозы Х1Х века. Духовными наставниками русских были Пушкин, Гоголь, Толстой, Достоевский и другие поэты и писатели. Да и не только литераторы, а разве менее сильна наша религиозная живопись или духовная музыка того века! Неслучайно было сказано, что «Россия ответила на вызов Петра Первого  Александром Пушкиным».


Конечно, процесс секуляризации культуры затронул и Россию. Одна только гордыня Льва Толстого чего стоит... Но все-таки духовные корни нашего искусства были столь крепки, что они не подгнили  даже в советские времена.


На рубеже ХХ и Х1Х веков с бой за духовность бросилась русская религиозная философия, подарив Миру оригинальнейшую идею “Всеединства” и «Софийности». В смутной форме они мерещилась уже индуизму и буддистской философии, но у них эти идеи  не смогли расшириться за рамки духовной абстрактности, свойственной всем азиатским религиям.


Русские подарили миру идеологию будущего единого человечества. Она стала нашей “второй натурой”. Парадоксально, но религиозной окраски не избежала даже КПСС,  будучи скорее “духовно-религиозным  орденом”, нежели “правящей партией” по западному образцу.


Многие наблюдатели неоднократно отмечали сходство между  нашими церковными и партийными ритуалами: литургией и партийным собранием,  катехизисом и марксисткой литературой, ритуалом покаяния и партийной чисткой, пением молитв и Интернационала. Так русский религиозный менталитет скорректировал даже  строгий марксистский дух.


Христос оставил в России такие следы своего “хождения” по ней, что они  не выветрятся никогда, какие бы ветры меркантилизма и бесовщины ни бушевали над ней в иные времена. Россия навечно благословлена Христом и находится под омафором Покрова Пресвятой Девы - Богородицы.

                   Параграф № 53.  Просветления в жизни Московского Царства:

Конечно, были и отступления, которые являются в каком-то смысле «инсайтом» – мгновенным просветлением традиционного ума. Среди них – жизнь Сергия Радонежского и творчество Андрея Рублева. От того времени нам осталось в наследство три вида Православия: Историческое, Мифическое и Мистическое.  С инсайтом связаны, конечно, явления мистического Православия: икона Рублева «Троица» в их числе.  Мистической фигурой является также царь Иван Грозный, чего стоит одна легенда о его знаменитой спрятанной библиотеке и не вписывающаяся ни в какие российские  каноны идея «опричнины».  Даже семантика этого  слова свидетельствует о «выходе за пределы», об «отказе от нормы», «опричном бытии».

Такое просветление носит амбивалентный характер. Суть его точно уловил А.К.Толстой:

«И вещим сердцем понял я, что всё рожденное от Слова,

Лучи Любви кругом лия, к Нему вернуться жаждет снова.

И Жизни каждая струя, Любви послушная Закону,

Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону».

Мы постоянно поддерживаем мысль, что «Творчество – это диалога с Богом»,  поэтому подлинно духовные произведения так легко достигают «вещественного предела» и попадают в Божье Лоно. Круг замыкается.
Параграф № 54. Жертвенность духовного познания в Московской  Руси:
Духовное познание по православному образцу  требует жертв. Об одной из таких жертв мы уже говорили – протопоп Аввакум. Суриков представил нам другую жертву – боярыню Морозову, не пошедшую на сговор со своей совестью и не оставившую Аввакума в трудное для него время. О  жертвенной верности идеям Раскола   говорят, к примеру, и « другие жертвы правления царя Ивана», хотя в сравнении с жертвами сталинского режима их было в миллионы раз меньше. Но, как личностей, мы их ставим рядом. Жертвенность – это тоже национальная традиция. 

Эта жертвенность тяжело переживается русским народом, хотя и привыкшим терпеть многое в своей истории. Не раз он молился, как Христос в Гефсиманском саду: «Чашу эту мимо пронеси!»

«Гул затих, я вышел на подмостки, прислоняясь к дверному косяку.

Я ловлю  в далеком отголоске, что случилось на моём веку?
На меня направлен сумрак ночи тысячей биноклей на оси,

Если только можно, авва Отче, - «чашу эту мимо пронеси!»

Я люблю Твой замысел упрямый и играть согласен эту роль,

Но сейчас идет другая драма, и на этот раз меня уволь…

Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути…»

Борис Пастернак в этом стихотворении «Гамлет» воссоздаёт сходную ситуацию, цитируя Евангелие. Русские своей жертвенностью много раз доказывали, что они понимают, «сколь неотвратим Конец Пути».
Если даже сам Христос в роковую минуту на миг засомневался, что говорить о других? 
Неотвратимость конца, связанную с евангельскими намеками, Пастернак подаёт как личную  верность духу Православия, когда ты один, а  всё вокруг «тонет в фарисействе». Именно эту верность продемонстрировали в Московском Царстве вожди Раскола: боярыня Морозова, протопоп Аввакум и другие.  
              Параграф № 55. «Была ли в Московском Царстве свобода?» 
Это - вопрос чисто риторический.  Свобода для чего? Если для безнравственности, то её не было. Если для «бунта», то была: Разин,  Болотников и другие.  Если для творчества, то она была только в каноническом плане, то есть, как «осознанная  по православным канонам необходимость». И никак не иначе. Хотя в народном творчестве языческие элементы были ещё очень сильны, в особенности в прикладном искусстве.
Именно Православие отказалось от языческого понимания свободы, как «полного разгула страстей», ограничив её рамками «осознанной необходимости». Именно Православие подало осознанное ограничение свободы в Жертве Христа, как полную окончательную свободу, ибо она означает следование путями Христа.
   Эта истина была совершенно ясна для Ф.И.Тютчева:  
« Над этой темною толпой непробужденного народа
Взойдешь ли ты когда, свобода, блеснет ли луч твой золотой?
Блеснет твой луч и оживит, и сон разгонит и туманы…

Но старые, гнилые раны, рубцы насилий и обид,

Растленье душ и пустота, что гложет ум и сердце ноет, -

Кто их излечит, кто прикроет? – Ты, риза чистая Христа!»

Свобода осознаётся поэтом как следование  под  омафором Христа, за   Его «чистой ризой».

                    Параграф № 56. Бифуркации Петербургской империи 
Основная бифуркация того времени  лежала в его основании –  это реформы Петра Первого.  Принципиальное  их негативное качество – принижение роли Православия и допуск иностранной бездуховной ментальности в неподготовленный разум русского народа. Основной положительный результат – появление первого на Руси свободного класса – дворянства, сыгравшего выдающуюся роль в развитии русской культуры.
                                      Опять, как в годы золотые, три стертых треплются шлеи 

                                      И  вязнут спицы расписные в расхлябанные колеи.

                                      Россия, нищая Россия, мне избы серые твои,

                                      Твои мне песни вековые, как слезы первые любви.

                                      Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу:

                                      Какому хочешь чародею отдай разбойную красу!  

                                      Пускай заманит и обманет, не пропадешь, не сгинешь ты,

                                      И лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

В этих словах Александра Блока сквозит подлинная боль за горькую судьбу России и колоссальная уверенность в её грандиозных силах и великом призвании, а  ХХ1 век только  подтвердит его. Россия не сломалась в объятьях большевистского «злодея», выдержала и получила новый импульс для движения  вперед.

     Особенно тяжкой в истории Петербургской империи была Николаевская эпоха. Сейчас в печати изредка появляются статьи, реабилитирующие Николая Первого, в частности в связи с его самоубийством из-за стыда за проигранную им Крымскую компанию.
Мы больше ориентируемся на мнение очевидцев. Таким был, долгое время служивший по ведомству Иностранных дел при Николае Первом, поэт  Федор Иванович Тютчев. В отличие от своей дочери, оставившей в своей книге довольно приукрашенный портрет царя, Тютчев писал:

   «Не Богу ты служил и не России,

   Служил лишь суете своей,

   И все дела твои, и добрые и злые, -
   Всё было ложь в тебе, все призраки пустые:

  Ты был не царь, а лицедей»,

Надо было иметь определенное мужество, что в те мрачные годы оставить такую резкую отповедь  только что умершему Николаю.
                      Параграф № 57. Медленная эволюция Петербургской империи

 Вплоть до 1917 года  она прерывалась рядом бифуркаций, типа Восстания декабристов, Освобождения крестьян, двух неудачных войн – Крымской и Японской и нескольких войн  удачных, чтобы  закончиться  глобальным катаклизмом Октябрьского Переворота.
Но ещё Михаил Лермонтов в своём предсказании  предвидел горькую судьбу Петербургской империи:

«Настанет год, России черный год, когда царей корона упадёт,

Забудет чернь к ним прежнюю любовь, и пища многих будет смерть и кровь….»

Она была обречена  по многим причинам:

- вследствие своего насилия над Православием, породившего разорванность менталитета народа;

-  из-за исчерпания  долготерпения народного, привыкшего надеяться на барина;

- по причине проигранной войны с немцами, вернувшей в Россию тысячи солдат, которым уже не было чего терять;

- из-за огромной разницы в культуре необразованного народа и класса дворян и интеллигенции;

-  по экономическим причинам и т.д.

 Петербург нес инерцию старой культуры, поэтому вся творческая жизнь России переместилась в советской России в Москву. И дело здесь не только в том, что туда переехало Правительство.

Русской культуре была нужна прививка азиатчины, которую, хотели или не хотели, принесли с собой большевики. Недаром 20-е годы это взрыв формализма в искусстве  России, прежде  для неё совершенно   несвойственного. Останься столица в Петербурге – это была бы смерть для культуры, ибо, только выискивая все участки своей  свободы, культура может свободно развиваться.
Когда-то я придумал такой афоризм: «Если у человека нет комплекса неполноценности, он – неполноценный человек!» Размеры Космоса несопоставимы с величием  человека, но многообразие его сознания способно дотянуться и до этой  величины. Но единственным стимулом  её постижения является осознание собственной неполноценности.  Думаю, что именно это осознание собственной неполноценности («смирение» – по православному канону) является основой противостоящей как гордыне, так и подлинному значению данной личности в Истории.
            Параграф №  58. Преемственность локального развития Империи:

 В политическом отношении можно констатировать преемственность властных структур от Москвы к Петербургу, хотя сама столица и была перенесена. Цари стали императорами, но по-прежнему они получали право на власть от Церкви путем помазания в Дмитриевском соборе Кремля. Этот ритуал был  обязательным для всех новых «владельцев Земли Русской».
О такой преемственности пишет Осип Мандельштам:
«О нашей жизни скудная основа – куда как беден радости язык:

 Всё было встарь, всё повторится снова… И сладок нам лишь узнаванья миг».

Психологически это очень точно. Открывая  что-то новое, мы бываем  очень рады, но на деле – это всего лишь «узнаванья миг».

Но вместе с тем, новое – это новое. Азиатчина  советского искусства – явление не случайное, а следствие преемственности череды  западной и восточной доминант в развитии России.
Культура Киевской Руси вся держалась на влиянии Византии, Властные элиты Московского Царства полностью впитали дух татаро-монгольской азиатчины, перестроили себя в пандан ханам, которым платили дань.

Империя тянулась на Запад, переняв у него всё, включая французский язык, на котором общалось между собой дворянство, а Советы вновь обернулись лицом к азиатчине, ибо корни советского тоталитаризма  лежали в наследии Золотой Орды. Прав поэт, что «всё было встарь, всё повторится снова…»  Правда, «миг узнаванья» может быть очень горек.
          Параграф № 59. Киевская Русь и Петербургская империя: аналогии развития:

Аналогий с политическими смутами Киевской Руси в истории Петербургской империи слишком много: вся чехарда с царицами в 18 веке,  политический спектакль 1825 года с передачей власти от вроде бы умершего Александра  к своим братьям, приведший к Восстанию декабристов, затем  отречение Николая Второго и т.д. Прямую аналогию с Киевским государством даёт  западная политическая ориентация и Киева и Петербурга. Москва, к примеру,  уже ориентировалась на Восток,  сначала на  дружбу с Ордой, а потом и на аннексию в свою пользу оставшихся от Орды  территорий.

                  Дмитрий Кедрин писал о России:

«Знаю, что не раз лихая сила на глухой околице в лесу

Ножичек сапожный заносила на твою нетленную красу.

Только все ты вынесла и снова – над раздольем нив, где зреет рожь,

На песке  у омута лесного песенку Аленушки поёшь».
Общее у Киевской Руси и Империи хотя бы женский род в названии и  стойкость духа  русских солдат. У Руси вообще женское лицо. Именно эта женская целостность придаёт ей свою индивидуальность, которую с таким трудом понимают иностранцы.

          Воевали на Руси всегда мужики, но выживали они на войне  лишь благодаря  ожидающим их женщинам:

«Ты помнишь, Алеша, дороги Смоленщины, как шли бесконечные злые дожди,
Как кринки несли нас усталые женщины, прижав, как детей, от дождя их к груди,

 Как слезы они вытирали украдкою и вслед нам шептали: «Господь вас спаси!»

И снова себя называли солдатками, как встарь повелось на великой Руси».

    У России было три великие битвы:

- Куликово поле;

- Бородино:

- Сталинград.

      Между ними можно провести полную аналогию, потому что это были битвы не за освобождение Руси – Русь оставалась после каждой из них еще в руках врага, но за победу над темными силами, олицетворенными в Мамае, Наполеоне и Гитлере.
 Русь обычно воевала не за себя, а за правое дело. Как только этой  светлой  цели  не было, войны, как правило, проигрывались.

Специфика этих битв была в том, что хотя их разделяет  почти около 200 лет, но в них есть одно общее: не став окончательным разгромом врага, они вернули народу «дух победы», который для России всегда был важнее самой победы. Победа потом следовала как  необоримый рок.
  Параграф № 60.  Локальная эффективность в Петербургской империи:

Универсальная общечеловеческая ориентация дворянского  сословия (французский язык как родной) долгое время не могла себе позволить локальную эффективность в отношении крестьян. Отменить крепостное право планировал ещё Павел, а в реальности это совершил только его внук – Александр Второй.  Уровень политической гибкости самодержавия был довольно низок, консерватизм его – напротив очень  высок,  из-за этого царское правительство   довело  ситуацию в России  до революционного взрыва в октябре 1917 года.   
 Но эффективность России была  не в характере её власти, а в характере народа. Его очень точно подметил Ф.Тютчев:
                  «Эти древние селенья, эта скудная природа…

                    Край родной долготерпенья, край ты русского народа.

                    Не поймет и не заметит гордый взор иноплеменный,
                   Что сквозит и тайно светит  в красоте твоей смиренной».
Россия – бастион Православия, что становится особенно ясно в наше время, когда Европа предала Христианство, даже  разрешив в церквях гомосексуальные браки. 

 Массовый отток населения из христианский церквей в Европе и противоположная ситуация у нас – свидетельство этой верности Православию Русского народа, ибо он чувствует, что  идет по  стопам Христа, исходившим всю Россию  
   Параграф № 61.Традиционные механизмы духовного знания  в Петербургской империи:
Уровень их был таков, что они  долгое время   не позволяли власти освободить крестьян,  да,  и осуществлено это было отнюдь не идеально. Однако Россию всегда спасал творческий ресурс.  В ряду культурных бифуркаций Петербургской империи можно рассмотреть и «явление Пушкина».  В стране  теперь стало работать  два центра духовных воздействий: один из Церкви, а другой – от Культуры. По сути дела, Пушкин, Гоголь, Толстой и Достоевский, каждый по-своему, были деятелями  именно духовно-инновационной культуры России. Федор Михайлович – был им в самой высокой степени. Другой духовный импульс традиционно шел от Церкви, например от Серафима Саровского и иных  святителей того периода. 

По сути дела, от культуры шло «сочувствие», то есть, совместное чувство, а религия дарила народу духовную энергию – Благодать. Очень точно по этому поводу выразился Ф.Тютчев:
            Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,

           Но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!

Механизм духовного познания, как в самой  Империи, так и вне её, всегда один – сочувствие, тянущее за собой Божью Благодать.  Русское искусство всегда исходило из сочувствия  авторов своим героям и своим зрителям. Этого напрочь нет в современной культуре. Если  сегодня смотреть подряд все программы НТВ, то режиссеры и редакторы этого канала представляются какими-то монстрами, ненавидящими своих слушателей и зрителей. А Благодать у них в программах  и не ночевала. Возражение: «такова жизнь» -  не проходит, потому что она всегда разная. Можно  в ней видеть только насилие и убийства, а можно обнаружить и сегодня (только не в Москве) «благие порывы», заканчивающиеся конкретным делом.
Можно представлять на экране слово только представителям «разномастной попсы», а можно искать  для этого духовную мудрость, которая в части населения  у нас все ещё сохранилась…

          Параграф № 62. Духовная Иерархия в Петербургской империи:

 Духовные писатели, типа Иоанна Кронштадского или оптинских старцев, были  вынуждены потесниться и дать место в своих рядах  светским писателям, художникам (чего стоит одно «Явление Христа народу» Иванова), а к концу Х1Х века и русским религиозным  философам, перехватившим у творцов инициативу духовного воздействия на  интеллектуальные слои общества.

Конечно, верхние ряды в духовной иерархии России по-прежнему занимали святые, типа Серафима Саровского, но  духовное влияние православных деятелей культуры было очень высоким, в особенности на интеллигенцию. 

Как только российская власть духовно  унизила Православную Церковь, сделав Синод одним из министерств Царского Правительства, авторитет Церкви стал падать. Но духовная несгибаемость нашего менталитета была очень высока, поэтому прерывистую эстафету русской  духовности подхватила наша культура.

 Слабеющую духовно Церковь начала подпирать культура и возник в Х1Х веке «Золотой век русской культуры». 
Причем он был «золотым» не только потому, что  это была художественная классика, прежде всего она ставила трудные проблемы  духовного бытия народа. В работах Пушкина, Гоголя, Лермонтова, Достоевского и других писателей они звучали постоянно и очень остро. 
Уверенность в духовной несгибаемости российского менталитета наши поэты  высказывали не раз и не два. Мы говорили о точке зрения Тютчева и Блока, но и для  советских поэтов (Д. Кедрин) она свойственна:
«Стойбище осеннего тумана, вотчина ночного соловья,

Тихая царевна Несмеяна -  родина прекрасная моя.

Знаю, что не раз лихая сила  на глухой околице в лесу

Ножичек сапожный заносила на её нетленную красу.

Только всё ты вынесла….» 

Нам представляется, что православная ориентация русской культуры опирается не только на Православие, но на особую  судьбу народа – приносить по образцу Христа духовные и материальные жертвы во имя других.   
Такой жертвой была уже попытка России заслонить собой Европу от татаро-монгол, одолеть глобальную тоталитарную устремленность Наполеона и Гитлера, дезавуировать ценой почти сотни миллионов жертв  духовно опасную идеологию экономического детерминизма, опирающуюся на философский  материализм.

Церковь и Культура в Петербургской Империи встали плечом к плечу для защиты православной идеологии и выстояли её даже перед лицом грядущей опасности – советской идеологии, весьма духовно привлекательной своей коварной идеей построения Коммунизма (Царства Божия) на земле.

Это псевдоидея, т.к. его на грешной земле построить невозможно, надо, прежде всего, поменять менталитет всего народа, отучив его от перманентного греха.
                     Параграф № 63. Духовная традиция во времена Империи:

Она  во времена Империи не ушла в песок, а только изменила своё лицо и стала в такой же степени  духовной, как и культурно-светской. Вопреки всем западным взглядам на жесткость власти в России, её  непозволительная  духовная толерантность   была в Империи столь высока, что она проглядела  плевелы  будущей пролетарской революции, не сумев противопоставить ей подлинные  евангельские ценности.
Накопление эволюционного злокачества внутри менталитета Империи   привело к Октябрьскому перевороту, взорвавшему самодержавие  под видом упрочения общинных основ российского бытия, на что работала идея пролетарского интернационализма. 
Социальная революция  имела, вопреки её начинателям, реализовала многоцелевую установку, много более сложную, нежели предполагал Ленин и компания. Среди них и  разоблачение  глобальной идеи экономического  детерминизма, и накопление опыта интернационального социалистического государства, и другие вклады в общепланетарные (универсальные) ИНТЕРЕСЫ  ПЛАНЕТЫ, которые, правда,  отнюдь не принесли счастья самому русскому народу. Прямо по Закону обмена глобальной эффективности на локальную: планете – хорошо, а России – плохо. Но мы, русские,  готовы многое стерпеть, если понимаем,  во имя чего терпим.

                 ШЛИ СТОЛЕТЬЯ ПО РОССИИ, БИЛ НАДЕЖДЫ БАРАБАН.



НЕ МЕЧИ ЛЮДЕЙ КОСИЛИ: СЛАВА, ЗЛАТО И ОБМАН.



ЧТО НИ ВЕК, ВСЕ ТЕ ЖЕ НРАВЫ, УХИЩРЕНЬЯ И ДЕЛА,



А ОНА ВДАЛИ ОТ СЛАВЫ НА ВАСИЛЬЕВСКОМ ЖИЛА...

                                      






Булат Окуджава


И, тем не менее, ветры меркантилизма и отрицания иногда превращаются в России в настоящий ураган, того и гляди, что всё сметут! Однако остаются в ней и люди, живущие вдали от славы и не подверженные “никаким метаморфозам”.


Б.Окуджава имеет в виду  в этих строчках Музу поэта. Скрытая в поэзии и литературе духовная мощь России осталась неизменной. Она, правда, могла перемещаться от Православной Церкви к русской Культуре в те моменты, когда, чаще всего по вине государства, Церковь не была способна на духовное водительство народа. Да и в Культуре она выражалась порой не  в согласии с Православием, например в случае с Львом Николаевичем Толстым, ушедшим “в затвор” от Церкви. Церковники   ответили на это его  “отлучением”. Противостояние Толстого христианству было гордыней, за которую сам писатель первым и расплатился.


Но если теряла Смирение и впадала в Гордыню сама Культура, то, как Церковь, она терпела тогда духовное поражение. Гордыня, в каком виде она бы ни выражалась, противоречит духовному служению. Ведь оно “не терпит Суеты”, по меткому замечанию Пушкина.
Во все времена русских поджидало испытание Духа   с помощью “славы, злата и обмана”. Традиционное испытание героя русских сказок путем  “огня, воды и медных труб”, это самое и значит. Многие нынешние  творцы не смогли пройти с честью данное испытание, а каково будет будущим деятелям культуры, когда «все  беды  соединятся воедино»? А ведь именно такое время и  грядет!

Перестройка испытывает русскую культуры грехом Богатства. Посмотрите подряд весь день нага телевидение: какие ценности оно пропагандирует? 
Порок, насилие, жажду наживы, воровской жаргон, на котором часто говорят даже правители государства. Спасение российская муза может найти сегодня только в анонимности, в дали от славы.

Параграф № 64. Просветления в духовном творчестве времен Империи: 
Просветление (инсайт) постигло в Х1Х веке,  прежде всего, интеллигенцию, она «пошла в народ» и изумилась его неграмотности и духовной темноте. Плоды этой народнической деятельности были амбивалентны, как полезны для России, так и вредны, но другого пути, кроме как пройти через революционные очищения  начала ХХ века у России тогда не было. 

Озарение инсайтом  испытала и вся русская культура, неслучайно Х1Х век был назван «Золотым веком русской культуры». Почему так произошло?

Духовное просветление потребовало от русской интеллигенции сказать правду о России, не повторять  обрядоверие  религиозной  мудрости, а подлинную правду.  Она,  как ни печально, была в том, что народ по существу  глубоко  не затронули  христианские истины Добра, Справедливости и Красоты.

Творцы  ринулись компенсировать отмеченные недостатки и родилась великая русская литература Х1Х века. Пушкин сформулировал её главные задачи именно в духовном ключе:
                                 ВЕЛЕНЬЮ БОЖИЮ, О МУЗА, БУДЬ ПОСЛУШНА,




ОБИДЫ  НЕ  СТРАШАСЬ, НЕ ТРЕБУЯ ВЕНЦА,




ХВАЛУ И КЛЕВЕТУ ПРИЕМЛИ  РАВНОДУШНО,




И НЕ ОСПОРИВАЙ ГЛУПЦА.


В своем “Памятнике” поэт шифрует законы творческого поведения,  столь привычные и творцу и Человеку с инновационным типом сознания:


- “быть послушным веленью Божию”, то есть слушать Бога и говорить с Ним;


-  не страшиться обид и быть равнодушным к хвале и клевете людской;


-  не требовать венца, то есть, отвергать гордыню;


-  быть выше глупостей Социума;


-  слушать голос Музы, быть верным творческому горению.


В стихотворении “Осень” поэт дает нам образ творческого горения в поэтической страсти:




              
И забываю мир - и в сладкой тишине я сладко усыплен моим воображеньем.



И пробуждается поэзия во мне, душа стесняется лирическим волненьем,



Трепещет и звучит, и ищет, как во сне, излиться, наконец, свободным проявленьем.


Творческая активность, состояние свободно “измененного сознания”, бывшие в прошлом редкими минутами, свойственными только  творцам, становятся для инновационного сознания  Человека традиционным способом деятельности.
                  Параграф № 65. Жертвы Петербургской империи: 
Почему революционные перемены осуществляются  в России  ценою таких огромных жертв и невыносимых страданий? Во-первых, потому что народ России может  их выдержать и не сломаться, а во-вторых, решение принималось на Небесах, а  не народом..  Большевикам было выгодно считать Октябрьский переворот «пролетарской революцией», но она таковой не была, а была сотворена горсткой далеких от народа интеллигентов при локальной поддержке определенных западных кругов, заинтересованных в ослаблении России.  Другое дело, что это делалось   и по  инициативе Небес. Но Божий план – это одно, а его  земная  реализация – это  совсем другое.  

В этой ситуации можно понять сентенцию профессионального  интеллигента Серебряного века,  поэта Игоря Северянина:

                        КАК ХОРОШИ, КАК СВЕЖИ БЫЛИ РОЗЫ

                        МОЕЙ СТРАНОЙ МНЕ БРОШЕННЫЕ В ГРОБ. 

Интеллигенция начала эту революцию, сама же больше всего от неё пострадала. Можно увидеть и в этом перст Божий.

 Великую жертвенность тяжкой судьбы, выпавшей на долю  народа, предвидел ещё и Михаил  Лермонтов:

            «Настанет год, России черный год, когда царей корона упадет.

              Забудет чернь к ним прежнюю любовь  и пища многих будет смерть и кровь!» 

Вся история России – это череда жертвенных подвигов народа во имя других. Не в этом ли проявляется его  величайшая верность  жертвенной сущности Христа?

Мы предвидим и ещё одну крупную жертву, которую принесет российский народ в предстоящей глобальной природной бифуркации планеты. Менталитет народа и огромное пространство страны позволяют её нам сделать,  где наша Гн пропадала!

                 Параграф № 66. Духовная свобода в Петербургской империи:

 По инерции своего менталитета  народ  увидел в коммунизме инвариант построения Царства Божьего на земле, поэтому он  большевистскую  революции  и поддержал, ибо   был легко оболванен псевдорелигиозной риторикой большевиков.  Для  колоссального  отката от духовных  российских традиций нужно было создать мощную иллюзию  Царства Свободы, вот оно в виде «построения  Коммунизма в отдельно взятой стране» и  было создано. Это иллюзия, что народным сознанием так легко можно манипулировать, хотя обмануть его видимостью вещей все-таки можно.

Такая манипуляция продолжалась 74 года, но все-таки  канула в Небытиё. О построении коммунизма русский народ слышать уже не хочет, хотя, хотя другого пути нет, если под ним понимать не казарменный коммунизм Советской власти, а подготовку на земле к Царству Свободы на Небе.

                Идеальное бытие тогда  казалось совсем рядом, так близко:
«А КОММУНИЗМ ОПЯТЬ ТАК БЛИЗОК, КАК В 19    ГОДУ» - писал поэт  МИХАИЛ КУЛЬЧИЦКИЙ.

Вся высокая духовность русской литературы Х1Х века была направлена на подготовку   практической  духовности, которая могла только реализоваться в России с её неизбывной тоской по духовному идеалу.  Он выстраивался в России в грандиозной мизерабельности материального бытия, дабы не забыть о духовных его основах.
Духовная свобода – всегда следствие сочувствия другим, Хорошо об этом сказал в своё время Шекспир в 66 сонете:

«Зову я смерть, мне видеть невтерпеж достоинство, что просит подаянье,

Над прямотой глумящуюся ложь, ничтожество в роскошном одеяньи;

И совершенству ложный приговор и девственность, поруганную грубо,

И неуместной почести позор и мощь в плену у немощи беззубой.

Все мерзостно, что вижу я вокруг… Но как тебя покинуть , милый друг?»

    Осознанная необходимость свободы в том, что ты не можешь предать, не можешь подвести другие ожидания, возложенные на тебя как добровольные вериги. Свобода – это все же «осознанная необходимость» и в этом Кант был абсолютно прав.
Параграф № 67. Бифуркации в Советской  и постсоветская России

Они  наследовали все основные политические механизмы царской России. Также гремели крестьянские восстания (Антоновский мятеж), также проводились  победные (Вторая мировая) и не очень победные (Финская и Афганская) войны.  Среди интеллигенции процветало дессидентство, может быть, не так активно, как кому-то хотелось, но все-таки  оно имело место. Консервативность социальных процессов на Руси обладает слишком большой устойчивостью, поэтому она «ни в огне не горит, ни в воде не тонет».
 
На этот период выпали две самые трудные для духа народа бифуркации: Октябрьский Переворот и Перестройка.  Исходя из нашей модели, именно они вкупе и составляют суть этого периода, и не могут быть рассмотрены одна без другой, ибо  системно комплементарны по отношению друг к другу.  Это два лица одной и той же России  с её расхлябанностью и космической силой духовности.  Назовите мне еще один народ, который смог бы выдержать такое понижение уровня  и качества жизни и не сломаться!

Вспомним стихи С.Есенина об этом времени:

 Я утих, годы сделали дело, но того, что прошло, не кляну:
Слово тройка коней оголтелая пролетела  на всю страну, -

Напылили кругом, накопытили и пропали под дьявольский визг,

А теперь вот в лесной обители даже слышно, как падает лист…»

  Вся эта революция – это морок, шальная тройка (вспомним гоголевскую Русь-тройку), которая напылила, накопытила в  мозгах  нашего народа  и «пропала под дьявольский визг».

Параграф № 68. Эволюционные приметы Советской и Постсоветской России:

Почему же  народ  с таким восторгом вспоминает о советских временах? Жить там психологически было проще и спокойней: были обеспечены все основные моменты для медленного эволюционного развития жизни. Японский  метод «Забивания гвоздей» с успехом применялся в советской России: во всех формах бытия (кроме науки)  там царили  штамп, стереотип и рутина.  В науке они были меньше, ибо такова её  инновационная сущность. Любые инновации прорывались ценой колоссальных моральных страданий их авторов. После Перестройки ситуация кардинально изменилась, хотя политические штампы по-прежнему  остались в нашей стране  незыблемыми... 

Но лучшие люди России видели подлинную сущность «советского бытия», о котором горько высказалась  Анна Ахматова:

                                               «Я БЫЛА ТОГДА С МОИМ НАРОДОМ





ТАМ, ГДЕ МОЙ НАРОД, К НЕСЧАСТЬЮ, БЫЛ…»

Мы не раз говорили о трагическом единстве судьбы Личности и Истории русского  народа; Анна Андреевна возвращает нас к единству судьбы народа и его отдельного представителя в лице поэта. Достоинство этой великой женщины, разделившей свою судьбу с народом, которая могла быть много лучше, последуй она вместе со своими друзьями в эмиграцию, - это достоинство  крупнейшего в ХХ веке представителя русской культуры. Это путь российского творца, следующего путем Христа, который, благословляя Россию, прошел эту страну именно в “рабском виде”, как писал Ф.Тютчев.


 Простая диалектика Добра и Зла на примере судьбы Ахматовой не работает. Зло личной судьбы поэтессы обернулось величайшим Добром для русской Культуры. Она была лучшим свидетелем того, что происходило в стране в советские времена и  наполнила отечественную. культуру тем божественным смыслом, который освящал и ее и придавал ей мировое значение, в том числе и потому, что Ахматова всю жизнь оставалась глубоко верующим человеком.


Ее судьба - немой упрек нашим эмигрантам, лишившимся вне родины питательных токов, исходящих из нашей святой  земли, хотя и сохранившим ее традиции  для всего мира. Но для многих, оставшихся в России, связь их с родиной была “дороже собственной шкуры”.


Эмиграция, конечно, спасла их от смерти, помогла Западному  Миру познать «существо» и “странность” русской культуры, но их личную судьбу все-таки сделала трагической, как, например, у Марины Цветаевой, вернувшейся на родину без ВЕРЫ. 

        Параграф № 69.  Преемственность локального развития  в Советской России:

 Для советской России характерна преемственность многих политических аспектов царской  жизни: авторитаризм власти (культ Сталина), обожествление политических лидеров (Ленин), фрондирующая, как и в царской России, интеллигенция, всегда в России  выбиравшая  место в оппозиции к  правящему режиму. В конечном итоге это работало на устойчивость системы, иначе она бы очень быстро  была изглодана собственными болезнями.
Вполне можно увидеть преемственность и в чередовании эпох, сравнив:
-  Ленинский Период с эпохой Киевской Руси (детство советского периода);

- Сталинский период – с Московским Царством;

- Период Застоя – с Петербургской Империей;

- Постсоветский Период – со временем инновационного восприятия России.

 Какие продвижения в понимании специфики Руси даёт нам это сравнение? Во-первых, полная аналогия в развитии христианской идеологии на Руси и марксизма в России. Царство Божие   для киевских старцев было также близко, как  для пролетарской молодежи - «коммунизм в 1919 году».
Если для Московского Царства было характерна «Симфония» Церкви и Государства», то слияние марксисткой идеологии и тоталитаризма Сталина характерно для России 30-х годов. Первые трещинки появились при Хрущеве, разоблачение культа Сталина –  это было и разоблачение  звериных сторон российского социализма. Неслучайно за ним последовал Застой, так же, как в Московском Царстве его финал предрек Раскол.    

Временная Брежнева – это уже полное преображение  сталинского социализма – продажа ресурсов за рубеж, дружба с капиталистическими странами, либеральная экономическая модель хозяйствования (правда эти реформы Косыгину не удалось довести до конца), как не смог победить российское разгильдяйство и «медный всадник» Петра Первого. 

Для  мировосприятия советского периода был свойственен не только шапкозакидательский подход. Например,  тот же Павел Коган писал так:

Нам лечь, где лечь, и там, где лечь,  не встать, 
И, задохнувшись Интернационалом, 
Упасть лицом на высохшие травы,

И уж  не встать, и не попасть в анналы, 

И  даже мертвым славы не сыскать…» 
Главное время критического восприятия эпохи построения социализма в России – это наш Перестроечный Период. Но он пройдет, и  мы обратимся к социализму другим лицом, ибо не случайно именно в нашей стране победила  Октябрьская революция, не случайно страна была втянута в построение социализма, осталось только найти ему человеческое «либеральное лицо».
                      Параграф №    70. Аналогии в истории России:
Мы указали уже на эти аналогии, которые  строго просматриваются следующим образом: Киевская Русь – Ленинский период; Московское Царство – Сталинский период; Петербургская империя – Доперестроечный период, постсоветская Россия – Советская Русь. Первоначальное освоение Православия перекликается с наивной верой в Коммунизм, который «был так близок, как в 1919 году»; жесткость Ивана Грозного сопоставима  с правлением Сталина; опричнина с застенками ГПУ; «Золотой век русской культуры» - с оттепелью культуры в 60-х годах  ХХ века; Октябрьский переворот с Перестройкой и т.д. Ленин так же,  как и киевские князья, уповал на Запад (помощь европейских социалистических партий), Сталин, как московские цари, – на Восток (дружба с Мао-Дзе-Дуном, помощь Вьетнаму, заигрывание с исламскими государствами); Брежнев, как и Ельцин,  охотно  продавали  природные ресурсы  на Запад,  и т.д. Но только поэту удавалось увидеть аналогию между своей болью и болью всей России. Андрей Вознесенский скажет:              

                            РОССИЯ,  Я - ТВОЙ КАПИЛЛЯРНЫЙ СОСУДИК!

                            МНЕ БОЛЬНО, КОГДА ТЕБЕ БОЛЬНО, РОССИЯ.


  В соответствии с Законом “четырех импульсов творческого сознания: Мифа, Нормы, Факта и Инновации”, мы трактуем это поэтическое утверждение следующим образом:


- тела поэтов служат “кровотоку страны”;


- кровь страны застаивается, когда поэты молчат;


- поэт более, чем кто-либо  другой, способен сигнализировать читателю  про боли в  теле страны;


- Россия и поэзия неразделимы, как сосуды и кровь, которая по ним струится.

Как кроветворная система России, поэты первыми осознают ее болезни, способны  воплотить  их в Слове и тем самым довести до общего сведения.


Когда болеет страна, поэты первыми кричат об этом и заболевают тоже, как это и вытекает из мысли Андрея Вознесенского. Нынешний “комплекс культурной  неполноценности”, поразивший Россию, стал комплексом неполноценности и для отечественной поэзии, голос которой пока еще очень слаб.

    Все реформы в России делаются за счет простых людей, но ту боль чувствуют одни поэты, политики были  (вплоть до сегодняшнего времени) слишком толстокожи.
  Беда опять в том, что Православное сознание напрочь исчезло из голов нынешних олигархов и сетевиков, которые договариваются о повышении цен, вися   страшной удавкой  на шее русского народа. Но за отсутствие Бога в душе когда-нибудь все равно придется платить, под пулей ли киллера,  или уже после смерти.
                 Параграф № 71.  Локальная эффективность советского режима
   Она  была обеспечена этой универсальной (ресурсной) ориентацией на Запад, на ней же держится и эффективность  экономики постсоветского периода. Универсальная духовная  составляющая советского режима – это «пролетарский интернационализм», - возможно, самая смелая глобальная ориентация России, ибо царские режимы ничего общепланетарного миру и  не предлагали.
Когда-то я сочинил такой стих:  

                                              «МЫ РОЖДЕНЫ, ЧТОБ МИРУ ДАТЬ УРОК

                  

 СКВОЗЬ ПОЗИТИВНЫЙ ПАФОС ОТРИЦАНЬЯ».


О том, что России суждено дать миру некий негативный урок, первым догадался Петр Чаадаев. Но сегодня об этом можно сказать много больше. 


“Дать урок  сквозь позитивный пафос отрицанья” - это означает  типично русский способ принятия социальной болезни на себя. Именно такую тяжкую долю Господь отпустил  нам в этом мире... Мы знаем, что точно так же  умер один из крупных русских социальных мыслителей - А.А.Богданов, бывший после революции директором Института переливания крови. Он  попробовал первое  переливание крови  на себе.  Но на протяжении всей русской истории именно так поступала и сама Россия.


Первая болезнь, которую Россия взяла на себя, спасая европейское Возрождение, - это противодействие нашествию орд Чингиз-хана. В Х111 веке татары были на расстоянии одного конного перехода от Италии. Не поверни они назад, испугавшись непокоренной до конца и оставшейся в тылу у них России, неизвестно, что  стало бы с ренессансной культурой Европы. Но, спасая Европу, мы отравили свою кровь “восточно-деспотическим синдромом”, на века вошедшим в сознание последующих правителей России.


Вторая болезнь - идеи “Свободы, Равенства и Братства”, плоды французской революции, которых мы поднабрались, войдя в Париж при отражения нашествия   Наполеона. Эти микробы заразили будущих декабристов, нам на горе” разбудивших” Герцена («спал бы себе под отцовскими перинами!»). А затем пошло, поехало... Победное шествие по миру “европейского индивидуализма” в лице Наполеона было нами остановлено, но  ценой  слишком высокой: Россия заболела “революционным насилием”. 


Третья болезнь - нашествие фашистских орд. Историки до сих пор спорят, не сама ли большевистская революция породила усиление фашистских тенденций в Европе...  Даже если это так, “мы его породили, мы его и убили”. Это еще одна особенность русского менталитета: “плодить трудности, чтобы потом с ними  успешно справляться”.



Россия по доброй воле привила себе марксистскую заразу. Списывать этот грех на “жидо-масонство” не совсем корректно, даже если какая-то часть Истины за этим и стоит. Факт Октябрьской революции сыграл свою  историческую роль в судьбе  России, но не ту, за которую дрались  большевики.


Дело в том, что начиная с 1881 года - года убийства народовольцами Александра Второго,  наша страна вступила в инновационную эпоху, которая продлится 144 года. Эта болезнь, внешне похожая на “созидание единого человечества”, носит название “интернационализма”. Она проходила у нас по следующей форме:

- 1881 -1917  -   очарование народа  “марксистским мифом”;

- 1917 - 1953 -  воцарение “марксистских норм” в стране в форме “культа личности”;

- 1953 - 1989 -  установление “марксистского факта” (“развитой социализм”);

- 1989 - 2025 -  изживание марксистских идей в России.


Бог выбрал такой путь продвижения идеи “единого человечества”, ибо верит в мощь русского народа, его способность не согнуться под грузом предстоящих Перемен. Никакая другая нация не была способна выжить при тех величайших жертвах, которые понес наш народ от Революции, а более того от Перестройки.


Но мы даем Миру важный урок “сквозь позитивный пафос отрицания”, прививая  все социальные болезни мира на себя, осуществляя тем самым функцию социального иммунитета мира. То есть, мы действуем методом “утверждения через отрицание”. Все та же “троичная логика”, давно и прочно усвоенная нашим народом.

Параграф №  72.   Механизмы духовного познания в советской России:

Поскольку традиционные духовные механизмы, (в частности, верность Православию)  были загнаны в подполье, интеллигенция находила отдушину в духовном творчестве. Роль духовника при этом играла исповедальная поэзия: Анна Ахматова, Борис Пастернак, Булат Окуджава, Николай Заболоцкий, барды, типа Александра  Галича и Владимира  Высоцкого и т.д.
 Прочие виды искусств также являли примеры духовного творчества: Георгий Свиридов – музыка, Юрий Любимов –  в театре, Андрей Тарковский – в  кино, Александр Солженицын – в прозе.   
Но вместе с тем, отвлекаясь от религиозного взгляда на жизнь, наши системы Познания (не только научные, но и художественные) попали в характерную для этого типа Познания ловушку.

«Живой предмет желая изучить, чтоб ясное о нем сознанье получить,

Ученый прежде душу изгоняет, потом предмет на части расчленяет,

И видит их, да жаль, духовная их связь тем временем исчезла,  унеслась…»
В этих словах Иоганна Гёте  скрыта глубочайшая системная мысль, ибо любая структура  – это как раз связь  частей этого предмета. Если её не указать, то предмет не познаваем в сути, а только видна его чисто внешняя поверхность. Наука, ограничиваясь только  анализом частей, играет в «мертвые кубики», а их живая, духовная связь, «тем временем исчезла, унеслась»…

Долгое время считалась в науке, чем меньше в научных открытиях  живой индивидуальности творца, тем лучше для открытия.  Даже в искусстве художник части прятался за  жанровую структуру произведения, не давая воли своей творческой индивидуальности. В советские времена все побеждал «стиль «советского искусства», со своими заморочками.


Нормативная наука не преодолена до сих пор, а наша культура, почуяв свободу,  все-таки сделала рывок вперед. Хотя о главном – фальшивости экономического детерминизма она все еще молчит.
Вспоминается Владимир Высоцкий: 

                 «Мы ответим нашим чадам правду – им не всё равно:

                  «Удивительное – рядом, но оно – запрещено!»

Истина была неудобной властям в России во все времена. Никакие механизмы традиционного познания её не открывали, она только прорывалась сквозь них, как сквозь ограждение из колючей проволоки.  Но была ли свобода за этим ограждением? Либерально-демократический режим, который установился у нас после Перестройки, показал, что

«иная простота хуже воровства», а точнее «само воровство в чистом виде». 
                 Параграф № 73.   Иерархия Духовного познания в Советской России:

Духовная иерархия  в стране  претерпела крупные изменения:  в первые ряды выдвинулись философы, типа Михаила Мамардашвили и Александра Зиновьева, литературоведы как Юрий Лотман и Михаил Бахтин, историки как Дмитрий Лихачев и Сергей Аверинцев,  но  и неортодоксальные священнослужители, как отец Александр Мень, тяжкой судьбой которого была смерть под топором неизвестного бродяги. 
Ощущение  жертвенности оставалось тем же самым. Лучше всего его высказал в своих стихах Осип Мандельштам:
«За гремучую доблесть грядущих веков, за высокое племя людей –

Я лишился и чаши на пире отцов, и веселья,  и чести своей. 
Мне на плечи кидается век-волкодав, но не волк я по крови своей.

Запихай меня лучше, как шапку в рукав жаркой шубы сибирских степей…»

Это стихотворение – прозрение: доблесть грядущих веков России видится поэтом, так же,  как и нами; сибирские степи возникают также не случайно: поэт сгинул в восточно-сибирских лагерях;  весь советский период по отношению к таким людям как Мандельштам – это век-волкодав.
Мандельштаму, как и многим российским поэтам,  было присуще профетическое мастерство – пророческая мощь его поэзии постепенно открывается нами все больше и сильней.

        Параграф № 74. Духовная традиция в гуманитарных науках того периода:

Она  претерпевала собственные изменения: так Александр Пушкин стараниями пушкинистов  незаметно из атеиста и безбожника превратился в религиозного поэта, читавшего в конце жизни только «Евангелие», а убиенным  оказался   в народном сознании    среди  самых прославленных  духовных иерархов России.
На первый план вышел критический пафос отечественной
 литературы. Отечественным мыслителям было, кого поддерживать. Среди первых критиков России надо назвать еще Лермонтова с его «Думой»:

«К Добру и злу постыдно равнодушны, в начале поприща мы вянем без борьбы;

Перед опасностью позорно малодушны, а перед властию – презренные рабы.

….

Мы иссушили ум наукою бесплодной, тая завистливо от ближних  и друзей

Надежды лучшие и голос благородный неверием осмеянных страстей.

…..

Мечты поэзии, создания искусства восторгом сладостным наш ум не шевелят,

 Мы жадно бережем в груди остаток чувства – зарытый совестью и бесполезный клад.
И ненавидим мы и любим мы случайно, ничем не жертвуя ни злобе, ни любви,

И царствует в душе какой-то холод тайный, когда огонь кипит в крови.

Толпой угрюмою и скоро позабытой над миром мы пройдем без шума и следа,

Не бросивши векам ни мысли плодовитой, ни гением начатого труда…»

Как? – скажете вы, а ведь в это время творили и Гоголь и Толстой, да и сам Лермонтов – гений…

Но поэт прав в отношении  большей части своего поколения. А сегодня он прав, возможно, больше, чем когда бы ни было…   Аналогии в России всегда работали и работают, потому что такой огромной  стране логично «жить по прецеденту».
              Параграф № 75. Творческие инсайты того времени:
 Просветлению читающей публики  относительно  Пушкина в советское время   помогли  православные  литературоведы,  типа Валентина Непомнящего, Михаила  Дунаева, Ирины  Юрьевой и других. «История пишется победителями», поэтому многие страницы советской истории были кардинально пересмотрены, ибо победителями на волне Перестройки оказались отнюдь не коммунисты.  Инсайты все же советская  поэзия могла ощущать. Тот же Павел Коган, погибший на Малой земле в 1943 году,  писал: 

Мы – лобастые мальчики невиданной революции:

В 10 лет – мечтатели, в 14 – поэты и урки, 
В  25 – внесенные в смертные реляции».

Ему и было именно 25 лет, когда он погиб, как и большинству его друзей-поэтов: Николаю Майорову, Михаилу  Кульчицкому,  Николаю  Отраде и другим.
          В довоенных  стихах П.Когана много таких прозрений: задолго  до войны он пишет о «войне 45 года», в своих стихах он самокритично  признаётся:

                  «Честнейшие,  мы были подлецами, смелейшие – мы были ренегаты!

                   Я понимаю всё  и я не спорю: высокий век идет высоким трактом,

                  Я говорю: «Да здравствует История!» -  и головою – падаю под трактор».    

В его стихах есть даже «война сорок пятого года» - самое точное прозрение, высказанное задолго до таких же предчувствий Вольфа Мессинга.
                         Параграф № 76. Российская жертвенность:

  Число жертв по ходу российской истории  всё время только  нарастало: от 4 тысяч бояр, погибших по вине Ивана Грозного,  до примерно  80 миллионов жертв советской власти (по подсчетам А. Солженицына), включая наших погибших на Второй мировой войне.

На мой взгляд, есть известная корреляция межу перманентным отсутствием Порядка в нашей стране и  числом жертв, которые Россия платит за каждое своё продвижение к Истине.

Порядок вводит проблему «жертвенности» в правовое поле, чем подрезает ей крылья. У нас «земля богата, Порядка только нет», что создает условия для жертвенной духовной напряженности, чтобы, хотя в чем-то, его добиться.

   Когда-то, размышляя об этой проблеме,   я  написал следующие стихи:


                            «ТВОРЯ ДОБРО, ПОРОЙ МЫ МНОЖИМ ЗЛО,




А  ЗЛО ТВОРЯ,  ДОБРО СПОСОБНЫ СЕЯТЬ».

Диалектика Добра и Зла подчинена, как и все на свете, законам троичной логики. За каждым поражением Добра или победой Зла надо искать третью силу, наиболее заинтересованную в получившемся результате.


В этом отрывке заключено несколько смыслов:


- прежде чем творить Добро, оцени Зло, которое может при этом получиться;


- победа Зла, как и поражение Добра, относительны и конечны, абсолютно только само Время, как дорога нашего развития и столкновения интересов Добра и Зла;


- поражение Зла - не всегда победа Добра, равно как и наоборот. Ищите, кому они в конечном итоге выгодны, кто в данный момент извлекает наибольший профит из конечного развития ситуации. 


Правильная оценка ситуации может дать больше победе Добра, нежели стремление одолеть Зло прямым наскоком. Как элемент постоянного развития оно практически неодолимо. Развитие - это маятник, идти вперед иным путем, а не через “отрицание отрицания”, пока  невозможно.

Острое понимание диалектики Добра и Зла само по себе рождает в России условия для жертвенности, ибо преодоления зла без жертв не бывает.

Параграф № 77. ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ СВОБОДЫ  В РОССИИ:

 Единственно, чего не было в советский и постсоветский периоды, так преемственности свободы. Просто один тип несвободы (духовной) сменился на другой  тип несвободы – экономической. Сейчас можно всё, но только если у тебя есть деньги на это. Если денег нет, ты также зависим от властей, как и раньше. Неизвестно, что лучше...

Случайное это или неслучайное для нас явление?  В своё время отрицание Порядка не раз порождало рывки народа в сторону неограниченной свободы. Еще Пушкин писал, что не дай Господи  у нас  «видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный»…
Свободы в стране, где нет тяготения к Порядку, быть не может, ибо она  есть «осознанная необходимость».

«Порядок – это понятие чисто полицейское», - сказал К.Маркс и был прав, но и  не прав одновременно. «Порядок» как цель – это полицейское мышление, «порядок» как средство для поддержания осознанной «ограниченности свободы» – есть  механизм  разумной государственности.

Главное пространство Свободы – это надежда. Она спасает нас в любых тоталитарных обстоятельствах. Как писал Булат Окуджава: 

«Когда бы не было надежд, на черта белый свет?

К чему вино, кино, пшено, квитанции Госстраха,

И вам ботинки первый сорт, которым сносу нет?»
Конечно, надежда – это презумпция слабых, ибо сильные борются за свою свободу и способны завоёвывать в этой борьбе какие-то новые её крохи.

Но по большому счету надежда в душе у нас только одна - на Бога…

                            Параграф № 78. Бифуркации в Детстве:

 Перейдем к рассмотрению по тем же параметрам нового объекта - Сознания самого человека. В его жизни есть две глобальные бифуркации – рождение и смерть. Между ними выстраивается длительный (или короткий, как повезет) эволюционный период. Но путь человека на земле – это не дорога к Смерти, а Путь к новому рождению на Небесах в той ипостаси, которую  он своими действиями здесь   на Земле и заслужит. 

Человеческое поведение строится так, что мы защищаем в Детстве своих детей от слишком сложных бифуркаций. Полезно ли это? До определенного предела абсолютно полезно, но постоянная опека растит из малыша потребителя, не приученного  к ответственности за свои поступки.
В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая (См. библ. № 6).
По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях. Некоторые новые аспекты жизни детей Индиго я нашел в книге ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД ( См. Библ., №7, стр. 305-325).
Я не склонен  надеяться только на них, ибо люди должны спасти себя сами, а уповать на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может вполне.
В некоторых источниках сделана попытка привязать рождение детей Индиго к Параду планет в Солнечной системе, имевшему место в  мае 2000 года.  Мне не представляется это адекватным, ибо сужает сущность проблемы.  

Прежде всего, эти люди интересны своей принципиально новой психологией, на которой стоит подробнее остановиться. Важно выделить новые черты психологического поведения этих детей, отличающие их от поведения сверстников:

                                        А.. НЕУПРАВЛЯЕМОСТЬ: 
Эта характеристика выглядит так, ибо отвечает традиционным ожиданиям  педагогов и родителей, мыслящих по традиционному стандарту. На самом деле речь идет о другом названии «инновационности», ибо это дети привыкли решать проблемы по-новому, а не так как им навязывает, управляя ими,  социум.

 Психологи традиционно отмечают у всех «проблемных детей» признаки «гиперактивности» и одновременно «дефицит концентрации внимания».  Гиперактивностью эти «дети Индиго» обычно отличаются, но  «дефицита концентрации внимания» у них нет и в помине, напротив, для них характерна особая концентрация внимания на деле, которое их в данный момент интересует.  

Часто у «проблемных детей» гиперактивность объясняется умственной отсталостью, а «дети Индиго» обладают высочайшими показателями интеллекта, зачастую много шире  рамок школьных интересов. Подобный интеллект раньше встречался у одного человека на десять тысяч. 

Как социум отвечает на появление  в нем подобных детей? – Традиционно: их пичкают нейролептическими таблетками и заглушают все пиковые показатели интеллекта, чтобы сделать их такими, как все. Любое отклонение от среднего уровня наш социум воспринимает пока еще как вызов, что свидетельствует о невысоком  уровне его духовного развития.

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.

                                           Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

  Американский психолог и ясновидящая доктор Нэнси Энн Тепп, обследовав достаточное количество подобных детей, увидела только  у них «фиалковое биополе», принципиально отличный от других цвет ауры. 

В массовом порядке цвет ауры меняется в  сторону посинения  у всех людей, но такого ярко выраженного синего цвета в ауре  пока не было.  Это делает их людьми с гипертрофированной рациональностью, как назвала их Нэнси Энн Тэпп, - «компьютеризованными детьми».

Я лично не вижу в этом ничего хорошего, так как отнюдь не Разум, а Сердце спасет нас в условиях надвигающей катастрофы, но такие дети также способны внести свой вклад в общий процесс понимания, что же с нами сейчас происходит?

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго» (См. Библиография,   № 8 )  

Они выделили четыре  группы таких детей:

- гуманисты, обладающие активностью, коммуникабельностью, способностью легко устанавливать контакты с кем угодно,  а также явной ориентацией на  гуманитарные профессии; они понемногу вытесняют людей с желтой аурой;

-  концептуалисты (самый распространенный тип) – это управленцы с практической хваткой, будущие инженеры, строители, менеджеры,  космонавты и путешественники, способные отыскать неведомые края;  они придут на замену людям с зеленой и золотистой аурой;

- третий тип – это будущие художники и поэты, которым дано открывать новое и подавать его в адекватной форме. Им особенно тяжко в этом мире, который из за своей традиционности стойко сопротивляется любому новому, насколько  сможет. Творческий подход к любой сфере своей деятельности – вот их отличительная черта. Они могут реализоваться не только в художественной сфере деятельности, но и в любой, где востребован  их творческий подход;  они понемногу заменяют людей с прежней бледно- синей аурой;

- четвертый тип – «живущие во всех измерениях»,  это задиры и забияки, способные к великим, выдающимся свершениям. Они станут открывателями новых философий или новых религий. Христа можно было бы отнести к этому типу «детей Индиго»;  в ауре у него  доминировал  фиолетовый цвет.

                  В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

«Дети Индиго» с самого детства знают о своей миссии и всегда готовы её обсудить с взрослыми. Кое-кто из них даже болеет «манией величия» 

Гипертрофированное осознание «своей особости» мешает детям Индиго адаптироваться к обществу, ибо, если на их пути появляется препятствие, они его убирают любой ценой.  Самое печальное, что у них нет нравственных ограничений, их высшие, как они считают, цели оправдывают любые средства, используемые ими для достижения. 

У них нет кумиров, авторитетов, идолов, верят они только в себя. Поэтому  на определенном уровне развития они могут стать опасностью для общества, ибо оно не может жить вне нравственных ограничений.

С точки зрения христианства, они без сомнения являются посланцами Сатаны. Их делает таковыми:

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);
- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

                                 Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

Активность, которую эти проявляют на всех направлениях своей деятельности, связана с их высокой энергетикой. Пока эта энергия не выплескивается в настоящие дела, способные их увлечь и занять, она будет растрачиваться впустую, чаще всего в ущерб обществу. Именно поэтому нельзя сказать, что гашение этой энергии у детей Индиго всегда носит негативный характер, иногда она может быть и положительной.

Высокая энергетика свидетельствует только об одном: они получают подпитку из Космоса, следовательно, их акции санкционированы свыше. Негативные моральные  проявления могут быть оправданы только тем, что этим детям на каком-то этапе своего развития придется задуматься о своей духовной сущности, и начать бороться за себя и более глубокое понимание своей  нравственной сущности. 

Это означает, что в борении им также определен высокий путь духовного самосовершенствования, что они  пока – отнюдь не идеал, к которому надо стремиться. Их высокая энергетика связана с еще одним обстоятельством: наши органы чувств не воспринимают полевую структуру мира, ибо привязаны к вербальному, а не полевому методу  интерпретации мира. Дети Индиго будут способны как на вербальную, так и на полевую интерпретацию. 
                           Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

У большинства детей Индиго  проявляется высокий иммунитет к различным заболеваниям, объясняемый тем, что, если у нормальных людей в наших ДНК активно функционируют  около 20 кодонов (единиц генетической информации ДНК),  то у них – от 24 до 32.  

Ученые посчитали, что людей с подобным измененным иммунитетом на планете уже около 1%, что составляет не менее 60 миллионов землян.  В США, благодаря огромному количеству рождающихся детей Индиго, уже на 47% упала заболеваемость СПИДОМ.

   Ученые предполагают, что устойчивость наших ДНК к заболеваниям связана с доминирующей системой питания, которая у человечества менялась очень постепенно:

- у язычников, питавшихся  только кореньями, была нулевая группа крови;

- у язычников, начавших  употреблять  в пищу мясо – группа А;

- у людей, питавшихся овощами и фруктами – группа  Б;

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.
                    Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

Кроме указанных для детей Индиго, для них  характерны еще несколько специфических особенностей, отличных от традиционной ориентации  человеческой расы:

- способность принимать и излучать «высокую вибрацию», отвечающую за просветленное состояние;

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

-  способность к зрению всем телом, а не только глазами;

- высокий уровень владения компьютером, способность всегда выигрывать компьютерные игры;

- знание большинства   прежних реинкарнаций;

- эти дети не стесняются дать понять, что в чем-то испытывают нужду, ибо считают,  что внешний мир «обязан им помогать».

   Мне кажется, что «Дети Индиго» более остро воспринимают наше время, не примиряясь с теми стереотипами и штампами, которые навязывает им наше время. Это и хорошо и плохо, ибо , куда они нас заведут, еще надо посмотреть. В православной печати я пока читаю только о негативной их оценке.
Параграф № 79.  Эволюционное  развитие  детского сознания
Оно  включает в идеале поэтапное прохождение человеком  четырех стадий развития, которые нами поименованы как Миф, Норма, Факт и Инновация. 

Детское сознание мы рассматриваем как Миф, Юность как Норму, Зрелость как Факт, Старость как Инновацию. Кроме того,  имеет место  посмертный этап Бытия, который можно рассматривать как «Бессмертие Человека», если на этапе Жизни им совершены  поступки, достойные его  бессмертного пребывания в памяти потомков. Специфика пребывания Человека на Том свете также подлежит  рассмотрению, в наш план    входит уделить ей  в последних параграфах некоторое время, правда, чисто гипотетически.

Счастливое детство является гарантией счастливой жизни, если, конечно, не вмешиваются в судьбу человека Высшие силы. Но, человек, хранящий в душе «вечное детство», имеет больше шансов на длинную жизнь, нежели чем тот, который от детства слишком  рано оторвался.  
 Иллюстрацией детского, мифологического сознания могут быть следующие стихи  С.Маршака:
           «Всё цветет по дороге, весна настоящим сменяется летом.

           Протянула мне лапу сосна с красноватым, чешуйчатым цветом.

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

           Но сказал я сосне: «Хороша!» -  и была она, кажется, рада…»

Подобный способ общения с Природой свойственен именно детям, ибо их наивность помогает найти в природе  живого собеседника и открывать её для себя  с Любовью!
 Параграф № 80. Преемственность духовных путей Детства
 Она включает  воспоминания о прежних жизнях и следование зову сердца. Не случайно Христос так любил детей и всегда просил приводить их к нему. Мифологическое сознание наиболее близко к сознанию  подлинно религиозному, ибо  Миф есть форма хранения Небесной информации на земле. Голосом этой Небесной информации в человеке является Совесть. Ребенок всегда поступает по Совести, если только взрослые ему в этом не мешают.

Можно поговорить о специфике мифологического сознания – отличительной черте не только детей, но и язычников – детей Истории.

Поэтической иллюстрацией его можно выбрать стих М.Лермонтова:

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

И шепчется в саду малиновая слива под тенью сладостной веселого листка;
Когда росой обрызганный душистой, румяным вечером иль в утра час златой,

Из-под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой;

 Когда студеный ключ играет по оврагу, и, погружая мысль в какой-то смутный сон, 

Лепечет мне таинственную сагу про дивный край, откуда мчится он, -
Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе,

И счастье  я могу увидеть на земле, а в Небесах я виду Бога…»
                    А. Методы укрепления эмоционального единства в рамках детского сознания:


Хорошим примером эмоциональной общности в его рамках  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  однобокое 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 экокризиса 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 детского сознания (ДС):

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


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


- институционально-правовые механизмы социализации сознания детей  внутри социума (школа);


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


- духовные аспекты рационализации детского сознания (эзотерика, мистические учения, мифологические и творческие архетипы сознания,  другие  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»,


В. ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНО-ХУДОЖЕСТВЕННАЯ ЦЕЛОСТНОСТЬ ДС:

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  общего сознания 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 ДС обеспечивают следующие 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.

              Параграф № 81.   Духовные аналогии  мифологического сознания
 Совестливость детей есть духовная инерция их предыдущего пребывания на Небе. Небесные аналогии мы открываем в следующих особенностях детского сознания:  любовь к Природе, игровой характер деятельности (неслучайно в  большинстве  из нас так сидит любовь к театру),  наивность веры в мир и в людей (инерция  духовного доверия к нам  Небес),  гибкость и эмоциональность  чувств (устойчивое доверие детей  не   Разуму, а   Сердцу) и т.д. 
Именно  поэтическое ( вечно детское) сознание  имеет в виду  А.К.Толстой, когда пишет:

«Ангел Бога просветленный  с ним беседовать слетел,

Он умчался дерзновенный за вещественный предел».

 Дети всегда поступают по Совести, потому что ориентиром в пространстве, где они пока что лишены соответствующей информации, служит  Сердце. Знания идут от Социума, а откуда идет Совесть? 
           Она может идти или от Инстинкта – памяти тела (т.е., памяти о предыдущих реинкарнациях), или от Интуиции – памяти Разума, которого у них пока еще нет. Мне представляется, что  если под Разумом понимать включенность сознания ребенка в энергоинформационные поля Вселенной, то на каком-то детском уровне они уже существуют, ибо человек с ними рождается, то есть, он способен  дерзновенно  умчаться за «вещественный предел».
                   Параграф № 82. Эффективно ли мифологическое  сознание? 
 В плане человеческих отношений, безусловно! Нам всегда не хватает в обычной жизни той высоты Любви и  той меры испытываемых   чувств, на которые способны только чистые  души детей. Почему они так  эффективны? В «локальной эффективности» детей  заложен результат обмена стереотипов детского поведения на Небесную универсальность!  Именно она проглядывает через наивность и честность детского поведения, пока её не придавят своими стереотипами взрослые. 
Для мифологического сознания важна  доминанта в  мировосприятии   природного начала и  чисто материальных форм окружения. Родившись,  человек  освобождается от плена полевого Небытия Мира Зазеркалья, и пытается  стабилизировать в своей  душе новые  формы  нынешнего,  земного  существования. Иначе ему в этом мире не выжить, не обрести в нем житейскую  устойчивость. Не случайно язычник разбирается в секретах  своей окружающей природной среды много лучше современного человека, утратившего в душе непосредственную связь с природой. Из троичной сущности своей сущности  (Тело-Душа–Дух) ребенок   активно воспринимает только Тело, только  его потребности, цели и намерения.  

При этом  он не является чистым материалистом, ибо  Мифологическое  Сознание всегда  одухотворяет окружающую природу. Подобное одухотворение питается  инерцией его пребывания до рождения в мире Зазеркалья. Там его душа существовала как полевая структура  среди духов, эта память не может просто так исчезнуть. Современные свидетельства о реинкарнационной памяти, добытые путем гипноза, с наглядностью об этом свидетельствуют.

Если для Нормы Бог существует как сущность трансцендентная миру, то для язычника Бог  растворен в природе, Сам стал природой. Чем  старше человек становится по годам, тем больше он очаровывается материальными формами окружающего его мира и забывает о  своей прошлой  духовной сущности. Дети еще помнят о ней,  пусть не так,  как  шаманы-язычники, но все-таки.

Сам процесс  одухотворения  природы в Мифе очень  специфичен: злые духи в языческой  картине мира доминируют над духами добрыми, хотя, возможно, они и равноправны. Но Зло всегда рядом с человеком, а Добро где-то далеко;  обмен Зла на Добро происходит очень редко. Факт перехода на другой уровень сознания осуществляется,  как «глобальное выворачивание» картины мира,  фундаментальный  обмен Зла на Добро, выражающийся в открытии человеком доброго монотеистического Бога.  

Важно понять  изменение характера восприятия  язычником времени. Время Мифа – замкнутое время, его можно  уподобить «змее, кусающей свой собственный хвост». Почему так? Да, потому что «хвост языческой  змеи» всегда содержит предсказание Будущего, что вводит  ментальную систему в новый временной круг.  Это время  целостно и хранит адекватную информацию о духовном Космосе, правда «в размытых контурах». Принцип голографии тут работает наиболее ярко. 

«Нормативное сознание» в этом смысле открывает для себя не совсем целостную информацию об историческом времени,  то есть имеющем линейный характер,  хотя и открытом в будущее. Норма,  как тип сознания,  - типично открытая структура, замкнутый  в кольцо  Миф заменен в ней  на   линейную  Историю, пущенную  в плавание по воле Бога. 

Эта бифуркация  осуществляется без особых духовных усилий со стороны человека, ибо Бог Сам  на этапе Нормы посылает в этот мир пророков, святых - Своих  репрезентативных представителей, которые приносят  человеку  «Великие Книги» (типа Библии, Вед, Корана и т.д.), где дано Божественное Откровение.  А  излишние  духовные усилия в этой ситуации  только приводят человека   к изобретению «ересей».

Важно увидеть здесь осознание человеком относительности земных ценностей: статуса, комфорта, своей сексуальной силы и т.д. Выясняется, что мускулы – это не главное, а важней все-таки душа. Жизненная активность оставляет  связанные с самой нижней  энергетической чакрой человека   земные ценности, преодолевает чувственную силу  стихии Огня (вторая чакра) и  выходит на просторы третьей чакры, связанной с доминантой в сознании – Металла, а значит – волевого настроя,  целеустремленности и решимости личности.    
     Говоря о новациях Нормативной картины мира, мы должны не забывать, что Норма наследует и мифологические традиции!  Каковы они, прежде всего? Как и Миф,  нормативное сознание воплощается в Слове. Если раньше это было устное слово, то теперь оно обрело письменность.

Во-вторых, наследуется ритуальная (каноническая) часть мифологического сознания. Ритуал – своеобразная система кодировки духовного сознания присутствует в Норме равно также как и в Мифе. Конечно, ритуалы сменились по форме. Церковное действо  не напоминает бесовские языческие игрища, но также ритуально, то есть, кодифицировано в церковном каноне.

Наиболее важна преемственность Нормой мистических традиций Мифа.  Единый, монотеистический Бог нормативного сознания столь же таинственен и непознаваем, как и духи Природы, с которыми имеет дело Миф. Но, возможно, самое главное заключается в том, что Норма  точно также претендует на целостную Модель мира, как и Миф. Духовная идеология всегда начинается и заканчивается этой моделью,  содержащей все способы борьбы случайного Хаоса со  стабильным  Космосом (Порядком),  приводящие к победе Добра над Злом.

              Параграф № 83. Типичные механизмы мифологического мышления
Каковы они? Мы уже частично ответили: игра и ритуал! Дети договариваются о «правилах игры» и строго им следуют. «Игра без правил» - это уже из взрослого мира, дети этого не допускают. Когда-то Шота Руставели создал в «Витязе в тигровой шкуре» бессмертную мысль: «ЧТО ОТДАЛ - ТО ТВОЁ!» - это часть детского сознания.
Вспомним «сохранившего вечную детскость» Б.Пастернака, считающего: «Цель творчества - самоотдача!» Поэтому, согласно троичной логике, чем больше в творчестве ты отдаешь людям, тем больше получаешь. За Добро люди платят сторицей.

Особенность мифологического стиля общения - краткость и афористичность, плюс то, что можно назвать “комплиментарностью”, то есть, системным единством несоединяемых, на первый взгляд, противоречий. Короче и образней, чем сказал Шота Руставели, вряд ли можно выразить эту глубокую мысль.

Примером такой самоотдачи нам, верующим людям, служит, прежде всего, Иисус Христос. Вот уж воистину Человек, который только отдавал. Поэтому всё христианское добротолюбие построено на способности “жить в простоте и смирении, только отдавая”, ибо, “что отдал, то твоё!”

Важнейшей чертой Мифа является его природоориентированность. Жизнь в гармонии с природой  - актуальная задача современного человека,  в реализации которой ему помогает полученный в детстве запас любви к природе.
Общее родовое сознание язычника, обозначенное нами как «Мы-сознание» или «Мифологическое сознание», возникает по причине полной невозможности язычника выделить себя из Природы и соответственно Рода, которому он принадлежит по рождению. «Природа» - это нечто при Роде, а Род - часть Природы. Изгнанный из Рая человек не был приспособлен для существования в Природе, поэтому он и получает для компенсации этой неприспособленности данный тип сознания.

Треугольник «Бытия» (Человек-Человечество-Мир) собирается в точку, ибо вершин нет, все едино. Если какой-нибудь славянин-вятич говорит про свой Род: «Мы - медведи», так он действительно чувствует себя медведем. Принципиальная возможность наличия особого сознания, способного дать человеку возможность отождествить себя не только с медведем, но и любым зверем, растением даже или камнем, экспериментально подтверждена в опытах трансперсональной психологии Станиславом Грофом.  ( № 9, с.130-135).

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

Как явствует из указанной схемы, треугольник Инобытия поворачивается к носителю «Мы-сознания» вершиной «Духи», олицетворяющей Божественное «Я-сознание». Вершина «Абсолют» в этой связи выступает как синтез Мужского и Женского (единство «Он-Она»). В разных языческих религиях роль Мужского начала  принижалась или возвеличивалась в сравнении с Женским, доминирующим в образах «Матери-Сырой Земли», Матери Мира и т.д. Вместе с тем любая языческая культура изобилует так называемыми «фаллическими символами», утверждающими и роль Мужского начала, и саму идею Плодородия как их синтеза Мужского и Женского. Тем не менее, исторически сначала был Матриархат, а потом Патриархат. Хотя неистинны оба: оба не за духовную эволюцию, а лишь -  за продолжение рода, чистейший материальный феномен. Материнство и Материя –  в русском языке от одного корня. 
Значение «Логоса», принимающего лик Божественного «Ты-сознания» отступает в этой системе верований в тень, ибо это, как правило, дописьменные культуры. Пока «Слово» не получило письменной фиксации в тексте, оно не занимало такого важного места в духовном мире человечества, как позже. Поэтому «другой» не осознается в этой культуре  «ты», это «соборное, деиндивидуализированное  сознание».

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

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

Какие особенности «мифологических фильтров» можно считать главными?

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

б) единство Рода и Природы;

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

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


Любая дописьменная культура всегда носит мифологический характер, ибо она построена на инстинктивном, а, следовательно,  в чем-то весьма  поверхностном понимании   мира и на  единстве с ним (у «райского человека - с Богом),  на неспособности человека выделить себя из этой целостности, самоотождествиться, осознать себя Личность, вступить в равноправный диалог с Богом.

                    Параграф № 84.  Иерархия в детском коллективе:

Кто из детей  пользуется наибольшим уважением в детском коллективе? Обычно, самый смелый, самый честный, самый сильный, самый великодушный. Детям не свойственно обожествлять негативно ориентированные личности. Те, как правило, относятся к числу «маргиналов детского коллектива».
Мы перечислим основные качества мифологического сознания, имеющего высокий уровень притязаний и в детском коллективе: 

   а) творческий дар как начало диалога с Богом;

            Уже упоминалось, что  творческое начало является важнейшей особенностью духовной составляющей детской личности. Духовный человек начинается со способности к  реализации  творческого потенциала, лучшим способом которого является творчество, художественное или  прикладное. Творчество при этом воспринимается духовным человеком не как свое личное качество, а как передача ему некоторых возможностей Бога. Он как бы не сам творит, а слышит то что ему диктует Бог, и это воспроизводит в собственном творчестве,    выступая как «руки Бога» Любящему Богу необходим «объект» для излияния своей любви. Таким «объектом», естественно, может быть только духовный человек. Духовность, таким образом, выступает инструментом «спасения на Небесах». И «грех» духовности не страшен. Пока человек творит, созидание (в том числе и исправление) мира не завершено. Поскольку человек - «руки Бога», не завершился еще «Восьмой день Творения».  Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по его совершенствованию и  его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку « творческому и духовному», не грешнику. Полный   безверия человек, по сути дела, присягает Сатане и работает не на «устроение» мира, а на его конечное разрушение. В духовном процессе не может быть нейтральности, в этом  смысле верна советская присказка: «Сердца не занятые нами, сейчас же занимает враг».
              Пушкин уловил в своих стихах  важнейшую особенность духовности - наличие  сомнений «Куда ж нам плыть?» - важнейший вопрос, который задает себе каждый творец в любой  момент своего творчества.. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно ведет свой корабль, подчиняясь только творческому дару, который поэт называет «шестым чувством», как  Николай Гумилев в одноименном стихотворении «Шестое чувство»:
              Так некогда в разросшихся хвощах хрипела от сознания бессилья

              Тварь скользкая, почуяв на плечах еще не развернувшиеся крылья...

              «Так век за веком. Скоро ли, Господь? Под скальпелем природы и искусства

              Хрипит наш дух, изнемогает плоть, рождая орган для «шестого чувства».

              Поэт сравнивает обретение этого дара с принципиальной революции в жизни животного: от   ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия  с подобным отношением,  является аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика  реалий только Духа!        Высокая духовность ориентирует творца на «служение». Но реалии жизни толкают  его не в   объятия Бога, в руки Сатаны, к Мамоне или под крылышко другого временного правителя. «Служить бы рад, прислуживаться тошно!» - восклицает Чацкий в комедии «Горе от ума». Божественное начало требует от человека «службы», а не «прислужничества». Любых мелких идолов устроит и последнее. В особенности в сфере «массовой культуры».

                      б) некоторая способность к просветлению и предсказаниям:
            Высшая планка духовности - это просветление и обретение пророческого дара. Именно этими качествами обладали все русские святые и преподобные. Последнее слово образовано от «подобности Богу»; "«преподобный», просветляясь,  становится пророком и провидцем, способным действенно помогать людям.

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказании многочисленных экстрасенсов и прорицателей. Прежде всего, оно - бескорыстно, пророк не извлекает из своих предсказаний никакой утилитарной пользы, в отличие от других, мало духовных «псевдопророков».

            Во вторых, это предсказание всегда на пользу человеку, оно подталкивает его в сторону положительных духовных изменений без всяких негативных последствий. Плата за противоположного рода предсказания, даже после временного улучшения ситуации, всегда связана с потерей здоровья -своего или близких. «Игры с темным миром» без должной духовной защиты проводить очень опасно.

            В третьих, духовное предсказание основано на Любви, ибо, как утверждает в том же стихотворении А.К.Толстой,

             «И жизни каждая струя, Любви покорная закону,

            Стремится силой бытия неудержимо к Божью лону;

             И всюду звук, и всюду свет, и всем мирам одно начало,

             И ничего в природе нет, что бы Любовью не дышало».

             В высшей степени это относится именно к духовным процессам. Помочь людям духовный  человек может только, опираясь на свою ничем неограниченную любовь к ним. Он действует в струе, уже  данной нам от Иисуса Христа.

               в) целостное видение мира;

             Ярким качеством современной мифологической духовности является целостное («голографическое видение») мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания даже не в трехмерном, а, скорей всего, в четырехмерном   пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.

             Голографическое видение всегда носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами в Солнечной Системе и с  ходом её движения вокруг центрального ядра нашей Галактики, увидеть все связи с Богом. Голографический взгляд  объединяет нас со всей Вселенной.
             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не  срабатывает, а более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь на  интуицию, а зачастую и на предвидение. Идея «всеобщей связи всего со всем» не  ложится в простой научный  подход современного человека, но близка сердечности его творческой амплитуде деятельности. 
             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным». Об этом мы еще будем говорить подробнее.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайтом», работает художественный талант, материализующий диктовку Бога. Но работают они  только на фоне «веры», безверие не приводит к духовным результатам!

            «Ум» по причине своей рациональной ущербности способен искать, но находит (или не находит) только «сердце»,  ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности и только ему дано находить  Эту способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной». 

Сама идея голографического восприятия сознания возникла в результате поисков современной квантовой физики, в частности, работ американского физика Дэвида Бома о «Холодинамике Вселенной». (См об этом № 10).

Д.Бом воспринимает мир как непрерывную цепь  скрытых голографических паттернов, разворачивающихся  в материальной Вселенной, благодаря работе нашего сознания. Скрытые (имплицитные)  образы невидимой  Вселенной, материализующиеся в видимом (эксплицитном) мире, дают возможность каждому из нас ощутить свою неразрывную целостность со всем миром, когда пылинка в нашем кармане с помощью нашей памяти  может показать нам   целую вселенную. Причем именно наше сознание выступает таким «проявителем» имплицитного в эксплицитное.

               Л.Н. Гумилев:           «Случайно на ноже карманном найдешь пылинку дальних стран,

                                                  И мир опять предстанет странным, закутанным в цветной туман».

Конечно, сознание работает не автономно, ибо в этой концепции всякая локальность теряет смысл,  и мы и мир вокруг – пространство «нелокальностей», связанное друг с другом прочными нитями голографической целостности. 


Наша концепция  Духовной инновации хорошо укладывается в эту голографическую парадигму. Речь в ней идет не просто о связях, а об их качестве:

- мифологическом, основанном на доминанте Природы в сознании человека;

- нормативном,  содержащем внутри  религиозную  парадигму божественных законов;

- фактологическом, опирающемся на научный способ экспликации мира;

- духовно-инновационном, воссоздающем именно голографический способ взаимосвязи человека и мира.

             г)   возможность оправдания собственного безнравственного поведения:
            Подобная возможность - постоянный спутник юного человека. Любое свое падение  - мелкое или крупное мы сначала стремимся оправдать в своих ли глазах или в глазах других людей.  Такое желание как первобытный инстинкт,   совершенно не свойственно   духовному человеку,  ощущающему себя, прежде всего, «великим грешником»,    жертвой бытовой неустроенности жизни.
            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая. Носителем этой составляющей в человеке выступает Совесть. 
            Речь идет не о самом факте падения, для многих он может быть вообще не характерец  речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей. Именно про их  отсутствие в случае духовности ведется речь. К сожалению,  грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые,  стремятся  выйти  из подобной  ситуации, мы уже говорили на примере Серафима Саровского.  Но одно дело грех, а совсем другое – покаяние за него.   Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для  современного человека -  вполне  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

                             д) культурное начало и «соборность» духовности:
                С чем чаще всего путают наивные люди духовность, так именно с «культурностью».  Конечно, это пересекающиеся понятия, но культурный уровень - отнюдь не гарантия духовности,  иначе зачем было Христу призывать нас «быть, как дети!»  Они  образцом «высокой культуры» бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в полной мере.  Возможно,  слабы они на уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и  её собственных табу.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных природных, а возможно даже «генетических данных». О духовном  обучении Христа мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков о его пребывании в  школах Индии и даже Египта.

                  Нам придется отвергнуть подобную информацию, по причине её неадекватности или   необоснованности. Что вернее из двух   противоположных  утверждений: Культура - часть  ДУХОВНОСТИ  или Духовность - часть КУЛЬТУРЫ? Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого сечения» регулируемого функциональной необходимостью, если  речь идет о спокойном течении  истории:  культурная доминанта  в жизни преобладает, в бифуркационные периоды  «одеяло, "перетягивает на себя» духовность В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. К этому вопросу мы еще не раз  вернемся, когда на примере предстоящей глобальной экокатастрофы постараемся более подробно  объяснить  феномен обмена в дальнейшем,
              Важным аспектом духовности является также «соборность».  В трактовке специфики отечественной духовности «Соборность»  всегда была объектом   критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на так называемую  «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо понимать, что в Православии «соборность» органично включает и автономность духовной личности, и её право на свободу и духовное творчество. Причем не только право, но и обязанность. К этому мы ещё вернемся.

             В России широкими воротами в духовность всегда было постоянное посещение храмов, так называемое, «оцерковление». Оно включает крещение, приобщение к церковной обрядности, исполнение всех заповедей Церкви, постоянные исповеди и причащения, соборование после смерти и следование другим' необходимым обрядам.

             Приобщение к духовности, минуя Церковь, в России совершенно невозможно. Православие  в России - приходское, «соборное явление». Однако, Церковь всегда намекала о существовании, наряду с широким, «узкого пути» в Богу. Этим узким путем является индивидуальное самосовершенствование, постоянное стремление к внутреннему диалогу с Богом, диалогу, по определению не способному стать  коллективным. Именно этот, казалось бы «узкий путь» монахов, святых и праведников, имеет все шансы стать в будущем «широким путем» в православную духовность.

            Таким образом, духовность - бинарная система, где широкий церковный путь с необходимостью сочетается с «узким путем» - собственным совершенствованием на пути к Богу. Выбор их сочетаемости функционально определен, но должен строиться по правилу золотого сечения, где на раннем пути приобщения к духовности доминирует «широкий путь», а на поздних этапах духовного становления - «путь узкий», но в любом случае речь идет об их целостности в единстве.

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай -духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (11, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

     е) духовная свобода:  обмен универсальных    и локальных оптимумов  человеческой эффективности;

             Важнейшей составной частью индивидуальной, даже юной,  духовности является для человека чувство  свободы. Но какое? Какая свобода может быть у иноков в монастыре? - Весьма ограниченная, но вряд  ли кто-то будет возражать, что духовных людей среди них немало.

             На наш взгляд, составной частью духовности является свобода  в гегелевском понимании, как «духовно осознанная  необходимость». Поступая в соответствии со своими убеждениями, я действую для себя наиболее  свободно. Духовную свободу надо понимать как правильное сочетание «универсального и локального  оптимумов человеческой эффективности».

             Универсальный оптимум эффективности - это развитие в соответствии с божественными  законами Бытия, это способность находиться в диалоге с Богом и прислушиваться к его ограничениям и  запретам. «Локальный оптимум - это развитие в соответствии с государственной необходимостью и  ситуационно возможными для тебя в данный момент ресурсами для развития».

             Ясно, что верующий человек стремится развиваться, ориентируясь на универсальный  оптимум эффективности, а реальная социальная система, в том числе и любая корпоративная  духовность, - в соответствии со вторым.

             Однако системный подход учит нас, что никакая система не может быть устойчивой, если  она оптимизируется по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых для данной ситуации.

             Точно также дело обстоит и со свободой. Идеальная абсолютная свобода (анархия)  функционально неустойчива, и не имеет шансов на длительное существование во времени. «Подлинная  свобода», которая и является, по сути, краеугольным камнем духовности, может выжить лишь в условиях  сочетания обоих оптимумов человеческой эффективности. Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

             « Иная, лучшая потребна мне свобода: зависеть от царя, зависеть от народа -

             Не все ли нам равно? Бог с ними. Никому отчета не давать, себе лишь самому

             Служить и угождать; для власти, для ливреи не гнуть ни совести, ни помыслов, ни шеи:

             По прихоти своей скитаться здесь и там, дивясь божественной природы красотам,

             И пред созданьями искусств и вдохновенья трепеща радостно в восторгах умиленья.

             Вот счастье! Вот права...

                   Единство локального критерия («зависеть от царя») с универсальным («зависеть от народа») не устраивают поэта, принимающего для себя лишь третий вариант их единства («зависеть от самого себя»). И тут нет противоречия, ибо реальная жизнь ставила поэта перед необходимостью в каких-то вопросах зависеть от царя, в каких - то от народа, но доминантой служили его личные интересы, когда их можно было допустить, не противореча первым двум критериям. В жизни так всегда и бывает.

                        ж) любовь к природе как часть духовности:
             Российская пейзажная поэзия на две трети является иллюстрацией этого тезиса. Гармония  и совершенство природы говорят поэтам о гармонии и совершенстве её Создателя, убеждают в его  наличии и красоте. Удивительное совершенство природы, её баланс и равновесие вступают в пандан с  гармонией и совершенством духовности человека, основанной на вере в Бога. Напротив загрязнение  природы опирается на безверии, на неспособности любить и защищать природу от нас же самих.

             Природа - сфинкс. И тем она верней своим искусом губит человека,

             Что, может статься, никакой от века загадки нет и не было у ней.

             Эти философские строчки Ф. Тютчева сейчас в преддверии глобальной экокатастрофы  получают новую, вряд ли предусмотренную поэтом интерпретацию: природа ныне тем верней губит нас,  чем слабее мы осознали её доминирующую сущность - божественное присутствие в ней, что для  Тютчева никакой загадкой никогда и не являлось.
             Духовность необходима нам сейчас не для выживания природы: она-то выживет, даже  стряхнув нас со своего тела, как надоевшую вошь; духовность необходима нам самим, чтобы понять  сущность происходящих в последнее время на этой планете процессов.

             Пока мы этого не поймем и не сумеем разгадать загадку «сфинкса природы» - механизм  гармонической взаимосвязи всех процессов на планете, шансов на наше выживание в предстоящей  катастрофе у нас просто нет!                                                             
             О взаимосвязи экологии и духовности точно высказалась богослов и философ Т.М.  Горичева: «Экологическая проблема - это общая проблема духовности, иерархии ценностей, которую  мы забыли. Проблема экологии вписывается в круг проблемы духовной иерархии и проблемы личности.  Православие, православная догматика и православный духовный опыт полностью решают  «экологическую проблему» (10, 16-168)

              Это не значит, что Православие способно остановить загрязнение окружающей среды, но  это значит, что человек, обладающий православным сознанием, способен противопоставить этому  загрязнению собственную любовь к природе и органическую неспособность нанести ей какой-то вред.

       з) уникальность духовной миссии, неразрывная связь духовных Истин с их носителями:
             В свете предыдущей истины встаёт еще одна важнейшая особенность духовности - уникальность духовной миссии каждого носителя духовности, тесная связь изрекаемых им истин с личностью самого носителя.

             В этом процессе есть своя тайна. Зачастую духовный творец, для которого характерно смирение и отсутствие гордыни, и сам не стремится к славе. Далеко не все способны «Истину царям с улыбкой говорить», чаще за такую правду лишают головы. О смирении мы еще поговорим.

             Непонимание и издёвка толпы - это еще не самое страшное, страшнее, когда ты, будучи великим писателем или поэтом, гибнешь на костре, как Аввакум, или в застенке, как Мандельштам, или,  когда твоё убийство выдают за самоубийство, как в случае с Есениным.

             «Беда стране, где раб и льстец одни приближены к престолу,

             А небом избранный певец молчит, потупя очи долу», - писал мудрец Пушкин.

             В любом случае, духовная миссия великого творца сопряжена с одиночеством, уже  намеченном Лермонтовым в своем «Пророке». Эту же мысль выразил и Борис Пастернак в  стихотворении «Гамлет»:

             Даже понимая, что духовный стиль поведения ведет его владельца на эшафот, он не  может предать свою духовность, не способен прекратить действовать в подобном духе. «Я не  отрекаюсь ни от живых, ни от мертвых!» - сказал Мандельштам в ситуации, когда за такие слова сажали  за решетку. И он это прекрасно знал.

                       и) трансцендентная ориентация творческой духовности;

              В полном соответствии со своей сущностью духовность направлена одним  основополагающим вектором в Космос, на связь и диалог с Богом, другим - на помощь окружающим людям. В её основе всегда находится некая тайна, творчество - это всегда «чудотворство». Сущность этой тайны - помощь духовным творцам со стороны Высших сил. Интуитивно эту помощь каждый творец прекрасно ощущает, пусть она не выражается в материальных благах и в счастье внешней жизни.

             В ориентации духовности на трансцендентность, которую в определенном смысле можно свести к традиционной религиозности есть своё противоречие, в особенности характерное для российского народа.

             Об этом пишет Н.О.Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской религиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания»(№12, 17-18)

            Её же анализировал С.Н.Булгаков, показавший, что страстная жажда осуществления Царства Божия на земле без Бога и следовательно без абсолютного добра ведет к замене идеи Богочеловека (Христа) человекобожием, а вслед за этим и к бестиализации человека, или, точнее, я сказал бы, к осатанению человека, встречающемуся в СССР ( 13, 18)

            Русские купились на марксизм именно по той причине, что построение коммунизма казалось им созданием Царства Божия на земле, к которому они по причине своей исконной религиозности всегда стремились. Но Булгаков прав, строительство Царства Божия без Бога всегда оборачивается созданием того или иного вида тоталитарного режима, ведущего к осатанению народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России?

             Но это, так сказать, социальный план русской религиозности, ориентированной на трансцендентность, у нее есть и свой асоциальный - мистический план, о котором также стоит поговорить.

            Наиболее ясно о нем выразился профессор МДА А.И.Осипов, рассуждая, правда, о соотношении мистицизма и науки, но «мистицизм и духовность» соотносятся в том же ряду: «Не менее опасно обращение науки к мистицизму, поскольку это не только не расширит границ её познания, но и неминуемо приведет к тяжелейшим последствиям для человечества. Мистика, увлекая человека на путь незаконного (Ин. 10,1) проникновения в мир духовный и утверждая так называемую «свободу» (фактически произвол) в духовной жизни, тем самым разрушает самые основы человеческой жизни. Этим она принципиально отлична от положительной религии, от Православия с его строгими законами аскетики.

            Мистик познает не Бога,   потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом» (№ 14, 198).

                              к) творческая активность духовности:
 Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:

«Во всем мне хочется дойти до самой сути: в работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

До сущности протекших дней, до их причины, до оснований, до корней, до сердцевины.

          Всё время схватывая нить судеб, событий, жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.

       Поэт прекрасно формулирует суть творческой активности: «Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья». 

        Активность - суть нашего творческого потенциала, что стоит он без постоянных накоплений, без переживания боли мира и осмысления путей её ослабления? Творческая активность -характеристика духовного человека, помноженная на постоянное стремление к собственному духовному самосовершенствованию.

           Однако и в активности есть своя хитрость. «Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет истина?» - гласит пословица. Если мы непрерывно работаем, когда мы размышляем? Духовность - это не только «выдача на гора» результатов творческого труда, это «выдача качественных результатов», кои без отдыха и долгих размышлений физически невозможны.

                                       л) смирение, отсутствие гордыни:
   Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности - смирении и отсутствии у духовного человека гордыни.

   Смирение - характерная черта всех русских святых и праведников. Особенно оно было присуще двум самым знаменитым русским святым - Сергию Радонежскому и Серафиму Саровскому.

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

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

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

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

             Привлечь к себе любовь пространства, услышать будущего зов.

             И надо оставлять пробелы в судьбе, а не среди бумаг,

             Места и главы жизни целой отчеркивая на полях.

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

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

             Другие по живому следу пройдут твой путь за пядью пядь,

             Но пораженье от победы ты сам не должен отличать,

             А должен ни единой долькой не отступаться от лица,

             И быть живым, живым и только, живым и только, - до конца!»

Конечно, строгое следование указанному правилу, наверно, не возможно, ибо «правило  смирения» трудно реализовать при требовании: «не отступаться от лица», а жизнь без гордыни - с  желанием «в конце концов, привлечь к себе любовь пространства»...

 Но духовность - диалектический процесс: смирение вполне сочетается с «сопротивлением  злу силою». Смирение, как и все на свете, должно быть ситуационно уместно, а твое духовное начало  подскажет тебе границы его употребления. Главное, - не употреблять его во зло.

Гордыня - камень преткновения современных деятелей культуры. Весь «институт звезд» - это ужасное и бездуховное нарушение требований об отказе от гордыни.

  Современная массовая культура - антидуховна по самой своей сути, в особенности это  проявляется в повсеместном   игнорировании деятелями массовой культуры такого качества, как  «смирение». Примеров «смиренных деятелей массовой культуры», может быть, не существует вообще.  Однако основная «печаль массовой культуры» не столько в её гордыне, сколько в безнравственности и  полном игнорировании её звездами  духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствии для  самой .культуры и человечества в целом, ибо весь ход нашего витка культуры постоянно приближает  нас к полному нравственному распаду и глобальной катастрофе планеты.

    Спасти массовую культуру может какое-то грандиозное потрясение, ибо «клин выбивается  только клином».

              Параграф № 85. ТРАДИЦИИ ДУХОВНОГО ПОЗНАНИЯ:
 Отношение к традициям  у детей  – открытое, они готовы их изучать, кроме тех, что вбиты в их сознание штампами прежнего Небесного Бытия. Детская совестливость – это то же  не нарушаемая традиция. 


Дети всех ближе к той мудрости, которая в своё время прозвучала в словах Гермеса Трисмегиста:                       «ЧТО НАВЕРХУ, ТО И ВНИЗУ»… Почему? Детское сознание сродни  ИСС – измененным состояниям сознания.

ИСС – особое сознание, в котором нет границы между Тем и Этим светом, между мирами Бытия и Инобытия.

Детям кажется, когда они видят призраки или другие проявления Инобытия, что взрослые то же знают эти видения, но к взрослым они приходят в одном из следующих случаев:

- в медиативном трансе;

- в состоянии регрессивного  гипноза;

- при состоянии клинической смерти;

-  в психофизиологическом, эмоциональном шоке.

           Сами по себе  эти состояния  - тяжелый и весьма неблагодарный труд, причем труд не всегда оправдываемый, ибо  откровения ИСС могут и не прийти.

Мысль об изоморфности ВЕРХА и НИЗА, казалось бы,  уже изложена в предыдущей цитате из Трисмегиста (Параграф  № 48), но есть существенное отличие. «Макрокосм подобен Микрокосму» -  всего лишь в духовном плане. В нашем  случае речь идет о  полном подобии  Верха и Низа  - во всех направлениях. 


Законы Космоса обладают бесконечной проницаемостью. Земля тут не исключение. Как “Низ” она повторяет, дублирует и воспроизводит все главное что находится  “Наверху”, то есть в  глубинах  Вселенной.  


Жаль только, что нам  в обычной житейской суете  не видна космическая сущность происходящих процессов. Тем не менее,  всегда необходимо рассматривать в познавательном плане подсистему “планета” всего лишь как элемент системы “Вселенная”, метафорически  тождественный ей элемент.


Законы “подобия” и принцип аналогии выступают в этой связи как основные инструменты познания. Они помогают нам увидеть и целостность,  и глубинную взаимосвязь всех вещей в мире. Именно они выступают в качестве традиционных форм духовного познания.
Параграф № 86.  Инсайт как механизм просветления детского сознания:

 Он  возникает довольно часто.  По сути дела, весь первый языковой опыт ребенка – это череда инсайтов открытия ими взрослого  мира. Взрослым  эти детские открытия  быстро надоедают потому, что мы  давно уже  прошли через них. Поэтому нас только раздражает  детское восхищение банальными вещами. Но правы все же  дети: «еще много есть такого в мире, что и не снилось нашим мудрецам» (В.Шекспир)


          Ребенок воспринимает окружающий мир, как поэт, как сказал некогда Николай Заболоцкий:

                                                      ГОРИТ ВЕСЬ МИР, ПРОЗРАЧЕН И ДУХОВЕН,





ТЕПЕРЬ - ТО ОН ПОИСТИНЕ ХОРОШ!





И ТЫ, ЛИКУЯ, МНОЖЕСТВО ДИКОВИН





В ЕГО ЖИВЫХ ЧЕРТАХ РАСПОЗНАЕШЬ...
                В соответствии с древней традицией Дух во всех культурах понимается как огненная стихия. Поэтому духовный мир у поэта  и ребенка хорош, ибо “горит”! Но, чтобы ощутить нам огненность духа необходимо:

а) духовно гореть самому, только тогда и открываются его “диковины”;

б) миру и самому Человеку пребывать в  особом «Измененном состоянии сознания»( ИСС). 
По причине своей колоссальной бездуховности, мы, став к концу века окончательно “теплыми” (по слову апостола Павла),  отказались от высокой температуры духовного горения и  впустили в себя многообразные (в том числе совершенно холодные) импульсы Смерти. Тема Смерти напрямую связана с общим нервом нашего повествования: необходимостью для всех начать жизнь заново: и в новом Мире и с новым “Духовно-Инновационным Сознанием”.

Но освободиться от накопленного в наших жилах “потенциала Смерти”,  очиститься от бездуховной инерции  Бытия,  дано нам только через Экокатастрофу,  готовящую мощную перестройку наших способов мышления и жизни. Другого пути просто нет, ибо в Природе ничего не возникает из ничего,  а за каждый шаг приходится платить, реже деньгами, чаще - здоровьем    и  самой  жизнью. 

Очевидная для ясновидящих особая прозрачность и огненность  духовного Мира, его божественная Полнота и высокое Качество ( “теперь-то он поистине хорош”) тесно увязаны между собой. Но открываются они не всякому взору, а лишь духовно продвинутым очам. 

Но было бы неправильным считать детский «инсайт» Открытием Истины, скорей всего он похож на её Закрытие. Приходя в мир из Инобытия, где Истина человеку дана напрямую, ребенок познаёт не Истину а её искривленное состояние, свойственное взрослым.
        Параграф № 87. Жертвенность в пользу  близких  как характеристика детского сознания
Дети всегда готовы чем-то пожертвовать для тех, кого они истинно любят. Цена этих жертв – наша ответная любовь к детям, это своеобразный эмоциональный откат более развитого сознания по направлению к  более низшему. Хотя, что  выше, что ниже, разобраться пока сложно. Оценочный критерий отнюдь не всегда  срабатывает. 
У детского сознания есть одно очень высокое качество, пока взрослые их не научат – они не умеют врать.

Обладая способностью видеть проявления Инобытия, они убеждают в них взрослых, а те поднимают детей на смех. Тогда малыши вынуждены замыкаться в себе  или приучаться к неискренности, чтобы не выглядеть посмешищем, что очень обидно.
Детскому Творчеству  свойственно ощущение всемогущества, способность , повелевать  стихиями, и обладать ментальной  способностью осуществить в жизни  любой подвиг.

 Такие иллюзии  у взрослых высмеял Омар Хайям:
«Когда б я был творцом, владыкой мирозданья, я небо древнее низверг бы с основанья,

И создал  б новое, - такое, над  которым в миг исполнялись бы все добрые желанья»…

Только ребенку кажется, что если уничтожить Зло, то в мире восторжествует Добро. Но это отнюдь не так: диалектика мира такова, что  наличие Зла в мире служит очень часто торжеству Добра. Конечно, не всегда, ибо чаще Зло служит только самому себе.
О диалектике Добра и зла мы уже не раз говорили: стоит еще раз подчеркнуть, что зло – закономерная, системная часть Добра, ибо центром этих окружностей является человек, а они пересекают друг друга как символы  Инь-Ян в китайской культуре.
                                       Параграф № 88. Ощущение свободы в эпоху Детства:

 Ощущение свободы в детстве – наиболее полное, исчерпывающее  воспоминание каждого взрослого о своих юных днях. Это одновременно и характеристика творца, сохранившего на всем протяжении своего  творчества  детское  ощущение счастья и радости и наивного восприятия мира и природы. Ахматова сказала про Пастернака: «Он наделен каким-то вечным детством». В ярких  воспоминаниях детства  скрыт  наш основной творческий ресурс.

Дети не впитали в себя  ту часть философского определения свободы, которое упирается «в осознанную необходимость». Они свободны в полном смысле слова,  хорошо, если это происходит под надзором взрослых и плохо, если они остаются одни, ибо такая свобода существует на грани смертельного риска.
Свобода  детского творчества пробивается сквозь желание поэта П.Верлена, высказанное в стихе «Искусство поэзии»:

                                     «Хребет риторике сверни! О, если б в бунте против правил 

                                      Ты рифмам совести прибавил! Не  ты, куда зайдут они?

                                      Кто смерит вред от их подрыва, какой глухой или бунтарь

                                      Всучил нам побрякушек ларь и весь их пустозвон фальшивый?»

Сила детской наивности, которой обладает творец, позволяет ему подняться против нормативных правил самой поэзии, и,  отбрасывая их, продвинуться дальше в смысловом отношении.

Фальшивый  пустозвон рифм   преодолевается не отказом от них, а поиском новых форм, хранящих более сложное смысловое содержание.

                Параграф № 89.  БИФУРКАЦИИ ЮНОСТИ:

  Главная  бифуркация  Юности – подростковые фрустрации, связанные с половым созреванием организма. Это первая бифуркация, последняя - создание семьи  или другое крупное изменение социального статуса человека.  Между браком и половым созреванием проходит весь процесс Юности, а кое у кого он  никогда не кончается.  Если это не психологическое отклонение, то, во всяком случае,  – добрая основа для творчества. 

                 Метафорически эту мысль выразил Сергей Есенин:
           «Но ведь дуб молодой, не разжолудясь так же гнется, как в поле трава.
            Эх, ты молодость, буйная молодость, золотая сорви-голова!» 
Юности свойственная романтика, желание вырваться из привычных оков бытия:

              «Надоело говорить и спорить и любить усталые глаза,

               В флибустьерском дальнем синем море бригантина поднимает паруса! (П.Коган)

Вот отрывок из самого известного пиратского стиха Н.Гумилева «Капитаны»:

 
 И все, кто дерзает, кто хочет, кто ищет, кому опостылели страны отцов,

              Кто дерзко смеётся, насмешливо свищет, внимая заветам седых мудрецов!

              Как странно, как сладко входить в ваши грезы, заветные ваши шептать имена

             И вдруг догадаться, какие наркозы когда-то рождала для вас глубина!»
 У Юности должно быть ощущение, говоря словами того же Гумилева:

              «Как будто не все пересчитаны звезды, как будто наш мир не открыт до конца!»  

Романтика Юности прикрывает неизведанность далей, раскрытие широты мира, опадение с глаз свойственных детству навязанных взрослыми шор узости мира, заключенного в оковы  социальной ( родовой) тюрьмы.

Только романтическому («нормативному» - в нашем контексте) сознанию свойственны иллюзии, которые позволяют им двигаться дальше вопреки всякому  здравому смыслу. Часто – это единственный стимул движения.                             
Половые фрустрации имеют одно положительное качество – они знакомят юношу с великим состоянием, открываемым в Юности – состоянием Любви:

                «Как журавлиный клин в чужие рубежи, на головах царей божественная пена.

                 Куда плывете вы? Когда бы не Елена, что Троя вам одна, ахейские мужи?

                И море, и Гомер – всё движется любовью... Кого же слушать мне?»



    Ответ на подобный вопрос поэта Мандельштама один:  «слушай своё сердце!»  Юность спасается, благодаря тому, что познаёт на своём жизненном Пути – Любовь, причем как в физическом, так и в духовном смысле. Все жизненные несчастья человека проистекают из того, что его в детстве не долюбили: родители, друзья или те, в кого он был влюблен сам.              






             Параграф  № 90. От Юности к Зрелости: эволюция  через цепь мелких бифуркаций:
Как уже указывалось,  молодежный  эволюционный процесс связан с перипетиями вхождения человека в такое состояние, как Любовь. Она имеет  свою специфику, как  в добрачный, так и в семейный,  периоды. Все это происходит на фоне социализации личности, также переполненной особыми психологическими и социальными  трудностями и бифуркациями. Медленная эволюция здесь – скорей патология, чем нормальное состояние. Её очень остроумно высмеял Пушкин в своих «заповедях блаженства» из «Евгения Онегина»:

                            «Блажен, кто смолоду был молод, блажен, кто во время созрел,

                              Кто постепенно жизни холод с летами вытерпеть умел;

                              Кто странным снам не предавался, кто черни светской не чуждался,

                              Кто в двадцать лет был франт или хват, а в тридцать выгодно женат;

                              Кто в пятьдесят освободился от частных и других долгов,

                              Кто славы денег и чинов спокойно в очередь добился, 

                              О ком твердили целый век: N.N. – прекрасный человек.

Медленная эволюция Жизни человека, поданная в столь скептическом  тоне, имеет иронический смысл только на фоне  жизненных перипетий самого Пушкина, иначе её суть  была бы  неадекватно истолкована. 

           Вообще  юность – это  постоянная  цепь ошибок и разочарований. Евгений Боратынский писал:
                                        «Не властны мы в самих себе и в молодые наши лета

                                          Творим поспешные обеты, которые смешны всевидящей судьбе!» 

Цепь таких разочарования (мелких бифуркаций) проходит через всю жизнь, но для одних – это способ получить крепкий и устойчивый  характер, а для других – обычное нытьё меланхолика.

Сила этого этапа – приобретение Совести – некого компедиума социальных и моральных норм, которые в будущем помогут человеку выжить в этом взрослом мире, то есть,  адаптироваться к любым его мыслимым изменениям.
                Параграф № 91. Преемственность духовного развития в Юности:

Она  есть следствие специфики системы образования или другой школы социализации, которую проходит Личность в своём возрасте. Образование может быть сугубо традиционным и не очень (как, например, современная  средняя школа Германа Зверева – см. в Интернете), но  его сущность всегда вынуждена опираться на традиции своей национальной культуры. Отвлечься от своей этнической принадлежности человек во время образования не может. А если отвлечется, то неизвестно лучше это или хуже для адаптации личности к своему социуму.

Важнейшим качеством  любого образования при этом является преемственность национальных традиций:

«Два чувства дивно близки нам; в них обретает сердце пищу:

Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам.

Животворящая святыня, земля была б без них мертва,

Как мертвородная пустыня и как алтарь без Божества!»

А.С. Пушкин прямо указывает в этих строчках на  связь духовного развития с национальными, почвенными  истоками человека, его связью с «родным пепелищем» и «отеческими гробами».
Патриотизм, несмотря ни на что, очень близок русскому человеку. Так К.Симонов признаётся своему другу Алексею Суркову:

                               « Ты знаешь, Алеша, а все-таки родина – не дом городской, где я празднично жил,

                                   А эти проселки, что дедами пройдены, с простыми крестами их русских могил»…

Ему вторит погибший на войне поэт Павел Коган:                                 
                                 «Я – патриот, я воздух русский, я землю русскую люблю.

                                  Я верю, что нигде на свете второй такой не отыскать,

                                  Чтоб так пахнуло на рассвете, чтоб дивный ветер на кустах.

                                  Ну,  где еще найдешь такие березы, как в моем краю?

                                  Я  сдох  б,  как пес от ностальгии, в любом кокосовом раю.»           

                             Более сложное отношение к родине у Михаила Лермонтова:
   Люблю Россию я, но странною любовью – не победит её рассудок мой ни слава, купленная кровью,

   Ни полный гордого доверия покой, ни темной старины заветные преданья 
  Не шевелят во мне отрадного мечтанья.   Но я люблю – за что, не знаю сам….»     

Лермонтов одновременно реалист и романтик. Он верует в Россию, «потому что абсурдно» (Слова Тертуллиана о вере). Верует, вопреки всему негативному, что он о ней знает.
Все эти качества – патриотизм, нравственность, способность любить,  важны не сами по себе в отдельности, а как элемент целостного Человека, ибо они станут позднее фундаментом Личности.

               Параграф № 92. Аналогии духовного развития: 
Культура задаёт человеку в это время всё поле основных духовных аналогий, доступное всем  имеющимся в данном типе образования ресурсам.  Кому-то везет, он кончает Гейдельберг или Сорбонну, а кто-то удовольствуется периферийным сельскохозяйственным техникумом, или совсем ничем. Пушкин вполне резонно отметил: «Мы все учились понемногу, чему-нибудь и как-нибудь, образованьем, слава Богу, у нас немудрено блеснуть». Но человек вынужден с образованием обретать себя не через диплом, а именно через поля заданных во время учебы аналогий и ассоциаций, помогающие или мешающие ему стать … Человеком. 

            « НАПОЛНИ  СМЫСЛОМ  КАЖДОЕ  МГНОВЕНЬЕ, ЧАСОВ И ДНЕЙ  НЕУМОЛИМЫЙ  БЕГ.


ТОГДА ВЕСЬ МИР ТЫ ПРИМЕШЬ, КАК ВЛАДЕНЬЕ,ТОГДА, МОЙ СЫН, ТЫ БУДЕШЬ ЧЕЛОВЕК», - 

призывал сына  английский поэт Редиард Киплинг.

Постоянный поиск дальнейшего смысла жизни - главное занятие духовно продвинутого Человека. Он постоянно пытается понять замысел Бога в отношении себя и поступать в соответствии с этим пониманием. Если  мы не обращаемся к рефлексии по этому поводу, то или  духовно не созрели, или остановились в своем духовном развитии.


В связи со стихом Киплинга встают две проблемы: что такое “владение Миром” и что значит “быть Человеком”? 

1. “Владение Миром в Мифе”  предполагает ощущение своей целостности с Природой и Миром, свою неотделимость от них. Человек не ощущает своей дистанции от Мира,  в реальности он полностью един с ним. Кто кем владеет, сказать при этом трудно. Скорей всего Мир владеет им.

2. “Владение Миром в Норме” предполагает широкое овладение Человеком традиционными Нормами и Идеалами общества, в котором он живет, называемое социализацией. Так, к примеру, Ленин считал что “коммунистом можно стать, если овладеешь всеми богатствами, которые выработаны человечеством”. Возможно для коммунистов это было вполне достаточно, но для духовного человека - очень мало.

3. “Овладение Миром в Факте” включает реализацию Человеком основных механизмов познания Мира и самого себя , “таким, каков он есть”, а не только в Идеале. Познав Идеалы и Нормы, Человек на этом этапе обязан оценить свое собственное соответствие им. Поэтому “в Факте” он чаще всего идет путем “утверждения через отрицание”.

4. Инновационное овладение Миром означает постепенное  овладение Человеком духовной Мудрости через постоянный “диалог с Богом”,  освоение своей космической сущности и космической задачи, выпавшей на долю человечества. Социальный аспект Инновации мы связываем с “консервативной революцией” Социума, хождением в социальном строительстве по “лезвию бритвы”, где соблюдена тонкая грань между фундаменталистским следованием Идеалу (Богу) и постоянным духовным Преображением и Преобразованием себя и Мира в Духе.  Обретение инновационного сознания - это “узкий путь”, напоминающий проход верблюда через “игольное ушко”, как сказано в Евангелии. 



А что означает в наше время “быть Человеком”?

1. “Бытие в Мифе” - это религиозное переживание Человеком неразделимой целостности и полноты во владении Миром. Оно подобно духовному переживанию язычником своей целостности и полноты пребывания в Природе и с Природой.

2. “Идеальное Бытие” уже частично дистанцирует Человека от Мира, ведь “лицом к лицу лица не увидать”. Но Человек наблюдает не весь “айсберг Мира”, а только его возвышающуюся над уровнем воды верхушку. Только она открывается его “нормативному сознанию”. Зато она обеспечивает его нравственное Бытие в мире, жизнь в соответствии с нравственными Принципами и Идеалами.

3. “Фактологическое Бытие” реализуется Человеком  через обретение им личностной системы познания Мира, путем овладения Наукой и Искусством, создающими для Человека начальную возможность для  строительства этого Мира в соответствии с полученным “фактологическим Знанием”. Нормы и Идеалы должны быть усвоены на личностном уровне, что вне фактологического сознания просто  невозможно. 

4. Инновационное Бытие - это жизнь творца,  отданная своему собственному Преображению в Духе и спасению Мира. “Спасись один - вокруг спасутся тысячи,”- поучал преподобный Серафим Саровский. Чтобы за “индивидуальными деревьями” фактологического Бытия не потерять “леса”, Человек должен вернуться к былой мифологической целостности с Миром, но на новом этапе своего духовного развития. Такую возможность ему обеспечивает только Инновационное сознание.

                      Параграф № 93. Эффективность локального духовного развития:

  От энергоинформационных  полей  духовности   зависит  также о способность  человека выжить в этом мире,  меняя свою локальную эффективность на универсальное мировоззрение в необходимых случаях.   Если он на это не способен, или ситуационно глух, больших побед  в жизни он  так и не добьётся. Тот же Р.Киплинг призывает сына:
 «УМЕЙ МЕЧТАТЬ, НЕ СТАВ РАБОМ МЕЧТАНЬЯ, И  МЫСЛИТЬ, МЫСЛИ НЕ ОБОЖЕСТВИВ.

РАВНО ВСТРЕЧАЙ УСПЕХ И ПОРУГАНЬЕ, НЕ ЗАБЫВАЯ, ЧТО ИХ ГОЛОС  ЛЖИВ».


 Мы постоянно ссылаемся на необходимость тринитарности в духовном развитии:  мечтать без подчинения мечте,  и мыслить, “мысли не обожествив”, видя тщетность хулы и превозношения, лживость любой двоичной односторонности. Гармонизатором во всех этих процессах и выступает  третий элемент –  функционально осуществляющий постоянный   механизм   гомеостазиса через локальную эффективность системы,  порядок её  развития, способность адаптировать систему к любым изменениям внешней среды.   

Р.Киплинг в своей “Заповеди”, посвященной сыну, перечисляет многие характерные признаки поведения  мыслящего человека:


- владение собой “среди толпы смятенной”;


- веру в самого себя “наперекор Вселенной” (добавим - и веру в Бога);


- терпеливое ожидание своего часа, “который пока не пробил”;


- умение прощать без  великодушной позы;


- спокойную мудрость, когда тебя переврали или опорочили;


- способность после любого падения начать восхождение снова;


- способность рискнуть всем “что накопил с трудом”;


- умение “принудить сердце, нервы, тело тебе служить, когда в твоей груди  уже давно все пусто и сгорело”;


-  способность к простоте при разговоре с “власть имущими”;


- умение быть честным, ”беседуя с толпой”;


-  прямота и твердость с врагами и друзьями;


- способность проживать “мгновения жизни”, наполнив их великим смыслом.



Эта “Заповедь” - образец поэтического поучения, наполненного высоким градусом  личностной мысли. В мировой поэзии до подобного уровня дидактики поднимается лишь “Дума” М.Лермонтова. Но  в последней  идет ожесточенная борьба поэта за достоинство человека “методом отрицания”. Лермонтов резко выступил в ней против:


- бездействия “под бременем познанья и сомнений”;


- открытия в делах отцов лишь ошибок и “позднего ума”;


- жизни, как “ровного пути без цели и пира на празднике чужом”;


- постыдного равнодушия к Добру и Злу;


- отказа от борьбы в самом начале поприща;


- иссушения ума “бесплодной наукой”;


- сокрытия “лучших надежд и благородного голоса страстей”;


- отказа от радостей жизни из-за боязни скорого пресыщения;


- равнодушия к “мечтам поэзии и созданиям искусства”;


- сокрытия своих чувств как “зарытого скупостью и бесполезного клада”;


- случайного выбора объектов для любви и ненависти;


- стремления к гробу без счастья и славы с тайной насмешкой над прожитыми годами.


М.Лермонтовым проанализированы различные варианты “импульсов смерти”, присутствующие в жизни его поколения. Но многое ли изменилось с тех пор? Быть может,  сегодняшнему молодому поколению этот диагноз подходит даже больше? Поэтому, извлекая вывод из предупреждений двух великих поэтов, инновационный Человек учится не повторять старых ошибок, поменяв  на примере   М.Ю.Лермонтова, «минус на плюс».

                        Параграф № 95. Иерархия духовного познания в Юности:

  Понимание уровней духовной иерархии приходит к молодежи  по мере осознания системной Иерархии Жизни в целом. Жизнью можно считать  «медленное движение человека в могилу», а можно – «успешную школу подготовки к Жизни на Небесах».  Соответственно и Иерархия будет строиться тогда по-разному: строго закономерно во втором случае и хаотически случайно - в первом. Единственно, что твердо надо знать молодому человеку, что «не в деньгах счастье». Именно иллюзия богатства перешибает современной молодежи все пути на Небеса (не в смысле смерти, конечно, а в смысле  эффективной духовной социализации).

Человеку, привыкшему о ней постоянно думать, некомфортно живется на земле:


  «КТО БЛИЗЬ НЕБЕС, ТОТ НЕ СРАЖЕН ЗЕМНЫМ»,  -  скромно замечает Михаил Лермонтов.
 В своём творчестве он намечает много дорог к Небесам, например, через понимание Природы:

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

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

Когда росой обрызганный душистой румяным вечером иль в утра час златой

Из-под  куста мне ландыш серебристый  приветливо кивает головой,

…. Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся морщины на челе,

И счастье я могу увидеть на Земле, а в Небесах я вижу Бога!»
Как бы,  вторя ему, продолжает эту мысль Афанасий Фет, также приходя к более важному механизму связи с Небесами – диалогу с Богом:

«Я потрясен, когда кругом гудят леса, грохочет гром  и в блеск огней гляжу я снизу,

Когда тревогой обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной, стою не в этот миг тяжелый,

А в час, когда, как бы во сне, твой светлый ангел шепчет мне неизреченные глаголы…

 Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,

И верю сердцем, что растут и тотчас в Небо унесут меня раскинутые крылья». 

             С благодарности Богу начинает своё признание Ему Дмитрий Мережковский:
                 «О, Боже мой, благодарю, за то, что дал моим очам Ты видеть мир – твой вечный храм:
   И ночь, и волны, и зарю. Пускай мученья мне грозят, благодарю за этот миг…»
Русской поэзии в высокой степени было свойственно ощущение Бога, его присутствие в творчестве. Эстафету заложил ещё А.С.Пушкин своим «Пророком»:

  «И Бога глас  ко мне воззвал: «Восстань пророк, 

    И виждь и внемли, исполнись волею моей,

   И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!»
У меня в душе не раз возникал вопрос: как примирить понимание поэзии как «Голоса Бога» и «Езды в Незнаемое?» Сейчас я понимаю это так: Бог – непознаваем по своей сути, а творчество – это средство, увязанное со спецификой  раскрываемой в творчестве проблемы. Говорить о Боге можно только через «Езду в Незнаемое». 
                        Параграф № 96.  Духовные традиции в Юности:

Для Юности  важен сам  способ претворения традиций в инновации и наоборот. В первом случае  огромную роль играет традиция как костяк инновации, как условие её социальной устойчивости, а во втором - скорость «закостенения инноваций». Чем она ниже, тем в более инновационном обществе мы живем. Сравните какую-нибудь Гвинею и Японию. Традиции существенны для той и другой страны, но скорости «окостенения»  в них принципиально различны.

            О важности передачи традиций во времени размышляет поэт Николай Заболоцкий:

            «О, Я НЕДАРОМ В ЭТОМ МИРЕ ЖИЛ. И СЛАДКО МНЕ СТРЕМИТЬСЯ ИЗ ПОТЕМОК,

            ЧТОБ, ВЗЯВ МЕНЯ В ЛАДОНЬ, ТЫ, ДАЛЬНИЙ МОЙ ПОТОМОК, ДОДЕЛАЛ ТО, ЧТО Я НЕ  ДОВЕРШИЛ»

С одной стороны, поэт как бы продолжает  тезис из параграфа №  25 о «Прекрасном Бытии”,  а с другой - вступает с ним в спор. Продолжением нашего Бытия служит творчество потомков, работающих по намеченному нами плану. Культура - это единство не только в Пространстве, но и во Времени. 

Действительно, любой ученый думает сегодня: ”О, как сладко мне стремиться  из потемок”, то есть, идти от Тьмы к Свету знаний. Постапокалиптическое бытие дает нам радость познания Света Инобытия, ибо снятие покрова Тьмы открывает перед нами подлинный Свет - свет Божественных Иерархий. Сейчас он закрыт  от нас по причине неготовности наших духовных органов для его восприятия.  

Это, как Фаворский Свет. Чтобы воспринять Его, не просто надо Его  увидеть, а иметь санкцию  Высших Сил на “просветление” собственного духовного взора. Иначе Он может только  ослепить. Поэтому Высшие Иерархии, в лице Христа или Богородицы, и не являются всем подряд, а только избранным, готовым к Их восприятию, или детям.

Возможность обретать Свет, не будучи испепеленным, существует. Это диалог с Богом, постоянное духовное совершенствование Личности, подготовка своих духовных органов к восприятию ослепительного Божественного Света. Путь подобного постижения довольно подробно исследован христианскими монахами, сторонниками Исихии, начиная с Григория Паламы,  кончая отечественным опытом контактов подобного рода.

В Будущее, как в способ преодоления Времени, есть два пути:

- продолжение традиций Прошлого в Грядущем , когда “взяв тебя в ладонь” твой дальний потомок доделывает то, “что ты не довершил”;

-  инновационное действо, когда  ты сам устремлен не только  по горизонтали - к потомкам, а и по вертикали - в Небо, совершая  путь Спасения, ведь никто кроме тебя, к сожалению, (а, может, и к счастью)  не способен  осуществить постоянное взросление собственной Души, проторить дорогу к собственному Инобытию.

Чудеса случаются только с теми, кто к ним нравственно готов и постоянно трудится в своей Юности. Механизм «чуда» носит резонансный характер, если «чуду» есть с чем  контактировать в твоей душе, оно обязательно произойдет, рано или поздно.

                 Параграф № 97.  Просветление (инсайт) в Юности 

Это - важный элемент не столько познания, сколько  радость встречи с новым и обретение собственного духовного ощущения. Если такой привычки нет, инсайт наступает редко и ценится мало. Человек тогда лишен творческой жилки, живет в  неинтересном и рутинном мире.  Он может быть при этом счастлив или несчастлив, в зависимости от уровня своих  жизненных притязаний. 

На подлинно духовный уровень Просветления обратил внимание Райнер Мария Рильке:

      «НЕ СТАНЕТ ОН ИСКАТЬ ПОБЕД. ОН ЖДЕТ, ЧТОБ ВЫСШЕЕ НАЧАЛО

      ЕГО ВСЕ ЧАЩЕ ПОБЕЖДАЛО, ЧТОБЫ ЕМУ РАСТИ В ОТВЕТ».

Троичная логика раскрывает нам суть этого утверждения: только поражение перед Высшими силами являет Человеку подлинную духовную победу. Конечно, не всякое поражение есть победа, но сдача на милость Высших сил - всегда истинная победа Человека, прежде всего над самим собой.


Поражение в такой  борьбе полезно для духовного роста Человека, ибо здесь победы быть не может, только - сотрудничество, только сотворчество, служение.  Человек растет духовно, понимая, что это “поражение” и есть его  победа над собственной гордостью, открывающая для него  новые духовные горизонты.


Поражение Человека в такой борьбе полезно для него по трем причинам:

а) легче и проще преодолевается гордыня - главный враг Человека на пути его духовного развития;

б) поражение открывает новый стимул для развития, дает толчок к духовному осмыслению, подъему душевных сил;

в) после такого “пораженья”  Человек движется, по словам М.Цветаевой, “ из вероятья - в правоту”, то есть, от горьких сомнений -  к полной ясности сознания.

            Параграф № 98. Жертвенность – механизм духовного творчества в Юности: 

 Привычка к жертвенности  - также не часть характера, а элемент Образа Жизни. На что настроен больше человек: отдавать или получать?  Обычная жертвенность – элемент православного сознания, знающего, что только через страдание  человек способен  обрести подлинные ценности жизни. Если они не выстраданы, то немного и стоят.  Так Адаму и Еве в Раю немного стоила ценность прямого контакта с Богом, они предпочли нагрешить и добиваться этой ценности  ценой мучительных страданий на этой Земле. Такую выстраданность они  оценили много больше, неслучайно Христос первым освободил Адама, спустившись после смерти в Ад. 

                     Жертва – хороший гармонизатор наших трудных ситуаций, она приводит к балансу полярные усилия, которые мы разбрасываем вокруг. Вот, как об этом писал Франсуа Вийон:       

     «ОТ ЖАЖДЫ УМИРАЮ НАД РУЧЬЕМ, СМЕЮСЬ СКВОЗЬ СЛЕЗЫ И ТРУЖУСЬ, ИГРАЯ.

     КУДА БЫ НИ ПОШЕЛ, ВЕЗДЕ МОЙ ДОМ, ЧУЖБИНА МНЕ - СТРАНА МОЯ РОДНАЯ».

Во имя чего человек идет на такие жертвы? Единственный смысл – примирить эти полярные противоположности, чтобы, отделившись одно от другого, они не смогли в одиночестве загнить и перестать существовать вообще.  Сделать такой подвиг можно только ценою жертвы  

Средневековый французский поэт, как это ни странно,  при этом выражает мироощущение Человека Будущего. Если экология не улучшится,  скоро мы будем умирать от жажды над отравленным ручьем. Дано многим и сейчас смеяться над бедами “сквозь слезы”, а творить, “играя”... У Человека Будущего, куда бы он ни  пошел, везде будет “родной дом”, а страна родная в это же время может стать “чужбиной”.


 Человек Будущего может существовать вне территориальных и национальных привязок, поскольку перерастет их. Даже чисто этнокультурные привязки он будет способен преодолеть. “Не обольщусь и языком родным”, - писала Марина Цветаева в сходной ситуации. В то же время “всемирность сознания” облегчает поиск “родного дома”  везде, куда бы ты ни пошел... 


Однако, все это  - лишь второстепенные наблюдения. Главное у Вийона - диалектически ясный взгляд на жизнь, без всякой идеализации Бытия.  Поэт мыслит, “мысли не обожествив”, в чем смыкается с Р.Киплингом.


Умение трудиться, “играя”, всегда было дано подлинно творческому Человеку, ибо творческая и практическая игра - метафора инновационной деятельности художника. Мы творим в той степени, в которой у нас остались рудименты детского сознания, всегда  живущего играючи. Ахматова сказала про Пастернака: «Он одарен каким-то вечным детством!»


Герой Вийона действует в особом времени, при взгляде сквозь Вечность более реальном, чем окружающая его жизнь бюргеров. Кто о них помнит сегодня? Зато  все знаю Франсуа Вийона.

Творчество обладает способностью излечивать болезни, в особенности болезни Юности. Вот как об этом пишет Евгений Боратынский:

«Болящий дух врачует песнопенье. Гармонии таинственная власть

Тяжелое искупит заблуждение и укротит бушующую страсть».

Но Юность склонна пренебрегать гармонией, ибо по-настоящему  гармонична лишь Мудрость. Однако, если дар гармонии прорезывается в юном возрасте, это уже надолго, а к поре Мудрости он будет обладать неиссякаемой глубиной.
             Параграф № 99. Отсутствие свободы как ощущение Юности:  

Юность – это  несвобода, ведь  в ней доминирует нормативное сознание, а оно – всегда результат социальных ограничений  стихийной бытийности, экзистенции человека нормами морали.   Зрелый человек легко способен  понять, что свобода  есть  «осознанная необходимость» и превратить любые путы в шелковые нити. Но для Юности это нетрадиционно,  философское сознание приходит только с  духовным опытом. 

Ощущение несвободы выразил Николай Гумилев, подчеркивая противоположность между ощущением Юности и

реальным положением человека в этом мире. 

            ТАМ, ГДЕ ВСЕ СВЕРКАНЬЕ, ВСЕ ДВИЖЕНЬЕ, ПЕНЬЕ ВСЕ, ТАМ МЫ С ТОБОЙ ЖИВЕМ.

       
ЗДЕСЬ ЖЕ ТОЛЬКО НАШЕ ОТРАЖЕНЬЕ ПОЛОНИЛ ГНИЮЩИЙ ВОДОЕМ.









Ник.Гумилев


Поэт в этом отрывке показывает нам узость чисто “фактологической точки зрения” на Мир. Реализм - это дублирование в культуре “гниющего водоема” Мира.  Именно таким Мир и стал накануне великой Катастрофы.

Каков же противостоящий этому подлинный смысл творчества? 




Во-первых, это обретение целостности и сопричастности с Миром и Природой;

Во-вторых, это познание идеальной (Божественной) сущности Мира  в единстве его Бытия и Инобытия;

В третьих, познание  Человеком Мира с помощью Науки и Искусства  таким, “каков он есть” для дальнейшего его грамотного Преображения в Духе;

В четвертых, обретение Мира, где “все сверканье, все движенье, пенье все”...Радость пребывания Человека в культуре - это главная особенность творческого, инновационного Человека, Иначе бы творчество было скучной и рутинной обязанностью, в которую превратился физический труд в наши времена. Творчество может  преобразить Труд, вернуть ему потерянный духовный образ. Дух имеет своей природой кручение и развитие, поэтому вне динамики и постоянных изменений Его не существует.

                          Параграф № 100. Бифуркации в Зрелости:

Перейдем к последующим этапам.  Бифуркации для Зрелости не свойственны. Правда, если ты – неудачник, то жизнь постоянно подбрасывает тебе сюрпризы. Хорошо это или плохо?  Для поэта – хорошо, обычному человеку – плохо! Духовный опыт копится нами  как следствие страданий. Если их нет, их можно для себя придумать. Серафим Саровский три года стоял коленями на камне и вымаливал у Богородицы спасение. И спасся, а потом   вокруг него спаслись и  тысячи других людей.
Понять специфику бифуркаций в Зрелости можно путем различения Кармы и Судьбы. Христианство не признаёт Кармы, заработанной  в предыдущих воплощениях, ибо не считает их реальностью. Судьба – это следствие понимания или непонимания человеком определенной Небесами дороги.

Мы склоняемся к принятию и того, и другого понятий. Почему?

Биологами доказано, что мы используем эффективность своего мозга только – на 90-95%. Но и Космос нами изучен на те же 90-95%.

Что находится в неизученных участках мозга и в темных дырах  Космоса? Физики доказали для Космоса – что там темная материя, входы в которую скрыты в «черных дырах». Темная материя нашего мозга – возможно также не проявленный предыдущий опыт наших прошлых воплощений. 

Соприкосновения с этим опытом, которые открываются нам через ИСС («измененные состояния сознания»).

Открывают неожиданные свойства и принципиально новую для нас  информацию о прошлых воплощениях. Этих опытов  накопилось в мире уже такое количество, что отрицать сам факт существования Кармы невозможно. 

  Карму можно сравнить с избыточной информацией. Её столько в мире, что отыскать какой-то частный факт сложнее, чем открыть его заново.

Я готов принципиально утверждать, что наука Будущего – это новая экология, учитывающая опыт всех других наук. В человеке можно найти все, что мы пока не можем найти в Космосе. Стоит попробовать.

Карма есть, т.к. прошлые воплощения  - реальность, а Судьба, в отличие от Кармы, – это поощрения или наказания, данные человеку за ошибки или  успехи на этом Пути не в Прошлом, а в Настоящем.

Есть основания считать, что можно воплощаться и в Будущем, тогда человек в Настоящем становится Пророком, ибо Будущее ему уже известно. Таких пророков в Истории было пруд пруди, а самое важное, что количество ошибок в их предсказаниях было совсем малым.

                      Параграф №101. Эволюционное развитие в эпоху Зрелости:

Это  наиболее оптимальное состояние  человека в возрасте Зрелости. Фактологическое сознание является доминирующим на этом этапе. Оно не предполагает резких скачков и срывов, а  напротив рассчитано на медленное накопление  количества информации, дабы в старости превратиться в новое инновационное качество.  Единственный скачок при этом может быть в духовном состоянии: человек внезапно, путем инсайта,  переходит от атеизма в положение человека верующего. Или не переходит…

Мудрый Пушкин, имея в виду личность поэта, высказал следующие идеи, характерные для этого периода:

«Ты – царь. Живи один, дорогою свободной

Иди, куда влечет тебя свободный ум,

Усовершенствуя плоды любимых дум,

Не требуя наград за подвиг благородный.

Они – в самом тебе, ты сам – свой высший суд!»

Зрелый человек постепенно приходит к пониманию, что в нем самом всё есть, не надо никуда рваться и где-то,  что-то искать.


Состояние мудрости – это открытие Истины в себе самом, но это не последнее открытие человека, потом он находит мудрость не в себе, а в диалоге с более мудрыми, где Истина уже не принадлежит ему,, а существует между им и  значащими для него другими.  
Поэтому это сознание и называется трансперсонологическим (духовно-инновационным).

Обретение Зрелости – это иногда и горькое сожаление о потерянной Юности. Вот как на эту тему рассуждает Михаил Лермонтов:

                                «Ужель исчез тот возраст милый, когда всё сердцу говорит 

                                  И бьётся сердце с дивной силой и мысль восторгами кипит?

Но подлинная зрелость сознания  всегда связана с  мудрым осознанием своих потерь и приобретений. Сожаления о потерянной молодости ей не свойственны. Ей совершенно понятно, что «всякому овощу – своё время!»

Нормальное развитие в Зрелости – это обретение личностного фактологического сознания, причем, используя в качестве инструмента обретения  - Науку. Важно понять, что ФС (фактологическое сознание) принципиально отличается от мифологического сознания Детства и Нормативного сознания Юности. Почему?

Прежде всего из-за индивидуальной ориентации ФС и целостной ( общественной ) ориентации МС и НС. Детское МС целостно с миром – Природой, Семьёй, Родом–племенем.

Нормативное сознание  возникает в итоге сакрализации и социализации сознания молодого человека. Вне  своей Церкви и своего Социума они немыслимы.
ФС  - это сознание индивидуума, а в конечном итоге – Личности, факт его личной биографии, а не результат того  обстоятельства, в каком месте он родился.
Наиболее точно передается ощущение ФС стихотворением американского поэта-битника Лоуренса Ферлингетти , приведенным в параграфе № 105.
       Параграф №102. Преемственность знаний, традиций, привычек:
В постоянстве своих  эмоциональных выборов они  весьма характерны для Зрелости. Они  являются подготовкой к устойчивости духовно-инновационного сознания.  Оно, однако,  отнюдь не к каждому приходит; условием его возникновения является прорыв в Небо с помощью творчества или при каком-то огромном психологическом потрясении, если такое  бывает у человека на роду написано. И тогда это судьба, которой не избежать!

Сущность человека в эпоху Зрелости исчерпывается идеализацией самого процесса Познания, основанного на преемственности знаний, традиций, привычек, а главное – своих мелких открытий – фактов и фактиков жизни, из которых складывается повседневная  суета.

Павел Коган в одном из своих стихотворений так описал переход от наивного романтического представления о реальности к зрелому восприятию:

«Авантюристы, мы искали подвиг, мечтатели, мы бредили боями.

 А век велел: на выгребные ямы, а век командовал: «В шеренгу по два!»

Мы отступили, и тогда кривая нас понесла наверх и мы, как надо приняли бой,

Лица не закрывая, лицом к лицу и не прося пощады.

Мы отступали медленно, но честно, мы били в лоб, мы не стреляли сбоку.

Но камень бил, но резала осока, но злобою на нас несло из окон,

И горечью нас обжигала песня…»
Конечно, реальность этого стиха непонятна вне России тридцатых годов, но столкновение романтической и реалистической позиций здесь налицо. Налицо здесь главное – обмен Нормативного, романтического сознания на жесткое сознания Факта («камень бил, резала осока, на нас несло злобою и обжигала горечью песня»).
Подобные открытия не приветствуются обществом, человек обретает их сам, вопреки, или, по крайней мере, вразрез  своему романтическому социальному или религиозному сознанию. Факты жизни бывают столь жестки и сильны, что им ничего не стоит разбить хрупкое романтическое, нормативное и религиозное сознание. 

 Параграф № 103. Аналогии локального развития  в Зрелом возрасте:

Зрелый возраст позволяет широко пользоваться различного рода аналогиями и сравнениями, сопоставлять реальность с полученной во время образования или на основе житейского опыта  информацией  Зрелый человек свободно оперирует этими аналогиями, хотя сама их  специфика напрямую  зависит от черт характера: склонный к юмору человек будет в качестве аналогий приводить анекдоты и байки, ученый – примеры из научных  сочинений, поэт – поэтические метафоры.

Более глубокая мудрость Зрелого возраста – это сознание иллюзорности полярных противопоставлений, сочувствие их единству.

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

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

Понимание единства Позитива и Негатива в реальной диалектике Бытия приходит к Зрелому возрасту не сразу, но если пришел, не позволяет нас дурачить мнимой односторонностью Бытия.

1. Добро – Зло –  их Единство:

 Изучение пустого противостояние Добра и Зла не продуктивно в познавательном плане, если  не наблюдается третьей балансирующей их силы. Так в триедином Боге индусов, в отличие от христианской Троицы, есть функциональное разделение обязанностей: Брахма отвечает за ТВОРЕНИЕ, Шива – за РАЗРУШЕНИЕ, а Вишну – за ХРАНЕНИЕ. Понятно, с чем и как надо иметь дело.

Коитус  Мужчины и Женщины немногого стоит, если при этом не планируется рождение  Ребенка – начала , балансирующего и стабилизирующего  их союз.

Так в китайской системе энергетики мужская энергия ЯН и женская энергия ИНЬ  более продуктивны при их  единстве в гармонизирующей их системе ДАО. Гармонизатор выявляет смысл соединения двух полярных начал и проясняет  условия их стабильного существования, ибо сами по себе без дополняющей их пары они большого смысла не имеют.
В системе человеческих отношений мы часто наблюдем такую диалектику Добра и Зла, когда для достижения Добра необходимо применить Зло: например, чтобы выучить ребенка, его приходится и наказывать за непослушание, а все системы, отвергающие наказание как метод воспитания,  быстро приходят к  пониманию неэффективности  такого воспитания. Везде нам помогает решать моральные проблемы «Баланс Добра и Зла».
                 Само противостояние пары полярных сущностей очень часто подвергается осмеянию собственной относительностью. Во Времени, к примеру, Прошлое и  Грядущее балансируется Настоящим, которое в свою очередь выступает лишь  ничтожной сущностью перед лицом Вечности. Но именно настоящее является  гармонизатором Времени, понять которое мы в сущности не можем без  привлечения полярного понятия Пространства.
Так в познавательном плане  по отношению к своему Балансу  относительны и Добро, и Зло, и Прошлое и Грядущее, и Свет и Тьма, да и другие парные оппозиции. 
Пушкин писал: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный».  Бунт у нас – это, по сути,  троекратное увеличение Энтропии, Хаоса и Зла, ибо их единством он и является.  Казалось бы, это необъяснимо, ведь энтропия возрастает только в закрытых системах, а бунт – типично «открытая система». Да это так, но лишь  по его  прохождению, а  не по генезису. Причиной бунта всегда является невыносимая для народа ситуация, именно по вине  закрытости общества и того, что власть в этом закрытом обществе перегнула палку.

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

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

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

 Именно поэтому Зло  неограниченно копится лишь  в тоталитарных системах, закрытых по своим базовым характеристикам.  Открытая демократическая система всегда находит способ справиться со Злом, вывести его за свои пределы или хотя бы минимизировать. 

Рассмотрим динамику Добра и Зла в такой открытой системе как Космос.

 Характеристикой открытости Космоса  служит наличие различных механизмов переработки  Энтропии, Зла и Хаоса в Негаэнтропию (Порядок и Добро):

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

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

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

-  законы гравитации как механизм удержания планет вокруг звезд, а, следовательно, их концентрации не вокруг Пустоты и Тьмы, а вокруг Добра и Света.  

-  глобальное энергоинформационное поле, связующее всю систему Космоса в одно  целое для поддержания в нем Меры Добра и Зла, Порядка и Хаоса, Энтропии и Негаэнтропии;
- механизм поддержания энергоинформационных связей Космоса, выражающийся в единстве его Дискретности (автономности частей) и Непрерывности (вечности  и бесконечности  самого поля).

Эта динамика Добра и Зла в Космосе показывает, что в его открытой системе у Добра и Порядка шансов много больше, нежели, чем в их полярных противоположностей. Но почему же Зло продолжает доминировать на планете Земля? Наверно потому, что она – закрытая система, о выход в Космос носит у нас еще весьма первоначальный характер.  

Научные фильтры играют в этом процессе весьма неблаговидную роль, отбрасывая всю непроверяемую с точки зрения науки информацию. Именно поэтому Космос и молчит, ибо  инопланетяне на контакт идут не с дикими хищниками, а только с подобными себе, разумными людьми. 

2. Свет – Тьма - Разум:

Противостояние Света и Тьмы – более абсолютно только потому, что под словом «Свет» мы часто понимаем абсолютную сущность - «Бог». Да и что может сбалансировать Свет и Тьму? – Сумрак! В весьма ограниченных ситуациях…

Научный подход к единству Света и Тьмы  предполагает  их разбор в категориях: Порядок и Хаос. Любая система в мире обладает неким количеством Порядка, который  наука связывает с понятием Негаэнтропия, и Хаоса, измеряемого количеством Энтропии в системе. Но устойчивость системе придают не они, а то, что называется «Положительным Балансом», относимой к понятию Антиэнтропии. 

 Если в системе достаточное количество Порядка (Негаэнтропии), она эволюционирует в положительном направлении, в противном случае при накоплении Хаоса (Энтропии) система находится в состоянии  Инволюции.  Но больший статус система получает не просто в эволюционном или инволюционном состоянии, а при  свободном творческом развитии, когда она находит внутри себя силы для адекватного ответа на любые внешние вызовы. Без Антиэнтропии тут не обойтись.
  3. Чет - Нечет – Числовой ряд:
Есть система, которая изучена математиками вдоль и поперек: это «числовой ряд». Он также состоит из двух полярных оппозиций: четные и нечетные числа. Казалось бы, чтобы понять, что их гармонизирует, мы должны выйти куда вверх, но куда? Что же  находит «над» этим числовым рядом? Не понятно... Недавно  я прочитал в газете, что два математика получили премию за открытое ими самое большое  простое число. Казалось бы, велика  ль заслуга? Но системой проверки  гармонизации как всегда выступает практика,  и оказалось, что это простое число полезно как основание для разработки новых шифров. Возникает  какой-то «магический выход»  за числовой ряд!  Практика  выступает тут и как критерий истины, и как гармонизатор полярных оппозиций.

4. Любовь – Душевность - Ненависть:

Любовь и ненависть – человеческие чувства, но обладающие совершенно разным статусом в нашем сознании. Как всегда, наиболее точно выразился поэт: «Только влюбленный имеет право на звание человека». (А.Блок)

Ненависть – не из нашего мира, а  из «мира Зла» - это параллельный бесовской мир, руководимый Сатаной, пытающий противостоять Богу и его любимому дитяте – Человеку.
 Вся мировая культура, так или иначе,  построена на  сюжетах именно с «Любовью». «Ненависть» всегда занимает по отношению к ней  подчиненное положение.

Как только мир стал терять Любовь, он начал терять свою сакральность, и прав был Лермонтов, вынесший этому миру жесткий приговор:

 «И ненавидим мы и любим мы случайно, ничем не жертвуя ни злобе, ни любви

                     И царствует в душе какой-то холод тайный, когда огонь кипит в крови…»

                   Как и в других человеческих  системах морали, гармонизатором тех или  других проявлений чувства служит сама душа: она определяет для себя меру доступного и в том, и в другом случае. Таким образом, кроме практики, мы нащупываем ещё один очень важный гармонизатор – «душу». 
5.Материя –Духоматерия (человек) - Дух :

Стоило нам отойти от  абсолютного противостояния  Света и Тьмы и подойти к делу с другой стороны: на уровень противостояния Духа и Материи мы легко способны их примирить, ибо есть и Духоматерия –  это Человек! Именно  Человек выступает в мире абсолютным гармонизатором всех сложных процессов, равно как и своей противоположностью в этой функции.

Просто, отойдя от философских абстракций, мы подходим к человеку более реалистично, воспринимая его как некий   набор и положительных и отрицательных качеств, как некий ансамбль градаций того и другого. Христианство давно решило эту проблему: человек – грешен, безгрешен только Бог!

         6. Правда – Мораль - Ложь:

Единство Истины и Обмана в своё время точно определили Пушкин:
       «Тьмы низких истин нам дороже нас возвышающий обман.

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

Для русского сознания «бессердечная мужественность», которая ринулась на наши души в последнее время с Запада, вещь неприемлемая.
 По нашим понятиям, у героя должно быть «сердце», твердые принципы морали. Поэтому сегодня многие СМИ стали органами лжи, распространяя без всяких комментариев эту «бессердечную мужественность» Запада. Я прочитал интерпретацию борьбы с этой «вестернизацией» нашего духа культуролога А.Я.Флиера, углядевшего  за этим сопротивлением  нечто совершенно иное. Он пишет: «Наиболее непримиримыми оппонентами вестернизации являются религиозные круги и маргинальные социальные группы, для которых вестернизация чревата угрозой утраты занимаемых ими социальных ниш».  (Культурологический словарь, стр.5, -http://www.philosophy.ru/edu/ref/vsk/01.html)  С легкой руки этого «культуролога» в маргинальные группы записано все крестьянское население России, потому что именно оно сопротивляется этой вестернизации, как может.
Знаю это по собственному опыту, потому что три года в зрелом возрасте прожил в глуши костромских лесов в деревне.                     

Что является «гармонизатором»  Правды и Лжи в нашей жизни? Душа, хранящая моральные принципы и  откликающаяся только на одни человеческие проявления  и враждебная к другим, или наоборот.  Но в разумных пределах мы  вполне допускаем их одновременное существование. Мораль теряет свои нравственные прницпы, теряет Бога, десакрализуется в своей основе.

Ориентация в жизни на Правду и только на Правду  или допуск Лжи, как приемлемого способа поведения, – являются  свидетельством порядочности или  бездуховности человека. Христос утверждал, чтобы попасть в Царство Божие, «надо родиться свыше», то есть, быть изначально  ориентированными только на нравственные основы поведения: Добро,  Правду, Милосердие, Любовь и т.д.  И мы знаем таких людей вокруг себя.

 7. Пространство – Топохронал - Время:

  Мы говорили о единстве Пространства и Времени как двух полярных категорий. В систему их превращает, по крайней мере, на планете Земля, то, что мы называем Топохроналом – постоянное местообитание, связанное со смыслом  существования во Времени  на этом месте  некоего этноса. Из  этнического разнообразия земных Топохроналов складывается не только история человечества, но и история всей планеты.

Каким образом  функционирует Топохронал?  В каждом народе, занимающем ту или иную нишу на  территории планеты, существует некоторое количество людей, способных уплотнять Время вокруг себя, производя при этом  информационные  и творческие ресурсы. Эти люди обладают способностью производить инновации, меняющие и характер Времени вокруг себя, и специфику связанного с данным временем Пространства. Это и есть гармонизаторы Топохронала, соединяющие Пространство–Время в специфическую культурную  систему, имеющую своё индивидуальное лицо.

Если взять такой пример Топохронала, как «Европейское Возрождение», то понятно кто и как его превратил в реальность.  Конкретный Топохронал никогда не бывает абсолютно положительным началом, у него есть и отрицательные стороны, которые преодолеваются гармонизаторами следующего культурного Топохронала. 

Взаимодействие двух  различных Топохроналов амбивалентно, то есть,  двояко творит Историю. Так татаро-монгольское нашествие, как столкновение двух Топохроналов  - монгольского и русского, обеспечило сам факт возникновения Европейского Возрождения, ибо русские задержали продвижение в Европу татар, стоявших уже в пределах ареала Возрождения. Двинься они дальше, никакого Возрождения в Европе не имело бы места.

 Но сам факт «татарского ига» сыграл  и у нас  положительную роль, ибо отсрочил почти на четыре века вестернизацию Руси, гибельное изменение основ её  Российского Топохронала под влиянием сильного Европейского  коллеги.  Функцию отечественного  гармонизатора в этой ситуации, коим был Петр Первый, вряд ли можно назвать только положительной, если рассматривать  её в контексте истории всей планеты.  

Совершенно ясно, что десакрализация России, бывшей по мнению многих русских деятелей культуры «Святой Русью»,  - важнейший фактор в духовной победе сил Зла.

    В этой связи велика миссия поэта, как её определила А.А.Ахматова:

       «Я помню всё в одно и то же время. Вселенную перед собой как бремя,

        Нетрудное в протянутой руке, как дальний свет на дальнем маяке,

       Несу, а в недрах тайно зреет семя … Грядущего».
Поэт – необходимый элемент развития Вечности и Бесконечности Вселенной ибо только его сердцу доступны все её секреты.
                   Параграф № 104. Локальная эффективность в пору Зрелости:
Она наиболее высока, но она очень часто забывает о своей дополнительности к универсализму  мировоззрения. По крайней мере, до момента, пока  не возникнет ментальная бифуркация, подталкивающая человека к  предстоящим духовным изменениям. Способность адекватно ими манипулировать – свидетельство его подлинного духовного роста.  

        Мудрый Пушкин подчеркнул эту эффективность в таких строчках:

                                «Самостоянье человека – залог величия его!»

Пушкин считает, что самостоянье человека основано на его верности традициям. Способность быть самостоятельным, не зависящим от внешнего окруженья – как благо, так и ущербность Личности. Действительно, эффективность Зрелого сознанья прямо зависит от его способности действовать после того, как из его головы выветрится вся информация почерпнутая им из внешних источников, а не возникающая по самостоятельным и оригинальным путям, свойственным именно этой личности.

Но подобная самостоятельность чревата гордыней, как мы не раз подчеркивали. Подлинным богатством личности является не  столько её  Самостоянье, сколько  способность войти в эффективный диалог со значащими для неё другими, прежде всего с Богом.

 Для зрелости характерны механизмы фактологического познания.

Хорошо сказано об этом у американского поэта-битника Лоуренса Ферлингетти:

«По улице несется пес и все, что видит он вокруг гораздо меньше, чем он сам:

Газетные обрывки, муравьи в щелях, цыплята за окошками китайского квартала.

По улице несется пес и всё, что видит он вокруг, гораздо больше, чем он:

Пропойцы у дверей, светило над деревьями.

ПО улице несется пес и запахи вокруг него напоминают чем-то его собачий запах.

…….

Есть у него свой собственный свободный мир, в котором он может жить ,

И собственные блохи есть для ловли, и псу совсем не нужен намордник,

И у пса своя собачья жизнь, которую ему прожить необходимо,

И над которой надо серьезно поразмыслить. И надо всё  потрогать,  понюхать и попробовать,

И надо всё исследовать: он истый реалист…

 Метафора пса скрывает образ мысли  среднего американца с классическим фактологическим сознанием.  
         Параграф № 105.   Механизмы духовного познания в пору Зрелости:

 Наиболее оптимальный  механизм духовного изменения в пору Зрелости – эксперимент, физический или умственный, но реальный, основанный на какой-то хорошо известной автору методике. Метод, лежащий в основе  ментального эксперимента, автором должен быть фиксирован и должен постоянно  методологически совершенствоваться, так как, например, наша модель развития сознания от Мифа к Инновации. 

Попытаемся рассмотреть некоторые из них на примере строфы из  поэта-философа Николая Заблоцкого:

          


НЕТ В МИРЕ НИЧЕГО ПРЕКРАСНЕЙ БЫТИЯ.




БЕЗМОЛВНЫЙ МРАК МОГИЛ - ТОМЛЕНИЕ ПУСТОЕ.




Я ПРОЖИЛ ЖИЗНЬ СВОЮ И НЕ ВИДАЛ ПОКОЯ:




ПОКОЯ В МИРЕ НЕТ. ПОВСЮДУ ЖИЗНЬ И Я.


     На первый взгляд этот стих Заболоцкого противоречит пушкинскому утверждению, что “на свете счастья нет, а есть Покой и Воля” (имея в виду их как механизмы  духовного познания). Пушкину вторит и Лермонтов: ”Я ищу Свободы и Покоя. Я хочу забыться и заснуть”.


Кто прав? Прав четвертый оппонент, посчитавший для себя возможным объединить все три точки зрения воедино. Пушкин и Лермонтов знают о Свободе (Воле) и Покое после Смерти. Заболоцкий восхищен посюсторонним Бытием. Но одно другому в нашей картине мира не противоречит. Как говорят, “и ты, Брут, прав и ты, Цезарь, то же”.

                   Покой – это вечный Порядок, который никак не может воцариться в России. И, слава Богу, что ничего такого у нас нет,  ибо наша социальная система носит открытый характер и готова включать любые возмущение  Порядка, ибо имеет вечный импульс для Развития.

В Мире в действительности нет ничего прекрасней Бытия, а существующие в нем многочисленные импульсы Смерти безобразны. Инобытие же прекрасно иной, нам до конца неведомой красотой, которую нам предстоит каждому раскрыть, соединив два мира собственной душой после Смерти. Это мы и попытались сделать в основном тексте данного исследования.


Но таково предназначение Человека в Космосе - в  данной ему способности соединять два мира воедино. Не получив этой способности, любимый ангел Бога - Люцифер восстал против Него, отпав в отчаянии и злобе. Но в отместку он захватил  нижний мир и погрузил падшего человека в волны греха.


Через Покаяние и Смирение (как механизмы духовного познания) Человек выстраивает свой духовный Путь к Богу, имея в виду конечную перспективу соединения двух миров в постоянном Диалоге с Богом. Он стоит двумя ногами на Земле, а скрещенными руками упирается в Небо. Визуально буква “А” и скрывает эту метафору, ибо по-русски “Аз” - это и есть “я-сам”.


Идея греха как жертвы на Пути Познания имеет чисто исторический, но отнюдь не вечный смысл. Человек, как творец, обладает большими возможностями, чем Сатана, лишенный возможности творить. В конце концов,  человек  победит грех и сможет стать соратником, сотворцом и сотоварищем Бога. Целая плеяда русских святых продемонстрировала нам, что такое вполне возможно.


Вместе с грехом мы потеряли сакральный смысл букв алфавита, которым прекрасно владел Адам, когда придумывал в Раю названия растениям и животным. Образная иероглифическая письменность лишена рационализации европейских алфавитов, ибо там написание букв отделено от их сакрального смысла, по крайней мере, для наших современников.


Поэтому пути Спасения человечества лежат через объединение Востока и Запада, Севера и Юга, диалог конфессий и объединение Церквей, создание “ноократии” - политического строя, где управление страной представлено Совету Мудрых, а не безнравственным профессиональным политикам. Объединенное человечество отвергнет городскую цивилизацию и поселится в многообразных сельских экообщинах, не отбрасывая технических изобретений, сохраняющих хотя бы какой-то нравственный смысл.

Крайности сходятся и уничтожают систему целиком. Она имеет ресурсы выживания только в своей тринитарной основе, как между двумя полярностями скрыта третья система – Гармонизатор, адаптирующая дихотомию крайностей к изменениям окружающей  обстановки. 

Параграф №106.  Иерархия духового познания в пору Зрелости:

В иерархии духовного познания у  зрелого человека доминируют гносеологические ценности. Он ценит то, что познал. Если это непознаваемый объект, как, например, Бог, он стремится выйти на какие-то ему доступные механизмы духовного диалога, типа медитации или художественного творчества,  выступая при этом  «рукой Бога», и  постоянно сомневаясь в своей эффективности. Гордыня  высоко духовному человеку абсолютно не присуща. 

Самый предпочитаемый Путь Познания при этом  - через себя:

                      «В пути с утра до самых звезд, от бурь не знает он защиты,

                       Но много дней и много верст его терпению открыты.

                       Пронесся поезд перед ним, прошел стуча по каждой шпале,

                       Оставив в Небе редкий дым, да бледный след на темной стали.

                       Звенит встревоженная тишь, гудит смятенная дорога,

                       Но он спокоен: «Не на много опередишь!»

Это стихотворение Самуила Маршака точно передаёт ощущение  человека, не очарованного технической цивилизацией, – она не способна намного опередить самого человека.

 Глубинное понимание этого обстоятельства еще не осознано людьми, но за ним будущее.

Перебрав много путей  к Истине, современный человек  не исключает, что все они могут быть фальшивыми. Подлинный Путь лежит не через Разум человека, а через его Сердце. Только сердечные дороги приведет его к Богу.

Вот как об этом пишет Омар Хайям:

«Давно меж мудрецами спор  идёт:  какой же Путь к познанию ведет?

Боюсь, что крик раздастся: «О, невежды, Путь истинный – не этот и не тот!»
Точно также, как в Древней Греции был  культ  Неизвестного Бога, в России всегда есть культ Неизвестного Пути, который позволяет нам  изредка  заходить  в тупик, но всегда из него выбираться.
                 Параграф № 107. Познавательные традиции   эпохи Зрелости:
Они очень важны, и более  того, нетрадиционными методами, типа «инсайта», зрелый возраст  старается пользоваться редко, точнее никогда, ибо «инсайт приход сам», без рационального  подтверждения и предварительной подготовки. Он является типичным «Небесным Механизмом Просветления».

            Об этом догадывался Николай Гумилев, писавший:              
            «Я - УГРЮМЫЙ И УПРЯМЫЙ ЗОДЧИЙ ХРАМА, ВОССТАЮЩЕГО ВО МГЛЕ.


Я ВОЗРЕВНОВАЛ О СЛАВЕ ОТЧЕЙ, КАК НА НЕБЕСАХ И НА ЗЕМЛЕ.

              СЕРДЦЕ БУДЕТ ПЛАМЕНЕМ ПАЛИМО   ВПЛОТЬ ДО ДНЯ, КОГДА ВЗОЙДУТ, ЯСНЫ,  

              СТЕНЫ НОВОГО ИЕРУСАЛИМА  НА ПОЛЯХ МОЕЙ РОДНОЙ СТРАНЫ».

Принципиально новой для предыдущих сфер сознания для инновационного Человека будет новый градус его общения с Богом. Герой Гумилева “возревновал о славе Отчей” не только на Земле, где Человек традиционно общается с Богом, но и “на небесах”. Последнее утверждение уже говорит о равночестности этих отношений.
Пусть данная идея не нова в нашем повествовании, но требует дополнительных комментариев. Следует еще раз остановиться на генезисе всей системы общения Человека с Богом:

а) на первоначальном этапе, как мы знаем из Библии, райский Человек - Адам находился в “инстинктивной гармонии” с Богом. Он общался с ним тогда, как пожелает, не прикладывая к этому никаких дополнительных усилий;

б) после Грехопадения Бог был вынужден заменить “инстинктивную гармонию своих отношений с Человеком на подобную же гармонию человеческих отношений  с  Природой. Место Творца в сознании Человека заняла тварная Природа - это важнейший  аспект Грехопадения. Соблазнившись призывом Сатаны, Человек резко понизил свой духовный статус, но самое печальное - он дал Сатане укрыться в себе, сделав его недоступным для кары Господней;

в) но Богооставленность Человека не могла продолжаться вечно, поэтому, начиная со своего ”избранного народа” (евреев), Бог стал являться людям, передавая им высшую мудрость в приемлемой для того уровня сознания форме: “10 заповедей”, и другие истины Ветхого Завета. Так был сформирован божественно-человеческий этос, основа человеческого общежития в ситуации Богооставленности;

г) ситуация принципиально изменилась после голгофского подвига Христа. Акцент был перенесен вовнутрь самого Человека:  от страха перед Господом - на Любовь: “Да возлюбите друг друга!” Однако и здесь произошло смещение равновесия в сторону односторонней увлеченности Человека только “небесной жизнью”, характерное для Средневековья. Но такая отстраненность выходила Человеку боком, поэтому начиная с Возрождения, опять же в ущерб Небесам, Человек занялся чисто земными делами;

д) приобретенное фактологическое сознание дало возможность Человеку продвинуться в понимании Природы, дало более широкое познание земных проблем. Но оно открывало Мир не в гармонии Бытия и Инобытия, а односторонне - с чисто земной точки зрения. И последнее стало мстить Человеку, погрузив его к концу ХХ века в состояние экологического загрязнения Природы и постепенного отравления всех материальных источников Жизнеобеспечения. Выбраться из этой трясины без толчка со стороны предстоящей Катастрофы Человек не сможет. Но зато она вернет Человека к Богу, развернет  лицом к духовно-инновационному сознанию - чисто человеческой его сущности, подобной сущности Творца. Именно поэтому диалог Человека с Богом станет важнейшим инструментом познания Жизни, открытия и преобразования целостного Мира. Человек начнет создавать Храм Духа, как говорит поэт, - “Храм, восстающий во тьме”.

                        Параграф № 108. Инсайты духовного творчества:

  Об инсайтах  для этого типа сознания  уже  было много сказано Собственно говоря все творчество – это один сплошной затянувшийся инсайт, если это подлинное творчество, конечно.. 
           Но есть и другая точка зрения, которую высказал поэт Николай Гумилев. Зрелое творческое сознание характеризуется еще одной характерной чертой: 

                                    “ВЫСОКОЕ КОСНОЯЗЫЧЬЕ ТЕБЕ ДАРУЕТСЯ , ПОЭТ!”

Главной особенностью зрелого Сознания является мышление не на основе двоичной, так называемой “диалектической логики”, а на основе  Триалектики. В  рамках подобного мышления “высокое косноязычье” дает энергетически  более ёмкий образ, нежели призыв: ”Сделайте нам красиво!”


Замечено, что художественный образ подчинен не закону симметрии, а правилу “Золотого сечения”, смещающего основный смысловой акцент произведения в точку в соотношении к целому: 0,62 к 0,38.


“Узкий путь”, идущий по “лезвию бритвы” в творческий Рай, помогает миновать как “абсолютную абстракцию”, так  и “глуповато-полную ясность”. Хорошо высказался по этому поводу поэт Николай Заболоцкий:


И в бессмыслице скомканной речи изощренность известная есть.


Но возможно ль мечты человечьи в жертву этим забавам принесть?


“Высокое косноязычье” поэзии дает нам большую возможность прорваться  к “духовной гармонии” Космоса, весьма отличной от “кристальной ясности” Земли. Станислав Лем хорошо показал своим “Солярисом”, что в Космосе нас ждет “Иное”, поэтому не эффективно  “соваться со своим уставом в чужой монастырь”.


Только творчество помогает нам понять это “Иное” лучше, чем любая “высокая Наука”. Вообще Сердцу зачастую открываются более  продвинутые  дали, чем просто Разуму..

                  Параграф № 109.  Духовные жертвы в Зрелом возрасте:

Готов ли зрелый возраст на жертвы? В принципе да, но все зависит от силы характера. Некоторые представители этого типа сознания боятся рисковать, в особенности, когда есть что терять.  Однако жертвенность  зрелых людей  напрямую завязана с духовной ориентацией человека. Для верующего она естественна, ибо он знает, что  можно получать,  только  что-то отдавая,  только,  чем-то жертвуя для других.  Неверующий в этом пока  ещё сомневается. Но,  как ныне принято говорить,  это «его проблема».

                                          Я ГОВОРЮ: “ДА ЗДРАВСТВУЕТ ИСТОРИЯ!”




И ГОЛОВОЮ ПАДАЮ ПОД ТРАКТОР...








Павел Коган


Такое отношение к истории, свойственное поэтической молодежи конца 30-х годов ХХ века, вряд ли будет свойственно Человеку с инновационным сознанием. Но утверждать, что ему будет чуждо состояние жертвенности, мы  не станем.


История не является наезженной колеёй с односторонним движением. Место жертвенному подвигу в Будущем всегда есть. Возможно, оно будет даже большим, чем раньше. Жертва лежит в основе духовного  акта христиански мыслящего Человека.


Поэтому как способ взаимодействия с Миром она не исчезнет, хотя доминировать будет соработничество, сотворчество с Богом. Воплотившись в этом проявленном мире, Бог воздействовал на мир, прежде всего, через свою Жертву на Голгофе. Поэтому путь Жертвы в определенных кризисных точках  бытия Мира не исключен.


Исчезновение Жертвенности предполагало бы жизнь в неком дистиллированном райском саду, где только летают ангелы с крылышками, а для конфликтов и противоречий места вообще нет. Думается, что Богу такое сусальное человечество вообще не было бы нужным, раз у Него уже существует своя раса вестников-ангелов.


Отними у  творческого Человека способность жертвовать лучшим, что у него есть, во имя творчества, он перестанет быть Творцом. Творчество – всегда  самоотдача,  вплоть до отдачи собственной жизни.


Для христианского миросозерцания жертвенность  так же естественна, как и дыхание. Примером для верующего является, Христос, пожертвовавший для спасения человечества собственную жизнь.


Христианство оценивает эту жертву однозначно положительно, но тут же впадает в противоречие с самим собой, негативно оценивая поступок Иуды. Иуда ускорил казнь Христа, предав его римским легионерам. С точки зрения Христа, он поступил  совершенно правильно, ибо сократил его ожидание неминуемой смерти, а Евангелия клеймят его позором. Но, если бы не было этого предательства, кто-то бы Христа все равно  предал. Или бы Христос избежал казни. Но  этот факт был предательством всего  христианства как мировоззрения, чего Христос допустить не мог.  
                           Параграф №110. Свобода Зрелого возраста:

   Свободна ли Личность зрелого возраста? – Безусловно, когда чувствует за спиной громаду разнообразного социального опыта.  Но при этом ей свойственны сомнения в понимании границ собственной свободы, она не склонна рисковать. «Осознанная необходимость» ей психологически ближе.
У зрелого возраста уже достаточно собственного опыта, чтобы испытать и вершины, и бездны свободы, и понимать, что осознанная необходимость действий   глубже и мудрее поведения, «куда хочу, туда и ворочу». 
Зрелый человек настолько духовно широк, что готов принять всё. Это хорошо понял А.К.Толстой:

                   «О, если б мог всю жизнь смешать я, всю душу вместе с вами слить!

                    О.если б мог в мои объятья я вас, враги, друзья и братья, и всю природу заключить!»
Уровень духовности в этих строчках выдает ширина охвата реальности: враги, друзья, братья и вся природа.
 
Главный механизм свободы в зрелом возрасте – самосознанье, самостояние человека, названное Пушкиным залогом человеческого величия. Михаил Лермонтов в этой связи пишет:

«Но отчизну и свободу, я вдруг нашел себя в себе самом, -

 Нашел спасенье целому народу!»

Это утвержденье подобно мнению святителя Серафима Саровского о том, что «коль спасешься один, вокруг спасутся тысячи».

Однако в  одном  жестком самостоянии  человека на земле  ещё нет спасенья, слишком много в нем может оказаться гордыни. Спасение в «смиренном самостоянии», отрицании гордыни и принятии на себя «осознанной необходимости» аскетизма и смирения.
             Параграф №111. Время Старости – это всегда предбифуркационное время.
В это время постоянно возникают напряжения в связи с состоянием собственного тела. Именно поэтому Старость – наиболее вероятное время для обретения духовно-инновационного сознания, если ты его не получил раньше, например, в итоге собственного художественного опыта. 

Личное страдание – хороший способ закрепить такой  тип сознания в душе и  надолго.

В это время большинство людей задумываются о Боге. Взляните на молящихся в большинстве русских храмов: молодежи совсем мало – одни старики.

Пройдя этап Обрядоверия, православный человек открывает вслед за Афанасием Фетом своё понимание Бога:

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

        Ношу в груди, как оный серафим, огонь сильней и ярче всей вселенной.

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

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

Это великое открытие, которое опирается на убеждение ранних христиан, что мы все – боги! К сожалению, далеко не все, даже из числа верующих. Осознание, что Бог – не столько в храме, сколько у тебя в душе приходит далеко не сразу и после долгих поисков, и духовного самосовершенствования. 

Только с таким открытием самая крупная бифуркация в ходе человеческой жизни  Смерть – уже не страшна!
               ПАРАГРАФ № 112. Медленная эволюция  в  Старости: 
Это типичное для Старости духовное развитие. «Времени нет, остались одни сроки!» - сказал кто-то  из  мудрых.   Постоянное «ожидание глобальной катастрофы»  - обычное состояние для этого типа сознания.  Если человек не окончательно «замерз» в духовном смысле, Старость даёт огромные возможности для духовного развития. Причем развития именно взрывного, а не эволюционного, которому мешает постоянный для старости  цейтнот времени.  

С другой стороны, выйдя на пенсию, человек обретает свободу, даже если у него нет на это достаточных средств. Он может начать творить, даже для себя, а не доля продажи, ибо творчество и рынок – плохо совместимые понятия.

Такое открытие сделал М.Лермонтов:

«Но,  потеряв отчизну и свободу, я вдруг нашел себя в себе самом:

 Нашел спасенье целому народу».

Вряд ли поэт знал в ту пору изреченье Серафима Саровского: «Спасись один и вкруг тебя спасутся тысячи!» Но тем удивительней, что он приходит к тем же результатам. 
Но, прожив долгую жизнь, человек имеет очень мало возможностей копаться в себе самом и заниматься самопознанием. Только в Старости он получает время для этого и приходит к неутешительным результатам. Если у него есть творческий дар,  значит  есть  ресурс для дальнейшего развития. Спасение – в нем.
Сожалея в Старости об ушедших друзьях детства,  поэт  Самуил Маршак подводит такие итоги:

Здесь на земле вы прожили так мало, но в глубине открытых ваших глаз

Цвела земля и небо расцветало,  и звездный мир стоял в зрачках у вас.

За краткий век страданий и усилий, тревог, печалей, радостей и дум,

Вселенную вы сердцем отразили и в музыку преобразили шум».

Очевидно, ради этого стоило жить.
      Параграф № 113. ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ ДУХОВНЫХ СОСТОЯНИЙ ПРОШЛОГО:

 Бифуркации не мешают  человеку в возрасте наследовать традицию, соблюдать преемственность духовных состояний прошлого.  Стрессовые бифуркации сильно сокращают жизнь, если человек не осознаёт адекватно, что с ним происходит. Но если стресс активизируется сознательно, он может иметь и положительное духовное и душевное  воздействие.
Такой стресс, как уже указывалось, приводит к Инсайту – мгновенному просветлению сознания. Механизмом Инсайта являются ИСС – такие состояния сознания, в которых открывается и прошлое и будущее, наступает ясновидение и яснослышание.
«Традиция, - писал Д. Драгунский, - обладает странным свойством уравновешивать  доброе и злое, сглаживать, примирять противоречия. Отказ от традиций - даже во имя свободы  - оборачивается уничтожением норм человеческого общежития, разрушением более или менее приемлемых форм социального поведения». (Библ. № 1, стр. 515)
Но преемственность духовных традиций не является полной гарантией Смысла Жизни Человека (СЖЧ). Этот смысл  появляется не там, где человек служит только винтиком, передаточным звеном преемственности духовных состояний прошлого. Он важен и сам по себе, точнее понимание им подлинного своего места во Вселенной.
Очень точно об этом написал Осип Мандельштам:

«Пусть имена цветущих городов ласкают слух значительностью бренной,
Не город Рим живет среди веков, а Место Человека во Вселенной.

Им овладеть пытаются цари, священники оправдывают войны,

Но  без него презрения достойны, как жалкий сор, дома и алтари».

СЖЧ – не столько в его понимании, на которое можно положить всю жизнь,  сколько в  реализации этого  понимания. Человек должен его открыть и занять с полным удовлетворением от выполненного долга!
              Параграф № 114. Аналогии  развития человека в Старости: 
Человек, обладающий духовно-инновационным сознанием в Старости, способен увидеть в своих обстоятельствах  любые аналогии: с развитием страны или Солнечной Системы, а, может, и всего Космоса. Сила его рефлексии не ограничена ничем. Именно поэтому для ослабления предполагаемой экокатастрофы так важна духовная мудрость хотя бы горстки людей, способной увидеть выход, с помощью аналогий, понимания преемственность или  тренда  сложившихся традиций. Лучше всего в таких случаях помогает внезапный инсайт.

Интересную мысль в этой связи высказал Борис Пастернак:

«Но Старость – это Рим, который взамен турусов и колес

Не читки требует с актера, а полной гибели всерьёз.

Когда строку диктует чувство, оно на сцену шлет раба,

И тут кончается искусство, а дышат почва и судьба!»

Можно всю жизнь играть, но все равно наступает момент, когда человек уйдёт  со сцены и должен очутиться дома. Он должен стать самим собой, ведь дома «дышат почва и судьба».

           Игра - это детское состояние сознания, а детство неминуемо когда-то кончается.

Параграф № 115. Духовная эффективность в Старости:
Мудрость  старческих поступков опирается на  способность не разделять частное и общее, а видеть их в неразрывной связи.   Мудрое сознание включено в непрерывный обмен частной эффективности на духовную универсальность, поэтому оно и добивается такого результата.   

«Дерзанья Юности и мудрость старых лет – таков источник мировых побед».
 Как хорошо, что Зрелость между ними!  Мы в ней себе завоевали имя,

 И обрели  духовности обет»… 
Строчки, заключенные в кавычки принадлежат Глебу Крижижановскому, а  всё стихотворение – моё. Правда, «имя» не гарантирует духовных завоеваний, свидетельству этому - парад возникающих и постоянно гаснущих звезд шоу-бизнеса с именами и без…

      Но почему так устроено в жизни, что одно не компенсирует другое: «Если б Юность умела, а Старость могла!» - жалеем мы по ходу жизни.
Именно этими факторами обеспечивается постоянный динамизм Жизни,  единство её  познавательных и волевых функций. Если б «Юность умела, а Старость могла», Жизнь взорвалась бы от перенапряжения.  Взаимная компенсация происходит именно на этом рубеже: «Старость знает,  как действовать, но действовать не может, а Юность может, но не знает как»…
В этой внутренней невозможности скрыта импульсивность развития: один приобретает знания, а другой отдаёт их за ненадобностью. Успех  динамики жизни скрыт в их сотрудничестве, в балансе взаимных возможностей и невозможностей.
Главное всё-таки высказал некогда А.С.Пушкин: необходим оптимизм и уверенность, что в будущем мы познаем нечто, что компенсирует все наши беды по пути:
«О, сколько нам открытий чудных готовит Просвещенья дух:

И опыт – сын ошибок трудных, и гений – парадоксов друг,

И случай – Бог-изобретатель…»

Размышленье поэта как всегда системно и неожиданно:  вместить в понимание Мудрости  Парадокс, Результат ошибок и Случай – не всякому мудрецу удаётся.

Параграф № 116.  Универсальный механизм духовной инновации: 
Это – способность к постоянному диалогу с Богом, а точнее высокая степень вероятности  установления эффективного канала с Космосом. Знания приходят  в голову, как бы ниоткуда, но источник понятен, как  по их духовному напряжению, так  и по  эффективности воздействия на подготовленное сознание.

Таким универсальным механизмом является ещё и Любовь:
            «ТО БЕРЕГ, ТО  МОРЕ, ТО СОЛНЦЕ, ТО ВЬЮГА,
ТО - АНГЕЛЫ, ТО - ВОРОНЬЕ.

             ДВЕ ВЕЧНЫХ ДОРОГИ  - ЛЮБОВЬ И РАЗЛУКА
ПРОХОДЯТ СКВОЗЬ СЕРДЦЕ МОЕ».







Б.Окуджава


Единство (Любовь) и разъединение (Разлука) - два главных механизма (вечные дороги) поддержания Бытия, проходящие через наше сердце. Среда Бытия весьма разнообразно представлена поэтом: и в плане рельефа местности (берег и море), и в плане климата (солнце и вьюга), и в человеческом плане (ангелы и воронье). Но Любовь и Разлука, каждая по-своему, постоянно поддерживают целостность Бытия, не давая ему распадаться, поелику это в данный момент  возможно.


Конечно, у Бытия есть и другие механизмы, кроме интеграции и дезинтеграции, но названные поэтом занимают доминирующее положение. Как они действуют? Поговорим, к примеру, о разнообразных “ликах Любви”:


-  это  главная способность нашей души;


-  Жизнь и Поэзия хранят себя во времени только Любовью;


-  это системное качество души, способное поддерживать потенцию как самой души, так тела и духа;


-  она очищает, возвышает и преобразовывает человека;


-  Любовь способна как давать, так и отнимать у нас Разум;


-  она показывает человеку, каким он должен быть;


-  способность любить и быть любимым делает человека счастливым;


- “только влюбленный имеет право на звание человека”;


- она помогает нам противостоять любым ударам судьбы;


- она не имеет границ и не совместима со страхом;


-  большая Любовь одолевает Смерть, дает смысл жизни, а несчастных делает счастливыми;


- подлинная любовь несовместима с рабством и ревностью.


Но как связаны Любовь и Разлука между собой?  Это дополняющие  друг друга качества души, лишь усиливающие друг друга. Французский писатель Р. Бюсси сказал: ”Разлука для Любви, что ветер для огня: слабую  гасит, а большую - раздувает”. В дальнейшем мы рассмотрим еще некоторые важные духовные механизмы, открывающиеся Человеку на его пути в Вечность.

Параграф № 117. Иерархия Духовного Познания:

 Именно потому духовная Иерархия у инновационно мыслящего мудреца  адекватна Истине, что  вершиной этой Иерархии является Бог, к равноправному диалогу с которым мудрец допущен, благодаря своему уровню духовного развития.

            Но в то же время философ и поэт Федор Тютчев высказывает противоположную по настрою идею:                                        
                                        «МЫСЛЬ ИЗРЕЧЕННАЯ ЕСТЬ ЛОЖЬ».

Хотя это  глубоко верная мысль, известная её  слабость  связана с негативным характером утверждения. Позитивные утверждения обладают большей энергетикой.


Однако, и  оно верно. Неизреченная мысль имеет характер поля, а не информации. Возможно,  для творца этой мысли она и обладает некоторым запасом информационности, но стать сообщением для кого-то она может, лишь перейдя в статус “изреченной”.


Постоянно меняя, таким образом,  свою энергоинформационную структуру,  мысль теряет большую степень неопределенности и многообразия, объясняемую  ее “полевым характером”. Очевидно, в этом скрывается и понижение качества истинности, отмеченное поэтом. Поле всегда носит голографический характер, оно более целостно, чем «изреченная мысль», являющаяся всего лишь вербальным фрагментом целостности.

Полевая форма существования “неизреченной мысли” дает ей возможность быть “везде и во всем”. Она как бы размазана по всему Космосу, наподобие голографической структуры, где каждый элемент голограммы имеет  и пространственную определенность, и неопределенность одновременно. 



Общение “изреченными мыслями” в глазах поэта ущербно, ибо мы обмениваемся понятиями на информационном уровне. Когда Человек освоит передачу сообщений на полевом уровне, он сможет общаться между собой,  как общаются Боги: ясновидением и телепатией.  


Но, слава Богу, специфика поэзии такова, что  в ритме её гармонических стихий, в обаянии её рифм заложены и какие-то аспекты полевого влияния поэзии на наши мозги. Иначе трудно объяснить её потрясающую эффективность. Как, кстати, и всего искусства. 


Полевой характер “неизреченной мысли” обеспечивает ей более духовный, а, следовательно, по глубинному смыслу мышления,  более «истинный статус». Здесь самое место ответить на вопрос: ”А что есть Истина?”


Истинность любому утверждению обеспечивает уровень его связи с полевыми структурами Ноосферы. Характерными,  как для  Инобытия, так и для  Бытия. Вопрос о том, что “есть Истина”,  Пилатом обращенный к  самому носителю Истины - Христу, есть метафора нашего полного непонимания сущности протекающих  одновременно в обоих  мирах процессов.


 Мы мыслим не столько с помощью слов и предложений, сколько глубиной нашей включенности в полевую голограмму Вселенной, носящую Божественный характер. “Изреченная мысль” теряет истинность, когда утрачивает полевой статус, способный напрямую связывать её с главными источниками Истины во Вселенной - Божественными Иерархиями Космоса.


Структура этой голограммы пирамидальна: наверху Троица, а ниже располагаются все носители сознания в зависимости от уровня  их “Просветления”. Поэтому  структура духовной пирамиды обладает такими духовными и материальными возможностями в нашем проявленном мире.


Чем больше ослабевает наша связь с Духовной Пирамидой Космоса, тем менее мы способны ощущать Истину. Тогда, как говорят французы, мы способны “bavarder” (болтать), но не способны “Истину царям с улыбкой говорить”, ибо потеряли каналы собственной связи с ней. Поэтому наша “изреченная мысль” есть ложь. Тютчев в этом абсолютно прав.

Поиск Истины – вечный импульс стремления вдаль Фактологического сознания. Об этом размышляет в своём известном стихотворении «Жизнь охотника» Булат Окуджава:
«Пятый день. И холодна за окном стоит погода.

Нет охоты  -  есть работа,  пота – нет, лишь соль одна!
Отрешенных глаз свинец, губ сухих молчанье злое,

Не похоже, чтоб скупец, скапливающий былое, 

Не похоже, чтоб глупец, на Грядущее плюющий,

Пьянствующий иль непьющий, верующий или лжец…

Может, жизнь кроя свою на отдельные полоски,

Убедился, что в авоське больше смысла, чем в Раю?

Или вдруг он осознал, что, спеша и спотыкаясь, 

Радуясь иль горько каясь, ничего не обогнал?»

 Поэт  делает жесткий приговор вечной погоне  вперед  познающего (кроящего жизнь свою на отдельные полоски) сознания, лишенного голографической  духовности, которая включает и светлую веру в Грядущее, и ощущение Рая, и  приятие многосторонности Вечного  Бытия Жизни, где ничего не надо обгонять, а только надо обрести свое подлинное место  в ней.
                       Параграф № 118.  Традиции Духовного Познания в Старости:
Инновации взрывают традицию, но это чисто  формальный взрыв,   при этом активизируются  столь старые традиции, что они уже давно забыты. Принципиально «нового» в нашем столь давно существующем мире уже ничего  нет, все давно известно, надо только поставить древнюю традицию в новые инновационные контексты.

Когда-то я писал так:



РАЗ НА ЗЕМЛЕ  ДАР ЖИЗНИ ВЕЧЕН,




ЖИВИ КАК ВЕЧНЫЙ  ЧЕЛОВЕК!




НЕ БУДЬ ЛИШЬ ПРАЗДЕН И БЕСПЕЧЕН,




НЕ  ДОПУСКАЙ, ЧТОБ ПРАВИЛ ВЕК.


Человечество накопило огромный потенциал Смерти. Но Бог сотворил именно Жизнь, а ее противоположность появилась из-за падения первого ангела - Люцифера, сумевшего соблазнить Человека. К концу ХХ века люди настолько отпали от Бога, что можно понять, почему Ф.Ницше считал: “Бог умер”.


Но  Бог жив, а свидетельство тому - предвестники планетарной катастрофы, сущность которой толкуется нами трояко:


- расплата бездуховной части человечества за отпадение от Бога;


-  активизация духовных возможностей через возврат Человека к Богу;


- очищение планеты для последующей космической эволюции.

Конечно, главный из них - возвращение Человека к своей истинной человеческой сущности - поддержанию Жизни, живой связи между Небом и Землей.


Отказ от праздности и беспечности: постоянное активное творчество, является еще одним механизмом функционирования Бытия в инновационную эпоху.


Поэт открывает нам тонкую разницу между Временем и Вечностью. Время (“век”) не имеет права управлять Человеком, ибо подлинная “ниша” человеческого Бытия  -  только Вечность. Попадая в плен ко Времени, он теряет творческие импульсы, влекущие его к Богу.


Телесно Человек живет во Времени, душою - в Вечности, находя смысл своей деятельности в поддержании космической целостности: объединении Мужского и Женского начал, Добра и Зла, Бытия и Инобытия, Смерти и Бессмертия.

Параграф № 119. Просветления в пору Духовного Творчества в Старости:
Диалог с Богом может быть цепью непрерывных инсайтов, поскольку в голову приходит нечто такое, о чем никто не догадывается. Остаётся вопрос: «Могут ли эти озарения прийти в голову неспециалисту? Нам хотелось бы утвердительно ответить на этот вопрос, ибо, с нашей точки зрения, важен только духовный аспект проблемы, включающий, правда, и специальное знание. Человек, совершенно далекий от сути проблемы,  может открыть  её мудрое отражение в своей голове, но вряд ли оно сочинит механизм её реализации.  Тут уже нужен специалист. Практика пока ещё остаётся эффективным критерием Истины. Но ненадолго.

                                           ЛИЦОМ К ЛИЦУ  ЛИЦА НЕ УВИДАТЬ:




БОЛЬШОЕ  ВИДИТСЯ  НА РАССТОЯНЬИ!









С.Есенин


От Бога каждому дан определенный масштаб видения. Чтобы увидеть Человека, надо отодвинуться от него, но не очень далеко. Значение исторических событий можно увидеть только на большом расстоянии, тут величина и  значительность выбранного масштаба играют важнейшую роль.


Есть события, которые мы не увидим ни при каком масштабе, ибо нужен другой инструмент видения - не глаза, а “духовные очи”. Даже в Культуре наиболее точным критерием оценки качества является Время. Надо отодвинуться не в Пространстве, а во Времени, тогда значение всякого  произведения  предстанет перед вами более ясным.


Способность увидеть Духовное через физический контакт  с Ним  когда-то сделала Человеком обезьяну. Ей удалось  возвести глаза к Небу и увидеть “прилетевших со звезд”, несущих Свет людей. «Лицом к лицу” заметить подобное было бы невозможно.


Духовный Человек не должен торопиться с выводами, пока не подобрал необходимый для адекватной оценки событий масштаб «Видения». Лестница духовного развития (по Библии - “Лестница Иакова”) предполагает не только вертикальное восхождение души на Небеса, но и духовное развитие вширь, через освоение мифологического пласта сознания, нормативного, фактологического, а в итоге - духовно-инновационного.


Остановка в духовном развитии возникает как результат Гордыни, Самомнения,  как отказ от Смирения - процессов, когда наше сознание  заходит в тупики духовного развития в сторону от  магистральных путей Спасения. Впрочем,  это свойственно ныне любой нации и любому поколению.

                   Параграф № 120. Идет ли Старость на жертвы? 
Да, постоянно. Высокой эффективности можно добиться только при  достойном владении телом. Если ты болен, то тебе уже ни до чего. Спасением может быть только оптимальный  способ  ведения Здорового Образа Жизни, а он точно требует жертв. 
         Любое пророчество – это жертва. Иллюстрация  этому тезису «Пророк» А.С.Пушкина: вспомним, какие жертвы приносит пророк перед тем, как стать достойным «глаголом жечь сердца людей?!»
           До  того, как Бог воззвал к творческому началу в поэте, Он: руками шестикрылого серафима  «вырвал грешный его язык и сердце трепетное вынул». Более мощной жертвы трудно себе представить.


Мудрец Пушкин дает в этом отрывке не только образ мощного поэтического творчества, но и программу духовного развития. В самом деле, о чем идет речь?


Во-первых, творец должен подняться с колен, обретя свободу,  ибо  творить на коленях невозможно. Д.Ибаррури пустила в мир такой афоризм: ”Лучше умереть стоя, чем жить на коленях”.


Во-вторых, творец должен обрести новое видение реальности, которому, по сути, и посвящено все стихотворение “Пророк”.


В третьих, надо “внять Богу”, то есть, вступить с Ним в диалог.


В четвертых, творец должен действовать, только,  “исполняясь волею Его”.


В пятых, суть действия - “глаголом жечь сердца людей”.

                     
       Умри поэт, но лучше не скажешь.
Но это, так сказать, - творческие жертвы… Мы говорим о старческих жертвах, о которой мудрецами сказано: «Если б Молодость знала, а Старость могла!»

Почему в Природе все устроено так, что происходит обмен Знаний на Возможность их реализации?  Нам представляется, что  в этом есть  претворение  в жизнь «Закона обмена Универсальности на Эффективность».

Мы о нем уже не раз говорили и позднее скажем еще…  Молодость не знает, а Старость не может потому, что работает системный закон оптимальности развития – «Закон Золотого Сечения». Он отбрасывает в сторону экстремумы выплесков динамики системы  и оптимизирует  развитие  по известному правилу: 62% к 38%.
Если бы этот Закон не работал, у Молодости бы не было стимулов для дальнейшего развития, а Старость перестала бы вообще что-нибудь делать, ибо, обретая Мудрость, она приходит к пониманию относительности всего на свете. А так: «Блажен, кто верует, тепло ему на свете!»

   Поэтому у Старости остаётся один выход: писать книги или учить молодых…
                           Параграф № 121. Свобода духовного творчества в Старости: 
 Проблема свободы поворачивается в Старости  двусторонним балансом: мудрец  духовно свободен, ибо подключен к универсальному каналу космической информации, но он не свободен физически: тело изношено и постоянно его  подводит. Все определяется способностью этот баланс поддерживать и важностью  его решений для Космоса. 


               «О верю, верю, счастье есть ! Еще и солнце не погасло
                              Заря молитвенником красным пророчит благостную весть.

                              О, верю, верю, счастье есть!

                              Звени, звени святая Русь, волнуйся неуёмный ветер!

                              Блажен , кто радостью отметил твою пастушескую грусть!»

Жажда построения народом Царства Небесного на земле фиксируется всеми исследователями “русской идеи” и в России и на Западе.  Не исключение и эти стихи Сергея Есенина. Вместе с тем, православное богословие всегда отмечало иллюзорность этой задачи. Действительно, до предстоящего Духовного  Перехода  такой  она и была, ибо не предполагала “обожение сознания”. После Перехода ситуация изменится и стремление  всех православных  приобретет более реальные перспективы.


Почему? Катастрофа преобразит не только лицо Земли, но и лицо населяющего планету человечества. Если Россия выполнит свое “божественное призвание”, стены Нового Иерусалима взойдут именно “на полях моей родной страны”, как писал Н.Гумилев.

Но каковы шансы на это? На наш взгляд, творческий потенциал России так велик, что вселяет большой оптимизм в наше восприятие Будущего. Россия является единственной страной в мире, включившей божественный план в свое самоназвание - “Святая Русь”. Россия обладает уникальной исторической миссией: двигаясь по линиям своей судьбы,  она не раз уже  спасала мир, принимая его болезни на себя.


Именно она поставила предел экстремистским мировым притязаниям в разные эпохи Чингизхана,  Наполеона и Гитлера (оккультисты считают, что это перерождение одной сущности). Именно Россия  спасла мир от увлечения экономической детерминацией жизни в лице “советского  марксизма”. Она и сегодня готовит реальные условия для спасения Мира от гибельных последствий предстоящей Катастрофы.


Мир не пройдет мимо необходимости своего  духовного преображения под влиянием тяжких экономических последствий Экокатастрофы, а Россия создаст условия для их преодоления. Другой дороги к Спасению у мира просто нет.


Осознание своего места в мире предполагает его понимание не только каждым человеком, но и всей страной. Путь поэта, как мы стараемся показать, - это  не самый простой выбор, но  он глубже многих иных… 
Параграф № 122. БИФУРКАЦИИ УНИВЕРСАЛЬНОГО РАЗВИТИЯ:
Попытаемся открыть в себе пророческий дар и представить наше пребывание в Иномире, дающее нам полное осознание  собственного Бессмертия. Существуют ли там циклы развития, а, следовательно, и бифуркации, их определяющие? Если правы восточные философии, считающие только  реинкарнацию   натуральным способом  прояснения сознания, то никакого развития в Иномире нет.  Но, наряду с этим, иной шанс на его возможность открывает христианская философия, отказывающая реинкарнации в праве на существование.  Поскольку мы христиане, мы  положительно решаем вопрос о наличии циклов развития даже  в Иномире. Всем там побывавшим, было очень интересно, поэтому область для творчества там должна быть, а, следовательно, и  творческое развитие.

Предсказанный Иоанном Богословом  Апокалипсис по самому смыслу этого слова  не есть Конец Света, а только “Откровение”, Просветление нашего “темного духа”. Это не конец Мира, а его начало на новом витке духовного развития человечества. Это начало подлинно духовного Мира, начало тысячелетнего “Царствия Христова”, не могу сказать на Земле, но на преображенной Земле”, то есть, в “Духовном Космосе». 

                                                        БОЛЯЩИЙ ДУХ ВРАЧУЕТ ПЕСНОПЕНЬЕ,





ГАРМОНИИ ТАИНСТВЕННАЯ ВЛАСТЬ





ТЯЖЕЛОЕ ИСКУПИТ ЗАБЛУЖДЕНЬЕ





И УКРОТИТ БУНТУЮЩУЮ СТРАСТЬ.









Е.Боратынский


Функция духовного творчества - не только компенсировать отклонения в развитии Процесса, но и осуществлять своеобразную “арттерапию”  - врачевать с помощью песнопения “болящий дух”.


“Власть гармонии” - возможно, самая сильная власть в мире. Она сильней политической и экономической властей, ибо последние никак не могут справиться с мировыми проблемами, а  творчески-духовная гармония, умноженная  духовными усилиями Человека, умеет их решать. Гарантия этому - следование замыслу Бога,   системный анализ Духовного Процесса, проделанный  уже миром, грешившего, но с задачей своего существования пока справляющегося.

“Тяжкие заблуждения” людей привели  ход Процесса к фазе очередной бифуркации, которую мы условно называем Экокатастрофой.  Но в наших выводах отсутствует алармизм и безнадежность. Мир будет спасен! Путь спасения в основных чертах также ясен, пусть Жизнь впоследствии внесет все необходимые коррективы. Но “гармонии таинственная власть”  будет в качестве гироскопа стабилизировать все негативные отклонения от нормального хода Процесса людского  единения”.


Основная беда нашего  обычного видения  - переоценка реальности видимого Мира. Но более реален Мир невидимый, а точнее, надо вести  речь  об их системной единстве. Восточная философия, считавшая видимый Мир - “майей“, покрывалом, скрывающим один обман, много ближе к Истине. Духовное человечество, в конце концов, приобретет иные, как мы их называем инновационные, очи, позволяющие ему сдернуть пелену майи с Мира, открывая его в непередаваемой прелести и красоте.


“Усмирение бунтующей страсти” так же опирается на глубокое познание сущности Мира, в котором ни один голый рационализм, ни чистые эмоции (“страсти”) не несут Истины. Суть в их дополнительности друг другом  с учетом колебательного развития Процесса.

Этот процесс включает и понимание смерти, как необходимого этапа внутри общего развития. Это понимание может быть трагичным, как  у А.Кочеткова:
«Нечеловеческая сила в одной давильне всех калеча,

Нечеловеческая сила живое сбросила с земли.

И никого не защитила вдали обещанная встреча,

Н никого не защитила рука, зовущая вдали…»
Одновременно он может быть и трагически-оптимистичным, как в  25-м сонете  Шекспира:

   «Всё мерзостно, что вижу я вокруг… Но  как тебя покинуть,  милый друг?»
Мировая культура очень часто высказывалась о теме смерти, более всего сказано оптимистического, что подвинуть человечество к преодолению стоящих у него на пути преград.
                          Параграф № 123. «Универсальная эволюция развития»: 
Положительный ответ на предыдущий вопрос тянет за собой положительный ответ и на вопрос о возможностях эволюционировать  душам, пребывающим  в Иномире. Строительство новых Вселенных, как считают  теософы, есть обязанность продвинутой души в Иномире, а к этому надо быть хорошо подготовленным к задачам, которые ждут человека в Том мире. Иначе он соврешенно естественно займет низкое место в Иерархии Того мира.
Универсальность духовного развития, прежде всего, в том, что схема этого развития едина, как для Вселенной, так, например, для России. Эту  единство  попытался выявить поэт-философ Андрей Белый:
Рыдай буревая стихия  в столбах громового огня!
Россия, Россия, Россия, безумствуй сжигая меня.

В твои роковые разрухи, в глухие твои глубины, -

Струят крылорукие духи свои светозарные сны.

Не плачьте: склоните колени туда – в ураганы огней,

В грома серафических пений, в потоки космических дней.

Сухие пустыни позора, моря неизливные слез, -

Лучом безглагольного взора согреет сошедший Христос.

Пусть в Небе и кольца Сатурна, и Млечных путей серебро, -

Кипи фосфорически-бурно земли огневое ядро!

И ты огневая стихия, безумствуй , сжигая меня,

Россия, Россия, Россия, мессия грядущего дня!»

Если в Космосе у кого-то есть надежда на лучшее будущее планеты Земля, то это только на Россию. Именно она – мессия грядущего дня, - в этом поэт-прозорливец, который еще в 20-е годы сказал: «Мир рвался в опытах Кюри атомной вспыхнувшею бомбой»,  будет  совершенно прав. Хотя, Будущее покажет…
Универсальная эволюция человеческого развития не может быть ни связана  с пониманием своего места не только на Земле, но и в Вечности. Вот, как об этом писал Осип Мандельштам:

     «Не многие для Вечности живут, но если ты мгновеньем озабочен,
      Твой жребий страшен и твой дом непрочен!»
Путь в Вечность нам даёт только Вера, дорогу Туда мостит только Церковь, хотя Путь самопознания при этом очень важен. Но на него может вступить только «оцерковленный человек»,  без оцерковления наш Путь – лишь  тесофский тупик!
                           Параграф № 124. Бессмертие предполагает преемственность:
 В Инобытие душа приносит все те накопления, которые были сделаны ею в физическом мире. Сам переход в Иномир предполагает  альтернативу: спасена душа в физическом мире или нет. Если  спасена, она получает один аспект для своего небесного  существования;  если нет, - другой!

 РЖАВЕЕТ ЗОЛОТО И ИСТЛЕВАЕТ СТАЛЬ, КРОШИТСЯ МРАМОР - К СМЕРТИ ВСЕ ГОТОВО.


ВСЕГО ПРОЧНЕЕ НА ЗЕМЛЕ ПЕЧАЛЬ
И ДОЛГОВЕЧНЕЙ - ЦАРСТВЕННОЕ СЛОВО.









 Анна Ахматова

Бессмертие Слова - это бессмертие Духа! Тщетно в наступающем катаклизме люди будут стараться сохранить себя с помощью технологии  или денег. Железо ржавеет, сталь истлевает, мрамор крошится... Катастрофа все сделает относительным, ибо всё  истлеет в объятиях Вечности. 

Лишь “человеческая печаль” о быстротекущем Времени - Культура и духовное Слово останутся в мире, и будут вечно помогать Человеку двигаться  к сотворчеству с Богом, реализуя когда-то  намеченный Им замысел.

Но подобная реализация возможна,  пусть человеческими, но “духовно-инновационными”, средствами, ибо активность Человека в Восьмой день творения передана  ему самому. Системное осознание этой задачи поможет ее успешной реализации. 
Смертно только тело, душа человеческая бессмертна! Осознание этой религиозной истины  не может быть полным  в чисто  рациональном плане, оно должно пройти сквозь сердце, стать постоянным ощущением человека, стать его Верой.
Осознание «Бессмертия Души»
 может быть полным и целостным только при условии нашего понимания собственной Ответственности перед миром Инобытия.
Задумывались ли вы когда-нибудь о несопоставимости «Мира Жизни» и «Мира Смерти»? Сколько человек за века существования Земли ушло туда? Конечно, многие потом возвращались, но живых так или иначе меньше, чем мертвых.  

Наверно их условно можно поделить на два мира:  «Святой мир» и «Мир ожидающих воплощения».

Задача человека на Земле попасть в Первый мир, ибо перманентная черед воплощений – это череда  перманентных страданий в нашем физическом мире.  
Культура, в особенности поэзия, это поняла, как никто, поэтому доминирующий настрой поэзии всегда печален.
                    Параграф № 125.  Творческая аналогия с  Бессмертием  души:

Нам  в Иномире также приходится за все  платить. Греховная жизнь в нашем мире порождает  свою полную противоположность в Иномире: душа  расплачивается  и вынуждена  жестоко страдать за свои грехи; а смирение и покаяние  в нашем мире дают возможность  обрести счастье и  в Инобытии. Аналогия полная, только с обратным знаком. Однако однообразие вечного счастья или, напротив, адских мук не в характере человека, ему противоречия подавай, иначе никакого развития не будет иметь места. Или в Иномире  нас ждет немного иная картина Бытия,  связанная с порождением обожженным Человеком новых Вселенных, или бытие человека в Иномире по Библии и Корану  не во всем соответствует известным нам  деталям.  Умрем,  - увидим!

                   «БЫТЬ МОЖЕТ, ВСЕ В МИРЕ ЛИШЬ СРЕДСТВО ДЛЯ ЯРКО ПЕВУЧИХ СТИХОВ,

          
     И ТЫ С БЕСПЕЧАЛЬНОГО ДЕТСТВА ИЩИ СОЧЕТАНИЯ СЛОВ».









В.Брюсов

Поэт дает чисто мифологическое, расширительное толкование творчества. Все в этом Мире не может быть средством для “ярко певучих стихов”, но в творческо-инновационном  аспекте  может быть вполне.


Человек с таким типом сознания будет находить сочетания слов с “беспечального детства”. Он сможет жить, только постоянно используя свой разбуженный инновационный творческий дар во всех сферах бытия, в разных аспектах научного и художественного творчества. Наличие и во взрослом состоянии рудиментов «Беспечального детства» помогает творить любому человеку. Пример Христа и Пастернака вечно перед нагими глазами.

Как надо смотреть на Мир, чтобы все в нем стало только “средством для ярко певучих стихов?” Надо видеть мир в “Гармонии и Красоте”, чувствовать космически азартный и беспредельный  по насыщенности ритм дыхания Жизни и Космоса. Это означает открытую для Любви и Сочувствия душу поэта, разомкнутую в мир. 


Поэтому решающим условием для вызревания в Человеке творческого дара является “запас Красоты, Радости и Счастья”, которые  Человек сумел вынести из своего “беспечального детства”.

Вечность, если у тебя нет творческого дара невозможно вынести без бесконечного страдания. Яркий пример – «Вечный Жид». Странствия Агасфера по этому Грешному миру – пострашней пребывания в Аду.
Только способность к пониманию Гармонии и Красоты, обеспеченная профессионализмом, даёт возможность человеку преодолеть это испытание Вечностью Бессмертия человеческой души.
Параграф № 126. Локальная эффективность  бытия человека в Иномире: 
Она понятна: её демонстрирует способность оказать реальную помощь Божеству в выполнении Его заданий.   Именно она будет главным критерием  смысла посмертного существования Человека. Но именно она и ставит перед человеком в нашем мире проблему духовного соответствия:  сможем   ли мы стать  «эффективным инструментом Бога» или нет? И что с нами будет, если не сможем? Ясно одно:  видя свою духовную неадекватность, Человек будет обречен на муки Совести. 

Но, что происходит с человеком, «выполняющим задания Бога?» Об этом  точно сказал А.К.Толстой:

«Но  порой мечтою странной он томится одинок.

В час великий,  в час нежданный  пробуждается пророк.

Свет чела его коснется,    дрожь по жилам пробежит, -
Сердце тайно встрепенется -  и исчезнет прежний вид.
Ангел Бога, вдохновенный с ним беседовать слетел,

Он умчался дерзновенный за вещественный предел».

У меня есть большое подозрение, что термин «локальная эффективность» не очень корректен по отношению к человеку, пребывающему в Инобытии. Там он окончательно должен быть заменен на свою вторую ипостась: «Универсальную эффективность», ибо человек в Иномире находится в полной связи со всем Целым. Это становится возможным, благодаря тому, что в Инобытии  он  всё знает о такой возможности,  в Бытии порой проходит мимо неё.

Наука только в последнее время получила средств для познания Инобытия:  реинкарнационные воспоминания, поученные с помощью гипноза, и техническую транскоммуникацию -  общение  с Иномиром с помощью технических средств коммуникации 
Поэзия всегда верила, что подобное единство возможно. Стоит привести высказывание О.Мандельштама:
«Там в беспристрастном эфире взвешены сущности наши – брошены звездные гири на задрожавшие чаши.

 И в мановенье  предела есть упоение жизни: воспоминание тела о неизменной отчизне».

На наш взгляд, поэт имеет в  виду именно  реинкарнационное общение с миром Инобытия. 
                    Параграф № 127. Механизм духовного познания в Инобытии:

Он  – тот же самый, что и у духовно-инновационного сознания:  постоянный диалог с Богом. В этом случае ничего другого просто и быть не может. Он идеально описан у Вильяма Блейка:
              «В ОДНОМ  МГНОВЕНЬИ  ВИДЕТЬ ВЕЧНОСТЬ,
ОГРОМНЫЙ  МИР - В ЗЕРНЕ ПЕСКА,


 В ЕДИНОЙ  ГОРСТИ – БЕСКОНЕЧНОСТЬ И  НЕБО - В ЧАШЕЧКЕ ЦВЕТКА».
Это афористическое высказывание Блейка дает краткий очерк сущности творчества, изложенный в троичной логике: миг скрывает Вечность, зерно песка - огромный Мир, а единая горсть - Бесконечность. Мир по такому представлению системен: один его малый элемент хранит все бесконечное целое – это азы голографической целостности мира Бытия и Инобытия.
“Небо в чашечке цветка” - это повторение гермесовского принципа ”единства верха и низа”. Схватывая Мир в его единстве многообразия, Человек  как подобие Макрокосма поднимается в своем божественном творчестве до реального преобразования Мира в Духе, доделывая то, что было оставлено Господом на Восьмой день творения.

Таков, очевидно, был замысел Господа: включить Человека в Мир через активизацию его творческой деятельности после духовного Преображения. У. Блейк показывает нам еще одну сторону творческой деятельности - её простоту и лапидарность.  Мир прост, но не так, как нам думается. Хотя в главном все просто: песчинка в себе хранит весь Мир, а мгновение таит  Вечность. Нам следует приобрести малое: творческий дар, чтобы увидеть это “единство в многообразии”, ощутить простоту его сложности и выразить ее в собственном творчестве.

Самый верный механизм духовного познания – диалог.  Вот как его чувствовал А.К.Толстой:

                      «И сразу слышу разговор везде немолчный раздаётся,

                       И сердце пламенное гор с любовью в темных недрах бьётся,

                       С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

                       И под древесною корой весною, свежей и пахучей,

                       С  любовью  в листья  сок живой струёй подъемлется певучей».

  Залогом такого диалога  «всего со всем» может быть только единое «полевое (волновое) основание»  всего сущего на свете. Этот диалог обладает своей Иерархией, а высший его уровень – Диалог Человека с Богом. Квантовый «принцип неопределенности» даёт хорошую метафору разницы положения Человека в мире Бытия и мире Инобытия: Человек  может быть только частицей ( мир Бытия) или только волной (мир Инобытия).  
                           Параграф № 128. Духовная Иерархия Инобытия 
Она  у Дионисия Ареопагита описана так: Троица (Бог–отец, Бог-сын, Бог-Дух Святой), затем  наиболее Близкие к Богу чины (серафимы, херувимы, престолы), потом Небесное воинство (господства, силы, власти), затем Ангельские чины (начала, архангелы, ангелы). Эта Иерархия неполна, за её пределами остаётся, к примеру, Богородица. Реальное расположение сил в Небесной Иерархии  и не может быть для  нас  полностью  понятным,  когда  окажемся там,   придется познать и  его.

Что движет человеком, ринувшимся в духовное Инобытие? Об этом размышляет Борис Пастернак:

      «ВО ВСЕ МНЕ ХОЧЕТСЯ  ДОЙТИ  ДО  САМОЙ СУТИ: В РАБОТЕ, В ПОИСКАХ ПУТИ, В СЕРДЕЧНОЙ СМУТЕ,- 
      ДО СУЩНОСТИ ПРОТЕКШИХ ДНЕЙ, ДО ИХ ПРИЧИНЫ,   ДО ОСНОВАНЬЯ, ДО КОРНЕЙ, ДО СЕРДЦЕВИНЫ».
Жажда поиска “сути” весьма похвальна, но что она есть такое? Сам поэт отвечает на этот вопрос в последующих строчках: надо “жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья...” 

В его стихе перед нами проходят все  аспекты этой сущности:


-   те, что найдены в работе;


-  обретенные в поиске Пути (по восточному - это “Дао”);


-  те, что возникают только  “в сердечной смуте”.

В стихе поэт ставит нас перед необходимостью понять философские вопросы Бытия: сущность Времени, причины и следствия духовного развития. Их выбор необходимо сделать сразу же, не откладывая в долгий ящик.
Понимание сущности Времени приходит к нам, едва мы вступаем в один из двух потоков, направленных на преодоление Времени:


-  преодоление с помощью Культуры - диалог с потомками;


-  с помощью Диалога с Богом - духовное самоусовершенствование;
Диалог с потомками - это создание бессмертных произведений культуры и искусства, это творчество. Диалог с Богом - путь постижения собственной духовной сущности. Опыт взросления души, зафиксированный нами в четырех духовно-инновационных импульсах: Миф, Норма, Факт и Инновация, - каждый по своему выстраивает для Человека его собственную дорогу к Богу, свое понимание Небытия, ступенек духовной лестницы, направленной в Небо.

В духовном аспекте Время открывается перед нами как Вечность по мере того, как мы все выше и выше взбираемся по “Лестнице Иакова”, понемногу осваивая сущность Бытия-Инобытия, Жизни-Смерти, Добра-Зла, Мужского - Женского, но  не как полную их противоположность, а как их  дополнительность и комплементарность, соединением которых владеет Гармония.

Диалог с Богом открывает перед нами и тайну самого духовного  развития. Любая духовная коммуникация возможна при условии, что у двух общающихся сторон есть общий тезаурус (единое или хотя бы частично пересекающееся духовное поле общих понятий),  некая общая информационная база, обеспечивающая понимание друг друга на основе одинаково трактуемых понятий, метафор, символов, знаков, образов…
Духовное богатство Бога - бесконечно, а  Человек - конечен телом, но бесконечен душой, вобравшей силу Духа. Развивая свои духовные потенциалы, Человек приближается к Богу, вступая в постоянный духовный Диалог с Ним. В этом смысл и тайна духовно-творческого развития. Этапы этого пути нами уже поименованы: Миф-Норма-Факт-Инновация.

Своим четверостишием Борис Пастернак стремится прорваться к духовной сути вещей  постоянной работой по своему самоусовершенствованию, благодаря непрестанному поиску оптимального духовного Пути, через активизацию Сердца и Разума, никогда не давая себе окончательно засохнуть “ в сем омуте, где с вами я купаюсь, милые друзья” (Пушкин).

У кого больше шансов реализовать эту жажду «поиска сути на Земле?»  На наш взгляд, все-таки у поэта, нежели чем у ученого, даже богослова. Но, если человек вообще не задумывается о духовной сущности жизни, на каком-то этапе своего развития ему придется об этом горько пожалеть!
                  Параграф № 129. Традиции  бессмертного Духовного познания: 
 Традиция на Небе наследуется всегда, но лишь   бессмертная духовная  традиция.  Информационного вакуума, как здесь, Там не бывает.  Бог заинтересован в том, чтобы мы спасались по полной программе и потому всячески в этом нам способствует: духовно и информационно, в том числе и соблюдением традиции. 

                ТЫ ДОЛЖЕН НИ ЕДИНОЙ  ДОЛЬКОЙ
НЕ  ОТСТУПАТЬСЯ  ОТ  ЛИЦА,


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








Б.Пастернак


Человек в любой ситуации должен стараться сохранить “свое лицо” (Честь и Совесть), так, как он их себе представляет. Для восточного Человека  “потеря лица” влечет за собой жесточайшие кары, вплоть до “харакири”. В христианском мире ситуация обстоит сходным образом: Смирение, а не Гордыня возвышает Человека.


Поэт в этом отрывке имеет в виду тождественность Человека своей «духовной сущности», необходимость глубинного самопознания, связь с Богом, а не  со своим “кланом”, как это привычно для Востока.


“Клановая специфика” для современного Человека будет лишь только маской Личности, а не ее сущностью. Для носителя же средневекового сознания (например, для самурая) “маска” тождественна сущности, поэтому “потерять лицо”, значит,  потерять себя.


НО  во все времена Человеку следует утверждать пафос Жизни.. Он всегда должен быть живым, “живым и только, живым и только - до конца!” Измена современного Человека этому требованию, уступившего  многочисленным импульсам Смерти, потянула за собой печальные для человечества последствия в предстоящем Переходе. Но, может быть, проскочим? Иначе,  придется согласиться с Ницше, что “Бог умер!”


Не принимающие этого тезиса немецкого философа будут готовиться к  Переходу, смягчать его остроту изменениями своего сознания, адекватными тому, что ожидает от нас Бог.


Принимающие Ницше,  отправятся на Небо для постижения большей мудрости, чем им удалось освоить на Земле. На нашей планете начнется новый виток эволюции, влекущий за собой появление  сознания у растений, животных и минералов. А бездуховному человечеству придется исправляться в более трудных условиях. Космос безграничен, место для всех найдется. Согласно утверждению И.Христа, «у Его Отца обителей много!»
                  Параграф № 130.  Просветление – нормальное состояние Инобытия:

 Бог открывает нам свои Пути инсайтом. Непросветленных на Небе нет, хотя качество просветления не может быть у всех совершенно  одинаковым. Слишком разные накопления души приносят  на Небо с Земли. Все они по духовной инерции будут следовать традициям, осознанным на Земле, и  воспользуются ещё земными аналогиями.

                       ВЕЗДЕ Я ЧУВСТВУЮ, ВЕЗДЕ ТЕБЯ, ГОСПОДЬ, - В НОЧНОЙ ТИШИ,

                       И В ОТДАЛЕННЕЙШЕЙ ЗВЕЗДЕ, И -  В ГЛУБИНЕ МОЕЙ ДУШИ.







Д.Мережковский


Потенции души как связующего элемента всего Космоса зависят от ее открытости к Господу, от присущей каждой душе индивидуального потенциала Спасения. Вместе с тем, у инновационной Личности отношение к Богу глубже, чем у любого фанатика-верующего былых времен.


Последний связан с Богом только узами страха и преклонения, способными порой и застилать глаза настолько, что мистические глубины христианства фанатик не в состоянии оценить.


Не просто “страх Божий” или “Любовь” заложены в основание нашей способности идти навстречу  Высшим силам Космоса. Раскрываясь навстречу Господу, Человек пробегает “пространство страха”, осваивает “токи  Любви”, выходя на благотворный Диалог в ходе собственного Преображения перед лицом Господа. Непрерывное духовное самоусовершенствование и обеспечивает его равночестное сотрудничество с Высшими Иерархиями Неба.


Но  уровень такого сотрудничества с Высшими силами зависит от личной способности каждого подняться, если не до близкого к Богу уровня, то хотя бы в сферу постоянного приближения к Нему. Такая постановка вопроса отлична от требований, которые ставит перед мирянином любая Церковь. Там они признаются только для монашествующих.


“Монашество в миру” становится ныне судьбой каждого инновационного Человека, если он собирается выжить в условиях приближающегося природного катаклизма, спровоцированного в первую очередь нашей собственной бездуховностью и неограниченным ростом потребительских настроений  в мире..


Путь к «Монашеству в миру» лежит и через одухотворение Природы (ощущение присутствия Господа в ней), и через одухотворение Души (постоянное духовное самопознание  и самоусовершенствование Человека) и через постоянное устремление  к  духовному  Космосу (присутствие Господа на “отдаленнейшей звезде”), и через собственное духовное творчество, помогающее Человеку осознавать себя и свое место в Космосе по отношению к Богу.


Фундаментализм  любой Церкви в соответствии с этим должен быть смягчен в процессе экуменического диалога конфессий, ведь надо жить в мире только “вместе со всеми и для всех”. Это не означает уступок в догматике, но это означает, что и диалог и договоренность о конечной общности (ведь в Духе христианские Церкви все едины) остаются признанной целью, а не отвергаются сходу как совершенно недопустимые для собственной конфессии.


 Вставая на позицию христианского смирения, мы должны признать, что ни одна христианская конфессия не содержит всей Правды, ее можно найти только в диалоге всех конфессий с Богом и между собой. Каждый стучится к Богу своим молоточком по струнам собственной души, но услышать Господь может не отдельную песню, а общую симфонию. В Вечности  все религии  безусловно сливаются в общий хор.


Вместе с тем борьба так называемого ”фанатизма” и так называемого “гуманизма” - это уже вчерашний день Истории. Зацикливаясь на них  больше, чем они того стоят, мы просто теряем время и не адекватно оцениваем ситуацию. Время ставит перед Православием задачу Смирения и преодоления собственной Гордыни. Мы обязаны, говоря с Богом, поступать, как сам Христос по отношению к Господу: ”Впрочем, не так,  как   Я, а как Ты!”
          Смирение перед волей Господа, так ты её в данный момент понимаешь, - важнейшее  состояние твоего личного Просветления.  Можно сказать, что оно  состоит из трех частей: Смирение, Самопознание и Диалог с Богом. 

                   Параграф № 131. Жизнь на Небе – это сплошная  жертва: 
Во-первых, жертва – Богу, во-вторых, оставшимся на Земле родственникам,  в третьих, жертва своей темной сущностью. Но  это приятные жертвы, ибо они совершаются  осознанно и, наверно,  под пение псалмов.

    Творчество – это тоже жертва, жертва себя, это  «изведенье единого слова ради тысяч тонн словесной руды», как писал Маяковский. Но точнее всего сказал Б.Пастернак:


                                         «ЦЕЛЬ ТВОРЧЕСТВА - САМООТДАЧА,





А НЕ ШУМИХА, НЕ УСПЕХ». 
Этот тезис мы уже не раз использовали в нашем повествовании, но его глубинное содержание неисчерпаемо. Творчество, конечно, имеет земные, но более всего - небесные координаты. Поэтому чисто “земной успех” не может быть единственной наградой за это. И вообще критерий творчества - отбор, совершаемый во Времени и  не обязательно скорый отбор. 


“Цель творчества - самоотдача”, это жертва  Человеком себя Богу, но при условии совокупного преображения себя и Мира. Для повышения эффективности диалога тезаурусы двух сообщающихся сторон должны быть тождественны или, на худой конец,  принципиально  изоморфны по основным параметрам. Человек будет жить с одной стороны на преобразованной Земле, но  с другой стороны получит возможность бывать, когда его приглашают, на Небе. Понять сущность того Бытия нам сейчас трудно, ибо оно дается только при владении троичной, а не современной логикой.


Именно поэтому Борис  Пастернак на первое место ставит “спонтанность творчества”,  его независимость от земной суеты.  Пушкин по сходному поводу выразился так: ”Служенье Муз не терпит суеты. Прекрасное должно быть величаво”. Раскрывая эту тему, Пастернак рисует нам следующую  этику творчества:

- быть знаменитым некрасиво; за популярность  приходится платить отказом от творчества, но этом сломались сотни творцов;

- не нужно “трястись над рукописями”, преувеличивая свое значение для самого себя;

- надо жить без самозванства и погружаться в  неизвестность;

- твой путь пусть изучают другие, а сам ты не должен отличать “пораженье от победы”;

-  твоя задача оставаться в любой ситуации “живым”, а не отступать от своего лица, следовательно, заниматься постоянным самопознанием.

Та информация, которую мы обретаем от людей, побывавших в клинической смерти, или изведавших с помощью технической транскоммуникации связь со своими умершими родственниками, открыто свидетельствует  о том, что в мире Инобытия человеку хорошо.
  Вместе с тем, мы уверены в том, что жизнь в мире Инобытия есть постоянная жертва себя Богу, самоотдача и смирение перед Небесной Иерархией.
Радостное ощущение,  «что отдал, то твоё!» переполняет самосознание человека, давая ему ощущение полного владения  Вечностью и Бесконечностью.

                  ПАРАГРАФ № 132. Душевный подъём в Инобытии:

Душевный подъём всегда есть следствие  обладания полной и неограниченной свободой.  Это связано с тем, что у Бога ограничений нет, Он не способен кого-то ограничивать, ибо Сам  бесконечен и вечен. Эту тайну сформулировал В.Соловьёв: 
                    « ВЛАДЕЕШЬ ТЫ ВСЕРАДОСТНОЮ ТАЙНОЙ:   БЕССИЛЬНО ЗЛО; МЫ – ВЕЧНЫ:  С НАМИ -  БОГ!»

Так вот в чем троичная всерадостная тайна Мира: бессилие Зла, вечность Души, присутствие в нас Бога. Сегодня большинство людей склонны утверждать прямо противоположное: всесилие Зла, торжество Смерти и полную оставленность Человека  Богом. Однако троичная логика помогает нам разобраться в хитросплетениях современного Мира, где одно не исключает другого, где действует логика: не “или-или”, а “и-и”.


Мир духовен, значит, он находится в постоянном динамическом преобразовании: стрелки его часов колеблются от Добра к Злу и обратно, от Жизни - к Смерти и обратно, от полного безверия и богооставленности до реального ощущения: “с нами - Бог!” В известном (весьма частном) смысле, все относительно, но надо знать в каком контуре колебательного процесса мы в данный момент находимся. Познав его, нельзя все-таки абсолютизировать специфику этого контура, ибо он - относителен, а  абсолютна лишь вся система колебания Бытия и Инобытия в резонансе.

Только троичная логика помогает нам понять, как одно не исключает другого,  понять тонкую, постоянно меняющуюся грань взаимоотношений Человека и Бога. Лишь  обретение личной духовности дает нам возможность принять сердцем целое и компенсировать с помощью  творчества все негативные аспекты процесса его развития, адекватно реагируя на динамичное изменение ситуации. Инновационный Человек постоянно настороже, постоянно отслеживает гомеостаз ситуации, ликвидируя негативные отклонения, способные остановить развитие Жизни.

Такая постоянная  устремленность в дело может быть основана только на душевном подъёме, может только с помощью его бесконечно долго держаться. 
Вместе с тем подобная душевная радость должна как-то прерываться, чтобы струна не порвалась. Механизм прерывистости – это принимаемая нами система реинкарнаций человека, оставленная на задворках Христианской Церковью. Понятно почему, социальному институту надо было держать паству в тесном объятии, а реинкарнация стремилась разомкнуть эти объятия и перевести стрелки на личностную духовность человека, как считала Церковь в ущерб  духовности институциональной.
Можно показать, что это было неадекватное представление.

Во-первых, в  теории реинкарнации нет ущерба достоинству Церкви, а напротив оно только поднимается на недостижимую высоту;

Во-вторых,  неограниченный прогресс духовности, не прерываемый взлетами и падениями, иллюзорен вследствие своей непрочности. Бесконечное натяжение никакая нить выдержать не может;

В третьих,   отрицание реинкарнации – это переоценка бесовщины,  получающей  в этой ситуации  неиссякаемый ресурс, с которым нормальная духовность согласиться была бы  не в праве.

Параграф № 133. Напряженности  эпохи Весы – Дева – Лев:

  Единство  исследовательского метода позволяет просветлить и такой  темный вопрос, как генезис планетарного времени,  порождаемый  изменениями в   Солнечной Системе (СС). СС пролетает полный  круг  среди Млечного Пути за 26 тысяч лет («Великий Год» по воззрениям астрологов – см. № 4, стр. 16). Астрологи примерно  расположили его по зонам созвездий, через которые летит СС, приписав каждому отрезку  равное время и назвав их Знаками Зодиака. Но астрологи в чем-то ошиблись: 12 созвездий по 2 тысячи лет дают всего лишь 24 тысячи лет, а на деле их 26 тысяч. Видимо оставшиеся две тысячи лет – время пребывания в каких-то неизвестных нашим мудрецах районах Млечного Пути. Это, так сказать, резерв на  возможную погрешность в исчислениях.  Мы начинаем с периода ВЕСЫ-ДЕВА-ЛЕВ, то есть, 14 – 8 тысяч лет до новой эры.  По  теософским воззрениям,  это время  Лемурии и Атлантиды.  Именно глобальные бифуркации остались в памяти людей из катаклизмов тех времен, уничтоживших целые материки и цивилизации на них. К этому времени относится также и библейский Потоп. 

По данным науки можно предположить время предыдущего Потопа где-то  около 11  с лишним тысяч лет тому назад. Последнее время большинство публикаций  относит его к  приближению   к земле планеты Набиру (Глория, Мардук), которую можно считать двенадцатой планетой СС.

Время её обращения вокруг Солнца – 3 600 лет, следовательно, Потоп был  где-то три  витка планеты назад.

Конечно, повлияла на Потоп не одна эта планета, а то, что относительно Земли все планеты СС выстроились в одну линию, включающую  планету Набиру.

            Но Космос, вопреки тяжким испытаниям  особых кризисных и бифуркационных лет, остался в памяти людской так, как его изображает Валерий Брюсов:
              «Пусть мучит жизнь и день, что прожит, отзвучьем горьких дум тревожит,

               А душу скорбь напрасно гложет, взгляни в ночные небеса,

               Где пала звездная роса, где Млечный Путь, как полоса,

               Пролег  и свет на светы множит. Взгляни покорно в чудеса,

               И вечность нежно уничтожит в тебе земные голоса,

              Застынет, не упав,  слеза, и миг в безбрежном изнеможет…»

Смотря в звезды, человек понимал, что он – не один в бездонном Космосе, что где-то там  есть разумные  существа, которые мыслят одинаково с ним. Об этом пишет Николай Заболоцкий:

                 «Когда вдали угаснет свет дневной,  и в черной мгле, склоняющейся к хатам, 

                 Все небо заиграет надо мной,  как колоссальный движущийся атом,-

                 В который раз томит меня мечта, что где-то там в другом углу Вселенной

                 Такой же сад и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной»... 

          Думать, что мы одни в космосе, - это величайшая гордыня. Разумных цивилизаций много, но они настолько разные, что нам ждать встречи с антропоморфными пришельцами – такая же точно иллюзия.         
Более вероятными будут встречи с «зелеными человечками», которые так часто возникают на страницах оккультных газет и журналов. Я их часто просматриваю и вижу, что отрицание их наукой – очередная иллюзия, которых так много было в истории науки, вроде «невозможности камней падать с Неба».       


                   Параграф № 134.  Эволюционное глобальное (универсальное) развитие  эпохи:

 Её  в этот период мы можем описать только на основе  особенностей, выявленных астрологами  у  каждого из  знаков Зодиака. «Эра Весов»  – это  воздействие на Землю самого неодушевленного знака Зодиака, ибо остальные зодиакальные символы  – люди или животные. С точки зрения  астролога А. Подводного, эта эра символизирует доминанту безличного Абсолюта. Поэтому в жизни людей в то время торжествовал принцип  гармонии и равновесия,   открывающийся постепенно, по всей вероятности, в течение  всего  Великого  Года.  Мы  склонны  отождествлять  весь  период  от  «Весов  до  Льва»  с  так называемыми «Мифологическими временами».
    Знак «Весов»  вносил в них «дыхание Абсолюта», «Дева» – развитие ума и интеллекта, «Лев» – «доминанту правящих людьми царей». Люди жили по преимуществу в сельских поселениях визави с природой, поэтому контакты с Абсолютом через Природу были  сильно облегчены. Можно утверждать, что они не видели Природы как таковой, а общаясь с ней, общались с Абсолютом, как Его понимали, обожествляя все проявления Природы.
Одна эпоха сменяла другую, пока не наступил Потоп и жесткий катаклизм потребовал сменить старое, уже отжившее во Времени, сознание. Эволюцию мы склонны рассматривать как соединение двух импульсов: направленности универсального развития  и  локальной эффективности развития.
Универсальным развитием является стратегия адаптации  человечества к глобальным переменам, типа потопов, оледенений, космических катаклизмов и т.д., а локальным развитием  –  приспособление  системы к локальным изменениям внешней среды.
Система и среда сами по себе образуют функциональное единство, ибо функция системы по отношению к среде – это и есть их связующая нить, отвечающая за целостность системы в данном контексте и при данном состоянии среды. Это нить «универсального развития».
 Вместе с тем, эта целостность не постоянна, так как   внешняя  среда изменяется, заставляя в свою очередь изменяться и саму систему, ибо, реагируя на вызов среды, система вынуждена менять специфику своей связи с ней.  Эти изменения находятся уже в области локального развития.
 По сути дела, процесс развития системы – это и есть постоянное изменение соотношений системы и среды, единый ответ системы на локальные и глобальные вызовы  внешней среды   по отношению к данной системе.

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

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

Если взять современные глобальные вызовы природной среды, то они  вызваны самим человеком и связаны с нарушением баланса  природных систем планеты:

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

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

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

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

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

- другими нарушающими экологический баланс планеты действиями человека.

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

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

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

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

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

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

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

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

- других проявлениях дезорганизации  глобального планетного Порядка в мире.

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

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

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

 Главное условие успеха – единство глобальных и локальных ответов Человека на планетарные вызовы,  иначе успех гарантировать невозможно. 
                    Параграф №135.   Преемственность локального развития этой эпохи:

 Преемственность этой эпохи с предыдущими состояниями Земли очевидна. Дыхание Космоса,  моральный Разум и власть царей всегда «обогащали» нашу  Землю и подчиняли своей  специфике человеческий процесс развития на ней.   Но были времена, когда они доминировали в единственном числе, именно их влияние было наиболее важным для социализации населения всей планеты. Наследницей этой эпохи в полной мере является Россия, ибо все указанные особенности  на всем протяжении развития  ей свойственны в высокой степени

Логика Истории – это логика Бога, хотя складывается она из совершенно разных влияний, в которых по отдельности, казалось бы, никаких Божьих проявлений и  нет. Эта логика очень часто не совпадает с нашими представлениями о том, что в ней действительно  хорошо, а  что плохо. 

Казалось бы, как можно оправдать атомную бомбардировку Хиросимы и Нагасаки, ведь никакого влияния разгром этих городов на конечный исход войны не оказывал? Но, возможно, именно эта бомбардировка заставила японское руководство свернуть со своего традиционного пути развития и выбрать  инновационные методы построения собственной экономики, поставившие Японию в число самых передовых стран сегодня.

Именно ужасы последствий этих атомных взрывов заставили мир коренным образом изменить свое отношение к возможной ядерной войне, создать условия, которые ныне делают её уже в течение 60 лет невозможной.

Использование самых передовых западных технологий, помноженное на менталитет среднего японца, старающегося  выполнять все порученные ему дела самым тщательным образом, привело к совершенно поразительным результатам.

Сегодня именно  страны тихоокеанского региона во главе с Японией создали противовес американской мощи, ставшей удивительно сильной, но и удивительно несбалансированной для последующих судеб мира. Однополярный мир во главе с США  крайне не стабилен, а после того, как был разрушен СССР, такая нестабильность мира стала его самым уязвимым фактором.

Понимание Божественной логики Истории дано человеку, ведь он, как мы знаем из Библии, создан «по образцу и подобию Божьему». Жалко, что жизнь свою он строит не по небесным образцам. Хотя бывают и исключения. 

Как явствует из книги «Мистерия Ориона» (Библиография,  № 19),  три египетские пирамиды в районе Гизе были построены в полном соответствии с положением трех звезд в созвездии Ориона, то есть, по «небесному образцу». С учетом звездной прецессии были вычислены сроки, когда положение этих трех звезд соответствовало положению трех пирамид. И это оказалось  11 тысяч лет до нашей эры, что совершенно меняет традиционно сложившуюся  историографию Египта, да и многие другие представления официальных историков.

По крайней мере, на основе этих свидетельств, есть основания предполагать, что Всемирный потоп был все-таки не ранее этого срока, а где-то около 13 тысяч лет назад. Это обессмысливает предположения некоторых ретивых голов, что подобная катастрофа случилась с миром около 5 тысяч лет назад, как, например,   повествуется в книге « А.Богданова «Неизвестная цивилизация».  (Библиография , № 15)

И еще это свидетельствует  о том, что наши представления о дикости древних народов должны быть пересмотрены; явно, что в каких-то вопросах они продвинулись дальше нас. По крайней мере, нам не известны факты, когда бы современные архитекторы ориентировали свои постройки по звездным картам.

Звездная логика была много ближе древним египтянам, чем нам. Доказано, что современные архитекторы не могут создать подобные этим трем пирамидам сооружения, несмотря на  использование всех новейших технологий в строительстве.

                   Параграф № 136. Аналогии локального развития с другими эпохами:

 Наиболее полно аналогии с другими  временами сохранились в языке, в поговорках и  мудрых мыслях: «Жизнь улетает на крыльях Вечности», «Смерть – бессмертный атрибут Жизни», «Нас буква убивает, а дух – животворит», а также в наших  отечественных  пословицах:

 «Умереть сегодня – страшно, а когда-нибудь – ничего»; «Жить плохо, а умирать и того горше»; «В рай просятся, а сами в ад лезут»;  «Час от часу, а к смерти ближе»; «Жить надейся, а умирать – готовься!» «Перед смертью не слукавишь, от неё не посторонишься»; «Родится человек на смерть, а умрет – на живот»; «Жизнь даёт один Бог, а отнимают всякие гады»; «Смерти бояться, на свете не жить»; «Бойся жить, а умирать не бойся, жить страшнее, чем умереть»; «На Небо крыл нет, а в землю путь близок»; «Сколько ни живи, а умирать надо!»
 Как уже говорилось, локальное эффективность   -  это успешная  адаптация системы к изменениям окружающей природной среды.
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                         1. Адаптация к экологическим опасностям:

Из всего многообразия экологических проблем, которые в начале ХХ1 века обрушились на нашу планету, мы выделим только три:

1. Глобальное потепление климата;

2. Падение на планету  опасных метеоритов или комет;

3. Тотальное загрязнение окружающей природной среды. 

                         2.  Глобальное потепление климата:

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

- наступление воды морей и океанов на прибрежные районы;

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

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

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

 - потепление воды в морях и океанах может  отрицательно сказаться на балансе жизненных процессов в этих водах, а,  значит, и на  количестве рыбы в них, что приведет к голоданию населения в местах,  где в основном питаются рыбой;

- нелогичное (с точки зрения науки) поведение природы и в климатическом, и во всех остальных отношениях в последние годы:

- необратимые изменения в зоне вечной мерзлоты, которая при оттаивании образует огромное болотистое пространство, на котором нельзя будет вести никакую производственную деятельность, а это значит, что наши нефтеразработки погибнут.  

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

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

б)  истончение озонового слоя;

в) похолодание в отдельных местах планеты в ответ на потепление других;
г) потепления в ранее холодных местах и похолодания в местах, где  низких температур ранее не было.
  Настораживает в этих процессах одно:  кажущаяся их неадекватность происходящим климатическим  изменениям. Увеличение землетрясений вызвано попытками планеты внутреннюю температуру ядра выбросить вовне вместе с расплавленной магмой, чтобы уравновесить  температурный баланс на планете.  Логичнее подобная реакция выглядела бы ответом на похолодание, а не потепление. 

Истончение озонового слоя приводит  к увеличению потока солнечного тепла, попадающего на Землю, как будто у нас похолодание.  Вместе с тем озоновый слой истончается не там, где наиболее высокие выбросы фреонов (по причине которых он, по мнению ученых, истончается), а в самых незаселенных местах  - над Арктикой и Антарктикой.   С точки зрения милосердия Бога, это понятно: меньше негативных последствий для населения, но с точки зрения логики температурного баланса,  не понятно совсем!

                3. Падение на планету больших метеоритов и комет:

Кометы и метеориты разных размеров постоянно падают из Космоса на нашу планету. Учеными установлено, что крупные похолодания и потопы, время от времени случавшиеся на планете в прошлом, имели своей причиной в большинстве случаев именно падение крупных метеоритов.  Найдены кратеры этих метеоритов, диаметром в несколько километров.

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

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

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

                   4. Тотальное загрязнение окружающей природной среды планеты:

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

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

Деньги на экологию  управленческие структуры  стали экономить, чем, в конце концов, и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность за неё переложили на них.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  наше выживание.

Как только  эти факторы нормализуются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы в городах приняла действительно «опасный характер»:

 бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

 увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

 появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

 закрытие наиболее опасных, с точки зрения  экологов, промышленных (в особенности химических)  производств;

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

 ухудшение состояния здоровья населения в больших городах;

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

              Выход из всех вышеперечисленных опасностей только один: «СПАСЕНИЕ УТОПАЮЩИХ – ДЕЛО РУК САМИХ УТОПАЮЩИХ!» Пока мы не осознаем, каждый на своём уровне приближающуюся опасность в полном размере, мы и не научимся с нею бороться.
Параграф № 137«Локальная эффективность Мифа» – факт  его бессмертия в  головах:                             

  Миф заставляет  воспроизводить в нашем м сознании генезис всего  мира. Г.Малкин писал: «Миф – это наиболее устойчивое представление о действительности». Мифы  могут поспорить о принадлежности к Вечности и с фактами, и с социальными нормами, и с духовным просветлением. Мифам не надо спорить только с самими собой, ибо границы истории  в мифологии постоянно расширяются, проще говоря,  распространяются всё  дальше и дальше - вглубь веков. О людях, живших в Лемурии и Атлантиде, мы знаем очень мало, хотя являемся их наследниками, равно так же, как духовно-инновационнное сознание наследует в себе элементы Мифа. Однако у современной науки уже обострился интерес к этой информации, о чем свидетельствуют, хотя бы экспедиции профессора Эрнста Мулдашева и Эрика фон Дэнникена, пустившие в наш мир миф о палеоконтакте. Был ли он, иль не был, пока не известно, но очень хочется, чтобы был…
Мы знаем, что в  означенное  время произошла крупная экологическая катастрофа – Потоп, уроки которой нам следует извлечь, чтобы справиться с ожидающей нас неприятностью.
                «Господь! Большие города обречены небесным карам.

                 Куда бежать перед пожаром?  Одним раздавленный ударом

                 Исчезнет город навсегда».

                                                                                                                                    Э.М. Рильке

Мы рассмотрим, в частности несколько современных вызовов, чреватых глобальным кататклизмом:
1. Озоновые дыры в Ионосфере;

2. Глобальное потепление климата;

3. Сдвиг магнитных полюсов планеты и  вследствие этого наклон оси планеты;

4. Противостояние активности самой планеты декомпенсирующим  негативным изменениям среды.

                                      1.  Озоновые дыры в Ионосфере:

Три основных причины появления озоновых дыр: полеты реактивных самолетов, запуски ракет и использование в быту фреонов. 

Полеты реактивных самолетов нам не отменить, но топливо, на котором они летают, может быть подвержено определенной переработке, которая смягчит влияние но озон ионосферы.  То же самое  может иметь место и с ракетным топливом. Такие разработки давно идут и можно надеяться, что они окончатся каким-то результативным итогом.

Что касается фреонов, то большинство стран, кроме США и Китая подписали Киотский протокол, регулирующий для каждой страны квоты негативных выбросов в атмосферу. Особенность Киотского протокола в том, что выбросами можно торговать, то есть, если вы не дотягиваете до намеченного соглашением объёма выбросов, вы можете продать остаток другим странам, в которых выбросы больше разрешенных им цифр. То есть, выбросы практически не сокращаются, а только видоизменяются. Хорошо ли это в глобальном смысле, судить читателю. 

Однако, государственное решение это одно, а его поддержка на производственном и торговом уровне – это другое. Тут дело за каждым, ибо от его личного выбора, покупать или не покупать аэрозоли на фреоне, зависит будущее планеты.

                                         2. Глобальное потепление климата:

На глобальное потепление климата оказывают позитивное влияние следующие факторы:

- увеличение углекислого газа (двуокись углерода) в атмосфере, по причине сжигания в ней все большего количества углеводородов; Когда вы видите постоянно горящий на нефтяном или газовом  промысле факел с газом, знайте, что этот факел в конечном итоге вызовет некорректные колебания климата в вашем регионе, разбалансировку и перегрев атмосферы из-за нарушения баланса двуокиси углерода в атмосфере. Экологи борются с этой опасностью, но газовики и нефтяники пока только вставляют им палки в колеса. НО бороться с этим факелом в данный момент невозможно: куда девать газ? Строить газопровод нефтедобытчикам  не с руки, а у газовщиков есть другие  возможности добычи: так и теряется ежегодно по 500 миллиардоав кубов, чем можно было бы отопить всю Европу;
- загрязнение окружающей среды нефтью и прорвавшимся сквозь трубы газом. Человечество пытается наладить способы очистки среды и атмосферы от этих  незапланированных выбросов. Недавно мы видели, как это делается в Тверской области, где состав с нефтью перевернулся почти прямо в один из притоков Волги. Результаты этого загрязнения  будут давать о себе знать еще довольно долгое время, если вообще могут быть принципиально уничтожены;

- запыление атмосферы пылью и различной взвесью твердых веществ промышленного производства. Механизм влияния этого запыления, казалось бы, носит обратный характер, он способствует не потеплению, а похолоданию климата. Но, прежде всего, он не носит системного начала,  поэтому в общем балансе тепла на планете играет такую же негативную роль, как и другие факторы, вызывающие потепление. Выход только один – прекратить запыление  атмосферы, сократив наличие вредных в этом отношении производств.

- обезлесение планеты – фактор, внешне также способствующий похолоданию, а не потеплению, ибо вызывает уменьшение отражательной способности планеты, так называемое «альбедо». Однако, как и в случае запыления эффект оказывается противоположным, ибо происходит разбалансировка теплового режима в одних места и перегрев воздуха  в других, но не системное восстановление, а случайное, частичное. Это обстоятельство вызывает хаотическое движение  воздушных масс, незапланированные дожди, наводнения, грады,  ураганы, торнадо и  другие негативные проявления природы.

- загрязнение океана – еще один негативный фактор потепления. Океан играет огромную роль в формировании погоды на планете, его испарения и служат основой для дождей и ливней.  Загрязнения океана также уменьшают его отражательную способность и местами интенсифицируют процесс образования осадков, а местами уменьшают. Самое страшное, что меняются подводные океанические течения, которыми мы никак управлять не можем.
                                      3. Сдвиг магнитных полюсов и наклон оси  планеты:

Такой сдвиг уже отмечен в ряде научных работ. Остаётся неясным, происходит это по причине приспособления планеты к техногенным изменениям или по какой-то другой причине? В частности, ряд авторов считает, что дело в том, какой рукав Млечного Пути мы пролетаем. Магнитные полюса менялись на планете несколько раз, возможно, причины носили чисто внешний «космический характер». В любом случае на «космическую причину» мы повлиять не сможем.

Существует в Интернете  информация, что подобный сдвиг полюсов и наклон оси носит глобальный космический смысл и связан с предстоящей Трансформацией сознания всего человечества.

Электромагнитное поле планеты содержит в себе информационную составляющую, которую принято называть «Хрониками Акаши», Информационным полем Земли и т.д. Сдвиг полюсов меняет прежнюю ориентацию этого поля, вызывая колоссальные изменения в нашем сознании, которое предсказано, как переход из Третьего измерения в Четвертое, где доминировать будет не Тело, а Дух. Поживем, увидим…
                                              4. Аномальные проявления природы:


Аномальные проявления природы в последние годы слишком участились. Локальные потопы, наводнения, извержения вулканов, цунами и прочие негативные проявления  природы льются на нас, как из рога изобилия. 

Причиной многих из них стало потепление климата, но это  отнюдь не единственная причина.  Так учащение извержений вулканов  вряд ли  можно отнести к декомпенсированным механизмам борьбы природы с потеплением климата,  скорей, наоборот – с похолоданием, которого в глобальном порядке пока еще не наступает. 

Хотя мы уже говорили, что  на локальных территориях подобное похолодание весьма вероятно.  Планета ведет себя во многом непонятным нам образом, потому что мы до конца не понимаем сути Глобальной Трансформации, в которую и она и все человечество  вступили в последние времена с начала ХХ1 века. К 2013 году будет уже все до конца ясно. 

Параграф № 138. Механизм духовного познания в эпоху Детства человечества:  
 Для  мифологического сознания  таким механизмом является «Игра». Язычники  были, как дети, и постоянно играли,  вовлекая в свои игры  всё Небесное Воинство – духов природы.   Эффективность владения этим механизмом  детская душа должна получить  на Земле,  ведь в Иномире  он будет осваиваться много труднее. Там будет не до игр,  там работать  духовно надо, осваивая совершенно новые  пласты ментальной  Жизни. 

Великое счастье детей в том, что они в детстве не врубаются в этот мир целиком, им свойственная некоторая разболтанность, ибо из неё может вырасти страсть к творчеству. Поль Верлен точно заметил:


                                           ВСЕХ ЛУЧШЕ ПЕСНИ, ГДЕ НЕМНОЖКО





И ТОЧНОСТЬ ТОЧНО ПОД ХМЕЛЬКОМ.

Этот отрывок из  стиха “Искусство поэзии” Верлена возвращает нас к проблемам понимания Мира под творческим углом зрения. Мы склонны, в соответствии с ним, анализировать  культуру с помощью “золотого сечения”, ритмических смысловых колебаний художественных структур, кратных числам Фабиначчи. Их ряд строится без видимой  логики, как будто, “точно под хмельком”. Мы наблюдаем этот закон, прежде всего, в поэзии и музыке, а по сути - во всех видах творчества.


В ритме этих чисел диктует  размещение важнейших смысловых акцентов произведения заложенная в нас Богом программа восприятия реальности. Поэтому логика “божественной гармонии” совсем не симметрична, а троична, точнее кратна этим числам, их ритму. Она склонна делить Мир не на две противоположные части, а на три и более, в соответствии с числами Фабиначчи.


Поиск единства двух бинарных  противоречий - занятие чисто умственное. Сердца в нем напрочь нет. Троичная логика заставляет нас покинуть пространство, где мир делится на две части. Как, например, соединить четыре точки, находящиеся не на одной прямой, тремя непрерывными  линиями? В рамках квадрата это сделать невозможно, ибо необходимо покинуть  пространство симметрии, ими очерченное. Тогда задача легко решается. В известном смысле - это ход  в  духе иррациональной троичной логики. 


На самом деле, все, конечно, же,  много сложней. Инновационная логика строится на соединении логики рациональной, где все симметрично и кратно двум, и логики иррациональной, построенной в соответствии с “рядом чисел  Фабиначчи”. Так “Идзин” (“Книга перемен”) выполнена в двузначной логике, а даосский трактат “Дао дэ дзин” - в логике троичной. Но нельзя забывать, что оба эти классических произведения древней философии существуют, благодаря  единой  китайской традиции.

                            Механизмы духовного познания тесно связаны с этапами духовного становления души:
1. Социальный механизм становления души:       
         Воплощением в жизнь даже самой  духовной  программы  занимаются политики. Кто  же  мог  бы заняться реализацией изложенных здесь идей? Анализ существующих политических партий приводит к выводу, что ни одна из них  не  взялась бы за подобную духовную деятельность из-за несовпадения программных установок.

     Партии национал-патриотической ориентации отвергнут идею "всемирности" и "соборности" с миром в решении будущих духовных проблем.  Партии коммунистической ориентации, повязанные с лидерством рабочего класса в мире,  не могут взять на себя духовное руководство, поскольку рабочий  класс  не  способен  повести за собой народ в ситуации бездуховности.

     Партии демократической  ориентации  по  той  же причине не смогут стать лидерами в выходе из духовного тупика,  ибо "демос", не вооруженный духовностью, - всего лишь слепая толпа, а не носитель политического Разума.

     Центристские и  либеральные партии, как правило, занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнесменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере. 

 Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи и  подороже собственной шкуры".

      Так кто же способен ныне на духовный подвиг, какая политическая сила? Должна быть создана партия или хотя бы профсоюз духовно продвинутых людей, понимающих, что спасение России и мира на рубеже тысячелетий - не в экономике и чистой политике, а в духовно-культурной политике,  в  духовно-инновационной струе в политике. Только они способны справиться с лавинообразной горой трудностей,  катящей на нас из будущего.



           2. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

  а) экологический коллапс природы;

  б) ответное нелинейное поведение планеты: изменения климата, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами и т.д.;

 в) национальные кризисы в бывших империях;

 г) терроризм,  насилие, преступность, рост мафиозности и коррупции в государственных структурах;

 д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

 е) нравственная опустошенность,  неверие в идеалы, отказ от религии, рост разводов, падение нравов, бездуховность;

 ж) оккультизм, занятия магией, сатанизм и открытая бесовщина.

       Традиционные политические  решения  оказались  бессильны  перед всеми этими проблемами.  Необходимо провести переориентацию политической стратегии:  от  традиционных  сильных и жестких методов управления перейти к слабым, но культурно и духовно ориентированным.

                              3. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:

        Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и духовной ограниченностью.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

     Самым сильным духовным средством являются  только Любовь, Сострадание и Взаимопомощь. Зло  порождает только зло,  поэтому борьба со злом "злою силою" неадекватна объявленной цели. Как только мы применяем средства, в которых не заложен сам результат - «Добро людям», наши цели существенно корректируются в сторону зла. Христиане не могут принять формулу: "Если враг не сдается, его уничтожают". Все сказанное не значит, что наложено "табу" на сильные методы.  В частных случаях они вполне  применимы.


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".

     Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7) Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением, разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

                             4. Экономические средства духовной борьбы:

  Другое эффективное  средство  - экономическая поддержка или лишение поддержки определенных акций. Например, с  эротикой бороться очень просто: нужно сделать подобную продукцию очень дорогой, чтобы отваживались покупать только те, которые так или иначе ее достанут, запретим или не запретим. При нормальном  половом  воспитании  нездоровый  интерес  к этой сфере отомрет, а на сексуальные меньшинства нельзя ориентироваться. Если это болезнь, то ее нужно лечить, а не бороться запретами.

  В условиях колоссального цейтнота ("покой нам только снится!"), в который в  ближайшее  время  будут поставлены политики на всех уровнях из-за лавинообразного обострения  социально-экономических,  национальных, культурных,  духовных и прочих человеческих проблем,  надо понять главное: ПРЕЖНИЕ СПОСОБЫ ПРИНЯТИЯ И ВЫРАБОТКИ РЕШЕНИЙ НЕ РАБОТАЮТ!

    Экономические средства борьбы также относятся к мягким,  культурно-ориентированным средствам,  поскольку  они  не предполагают прямого вмешательства в дела, а только  вмешательство косвенное через  установление налогов, повышение цен на товары и услуги, попадающие , с точки зрения государства, в сферу духовно-сомнительных.

                               5. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

 Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям,  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по чрезвычайным проишествиям (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются!

В этой ситуации необходимо добиваться "сращивания" политических  структур и "мозговых трестов", работающих на предсказание "болевых точек", узких мест, прогнозирование предстоящих конфликтов и напряженностей разного уровня,  в том числе - природных. Однако этот процесс должен быть гласным,  ибо общество должно знать,  что с ним происходит, и помогать врачу в исцелении болезней. Но прежде всего, "врачу - исцелися сам!" Бездуховные тут не спасут!

 Проводимую сейчас  государством политику национального примирения нельзя проводить вне участия Церкви и духовно-ориентированной интеллигенции, да  еще и на бездуховной основе.  Базой примирения может стать только Дух, совместная вера в духовные Идеалы, объединение на их основе. Не существует других политических программ, имеющих  силу и влияние, как духовные программы.

    Инновационным политикам  нужна великая и творчески-ориентированная Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие.   

При этом, казалось бы, возникает парадоксальная  ситуация:  в мире нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «нормальные» в ненормальной ситуации не работают!. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение уровня ЧП.

                             6. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":

    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в коммуникации, в связи разных платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности что-то еще можно сделать...  Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм - Православие.

     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

     Раньше говорили: "Политики приходят и уходят,  а народ  остается". Сейчас эта формула требует уточнения. "Народ" - демагогическая категория. Внутри него есть нравственные и безнравственные элементы.  Реальной политической  силой  любой  системы является не народ (по крайней мере, пока он не проснулся для политической  активности),  а  духовный авангард. "Авангард"  -  в  переводе с французского "передняя стража", к ней-то и подтягивается народ.

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым" народом! Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа!

     Народ способен "вынести" трудности, но никогда не способен их "избежать". Для этого нужны "мозги":  интеллектуальная работа  для  их предвидения и духовная - для преодоления. Есть очень изящное определение: "Теория операций" - это искусство принимать плохие решения  в  тех случаях, когда другие методы приводят к еще более худшим решениям". 

     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!  Верить,  что политики способны не ошибаться,  даже опасно. Но вера, в том числе и в политиков, в русском народе неистребима.

     Элита - элите рознь!  Ангажированные прежней властью ученые (к ним автор причисляет и себя) должны покаяться,  если считают прежние взгляды несостоятельными.  Те,  кто упорствует на своем,  в чем-то заслуживают уважения: "На  том  стою  и  не могу иначе!" Но "многоукладность" современной политической ситуации столь велика,  что конформизм сейчас вреден.  Нельзя  в  ситуации  постоянных политических изменений стоять, как скала,  и думать,  что ты один прав. Твоя позиция, с точки зрения теории вероятности,  может случайно совпасть с истинной, но реальных  шансов  у консерватизма очень мало.


     7. Личностное самостояние как элемент "воскрешения":

  Именно поэтому так одинок в академическом мире был Д.Сахаров.  Мы не разделяем полностью его социальной доктрины,  ибо она  больше,  чем требуется, имеет прозападную ориентацию,  но нравственная сила этого человека несомненна.  Отсюда так велик нравственный пример его  жизни. Научно-техническая элита была глуха в нравственном отношении,  ибо мораль с техникой не корреспондируют.  Нравственная позиция   не востребовалась и  со стороны общества. Совесть у таких людей, как Д.Сахаров, стоящих у колыбели водородной бомбы,  заговорила после  выявления всех последствий  совершенного  ими греха перед человечеством.  Но вот тут он уже встал, как скала.


     Появление "диссидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их до обидного мало!

     Однако общество могло вчера еще  прятаться  за  их  спину,  чтобы окончательно духовно не окаменеть.     Завтра это уже будет невозможно. Льющиеся, как из рога изобилия, трудности будут требовать от каждого не нравственной индифферентности, а постоянного выбора позиции. Нужна будет "точка самостояния",  иначе болото "безнравственности" поглотит  и нас, да  и всё общество вцелом.  В трудные моменты русской истории эта ситуация уже имела место.  Но теперь прятаться за  "сверхличностей", или за "общину" будет невозможно: "В огне брода нет!"

             
     8. Развитие экологического сознания:

     Мировое сообщество уже постоянно сталкивается с нелинейностью поведения планеты  -  живого  существа,  потерявшего ориентировку в чаду экологического загрязнения.  С помощью своих адаптационных  механизмов она уже  не  справляется с последствиями "научно-технического прогресса". Теперь надо честно признать, что в эпоху Возрождения мы не только возродились, но  и подложили под свое развитие мину замедленного действия в лице технического прогресса,  вызвавшего глобальное загрязнение планеты.

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества также не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших собственный дом и стремящихся перенести свое загрязненное сознание в высшие сферы.

     Выработка иного подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  начинать с окружающей среды ,  а затем идти вглубь к очищению внутренней духовной среды.

     Кто может нас вывести из  этого экологического  тупика?  Только духовная интеллигенция вкупе с Церковью.  Нам представляется, что духовное возрождение в первую очередь затронет интеллигенцию,  а потом уже  подтянется народ. Свою роль должна сыграть и новая генерация политиков.  Если будущий политический лидер страны открыто обопрется на Русскую  Православную Церковь, получит "санкцию Неба" на свое правление, духовная ситуация в стране благоприятно изменится.

     Но ему  нужна   поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви!

               Параграф № 139. Иерархия духовных сил в ту эпоху:

Она  так же понятна:  период Весов не только поставил  на самый высокий пьедестал священнослужителей, волхвов, шаманов,  эпоха Девы – мудрецов и ученых, а  «Эра Льва» – царей,  но  также укрепил их власть  так, что  их влиянию  мир потом редко изменялось. Даже в современной России президент – скорее самодержавный царь, а не контролируемое парламентом  избранное лицо.

    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием" души);

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

   Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...


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

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 


            Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).


Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.


               Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.


Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

               Параграф №  140. Традиции духовного познания той эпохи:

Они   должны быть очень сильны, ибо Миф крепок именно традицией. Ученым той эпохи, пока не овладевшим системной методологией анализа, было некуда обращаться, кроме, как к традиции и к тем крохам знаний, которые редко являл им в прямом контакте Абсолют. 

    Поэзия иногда глубже проникает в этот мир:

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

  Гласит, что рядом с нами смежность 
 Других миров, что там края, где  тоже есть любовь и нежность,

 И смерть, и жизнь, кто знает чья?»

Традиции духовного познания едины для всего Космоса: везде есть Любовь и Нежность, ибо без них не бывает чувственной адаптации разумного существа к миру. Космос не столь разнообразен, что бы обойтись без них. Но в то же время абсолютно правы  братья Стругацкие: «В Космосе нас ждет Неведомое».
Вместе с тем, зная логику духовного познания, это «Неведомое» можно предположить и представить себе довольно полно.
Можем подвести какой-то баланс уже сказанному ранее:

1. Неведомое будет единством противоречий, у которого будет свой гармонизирующий полярности аспект, стремящийся к восстановлению потерянного равновесия;
2. Оно будет обладать Иерархией  в пространстве и  своим ритмом  во времени;

3.  Чтобы развиваться, оно будет вынуждено терять на какой-то момент гармонизирующее качество и допускать бифуркационные негармонические моменты;
4. Бифуркационные этапы будут хранить универсальное качество, а небифуркационные – локальную эффективность;

5.  Духовная  разумность подобных систем будет постепенно расти, но незаметно, в конечном итоге система будет обладать качеством «возвышения своего сознания»;

6. В бифуркационном состоянии система будет обладать способностью «выворачивания», то есть,  качеством обмена своих внутренних участков на внешние, что обеспечивает рост разумности;

7. В ходе развития случайные выплески будут постоянно  сопровождать закономерное развитие.
ПАРАГРАФ № 141. ПРОСВЕТЕЛЕНИЕ (ИНСАЙТ) В ПРОЦЕССЕ ДУХОВНОГО ТВОРЧЕСТВА: 
Информация просветления приходит в головы только тех, у кого она находит соответствующее  место, чтобы вместиться. Считать, что этот механизм познания был широко распространен в ту эпоху, у нас нет оснований.  Пророков и святых во все времена было  на земле удивительно мало.

Проблема возникает  даже с творцами. Размышляя на эту тему,  А.К.Толстой писал:

«Много в пространстве невидимых форм и неслышимых звуков,

Много чудесных в нем есть сочетаний и слова, и цвета,

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

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

Целое с ним вовлекает созданье в наш мир удивленный».
Подлинное творчество так и строится: за частью мира творец видит Целое, как сказал У. Блейк: за мгновеньем – Вечность,  в зерне песка – огромный мир и в единой горсти – Бесконечность.

В этой связи «просветлением» мы можем считать способность творца за деталью мира видеть всё целое, удивляя мир. Просветление – это всегда чудо, способное своим неожиданным открытием удивить и поразить мир.

Идеи, связанные с Целым,  носятся в пространстве, но  выразить их, показать  их связь с Целым, способен только духовно ориентированный творец,  которому дано и «видеть, и слышать», а главное – любить и прощать! 
В этой связи мы можем еще и еще раз осознать, что такое «инсайт»: мгновенно  пронизывающее творца ощущение Целого, связи с Ним мелких подробностей Бытия, в котором он сейчас находится.

            ПАРАГРАФ №142.  ЖЕРТВЕННОСТЬ ДУХОВНОГО ТВОРЧЕСТВА:

 Бифуркационные обстоятельства, связанные с гибелью старых материков и рождением новых, потребовали от населения Лемурии и Атлантиды множество человеческих жертв. О том, что в ту пору так  было принято, можно судить по образу жизни цивилизации майя и ацтеков, где кровавые жертвы богам  были повседневным делом.   
Цивилизации, которые допускают кровавые жертвы своих сородичей, долго не живут. Ацтеки и майя – наглядный пример. Каннибальские тенденции в жизни народов также не обходятся без риска получить удар сос стороны тех, кто себе подобное поведение не позволяет. 

Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное открытие. Идеи Метамира (как я называю Духовный мир) таким странным образом ворвалась в мое тогдашнее разумение, чтобы потом оказалось, “что и конца им нет”. Но сначала они возжаждали проверки. Я всегда увлекался не только поэзией, но и наукой, а потому приступил к  систематическому исследованию метамирных идей и поиску неоспоримых доказательств существования самого Метамира.

Некоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации. Я  как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник - Произведение - Зритель.


Написав первый вариант текста, я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло, мой коллега по институту доцент Юрий М., ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.


“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать цепь художественной коммуникации с произведения, надо  с элемента - “реальная действительность”.


Обдумывая  это замечание, я сделал микрооткрытие: если в этой цепи “Действительность” принять за “Объект коммуникации”, то метаобъектом будет “Произведение”,  “Субъектом коммуникации” выступит, естественно, Художник, творец, автор, а метасубъектом должно в этой ситуации стать “Воспринимающее сознание”, то есть, Зритель..


С научной точки зрения “Метаобъектом” по отношению к “Объекту” всегда выступает способ описания объекта, язык, грамматика, а шире - способ его теоретического представления. С произведениями искусства было все ясно: они действительно описывают реальность, но как “воспринимающее сознание” Зрителя описывает “ творческое сознание” Художника? Тут концы с концами явно  не сходились...


Потом до меня все же дошло. Я воспринимал и художников и зрителей слишком материально, как живых людей. Но “субъект” и “метасубъект” - величины духовные... Не о социальной прослойке художников идет речь и не о части населения, воспринимающей искусство, а об их духовных носителях - творческом  сознании (Сознание-1) и воспринимающем сознании (Сознание-2).


Сознание-1 творит из “материала действительности” (объекта) произведение как метаобъект для  его восприятия Сознанием-2. Чтобы последнее замкнуло цепь коммуникации, оно должно иметь возможность воспроизводить Сознание- 1, знать законы построения произведений из реальности, понимать их структуры, специфику объекта, желательно, не хуже самих художников.


Художественная коммуникация  бывает разной,  но она зависит, прежде всего, от способа общения между двумя важнейшими ее элементами - Автором и Зрителем. Элемент, замыкающий  цепь, видит, прежде всего, ее доминанту - самую активный в этот момент  элемент   коммуникации, способный подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, то доминанта не стоит на месте, а в ходе  процесса коммуникации передается от одного элемента к другому.  Но, как?


Социологи доказали, что интеллектуальная активность в системе, состоящей из нескольких элементов,  всегда передается от внешних элементов системы - к ее внутренним, наиболее близко к ним стоящим. Но что считать в коммуникативной цепи внешним, а что внутренним? 


В системе художественной коммуникации самым внешним элементом следует признать “реальную действительность”, врывающуюся в коммуникацию извне. Так было всегда: творческая активность самих событий реальности порождала ответную реакцию творцов, стремящихся ее выразить. Назовем лишь три важнейших в истории ХХ века нашей страны даты: “Революцию 1917 года”,  “Разоблачение культа личности в 1956 году” и “ Распад социалистического лагеря в 1989 г”.


 Как старый, так называемый “социалистический кинематограф”, осознавал суть этих событий?  Первый фильм, достойно отразивший события 1917 года, появился в 1925 году и назывался “Броненосец Потемкин”. Прошло таким образом 8 лет. 


О духовном переломе в стране после ХХ съезда КПСС рассказал фильм “Летят журавли”, появившийся через год после описываемых событий - в 1957 году.  А вот первый перестроечный фильм - “Покаяние” опередил сами  события Перестройки на несколько лет. 


Давайте взглянем на процесс передачи активности по цепи художественной коммуникации немного подробнее. Пусть произведение повествует о самом важном реальном событии, то есть, материал действительности, легший в основу произведения, будет весьма социально активен. Какие при этом возникают обстоятельства?


Прежде всего, ясно, что активный материал действительности так важен для Сознания-2, что он подчинит его себе, а последнее будет ощущать себя всего лишь его частью. Из истории мы помним, что люди осознавали себя лишь подчиненной  частью Реальности   только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. Благодаря ему,  они не могли выделить себя из Природы.

Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, он считает  себя  лишь его составной частью. Если тотем племени, например, “Ворон”, -  то это всегда знак Природы, но одновременно и сам человек, ощущающий себя при этом  Вороном.


При восприятии искусства именно так его понимают дети. На сказочном спектакле в детском театре ребенок воспринимает сказку как реальность. Он будет подсказывать положительному герою выход из любого трудного положения, стрелять из рогатки по экрану  “во врага”. Он будет бояться, что “страшный волк” может спрыгнуть со сцены и “скушать” его, сидящего в первом ряду.


Такой  носитель художественного сознания лишен понимания специфики произведения и  позиции автора, придумавшего этот текст. Он захвачен самой реальностью текста. Свою функцию “Зрителя” он также адекватно не понимает, ибо подчинен диктату сказочной реальности, соответствующей мифологической настроенности его детского сознания. Еще более активно воспринимается с большого экрана фильм-сказка.


Магия большого кино, усиленная темнотой кинозала, способна также захватывать и нас взрослых. И нам, пришедшим на новый фильм, тогда хочется оказаться  непосредственно в фантастической реальности фильма-сказки, где все мечты сбываются, а  приключения героев  завершаются счастливым концом.


Пускай после просмотра мы будем ругать такой фильм за “басни” и “выдумки”, но в сам момент просмотра кинематографистам, как правило,  удается погрузить нас в романтическую грезу. Да мы и сами хотим этого возврата к архаическому сознанию, редукции к прошлому, отмеченной в кино многими теоретиками, как его главная особенность,  в частности, таким великим мастером кино, как режиссер С.М.Эйзенштейн.


Мне представляется возможным назвать это базовое художественное сознание “магическим” или “мифологическим”, как “А -тип Сознания-2”. Оно не является очень продолжительным, ибо, становясь подростком, ребенок теряет прежнюю наивность, перестает безраздельно верить  “сказкам”, требует от искусства чего-то другого...


Внимание подростка не так концентрировано, как у ребенка, чтобы овладеть им нужны особые художественные усилия. Эти усилия обеспечиваются переходом активности внутри самой системы коммуникации от элемента “Реальность” на элемент “Произведение”. Последнее, как “метаобъект”, является ближайшим соседом реальности в цепи коммуникации. Становясь доминантой системы общения, оно способно подчинить себе и Реальность и Художника и Зрителя. Но как?


Прежде всего,  совсем не так, когда Зрителя захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни,  и  не показывая ее такой, “какая она есть на деле”.


Художник такого зрителя не интересует, за исключением, пожалуй,  той части подростков, которые в кино начинают интересоваться киноактерами. Именно они для таких зрителей - главные авторы фильма. На самом деле актер в кино - наиболее зависимая от всех персона, и отнюдь не главная в кинопроцессе. За исключением кинозвезд, конечно.


Произведение захватывает “Зрителя” целиком, как говорят, “с потрохами”. Он даже не замечает, что открыл рот  при начальных титрах и закрывает его только, когда зажглась надпись: ”Конец фильма”.


Указанный тип восприятия свойственен  не только кинематографу. Не так ли мы читаем детективы или какие-нибудь “романы ужасов”? Женщины любят с такой же силой мелодрамы про любовь, поскольку  её так им   не хватает в реальной жизни!


Итак, доминанта художественного процесса в ходе коммуникации смещается в сторону “Произведения”. Но при этом кое-что необходимо прояснить. Его способность  захватить сознание зрителя тесно связана с так называемой   “жанровой спецификой”. В особенности она характерна для “демократических” или “низких” жанров: мелодрамы, комедии и приключенческого жанра. Именно они накопили в ходе своего развития приемы и методы активизации восприятия зрителей. Можно было бы сказать точнее: не активизация восприятия, а манипуляция зрителем. 

Жанр - это по существу программа восприятия, метод получения от Зрителя необходимой Художнику   реакции на  Произведение. Они так и специализируются: слезы выжимает мелодрама, смех обеспечивает комедия, а страх, ужас и переживания - авантюрный жанр.


“Смех, жалость и ужас - три струны нашего воображения, потрясаемые драматическим волшебством”, - писал А.С.Пушкин. Но какова специфика  связей, объединяющих эти разнообразные структуры при эффективной коммуникации? Романтическая модель действительности должна сочетаться при этом с четкими правилами создания жанровой структуры Произведения. Автор может оставаться анонимным, но он должен обладать соответствующим уровнем мастерства, чтобы обеспечить должный уровень владения жанром, а Зрителю необходимо иметь для успеха коммуникации романтическое (мы называем его “нормативным”) сознание, позволяющее считать такое Произведение верхом искусства.


Восприятие жанровых структур не требует от Зрителя никаких особых усилий. Жанр сам берет его в полон умело организованной программой манипулирования его эмоциями. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.


Однако сознание Зрителя (“Сознание-2- Б”) не стоит на месте. Жизненные ситуации в юношеском возрасте часто нас ставят  перед необходимостью знать “правду жизни”, познать жизнь “такой, какая она есть”,  стремиться освоить ее документально фактологический пласт.


Романтическая (нормативная) модель хороша, пока она не разбивается о жестокую Правду Жизни, построенную далеко не на романтических основах. Тогда у юноши возникает потребность в фактологической, документирующей Жизнь коммуникации. Кто обеспечивает ее существование в искусстве? - Жанровые структуры? - Нет! Они, как раз на это не способны. Жесткость жанровых правил требует идеализации Реальности в Произведении, что не совместимо с показом Жизни, “как она есть”, не совместимо с демонстрацией правды Жизни.


Может быть, сама “Реальность” открывает в произведениях глаза Зрителю? - Нет! Она также на это не способна, ибо в ней явление и сущность разведены, поэтому требуется огромное усилие Творца, Художника, чтобы прорваться от явления к сущности, прорваться к Правде Жизни с помощью специальных документальных жанров, верных Правде Жизни.

Строго говоря, мы совсем не правы, когда говорим: ”Искусство познает Жизнь”. Оно отражает Жизнь,  а познает ее только Творец, Автор, Художник! Он приходит в художественную коммуникацию со своей темой, собственным образом Реальности, создать который, кроме него, никто и не способен. Ярким примером такого творца является Василий Шукшин. 


Разве мы не видели “чудиков”, изображенных им в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Шукшина позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью Василия Макаровича человеческая сущность этих героев стала нам полностью ясна и, добавим,   потому, что близка сущности русского характера.


Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом доминанты к Субъекту и связи между ними стали более интеллектуальными.  И Зрителю теперь нужно проявить сумму усилий, чтобы понять язык, на котором с ним общается Автор, понять авторскую специфику художественной речи, иначе он обречен на непонимание Реальности, стоящей за  данной авторской моделью, отраженной в Произведении.

Раньше смысл коммуникации был в том, что Зритель мог сам заказывать Музыку. Теперь он обязан знать авторскую систему кодификации смыслов Реальности, суть авторской позиции, его стиль, особенность авторского  видения Реальности. Поэтому здесь специфика художественной коммуникации резко меняет свою структуру и свой настрой, она становится личностной коммуникацией, то есть, требует Автора-Личности и, хоят бы минимального личностного развития Зрителя. 

Если раньше  доминанта общения подавляла активность всех элементов,  кроме  ее  самой,  то  доминирование Субъекта (т.е., Художника) требует от “Сознания-2” собственной зрительской активности, требует освоения основ “Сознания-1”, то есть авторского сознания. Метасубъект (Зритель), таким образом, также обязан проявить активность, иначе эффективная коммуникация не возможна. Нужен минимум активности, пока еще не доминантной, но все же активности.


Специфику этого типа коммуникации, характерной для «Сознания 2-В», можно назвать “Познающей” или “Фактологической”. Творец в ней пока еще “перетягивает одеяло на себя”, но уже требует первоначальной фазы сотворчества со стороны Зрителя, хотя бы в форме познания специфики авторской речи.


Большинство авторов-носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего оригинального авторского, художественного мира. Они существуют отдельно от Зрителя и не требуют от него диалогической активности, ибо им важно не изменение сознания Зрителя, а собственное самовыражение. Таково в наше время большинство авторов.


Печально, но зацикливание Автора на себе самом не способствует дальнейшему развитию творческой зрительской активности, переходу ее в разряд подлинно сотворческой активности. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни. Это требует возникновения «Сознания-2-Г»

С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  В нём  все элементы  коммуникации активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию.. Как это можно понимать?


Рассуждая логично, осознать, что главной фигурой в художественной коммуникации является  именно  Зритель,  его тип “Г-Сознания-2”,  довольно трудно.  Сегодня такие случаи еще очень редки, поэтому можно говорить лишь о зачатках этой формы художественной коммуникации.  В будущем, когда она станет массовой,  доминанта зрительской активности должна будет привести к существенным переменам в разделении труда в сфере искусства.


Зритель будет художественно образован не менее авторов, большую часть своего свободного времени он будет посвящать самостоятельному любительскому  творчеству, развивая на благо обществу свой безграничный творческий потенциал. Этим самым он в подлинном смысле сумеет реализовать свою творческую человеческую сущность, приближающую его к Богу - Творцу.


В гуманитарной науке ХХ века был один мыслитель, который много времени посвятил анализу этого типа коммуникации, дав ей название “диалогической”. Это М.М.Бахтин. Ему принадлежит открытие “диалогических структур” в романах Ф.М.Достоевского. Исследователь был уверен, что можно и даже нужно глубже интерпретировать произведения искусства, нежели на это способен сам автор.  Мало воспроизвести суть его авторского замысла. Высокохудожественное произведение достойно более глубокой интерпретации, ибо тысячами связей, кроме автора, связано с реальностью и Прошлого,  Настоящего и Будущего.


Такой подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслится автором, то  толкователь способен и над  авторским сознанием подняться. ТО, есть «Сознание-2» потенциально способно стать выше «Сознания-1».

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то  хотя бы вровень с автором. Более того, их восприятие возможно только при том условии, что есть зрители, получающие от таких фильмов наслаждение. Это фильмы типа “Восемь с половиной” Ф.Феллини и “Зеркало” А.Тарковского, «Покаяние» Т.Абуладзе.

Авторы специально переусложнили в них художественные структуры фильмов, рассчитывая на умных и думающих зрителей. Конечно, это позволило им вложить в фильмы более сложное и философское содержание, нежели избери они другую, более простенькую структуру.


Вне полноценного, желательно многократного, восприятия  фильмы такого типа не имеют смысла. Сюжет в них занимает отнюдь не первое место, а именно им ограничивается при восприятии произведения неподготовленный и  поверхностный зритель.


Наслаждение от таких фильмов можно получить, только осознав весь авторский замысел целиком. Конечно, это не означает,  что зритель способен с первого раза охватить все богатство авторского замысла.  Но если диалог с Художником установлен, если Зритель с заинтересованностью следит за ходом авторской мысли,  произведение  живет в веках.


Хотя пути к Зрителю всегда  трудны, но если дорога произведением  проложена, фильм может передать Зрителю много больше, чем в нем заложено автором. Фильм порождает некоторые чисто индивидуальные ассоциации, связанные с богатством личности самого Зрителя, о которых Художник и не имеет никакого представления.


 В ПОДОБНЫХ ПРОИЗВЕДЕНИЯХ ПРОИСХОДИТ УВЕЛИЧЕНИЕ ИНФОРМАЦИИ НЕ ТОЛЬКО БЛАГОДАРЯ СЛОЖНОСТИ АВТОРСКОГО ЗАМЫСЛА, НО И БЛАГОДАРЯ   СПОСОБНОСТИ ДИАЛОГИЧЕСКИХ СТРУКТУР ПОРОЖДАТЬ У  ЗРИТЕЛЯ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫЕ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИИ.


 Когда такие произведения имеют дело с подготовленным зрителем, они будят в нем неограниченный  круг ассоциаций. Он велик и для отдельного зрителя, и безграничен для всей аудитории произведения, благодарной ему за чудо искусства.   При соблюдении каких условий этот процесс  становится возможным? Мы попытаемся их сформулировать.


1. Все элементы коммуникации активны: материал действительности актуален.  Например, в “Зеркале” - судьба личности на фоне социальных катаклизмов советского общества; в фильме Феллини - “крестный путь творца”, страдающего при создании нового фильма в точном соответствии со стихом А.А.Ахматовой: ”Когда б вы знали, из какого сора растут стихи, не ведая стыда”.

2. Активна и творческая структура фильма, активизирующая в нас  процесс сотворчества. Художники задают нам в сюжете массу загадок; их надо разгадывать, если хотим что-либо понять в содержании произведения. Иначе особая виртуозность структуры остается неразгаданным ребусом и пропадает втуне. Но стоит зрителю проникнуть в суть композиции, понять код, которым зашифровано это произведение, смысловая интерпретация  содержания  превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры произведения.

3. Сверхактивна и авторская позиция. Прежде всего, это предельно честная нравственная постановка проблемы. Феллини раскрывает перед нами все тайники своей души, требуя от нас, зрителей, ответной честности в сопереживании с ним. Наша душа, если только мы когда-либо испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями.


4. Глобальный смысл подобного типа  коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества зрителя.   Ему  необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного типа коммуникации: сказочные, жанровые или документально-ориентированные. Единственный мотив, который может толкнуть его на решение подобных задач, - духовный!


В таких фильмах нет ориентации на показ жизни “в формах самой жизни”, нет крена в изображение внешней правды жизни, склонности к жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр притчи. В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики.  «Притчеобразное чудо» оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. 


В этом смысле характерным примером является также фильм Т.Абуладзе “Покаяние”. Его фактологическая сторона документальна по духу, а “не по букве”. Диалогические истины фильма предполагают, наряду с документальной конкретностью, многомерность содержания, соотнесенность его с различными эпохами и странами. Показанный материал конкретен по многим узнаваемым деталям, но притчеобразность формы позволяет авторам сделать широкое обобщение, дать простор ассоциациям, выходящим за границы  интерпретации одной только советской реальности.


Механизм выхода за границы (времени, места действия, фиксированной проблемы и т.д.) - важнейший механизм существования диалогических структур в искусстве. Само представление, что именно Зритель является главным звеном творческой коммуникации - это также выход за границы традиционного искусствоведения, существующего в рамках соотнесения фильма с замыслом автора, с правдой жизни, отношений автора и реальности, но не более того.


Искусствоведы никогда не рискуют превращаться в социологов, не позволяют  заключений об активности зрительского восприятия и его роли в разворачивании художественной структуры Произведения. Зритель  у них проходит лишь, как “tabul rasa”, чистая доска, на которой Художник волен выписывать любые узоры. Специфика восприятия в расчет не берется. Или - другая крайность: зритель приравнивается к критику, искусствоведу, глубоко судящему о фильме. Для специалистов их деятельность всегда манипуляция: зрителем или своей долей профессионализма ( не важно, у критика или у режиссера). 

И то и другое - по сути дела есть  чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла, условно – уровень критиков. 

Математики сформулировали принцип (“Теорема Гёделя о неполноте”), по которому в замкнутой системе всегда есть ряд проблем, прояснить которые только на языке системы не представляется возможным. Необходимо выйти за рамки системы. Диалогическое понимание искусства дает нам возможность выйти за рамки чисто искусствоведческого толкования произведения в социологию искусства, тем самым,  обогащая общую картину интерпретации. В конечном счете, обогащая всю культуру!


Пора бы уже и вернуться к оставленной нами идее “Метамира”. Меня вынесло к ней, отталкиваясь от изложенной уже  модели развития художественной коммуникации. “А что если опробовать ее на таком субъекте как человечество?” - подумал я. Сказано-сделано: берем  за основу генезис человечества:


Объект - Природа Земли, колыбель человечества;


Метаобъект - Культура и промышленные технологии, с помощью которых выживала человеческая цивилизация на земле;


Субъект - само человечество;


Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы планеты  в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле.  Это противоречило бы “Теореме о неполноте”.(*)


Так Метамир постепенно все больше и больше стал для меня ассоциироваться с Космосом, некими вне нас расположенными силами, оказывающими непрерывное и невидимое  воздействие на нашу жизнь. В конечном итоге, я понял, что надо вести речь о Боге. Хотя это не означает, что я отрицаю влияние на нас сатанинских космических сил!


Стоило мне прийти к такому выводу, как в мои руки попало огромное количество соответствующей литературы, где все это уже давно описано под разными углами зрения. В них была и литература по теософии и эзотерике, которой я почему-то не стал до конца  верить, хотя были и весьма убеждавшие меня авторы. Например, книга “Космическое сознание” Р.Бёкка, повествующая о космическом сознании деятелей культуры в истории человечества, в разные эпохи выходящих на сходные идеи в процессе индивидуального творчества. (См. библиография № 17).
                    Параграф № 143.  Свобода в эпоху Весов-Девы-Льва:

Свободно ли  было юное сознание развивающегося человечества? Безусловно, свободно, хотя это иллюзорная свобода, ибо полная мера взрослой ответственности за собственную жизнь   быть принята по существу  ребенком не может. Именно поэтому  для той эпохи так  характерны глобальные катаклизмы: Потопы, Оледенения, Извержения вулканов. 

Ранее человечество  легко впадало в безнравственные крайности, наподобие Содома и Гоморры, за что и уничтожалось  Божеством  как горький  урок. Но уничтожалось не полностью, а потом вновь начинало подниматься, уже  помня о преподанном уроке.  

             Важнейшей составной частью индивидуальной духовности является для человека чувство  свободы. Но какое? Какая свобода может быть у иноков в монастыре? - Весьма ограниченная, но вряд  ли кто-то будет возражать, что духовных людей среди них немало.

             На наш взгляд, составной частью духовности является свобода  в гегелевском понимании, как «духовно осознанная  необходимость». Поступая в соответствии со своими убеждениями, я действую для себя наиболее  свободно. Духовную свободу надо понимать как правильное сочетание «универсального и локального  оптимумов человеческой эффективности».

             Универсальный оптимум эффективности - это развитие в соответствии с божественными  законами Бытия, это способность находиться в диалоге с Богом и прислушиваться к его ограничениям и  запретам. «Локальный оптимум - это развитие в соответствии с государственной необходимостью и  ситуационно возможными для тебя в данный момент ресурсами для развития».

             Ясно, что верующий человек стремится развиваться, ориентируясь на универсальный  оптимум эффективности, а реальная социальная система, в том числе и любая корпоративная  духовность, - в соответствии со вторым.

             Однако системный подход учит нас, что никакая система не может быть устойчивой, если  она оптимизируется по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых для данной ситуации.

             Точно также дело обстоит и со свободой. Идеальная абсолютная свобода (анархия)  функционально неустойчива, и не имеет шансов на длительное существование во времени. «Подлинная  свобода», которая и является, по сути, краеугольным камнем духовности, может выжить лишь в условиях  сочетания обоих оптимумов человеческой эффективности. Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

             « Иная, лучшая потребна мне свобода: зависеть от царя, зависеть от народа -

             Не все ли нам равно? Бог с ними. Никому отчета не давать, себе лишь самому

             Служить и угождать; для власти, для ливреи не гнуть ни совести, ни помыслов, ни шеи:

             По прихоти своей скитаться здесь и там, дивясь божественной природы красотам,

             И пред созданьями искусств и вдохновенья трепеща радостно в восторгах умиленья.

             Вот счастье! Вот права...

                   Единство локального критерия («зависеть от царя») с универсальным («зависеть от народа») не устраивают поэта, принимающего для себя лишь третий вариант их единства («зависеть от самого себя»). И тут нет противоречия, ибо реальная жизнь ставила поэта перед необходимостью в каких-то вопросах зависеть от царя, в каких - то от народа, но доминантой служили его личные интересы, когда их можно было допустить, не противореча первым двум критериям. В жизни так всегда и бывает.

                         Параграф № 144. Бифуркации эпохи «Рака – Близнецов - Тельца»
Они  охватывали  8 – 2 тысячи лет до новой эры, каковой период падает на городские древние цивилизации Индии, Китая,  Месопотамии, Египта и частично древней Греции. Это время получения людьми городской культуры, ибо  очаги указанных цивилизаций возникали именно в городах. В эту эпоху начало формироваться нормативное сознание,  освоение спущенных богами «моральных нормативов» человеческой  жизни. Основное содержание  бифуркаций того времени – разрушение и строительство царями новых городов. Это время постоянных  войн и создания малых государств по их итогам. Очень часто город и был таким городом-государством, как, например, в древней Греции и Месопотамии.    
Но над ними висело как рок проклятье сниженной морали, которая допускалась правителями этих городов, как по отношению к самим себе (заниженная), так и по отношению к народу (завышенная).
В отношении себя самого над этой проблемой размышляет Николоз Бараташвили (перевод Б.Пастернака):

«Где этот путь и на что он похож? Совести ль это нечистой упрек

Мучит меня затаённо порою? Что же такого содеять я  мог,

Чтобы лишить мою совесть покоя? Ангел-хранитель ли это со мной?

Демон ли, мой искуситель незримый? Кто бы ты ни был, поведай, открой,

Что за таинственный жребий такой в жизни готовится мне роковой,

Скрытый, великий и неотвратимый?»

За содеянные грехи приходится платить не только отдельным представителям человечества, но и целым народам и государствам. Другое дело, что Бог милостив и всегда представляет нам  возможность извлечь  выводы из своих ошибок. Если такие  позитивные  выводы не извлекались, рушились империи и государства, гибли города и страны.

Вся мировая история – компедиум таких бифуркаций и горьких сожалений за несделанные уроки. 

Наиболее точным поводырем человека по нравственным бифуркациям времени может быть только сердце.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

А теперь воспользуемся народной мудростью, рекомендующей для сердца те или иные народные средства, в зависимости от знака Зодиака больного:  

1. ВОДОЛЕЙ. Напиток здоровья для Водолеев: сбор из одной столовой ложки листьев мелиссы, 1 ст.л. мяты перечной, 1 ст.л. шалфея, 1\4  чайной  ложки  корня лакричника, 1 ст.л. лаванды измельчить, поместить в керамическую посуду   и заварить 1 литром кипятка.  Дать настояться 20 минут, затем процедить и пить теплым. 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Параграф № 145. Освоение  эволюционного содержания этих цивилизаций:

Оно  строилось по характеристикам Рака, Близнецов, Тельца. К примеру, для людей, рожденных под созвездием  Рака,  свойственны интуиция и богатое воображение.  Высокий уровень культуры древнего Египта складывался именно в эпоху Рака. Ориентация троицы Великих Пирамид по Ориону свидетельствует, если не о прямой информации о жизни Ориона, так, по крайней мере, о хорошо развитой звездной интуиции древних египтян. У  Близнецов  наличествует «ментальная двойственность». Для эпохи древнего Египта это  также характерно: египтяне  также жили  на Земле, как и   ценили  посмертную жизнь.    


Для шумерской цивилизации характерны особенности Тельцов: поклонение  Быку – доминирующий символ этой  эпохи. И основные качества «тельцов» вошли в образ жизни древних шумеров: прочность, надежность, красота. Эти же качества свойственны Древнему Египту и Древней Греции, естественно со своей национальной спецификой. Эволюционные представления той эпохи связаны с образом Богини-Матери, отвечающей за продолжение рода. Это было время постепенного вытеснения Матриархата Патриархатом, замены женских богов на чисто мужские. 

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

         В этом нам поможет следующая матрица:

                                                                                                                                                       Матрица № 13:

	НЕБЕСА
	 ЧЕЛОВЕК
	ЧАКРЫ
	ТИПЫ ПОЭЗИИ
	СТИХИИ
	ТИПЫ

 МАГИИ
	   ИНСТРУМЕНТЫ

            МАГИИ

	Небо Серафимов
	ЖИЗНЕДУХ


	ИСТОЧНИК
	Духовная

Поэзия
	ДУХ
	Духовная

Магия
	  Религиозные

     Обряды

	Небо Херувимов
	САМОДУХ


	ЧЕЛО
	Поэзия 

Самопознания
	РАЗУМ
	Магия 

Волшебных

Книг
	     Волшебные

        Книги

	Небо Властей
	Ментальное 

Тело
	ГОРЛО
	   Интеллектуальная Поэзия
	ВОДА
	Водная 

Магия
	Святая вода,

 Водные растворы

     трав

	Небо Престолов
	Душевное 

Тело
	СЕРДЦЕ
	Любовная

Лирика
	ДЕРЕВО
	Древесная 

Магия
	  Древесные

Талисманы,

Растения

	Небо Господств
	Астральное

Тело
	ЖИВОТ
	Героическая 

Поэзия
	МЕТАЛЛ
	Магия

металлических

талисманов


	  Шпаги, Кинжалы,

   Металлы

	Небо Начал
	Эфирное

Тело
	ЗАРОД
	Сексуальная

Поэзия
	ОГОНЬ
	Огненная 

Магия
	     Свечи,

      Огонь

	Небо Сил
	Физическое

Тело
	КОРЕНЬ
	Патриотическая

Лирика
	ЗЕМЛЯ
	Земная

Магия
	   Камни, 

  Минералы,

   Глины. 


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

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

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

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

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

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

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

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

Во-первых, Высший Разум Вселенной  или Бог;

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

В третьих,   информационный изоморфизм, творческое подобие Макромира  Микромиру, исходя из принципа: «Что наверху, то и внизу».

         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

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

- она Едина по своему существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные духовные  миры?

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

- входом в «состояние измененного сознания»;

-  вызовом в душе состояния творческого экстаза;

-  белой магической практикой.

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

           Мировая поэзия не могла пройти мимо этой взаимосвязи всего со всем. Я у же не говорю о известном положении Гермеса Трисмегиста: «Что наверху, то и внизу!» Есть еще одно эффективное доказательство подобного единства: эффективность методологического Принципа духовных аналогий.

Во всех спорных случаях мы ищем работающие аналогии для доказательства своих утверждений. Мы опираемся при этом на глубокое убеждение, что если в одном случае правило работает, оно по аналогии сработает и в другой ситуации.

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

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

Любите живопись, поэты! Лишь ей, единственной дано

Души изменчивой приметы переносить на полотно.

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

С портрета Рокотова снова смотрела Струйская на нас?

Её глаза – как два тумана, полуулыбка, полуплач,

Её глаза – как два обмана, покрытых мглою неудач.

Соединенье двух загадок, полувосторг, полуиспуг,

Безумной нежности припадок, предвосхищенье смертных мук.

Когда потемки наступают,  и приближается гроза,

Со дна души моей мерцают её прекрасные глаза.

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

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

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

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

Сквозь волшебный прибор Левенгука на поверхности капли воды

Обнаружила наша наука удивительной жизни следы.

Государство смертей и рождений, нескончаемой цепи звено, -

В этом мире чудесных творений сколь ничтожно и мелко оно!

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

И равно беспредельны просторы для микробов, людей и планет.

В результате их общих усилий зажигается пламя Плеяд,

И кометы летят быстрокрылей, и быстрее созвездья летят.

И в углу невысокой вселенной под стеклом кабинетной трубы 

Тот же самый поток неизменный движет тайная воля судьбы.

Там я звездное чую дыханье, слышу речь органических масс,

И стремительный шум созиданья, столь знакомый любому из нас.

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

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

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

               Параграф № 146. Преемственность локального развития в ту эпоху:
Эре Рака свойственны  идеалы дома и семьи. Именно в ту пору создаются первые фундаментальные городские дома, вытесняющие примитивное сельское жилище.  Но сама верность семье наследуется по линии преемственности от предыдущей эпохи, когда семья выделилась в основную социальную ячейку общества.  Это могло произойти только в городском отдельном доме. Знак Близнецов считается астрологами знаком умственных способностей. Не случайно, именно в ту эпоху складывается письменность (клинопись),  придавшая  новые горизонты возможности общения людей;  ведь,  кроме устной,  стала работать и письменная коммуникация, связавшая людей на дальних расстояниях и во времени.  Именно письменная коммуникация обеспечила преемственность основных духовных идей,  оформленных в такие книгах того времени,  как  «Веды», «И цзын», «Книга мертвых», «Гильгамеш и Энкиду»,  как строительные надписи в храмах и  пирамидах и т.д.

Наиболее прочные идеалы Дома и Семьи связаны во все времена с такой человеческой способностью как ЛЮБОВЬ.
В православном богословии  тема Любви занимает очень большое место. Во вступлении мы говорили об смысловой альтернативе, которую   люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ:
         1.  Любовь – это Бог;

         2.  Любовь – это взаимное притяжение мужчины к женщине.

              Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей материальной природы, где именно  любовь выступает способом продления рода: и у растений, и у животных, и у людей.

Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   не стоит и   рассчитывать.

В своём рассказе о Божественной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» ( Библ . № 20, стр. 354-58).

Выделим вместе с ним  в Божественной Любви семь основных качеств, кажущихся нам самыми важными:

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

                         1. Начало и конец духовного развития;

Любовь – это начало и конец духовного развития, так сказать, его «Альфа и Омега». Духовность не проснется в нас, если мы не почувствуем в себе начальную ноту любви к Богу, не ощутим внезапно, – неважно эмоционально или чисто рационально, - его Любовь и Участие  лично к нам.  

Многие ученые приходили к Богу умственным, рассудочным путем, в частности упомянутый уже лондонский физик Дэвид Бом. Именно  в его голову – специалиста по самой современной отрасли естественной науки – квантовой физике,  пришла  абсолютно религиозная по главному своему смыслу мысль о  «Голографической Вселенной», - образ материального мира как разворачивающейся с помощью Разума Голограммы Бога (БГ).

Любовь к Богу – важнейший стимул поэтического развития, первыми который осознавали сами поэты, преодолевая своё одиночество с помощью явленной поддержки со стороны Господа Бога, как  Иван Бунин:

                «Я одинок отныне, как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,

                 И тает в нем Вечерняя Звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

                Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю – с Тобой!»

Безмолвный диалог, который духовно продвинутый человек постоянно ведет с Богом, помогает ему не только понять какие-то существенные детали мира, он помогает выжить в трудных ситуациях и найти духовное спасение в Иномире.

                    2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Богом, но, прежде всего,  как способ  преобразования грешного мира в Любви и с помощью Любови.

Мир бесовщины силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь характерна тем, что её Антилюбви, как эффективного оружия борьбы с грехами мира, просто не существует. Точнее, оно существует, но любое бесовское оружие  не столь эффективно, как Божественная  Любовь!

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например,  в истории епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей, и они в итоге отступились!  

Пример святого Климента  не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа. 
                       3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

Православное богословие, в частности профессор А.И.Осипов, отмечают две испостаси Божественной любви:

- любовь душевную;

- духовную любовь.

  Первая, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие всегда несколько настороженно относилось к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,     принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью». Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. 

Духовная любовь всегда бескорыстна. Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматические последствия чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и миром. 

Но это не торговый обмен: ты – мне, а я – тебе.  Наш ответ Господу, как бы ни был он велик и огромен, не может сравниваться с «дарами Святого Духа», которые или есть, или их нет, вне зависимости от наших душевных возлияний. 

                      4. Два импульса в Любви   – божественный и личный:

В любви встречаются всегда два импульса: божественный и личный. Эта встреча – резонанс, если они встречаются, если в  душе, кроме нашего повседневного эгоистического «я»,  есть место для вмещения импульса Бога.

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили. «Быть в ответе за тех, кого мы приручили!» - гениальная мысль Антуана де Сент-Экзюпери.

 Формы проявления ответного импульса Бога к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, это – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного Спасения.  Как шанс,  они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

Одно дело – потенция, другое – её реализация на практике.  Тут должны встретиться два импульса: Божественный и Личный. 

Но, если личное желание любить и быть любимым дано человеку без всяких ограничений, то появление Божественного импульса в нём – всегда следствие большого духовного труда по собственному просветлению, преодоление груза Кармы,  тяжести грехов собственной жизни. В том числе, оно должно быть дано до рождения, то есть, «человек, как это написано в Библии, должен родиться свыше».

                    5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви:

Чтобы обрести Божественную Любовь мало сильно её захотеть, мало собственного очищенья и покаянья. Нужна помощь Господа. Не случайно говорят: «Пути Господни  - неисповедимы». Кто-то получает эту помощь постоянно только  из-за Благости Божьей, а кто-то не может заслужить и ценой  огромных страданий и тяжких испытаний. 

На наш взгляд, все дело в гордыне. Можно мучиться из-за поисков Бога в себе, но Его не обрести, поскольку гордыни в тебе занимает  много больше места, чем может вместиться  Господь Бог. Одно отрицает явление другого. И дело тут даже не в осознании или бессознательности наших импульсов.

Человек, как известно, пользуется только 94% резервов своего мозга. То есть, он осознаёт себя только на  6%. А что таится в  неосознаваемой тьме нашего подсознания? Может, как раз и скрывается та самая бесовщина, которая мешает нам вместить явление Господа Бога?

Господь в таком тонком деле как Любовь  не будет помогать любому без исключения. И Его можно понять, так и девальвировать ценность Божественной Любви не трудно.  «На всякого мудреца довольно своей простоты»…

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу.

                            6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи непрестанных наших личных  поисков Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути (то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать,  любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.

Именно через Любовь Христос, (объединивший в себе  Истину, Путь и Жизнь), дал нам ощущение Божественного Единства, образ абсолютной Полноты и Целостности, каким является для нас  «Царствие Небесное». 

  Наши святые, например, Сергий Радонежский и Серафим Саровский, демонстрировали народу именно такой способ жизни в Любви и с помощью Любови, даже, когда внешне они, казалось,  делали человеку злое дело. Но в конечном итоге, оказывалось так,  что именно это внешнее неблагополучие несло  подлинное и настоящее благо человеку – благо, к которому первоначально он просто не был до конца готов, чтобы  его диалектически  понять.  

                  7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

Любовь как Цель и Средство духовного развития есть одновременно способ восстановления внутри нас образа Божия и сам этот образ.  Что может служить такими средствами восстановления?

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

- оптимальное сочетание в своём поведении Добра и зла по отношению к людям, когда зло служит единственным способом остановки бесовского  поведения человека;

- Божественная Любовь. 

               Параграф № 147.  Аналогии Локального развития в ту пору:

Из многочисленных аналогий, доставшихся нам в наследство от той эпохи, мы рассмотрим сказание о Вавилонской башне. Принципиальная возможность строительства такого огромного сооружения опиралась на то, что все строители говорили на одном языке. Но как только они обрели каждый свой национальный язык, башня рассыпалась.   Наше время аналогично это картинке, только с обратным знаком: мы не можем построить всеобщий мир на планете, поскольку все говорят на разных языках.  Стоит нам обрести один общий  язык, (по всей вероятности, это будет компьютерный язык и универсальная коммуникационная система, типа Интернета),  проблема  всеобщего мира будет решена  много быстрей. Печально только то, что «башня все равно рассыплется».

Под локальным развитием любой системы понимается механизм её адаптации к локальным, частным изменением окружающей системы среды.
Как  мир меняется! И как я сам меняюсь!
Лишь именем одним я называюсь, -

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

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

Уровень нашей духовной изменчивости, её попадания в резонанс вибраций с Богом – это качество нашей адаптации к постоянно меняющимся обстоятельствам жизни, в том числе и духовной жизни. 
Этот «резонанс изменчивости» человека был вечной темой духовной поэзии России. Когда-нибудь мы к нему вернемся, чтобы показать многообразие точек зрения, высказанных по этому поводу нашими поэтами. Сейчас приведем одно стихотворение, быть может, не лучшего нашего отечественного поэта А. Майкова: 
                 
«Есть смысл в   платоновском ученье: как новый миг перерожденья, -



Пускай убьет меня недуг, но, как мерцание Авроры,



Как лилий чистый фимиам, как лир торжественные хоры,



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



Проснутся, выглянут на свет иные чувства роем целым,



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



А в этот дивный перелом, когда я покидаю землю,



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



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

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

1.  Творение мира Богом.

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

3.  Цивилизация (Творение мира Человеком без Бога).

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

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


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


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

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

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

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

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

Вершины второго треугольника, представляющего собой Божественную Троицу,

мы обозначим через  следующую синонимию:

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

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

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


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

 На начальном этапе своего духовного развития Человек, чтобы не сойти с ума от многозначности духовного Космоса, создавал с помощью Бога-Слова - вербальную картину Мира, помогающую ему одновременно и познавать Мир и отгораживаться от его многообразия собственной системой фильтров - «вербальных образов Мира»,  возможно, весьма далеких от подлинной Сути Мира. Однако они работали, так как осуществлялся резонанс человеческого Духа и Божественной Троицы. Естественно, что на разных этапах духовного развития Человека (в Мифе, в Норме, в Факте, и в Инновации) они работали совершенно по-разному. ..
      В дальнейшем мы более подробно покажем механизмы их функционирования на разных уровнях сознания. По иному это происходит на голографическом уровне, когда нами понимается  роль Голограммы Бога в функционировании Мира и самого Человека в нем.
Параграф № 148. Выборочная  эффективность локального развития: 
 История зарождения и гибели городов-государств той эпохи – прекрасное свидетельство в пользу преимущества универсальной эффективности принятия имперских  решений, над локальной  эффективностью  узко городского сознания.
            Осознание преимуществ глобализации (полная противоположность с нами) тогда спасло мир, ибо города-государства быстро объединились в единые цивилизации и сообща стали эффективно  противостоять вызовам того времени, чаще всего, набегу общих врагов.

Какие характерные особенности эффективного локального развития мы можем вычленить из истории
Той эпохи? На наш взгляд следующие (о многих из них мы уже писали):

- стремление к восстановлению потерянного равновесия, выражающееся в строительстве разрушенных городов, восстановлении сожженных сел и т. д.;

- локальное развитие как повторяющийся «цивилизационный порядок», что не свойственно  только для России вспомните: «Земля у нас богата, Порядка только нет!»);
- обмен универсальных вызовов на локальную эффективность, выражающийся в постоянном стремлении народов полученные универсальные знания превратить в практические локальные технологии;

- иерархическая структура построения общества, вызванная необходимостью эффективности системы иерархического управления социумом;
- «выворачивание» как обмен внутренних ресурсов системы на её внешние порядки: это выражается к примеру в использовании нетрадиционных и случайных процессов на  пользу внутренней эффективности развития.
              Параграф № 149. Основной механизм духовного познания того времени:
 Это  – ритуал и жертвоприношение. Познание земной жизни в эпоху доминанты нормативного знания происходит опосредовано: Земля познается через Небо.

   В особенности это характерно для культур Древнего Египта, Шумера и Месопотамии. Хотя  о  других цивилизациях того времени, в том числе и о таких как древних, как  цивилизации Китая и Индии, мы можем сказать  ровным счетом то же самое. 

 
    Обращение к Небу таит всегда в себе факт  «Соединение несоединимого». Но мы уже изложили теорию, что устойчивыми могут быть только тринитарные системы, где  устойчивое соединение полярных элементов  получается только тогда, когда оно опосредовано  третьим элементом, обеспечивающим  равновесие  первых двух.
Как сказал Перси Биши Шелли ( пер. Б.Пастернака):

«Так бабочку тянет в костер, а полночь – к рассвету.

И так заставляет простор кружиться планету».

  Потому так устойчива система:  «Земля – Человек – Небо», что Небеса не на прямую  контачат с Землёй, а через Человека, интерпретирующего эту систему общения. 
Поскольку такой контакт существует давно, Человек на земле существует также очень давно, по крайней мере,  он не произошел от обезьяны, скорее верно обратное: обезьяна есть выродившийся человек.

Мы потому  до сего времени не контачим с разумными инопланетянами, которые в бесконечном Космосе без сомнения имеют место быть, что космическая  информация не проходит сквозь фильтры нашего Разума. Нам пока ещё  проще признать, что никаких инопланетян и НЛО просто не существует, чем менять кардинально своё земное сознание.
Тем более, что речь идет не просто о смене  нашего сознания, а о  выходе на Сверхсознание,  глубинная трансперсональность которого  заключена в плодотворном диалоге между Землей и Небом, между Человеком и Богом.
Характерной особенностью духовного познания того времени является наблюдающееся всё сильнее и сильнее возвышение сознания, которое мы выявили в факте постоянной смены мифологического (языческого)  сознания на нормативное (религиозное) сознание, а последнего – на «фактологическое» (научное) сознание, которое, на наш взгляд также не является последней стадией развития сознания. За ним последует духовно-инновационное  Сверхсознание, особенностью которого будет постоянный диалог человека с Высшим Разумом Космоса (в конечном итоге – с Богом).

                 Параграф № 150.  Иерархия духовного познания эпохи:

 Все земные  иерархии той эпохи строились на родственных связях царей с богами. Они все позиционировали себя, как «наследников богов»: в Китае, Индии, Египте или в Шумере – везде было одно и то же. Конечно, это следствие всеобщности нормативного сознания, духовно пронизывающего весь  мир.
Иерархичность духовного познания – обязательное качество развития познания вообще. Гении могут возникнуть только при условии некоторого количества графоманов, «попса» - обязательное условие развития легкой музыки в глубину и вширь.

Массовая культура даёт возможность существования высокому искусству, ибо всё в искусстве относительно.

Точно также в социуме: «высшее общество» имеет шанс появиться только при наличии других социальных слоёв общества: маргинального казачьего слоя, крестьян и ремесленников, купцов и рабочих.

Хотелось бы  рассмотреть  подобное социальное строение, иерархию   человечества не только в данный момент  его развития, но и в рамках Вечности.

Тут нам приходит на помощь лингвистика. Случайным ли выглядит тот факт, что в русском языке осталось так много санскритских корней слов, а большинство названий русских малых рек лучше всего расшифровывается не по-русски, а на санскрите?
Нам представляется, что это связано с иерархичностью самой территории, которую в настоящее время занимает Россия. Этой стране принадлежало Прошлое, принадлежит и Будущее, потому что она не раз  спасала человечество от грозных опасностей, что ей и  надлежит сделать  в Будущем. 

Пока время не требует Россию к священной жертве, она может быть всякой, но как только придет  опасность глобального катаклизма, она встрепенется и пойдет вершить свою миссию спасителя, как делала это уже не раз.
По этому поводу хорошо высказался Эрих Мария Рильке:

             «Не станет  он искать побед, он ждет, чтоб Высшее Начало

               Его всё чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ!»

Россия вершит свою миссию спасителя ценой огромных жертв, но прекарсно понимает, что ей же самой важнее, чтобы «Высшее Начало  её всё чаще побеждало, так, чтобы  ей расти в ответ!»

Параграф № 151.  В ту эпоху традиции играли решающую роль
Даже сама родственная связь царского семейства с богами – это наследование  земной традиции   от Неба.   Для «эпохи Рака» характерно наследование  традиций крепкой семьи, для «Близнецов» - проигрывания множества альтернатив, связанное с разбросанностью их сознания   по всему  пространству потенциальных  возможностей. Для «Тельца»  напротив свойственны традиции стабильности и безопасности, практичности и  умелого обращения с богатством. Таким образом, Рак укреплял семью, Близнецы несли ощущение огромности окружающего пространства, «Тельцы» обеспечивали качество Жизни.

Если попытаться вспомнить, как сформулированы традиции духовного познания в русской поэзии, то выстраивается такая Картина:
1. «Постоянный выбор своего духовного Пути»  (Иллюстрация – стих С.Маршака «Путник»)

2. «Непрерывный труд на благо поставленных целей» («Не позволяй душе лениться!» - Н.Заболоцкий)

3. «Смирение своей гордыни» («Быть знаменитым некрасиво» - Б.Пастернак)

4. «Постоянный поиск смысла сущности вещей» («Во всем мне хочется дойти до самой сути» - Б.Пастернак)

5. «Преклонение головы перед Высшим Началом» («Деревья складками коры» - Э.М.Рильке)

6. «Ориентация в своей деятельности на Космос» («Пусть мучит жизнь» - В.Брюсов)

7. «Преобладание творческих импульсов в жизни» («Шестое чувство» - Н.Гумилев)
8. «Нежелание высовываться» (Забивание гвоздей по-японски) – («Молчи, скрывайся и таи все чувства и мечты свои» - Ф.Тютчев) 

9. «Познание самого себя» («Молитва Франсуа Вийона! – Б.Окуджава)

         10. «Стремление жизнь положить за други своя» («Чему бы жизнь нас не учила»  Ф.Тютчев)   

Возможно, этот перечень не полон, однако, он несет в себе  существенные стороны традиций духовного познания свойственных Руси, а с учетом её векового положения в истории человечества, то и всему этом человечеству.
               Параграф № 152. Инсайт эпохи РАК-БЛИЗНЕЦЫ-ТЕЛЕЦ:

 Инсайт в большей степени свойственен Близнецам (как свидетельство их небесного, а не земного, происхождения) и Раку, наделенному обычно богатым воображением и интуицией. Инсайт – эта традиционная  форма проявления интуиции, но далеко  не всем знакам  свойственная. Она не может быть доминирующим инструментом познания, ибо тогда она не именовалась бы «инсайтом», то есть внезапным и относительно  редким просветлением ума.
Человечество до сего времени не ответило на самые простые вопросы:

«Но, что есть красота и почему её обожествляют люди? –

Сосуд она,  в котором пустота,  или огонь, сияющий в сосуде?» 
Оснований для будущих инсайтов -  у человечества масса. Глубочайшее просветление настигнет его во чреве глубинной экологической бифуркации, накануне которой находится мир.
Однако есть ли у нас шансы понять божественную (или хотя бы космическую) логику исторического процесса и следовать ей, дабы избежать печальных  исторических бифуркаций, которые, как показывает опыт истории, случаются с человечеством достаточно периодически. 

              По всей вероятности, такие шансы есть, раз поняли её древние египтяне, почему и нам не постичь?

Думается, что такое пониманием может быть построено на нескольких основаниях:

1)  Хорошее знание древней истории;

2) Способность гениев войти в диалог с Богом;

3) Опора на интуитивную духовность, сердечное, а не  «рациональное познание».

4) Способность мудрецов обретать инсайты;
  По поводу «знания древней истории» пример с египетскими пирамидами весьма впечатляющий. Возможно, в будущем нам откроются и другие тайны Атлантиды и Гипербореи (цивилизации, существовавшей на месте Северного полюса до того, как  он стал «полюсом  холода»).


По нашему глубокому убеждению, историю творят «гении», то есть, люди, сохранившие детство в своей душе. Неслучайно, что Христос в отношении детей  был так уверен, что «именно их есть Царствие Небесное».


Логика рациональности, на которую так  мощно оперлась современная наука, не работает, когда речь идет о духовных процессах. Божественная корреляция исторических катаклизмов относится именно к духовным аспектам Истории.

Подтверждения этой Божественной корреляции найдены В.И.Курбатовым   (№21, стр.325-28) при разборе «Откровения» Иоанна Богослова, в котором этот автор нашел предсказания, касающееся и Чернобыльской катастрофы («звезда Полынь») и  катастрофы 11 сентября 2001 года в Нью-Йорке.

                    Параграф № 153.  Жертвенность духовного творчества в ту эпоху:

Сначала о жертвах людьми.  Кровавые жертвы были  широко свойственны тому времени. К примеру,  китайский император Ши-Хуан-Ди умудрился  взять вместе с собой в загробное путешествие  около 8 тысяч войнов, слуг, наложниц и другой прислуги. Их убили и похоронили стоя,  прямо  в мавзолее самого  императора. Он жил, правда, немного ранее описываемого нами времени, но традиция на многочисленные ритуальные  жертвы  шла  из глубокой древности.

Возможно, решение императора было по мотивации не столь злодейским: он был уверен, что все они вместе с ним возродятся а том свете, то есть не умрут, а перейдут в жизнь истинную.
Но нас больше интересует Духовный аспект жертвы. Так в Библии сказано: «Если пшеничное зерно, падши на землю, не умрет, то останется одно, а если умрет, то принесет много плода». (Иоанн, 13.24) 
Любой аспект материального мира приносит себя в жертву во имя продолжения своего рода. Это нормальная диалектика: смерть во имя Жизни. Солдаты Ши-Хуан-Ди умирали не ради смерти, а ради возрождения на небесах вместе с любимым императором. Иначе такая практика убийств долго бы не продержалась.

Но это были  Жертвы личного  выбора, а есть Жертвы Пути. Такова жертва в жизни  подлинного художника.  Илья Эренбург пишет: «Самое трудное ремесло – водить перышком по бумаге: платят за это иногда хорошо, но расплачиваться приходится жизнью!» (№1, стр. 529)
Вместе с тем в проблеме творческой жертвы есть нюансы: приведу цитату из Генриха Гейне, с которой я в корне не согласен: «Мир расколот надвое. Так как сердце поэта есть центр мира, то и оно растерзано надвое; кто хвалится тем, что у него цельное сердце, у того прозаическое, закоулочное сердце».(№1, с.529)
Почему мне кажется, что поэт в этом случае не прав?  Мир действительно расколот надвое: мир Зла и Мир Добра. Но сердце поэта не растерзано пополам по этим мирам, оно соединяет их, давая преимущество Добру, примерно в процентном соотношении «Золотой пропорции»: 62% к 38%.
Будь поэты только на стороне Добра, им не выжить бы в этом грешном мире Зла, будь они только во зле («в заботы суетного света он безраздельно погружен», как писал Пушкин), то мир бы не имел шансов на исправление житейского Зла Добром позитивного творчества.
Бинарность (расколотость) мира – свойство мир, лишенного Бога. А сердце поэта для того и предназначено, чтобы соединять расколотые грехом края мира. 
Но какой ценой удаётся поэту исполнять эту трудную, далеко не «закоулочную» функцию восстановления Целостности? Библия отвечает на этот вопрос так: «Кого Бог любит, того и наказывает» (Пр.3.12.)

Судьбы поэтов в грешном  мире распределяются между тремя видами наказания:

-  или они не имеют потомства;    
-  или проживают жизнь в бедности;

-  или рано умирают ( не старше 40 лет);

Оставляю на попечение читателя подставить конкретные фамилии под ту или иную рубрику…

Более точно, чем Гейне, высказался С. Есенин: «Невеселого счастья залог – сумасшедшее сердце поэта!» 

Счастье у творческого человека есть, правда, оно «невеселое» Почему? Прав Александр Мелихов, утверждавший: «Значительность человека определяется размерами катастрофы, которую он терпит в столкновении с материей». (№ 1 , стр. 529) 
Поэт – механизм духовного преображения мира, но правит в этом мире не Дух, а Материя. Поэтому величие человека в значительности столкновения Духа и Материи  в его душе.
Аркадий Давидович иронически заметил: «От искры Божьей  человек может и погореть!» (№1, стр.529)  В любом случае она зажигает пожар в его душе, про который «бабушка надвое сказала»... Высокий ум претворяет этот пожар в творческие строчки, а ремесленник может и пуститься во все тяжкие, сгорая, если не в силах себя творчески выразить в этом мире.
      Параграф № 154. Характерна ли для этого времени  духовная свобода? 
Ни в коей мере. Духовные традиции описываемой эпохи опутаны огромным количеством ограничивающих норм и принципов, ибо это время «духовной нормативности». Причем, даже не важно,  были ли они религиозными нормами для бедных или государственным этикетом  – для знати. Ограничения были совершенно  одинаково сильны;  свободой, по сути дела, не обладал никто, за исключением святых и пророков. Поэтому они были  так популярны в те времена. 

 Высоких произведений искусства с тех времен осталось немного, за исключением, может быть, Гомера. Большинство оставшихся нам в наследство зданий – это государственные заказы. Но я совершенно согласен с Львом Толстым, считавшим, что «по заказу можно делать только произведения искусства, пониженные до мастерства». ( №1 , стр.673)      
Творческая свобода – это вечная проблема художника. Если он пишет правду, то она не бывает востребована временем и остается ненапечатанной, по крайней мере, некоторое время, если подделывается под вкусы времени, то обречен на забвение потомков.
 Владимир Голобородько иронически переделал определение реализма: «Писатель-реалист: писал только то, что разрешали». (№1, стр.673)
Выберу из большого набора высказываний, посвященных этой теме только несколько:
1. «Дух – по  своей природе господин, а не батрак: ему удаётся только то, что он делает сам и по собственной воле» (А.Шопенгауэр - см. №1, стр. 674).
2. «Творец не может погубить злое, оставив доброе, а может лишь, подобно Гоголю, бросить свою рукопись в огонь». (Ф. Горенштейн – №1, 674)

3. «И даль свободного романа я сквозь магический кристалл еще неясно различал». (А.С. Пушкин) 

4. «Свобода творчества – это свобода оставаться рабом своего таланта» (Г. Матюшов - №1,674)

Краткий комментарий: Эти мнения хороши на все времена, Думаю, что и тысячу лет назад эти проблемы  стояли перед деятелями культуры в той же степени напряженности. Дух, если он есть, является связью человека с Богом (Он- господин),  а не батрак, держащийся только за свой участочек земли.
Мы уже указывали, что творчество не может быть однозначно Добрым или Злым, в нем, как в Жизни, представлено и то, и другое. Поэтому, у поэта всегда  остается альтернатива: бросить неудовлетворяющую его  рукопись в огонь!

Высказыванию Пушкина о «дали свободного романа» вторит В.Маяковский: «Поэзия  вся -  езда в Незнаемое», Знаю  по собственному опыту: сначала рождается первая строчка, а потом на неё вяжутся другие, часто совершенно не завися от тебя. Тебе остаётся только выбирать, вплоть до полного уничтожения написанного. 
Участвует ли в широте выбора свободы творчества  авторская индивидуальность? – Ну, безусловно! Окончательный выбор осуществляет именно она.
Параграф №  155. Бифуркации следующей эпохи «Овен - Рыбы - Водолей»:

Она  подводит нас  уже   к нашим  временам или не столь от нас отдаленным: 2 тысячи лет до новой эры – 4 тысячи лет  новой эры. Это время великих империй: от  империй Александра Македонского и  Римской империи  к  империям Чингиз-хана, Гитлера и  Российской империи. Из  них в настоящий момент  продолжает существовать только Россия, ибо её империя, по всей вероятности, наиболее близка Богу. 

 Доминирующее  имперское социальное устройство во многом было основано на качествах, которые инициировал в людях Овен: агрессивность, самоутверждение, стремление к превосходству и отвага.  Это чисто мужская доминанта, её  выдвижение нарушило гармонию Мужского – Женского начал в мире  и породило последующие социальные искривления.

                 Их попытался исправить на рубеже «эпохи Овна-Рыб» – Иисус Христос, проповедовавший  доброту, милосердие, всепрощение и бескорыстие. Он возместил недостаток Женского начала в мире и восстановил равновесие. Но мир ожидают новые  катаклизмы.  «Эре Водолея», начинающейся на рубеже второго и третьего тысячелетий,   уже свойственны некая отчужденность и безличный подход к человеческим горестям. Именно поэтому в ходе этой Эры разразится глобальная катастрофа, пытаясь повернуть обезбоженное сознание современного  человека к Небесным ценностям.
Мы говорили уже, что каждый этап развития любой исторической системы отделен друг от друга так называемыми моментами «Бифуркаций» - кризисными элементами системы, когда она теряет инерцию  прежней энергии и должна выбрать иной, чем прежде, путь развития.

С НАШЕЙ ТОЧКИ ЗРЕНИЯ ЭТИ БИФУРКАЦИИ ИГРАЮТ ВАЖНЕЙШУЮ РОЛЬ ОБЕСПЕЧЕНИЯ СИСТЕМНОЙ ЦЕЛОСТНОСТИ СТРУКТУРЫ.

В истории человечества таких бифуркаций насчитывается несколько, но  важно, как считать? Принципиально есть два различных подхода: общенаучный и магический (оккультный подход) По первому подходу в истории планеты были следующие периоды, разделенными эпохами бифуркаций (периоды оледенений):

1.  Докембрий: от рождения планеты до появления многоклеточных (4,6 млрд. лет  назад - 550 млн. лет назад);

2.  Палеозой: от многоклеточных - до динозавров (550 млн. лет- 245 млн. лет назад);

3.  Мезозой: от появления динозавров до их немотивированного исчезновения (245 млн. лет - 65 млн. лет назад);

4.  Кайнозой: от крупных млекопитающих до современности.(65 млн. лет назад - современность) .

Другой расчет делают современные оккультисты ориентируясь на время оборота Солнечной Системы вокруг ядра нашей Галактики по Млечному Пути - 245 млн. лет. Мы предлагаем свой вариант:

А. Первая бифуркация -Начало Вселенной в результате  столкновение мембран параллельных миров:

1. Появление  космического эфира; после столкновения мембран образуются галактики и Солнечная Система;

2.  Образование стихии  «Вода» на планете Земля и зарождение на ней многоклеточных;

3.   Полярный период  планеты - доминанта «Огня» появление рептилий и динозавров,  периодические бифуркационные похолодания  и оледенения;

4.   Гиперборейская раса - доминанта стихии  «Земли» - появление млекопитающих, бифуркации из-за грандиозного Потопа;

5.   Лемурийская раса, доминанта «Дерева» образование различных биоценозов, бифуркации из-за  сдвига тектонических плат земли, разлома Пангеи  и появления новых материков на месте одного старого;

6.   Доминанта «Металла» - Атлантическая раса - рассеяние по Атлантиде Человека разумного в современном виде и нарушение им экологического баланса, повлекшее  гибель Атлантиды по воле Бога;

7.   Доминанта Разума - Арийская раса, являющаяся результатом исхода атлантов по Европе до Древней Индии, бифуркация в форме Экокатастрофы;

8.   Человечество после Экокатастрофы - «Ноосферная раса» ;

9.   Духовная раса - человечество, овладевшее «полевой формой существования», переход в Космос.

В   книге.Геннадия Бондарева «Ожидающая культура» (Библиография № 15)) есть временной расчет периодов развития Арийской Расы, который определяется временем пребывания Солнца в одном знаке Зодиака - 2160 годов:

· древнеиндийский  - 7227 - 5067 гг. до н.э.;

·  древнеперсидский - 5067 - 2907 гг. до н.э.;

·  египто-халдейский - 2907 - 747 гг. до н.э.;

·  греко-латинский - 747 до н.э. - 1413 после н.э.;

·  европейский - 1413 - 3573 гг.  после н.э.;

·  славяно-германский - 3573 - 5733 гг. после н.э.;

·  американский - 5733- 7893 гг. 

Этот расчет сделанный Рудольфом Штейнером трудно принять на веру, ибо тогда он должен каким-то образом гармонировать с предыдущими эпохами существования земли. Но по предыдущим эпохам  такой расчет входил  бы в грандиозное противоречие с палеонтологическими  данными, в частности с открытым сейчас  доказательством ориентации египетских пирамид в Гизе по  положению созвездия Ориона, каким оно было 11 тысяч лет  до новой эры.

В нашей ситуации важна не столько эта антропософская ориентация на время пребывания Солнца в одном знаке Зодиака, сколько важно понять, что разделяло разные эпохи, какова специфика бифуркаций их разделявших. Будем ориентироваться на данные науки, хотя и не терять из виду открытий антропософов.

                              А. Первая бифуркация: уничтожение Лемурии и Атлантиды:

Отрицать не подтвержденные наукой данные о Гиперборее, Лемурии и Атлантиде было бы не правильно (мало ли мифов у самой науки?), ибо пять типов существующих у человечества рас: черная, красная, желтая, белая и смешанная достоверно свидетельствуют об их связях  с древними землями и древними материками. О каких связях идет речь?

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

Б. К р а с н а я (наиболее ярко выраженная в тольтеках) раса;  ее истоки в исходе жителей из Атлантиды,  погибшей, как известно,  от наводнения. Современные  представители  этой расы живут в Южной Америке и в Полинезии.  Наводнение - наиболее вероятное бедствие,  что их ожидает. Привыкнуть им нужно к длительным переохлаждениям  и  голоданию.  Есть  ряд индейских племен, которые могли долгое время существовать под водой, понижая температуру  тела  и скорость метаболических процессов в организме. Очевидно,  и при катастрофических  наводнениях  этому необходимо  и  возможно  научиться тем расам и народам, которые окажутся в подобной ситуации. Так влияние катастроф может быть ослаблено. С другой стороны выжить удастся только духовно продвинутым, ибо для остальных смерть будет заслуженной карой.

В. Ж е л т а я раса;  царством желтой монголоидной   расы  всегда  была Азия, это  одна из самых молодых рас человечества, а поэтому и самых перспективных. Мы говорили, что истоки её лежат в Атлантиде и в северном исходе её жителей, хранящих специфические особенности  народов монголоидного типа. Сейчас эта раса занимает по преимуществу территории вокруг Гималаев и Тибета - самых высоких мест на Земле. Очевидно, их минет наводнение, но им грозят землетрясения и  разряженность воздуха, справиться с которой можно только духовной подготовкой, соответствующими голоданиями и привычкой к холоду.  Именно это уже давно демонстрируют в тех местах йоги высшего посвящения именно такова духовная мудрость и самого Тибета. Истоки буддизма очевидно также нужно искать в религиях Атлантиды. 

Г. Б е л а я (европеоидная)  раса;  истоки ее  -  южный  европейский исход жителей  из Атлантиды. Вполне возможно, что в Атлантиду они пришли из Гипербореи перед её гибелью во время смещения материковых плат земли. По нашему мнению, самое страшное, что  в будущем  грозит  этой расе - повышение радиационного  фона и солнечное излучение из-за расширения «озоновых дыр».  Уже доказано, что голодание и переход на растительный белок способны предохранить человека от лучевой болезни.  Следует только изучить все  случаи выживания людей в условиях повышенного радиационного фона, естественно не на лекарствах, а “натуропатическими методами”.

  Д. С м е ш а н н а я   раса  - люди, родившиеся от мужчин и женщин разных рас. По сути - огромная часть человечества, впитавшая лучшие стороны крови каждой  расы, участвовавшей  в их рождении. Наиболее перспективная часть человечества, имеющая большие шансы одолеть негативные  влияния предстоящих катаклизмов. Но при одном маленьком условии - перехода  каждого на путь личного духовного совершенствования.

Б. Вторая Бифуркация: «Кризис индивидуальной охоты, рыболовства  и собирательства - переход к загонной охоте с участием всего племени»  

        Индивидуальная охота и собирательство как способ выживания  в условиях дикой природы вполне мог продолжаться миллионы лет, пока ресурсы природы, определяемые  в данном случае количеством животных или наличием рыб в водоемах, не  стали падать   и не могли обеспечить выживание людей в данном ареале природы. Думается, что в начале своего существования на планете люди питались в основном дарами моря, ибо воды было больше, чем суши.

Поэтому кризис индивидуальной охоты, рыболовства и собирательства не может быть объединен под единым углом зрения. Скорей всего пока не наступила эпоха  оледенений, человечество не занималось охотой, ибо ему хватало полученной с рыболовством и собирательством пищи. Как явствует из Библии, Адам и его потомки жили в среднем по 900 лет, наверное, потому что совсем не употребляли мяса в пищу.

Только после резких похолоданий, когда энергетические потери человека не могли быть восстановлены без мяса,  человечество стало  питаться мясом, включившись сначала в индивидуальную, а когда её ресурсы были исчерпаны, и в коллективную (загонную всем племенем) охоту.

По этой причине произошел и социальный прорыв - бифуркационный сдвиг: человечество перешло от самого древнего социального бытия в рамках одной большой семьи к выживанию родом, возникшим из разросшейся до огромных размеров  семьи. Родовые социальные структуры  существования  имеют  наиболее оптимальные условия  для выживания, пока людей вокруг мало.

Но демография давала свои плоды, и в возрастающих по объему родовых племенах  стали накапливаться противоречия с природой, приведшие в конечном итоге к неолитической революции - появлению загонной охоты и дальнейшему укреплению родового образа жизни человечества.

Человек разумный современного типа (неантроп)  по данным палеонтологии, появился в Африке около  200 тысяч лет назад,  заселил Южную Азию, откуда и расселился до Европы и Австралии. Эта картина мира соответствует уже нынешней карте материков. Существование Гипербореи, Лемурии и Атлантиды уходит корнями в более древний мир,  чем та картина материков, какая имеет место  сейчас. Сам дрейф материков палеонтологи не подвергают сомнению, но существование этих працивилизаций отрицают. Причины понятны: нет материальных свидетельств, а общая логика исторического развития пока  нашей  науке не ведома. 

Поэтому, если признать существование цивилизаций в ту пору, а не признать их невозможно, об этом свидетельствует и происхождение рас и языковое единство народов  мира, возникшее из праязыка  всех языков  - санскрита,  что говорит о расселении из одной местности, которой, скорей всего и была Атлантида. Следовательно, данные палеонтологии не полны и не учитывают расовых и филологических исследований, свидетельствующих о более древних демографических процессах в мире, чем это доказано палеонтологией.

Р. Штейнер подробно описал эвакуацию населения из Атлантиды перед её гибелью  по нескольким направлениям , образовавшим  различные языковые ветви : праиндейскую ветвь тольтеков, двинувшихся в сторону Америки и образовавших красную расу, пратуранскую ветвь будущих монголов, двинувшихся по северу Европы и образовавших желтую расу, арийскую ветвь атлантического народонаселения, двинувшуюся по югу Европы и образовавших белую расу. Возможно, она выбрала южный маршрут только по тому, что в ее генах, которые были переданы ей от Гипербореи, сидело уже недоверие к полярному холоду, а у монголоидной расы этого гена  в крови не было.

Тольтеки и монголы занимались в основном скотоводством, а арийцы - землепашеством. Хотя имело место и сочетание этих двух типов хозяйствования. Сам переход от охоты и собирательства к сельскохозяйственным технологиям свидетельствовал  не только об оскудении охотничьих ареалов, но и о социальном кризисе, а точнее о системном факторе любой бифуркации.  Они никогда не случаются по  моно причине, в их основе всегда - системный кризис, как мы это постарались показать в предыдущих главах на примере России.
В. Третья Бифуркация - Неолитическая революция - оскудение охотничьих ареалов в результате оледенения - переход к скотоводству и землепашеству;

Наличие  системной  Бифуркации  предполагает сам факт её появления в результате системных отклонений от  прежнего состояния равновесия:

· изменение материковой картины мира - погружение в результате потопов и оледенений старых материков и явлен ие им на смену новых;

·  оскудение в результате климатических катастроф природных запасов для собирательства и охоты;

·  социальная революция - переход от узко семейного образа жизни к родовому, а от него - к общинному;

·  религиозные изменения - переход от Матриархата к Патриархату;

·  хозяйственные изменения - смена каменных орудий на бронзу (Бронзовый век) и позднее - на железо (Железный век);

·  переход на устойчивую систему хозяйствования, ведущую к появлению первой цивилизации. Без устойчивого скотоводства и земледелия никакая цивилизация  в течении десятков тысяч лет  невозможна.

         Причем надо иметь в виду, что появление самых  религий как идеологических основ любой цивилизации характерно именно для времени  этой бифуркации, свидетельствующей о явлении образа Единого Бога (Мужчины), а, следовательно, о переходе древнего  Матриархата, привязанного к многобожию,  в Патриархат, опирающейся  большей частью именно на монотеизм. По сути дела монотеизм глубоко спрятан в основе каждой мировой религии, кроме язычества.

Как с нашей точки зрения двигалась история, если проигнорировать рационально полученные  сведения об Атлантиде, отражает                                                                                                                  матрица № 11:
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 Г. Четвертая бифуркация - Кризис сельской цивилизации и развитие ремесленничества, промышленности и науки
Долгое время человечество держалось на типе цивилизации и  хозяйствования, связанных с процветающим и преуспевающим сельским хозяйством. В каких-то странах доминировало скотоводство, а в каких-то - земледелие. Иногда, как,  например, в России имело место сочетание этих двух видов сельского хозяйствования.

Необходимо отметить, что именно этот тип хозяйствования человеческой цивилизации наиболее адекватен потенциальной гармонии  Природы и Цивилизации. По логике этой гармонии, проводя тренд в будущее, можно предположить, что именно сельская цивилизация выживет на земле, после экокатастрофы, разрушающей  промышленную, городскую цивилизацию. 

Города, конечно, останутся, но скорей всего не как места для  проживания населения, а как музеи и экспозиционные центры, демонстрирующие возможности новой ноосферной, грядущей  на смену не оправдавшей себя промышленной,  цивилизации.

Вместе с тем третья бифуркация, породившая из занятий ремесленничеством, характерным для эпохи сельского хозяйства в мире, развитие промышленности и науки, также была вполне закономерной.  Она была связана с неконтролируемым ростом народонаселения и огромной нагрузкой на природу, вызванной этим обстоятельством.

Человечество искало в промышленном развитии способ компенсировать очень сильную зависимость от климатических условий, которые год на год не сходятся. Промышленность можно было развивать, не оглядываясь на  климатические колебания. 

При этом закономерным продолжением культуры стало развитие науки как рациональной части этой области человеческой деятельности. По нашей методологии   именно в рамках развития науки смогло окончательно сформироваться «фактологическое сознание» человечества, получив соответствующие инструменты анализа - моделирование и эксперимент.

Однако, наука имела одну весьма важную для ее будущего особенность - она  имела инструменты для анализа только Посюстороннего мира, а Потусторонний мир оставался толь неё «терра инкогнита». Именно   поэтому она стала отрицать наличие Бога и  метафизику  мира за пределами видимой реальности. В результате произошло резкое падение нравственности социума, повлекшее за собой ухудшение экологической обстановки в мире.

Человечество в результате неконтролируемого развития промышленности отравило большинство ареалов  своего существования и поставило себя тем самым на грань исчезновения.

Только правильная постановка диагноза болезни способна отыграть ситуацию назад, вернуть из Небытия моральные основы отношения к окружающей среде, исправить её и наладить сносные условия человеческого существования.

                     Параграф № 156. Эволюционное единство в эпохе «Овна-Рыб-Водолея»:

Это единство данной эпохе  придаёт фигура Христа, имеющего качества  и «агнца»  и «рыбы», а также водолея, крестящего святой водой.
              Христианство играет ключевую роль в указанный период развития человечества. Это самая массовая религия,  себя причисляют к ней сегодня  более  двух миллиардов человек в мире (точнее 2380 миллионов - см. № 22, стр., стр. 394).  Христос несет в себе характерные особенности всех  трех отрезков времени этой эры: мужское и женское начало, в также доминанту духовного развития в эпоху Водолея.

В сравнении с локальными увлечениями  предыдущих эпох, для этой эпохи характерно универсальное развитие человечества, которое мы оцениваем как «Следование по Пути Божьего Провидения».    

Подобное следование ближе всего подходит под понятие «Судьба». Для определения  этого слова ближе всего подходит пониманием его Хрисиппом (№1, стр.40): «Судьба – это разум мирозданья, или закон всего сущего в мироздании, управляемом провидением,  или разум, сообразно с которым ставшее стало,  становящееся становится и предстоящее станет». 

Для язычника Хрисиппа назвать эту сущность Богом было невозможно, но он говорит именно об атрибутах Высшего Абсолюта.

Это, к примеру, хорошо понимает французский мыслитель Ф. де Ларошфуко: «Как бы ни был мир неопределён и разнообразен, ему, однако, всегда присуща некая тайная связь и четкий порядок, которые создаются Провидением, заставляющим каждого занимать своё место и следовать своему назначению».

             Механизм работы Провидения уточняет Григорий Померанц: «Провидение не творит заметных чудес, но поддерживает флюктуации, которые Ему нужны. Незримая сила присоединяется к меньшинству, и оно приобретает силу».


В конечном итоге эта сила начинает доминировать в мире, что мы и видим в эпоху Рыб. Эпоха Водолея несет новые черты: это времена не монолога Бога, а диалога с Богом готового к такому диалогу Человека.
Параграф № 157. Преемственность традиций и основных идей в рамках этой эпохи: 
Воинственные традиции  Овна наследуются в течение всего периода, только  на рубеже эпохи Рыб-Водолея  феминистское движение все чаще ставит под вопрос  «войну как способ решения всех проблем». Проповедь Любви привела в мире к возрождению гуманистических ценностей, интеллектуальные устремления Водолея – к колоссальному развитию компьютерной техники.  Гармония «мужского - женского начал»  начинает восстанавливаться, но гармония «Человек – Природа» ещё  далека от равновесия. Её продолжающиеся нарушения, по всей вероятности, и  приведут к катаклизму.

Логику универсального развития определяет скорей всего «рок», локальными действиями человека управляет их локальная эффективность.
«Заранее своей не знаем доли: не мы, а рок распределяет роли», - заметил арабский поэт Ал-Маари.

Диалектика Закономерности-Случайности ставит перед нами вопрос, какая из этих сторон ближе к Божественному Провидению? На первый взгляд – закономерность, но, если подумать поглубже, то случайность.
Эту мысль подтверждает А.Франс: «Случай есть ни что иное, как Господний Промысел на земле», (№1, стр. 42)     НО почему так? Все дело в специфике Познания. Познать случайность нам не дано, как не дано знать Господний Промысел, а логику закономерности, в особенности по отношению к Природе, человек довольно успешно познает с помощью науки.

Нас призывает Александр Кочетков: 

«С любимыми не расставайтесь, с  любимыми не расставайтесь, всей кровью прорастая в них!

 И, уходя, на век прощайтесь, и, уходя, на век прощайтесь, хотя уходите на миг!»
                       Параграф № 158.  Аналогии в эту эпоху:

Ключевую роль Христа в нашем мире позволяет понять его аналогия с Адамом, ибо Его называют «Вторым Адамом».  Аналогия с воинствующим качеством  Овна заключена во  фразе Христа: «Я пришел принести не мир, но меч» (для неверных). Христа называют «Рыбой», ибо именно рыба была тайным символом ранних христиан. Роль «воды» в святом крещении то же понятна каждому, а «Разум – символ Водолея» в наше рациональное время начинает доминировать над всеми остальными человеческими проявлениями. 

Продолжая эти аналогии, О.Мандельштам писал:
«Вот неподвижная земля и вместе с ней я христианства пью холодный, горный воздух.

Крутое «Верую» и псалмопевца роздых, ключи и рубища апостольских церквей.

Какая линия могла бы передать хрусталь высоких нот в эфире укрепленном?

И с христианских гор в пространстве изумленном, как Палестины песнь, нисходит Благодать».

Глубинная сущность Христианства – это нисходящая с небесных гор  Благодать. Именно она облагораживает своей сутью и «Адама», и «Рыб», и наш « человеческий Разум», действующий в пандан Христу.
Наиболее мощное влияние оказало Христианство на Россию. Причины такой близости христианства менталитету русского человека до конца не понятны, но их связь очевидна.

Серафим Саровский как-то сказал: «Молчание - тайна будущего века, словеса - суть орудие века сего!» Мы прошли уже очарование словесами и вполне готовы  воспринять мудрость отца Серафима, что тайна «грядущего века скрыта только в молчании».

Борьба за реальное будущее русской культуры связана  с одной потрясающей идеей, выдвинутой Ф.Достоевским во время речи на Пушкинских торжествах, - «идеей всеединства». Именно в Пушкине писатель обнаружил первого представителя «всечеловеческого братства». Если даже судить только по произведениям поэта, посвященным тематике  общемировой культуры: «Маленькие трагедии», поэма «Анджело», стихотворение «Альфонс садится на коня» и другим, становится  совершенно ясной справедливость этого утверждения.

В «идее всеединства» скрыт колоссальный ресурс духовного объединения человечества, который становится безумно актуальным перед лицом преодоления все миром глобальной катастрофы.

Доминантой этой идеи уже давно стало учение и сама личность Иисуса Христа.  Очень актуальным становится в этом ситуации диалог всех мировых религий.


Частью идеи «всеединства» является и налаживание мировых экономических связей и рост культурных контактов в мире. Она реализуется в следующих формах:

 работа сети Интернет и других мировых коммуникационных сетей;

 создание мировых телевизионных сетей;

 работа мировых организаций, типа ООН. ЮНИСЕФ, ЮНЕСКО и других;

 организация мировых турне крупными творческими  коллективами;

 других явлениях подобного культурного толка.

Что обеспечивает единство этих мировых процессов? Это, на наш взгляд:

 формирование единой для разных стран «инновационной личности»;

 осознание многими странами духовного мессианства русского народа;

 приближение катастрофы, которой нужно противопоставить  культурные и духовные усилия, чтобы человечество не погибло.


В ХХ веке у многих людей  возрос  интерес к футурологической литературе, созданию общественных организаций, изучающих будущее.


Вместе с тем повысился интерес  к пророчествам русских старцев и русских святых, касающихся будущего нашей культуры. Эти данные сгруппированы в книге «Россия перед Вторым Пришествием». - (М. Издание Троицко-Сергиевой Лавры, 1993 год)


Можно назвать еще несколько книг, в которых исследованы отношения России и Апокалипсиса:

 П.Иванов «Тайна святых. Введение в Апокалипсис» - М.,1993;

 Архимандрит Рафаил «Церковь и мир на пороге Апокалипсиса» - М., Московское подворье Сергиево-Троицкой Лавры, 1999 г.;

 В.Алексеев, А.Григорьев «Религия Антихриста» - Новосибирск, Посох, 1997

 Все они повествуют о приближении последних времен, если человечество не подготовится к ним, Антихрист проглотит всех нас. Понятно, что этот аспект перенесен в наши души, выбор только за нами.


 Российская культура в предчувствии «рубежных времен» не могла не выработать  собственного противоядия против них. Одной из форм сопротивления предстоящему духовному падению человечества было, описанное нами системное представление о закономерностях культурного развития.


Напомним, что речь идет о восьми системных законах:

 маятниковое развитие;

 поддержание культурной целостности;

 двойное подтверждение культурного развития;

 обмен «универсальности» на «эффективность;

 духовная дополнительность;

 концептуальное развитие;

 соответствие внутренних импульсов системы вызовам внешней среды.

            В определенном смысле времена перехода от «фактологического сознания» к «инновационному» - это времена глобального Перехода цивилизаций, названные В.И. Вернадским «ноосферным Переходом».


Культура должна сопротивляться порокам тяжелых времен, и она выработала системные правила такого сопротивления. 

           Так  закон «маятникового развития» показывает, что любая тенденция в развитии культуры носит временный характер и нет необходимости преувеличивать её значение. Так со временем и  сей  Переход  нас минует, и мы погрузимся в благодатные духовные времена.


Закон «двойного подтверждения» свидетельствует, что инновационное время в каком-то смысле есть возврат и подтверждение мифологических времен, так что возврат к «бездуховности», свойственный последним, носит закономерный характер.


Закон «обмена эффективности на универсальность» свидетельствует о смягчении своего действия в «последние времена». Возникают такие «универсально-эффективные системы»,  как ИНТЕРНЕТ.


О напряженности духовной борьбы во времена Перехода свидетельствует «закон духовной дополнительности». Бездуховность должна возрастать, чтобы в сопротивлении ей росли наши духовные силы и наш потенциал.


Системность культурного развития всегда предполагает наличие какой-то доминанты, способной подчинять себе основные аспекты развития системы. На инновационном этапе такой доминантой служит само творческое сознание  творца и зрителя.


Но есть и новое качество на этом этапе: доминанта постепенно переходит к диалогу всех элементов культурной системы между собой, хотя сознание задает при этом тон.  Почему инновационный период - самый сложный период в развитии культуры?  


Потому что именно на этом этапе сопротивление бездуховных и антикультурных сил неизмеримо возрастает. Условием сопротивления становится системная включенность в диалог всех творческих сил,  участвующих в системе, учет мнения всех их, а не только одной доминанты!
Они диалогическим способом ищут способы решения всех возникающих в ходе Перехода проблем.


Механизм «диалога», поиски всех устраивающего компромисса и являются самым эффективным механизмом культурной целостности на этом этапе. Никто не перетягивает «одеяло на себя», все полны взаимной вежливости и уважения.


В диалог  друг с другом вступают не только элементы нашей национальной культуры. Но и мировой, что укрепляет её в свою очередь.   Целостность мировой культуры растет, она становится инструментом борьбы против антидуховности, даже вопреки своему собственному желанию.


Законы культурной целостности существуют не в вакууме, а в дополнительности с другими законами функционирования мира. Характерным примером в этом отношении является функционирование полов в социуме.


Как доказал доктор биологических наук профессор Виген Геодакян, в основе взаимодействия мужчины и женщины в мире лежат требования генетического взаимодействия и разной функциональной  направленности полов в социуме.
Это  означает,  что  мужчина  иногда  подменяет  женщину в  социуме, а  последняя -  мужчину,  но  в      главном 

(порождении потомства)  они себя подменить не могут. Биология мудро сочетается с культурой, ибо законы этого сочетания идут от Бога. 


Необходимость создания семьи  вытекает из «закона культурной дополнительности». Они дополняют друг друга: он - добытчик, она - хранительница очага.  Сфера её действия - Дом, а его - Космос.


Пользуясь формулировкой закона об «обмене эффективности на универсальность», можно утверждать, что  «мужчина универсален», а «женщина эффективна». Она более приспособлена делать ежедневную рутинную работу, к которой мужчина из-за своей ориентации на поиск нового плохо привычен.


Нельзя ответить на вопрос: «Кто из них лучше?» Они разно функциональны и каждый приспособлен более эффективно к своей доминирующей  функции:

 если мужчина агрессивен, всегда готов к бою, то женщина более осторожна, устойчива, готова продолжать начатое мужчиной дело;

 если мужчина постоянно готов к постижению нового, то женщина лучше передает традицию (поэтому среди них так много педагогов), она более глубоко готова освоить известные вещи и передать секреты их другим;

 если мужчина силен в Социуме или в Природе, то у женщины «мой дом - моя крепость».

                   МУЖЧИНЫ УНИВЕРСАЛЬНЫ, ПОТОМУ ЧТО КАК ПЕРВОПРОХОДЦАМ ЧАЩЕ ВСЕГО ИМ ПРИХОДИТСЯ РЕШАТЬ НОВЫЕ,  А НЕ РУТИННЫЕ ЗАДАЧИ, ОНИ ЛУЧШЕ КОНТАКТИРУЮТ С ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДОЙ, СОВЕРШАЮТ ОТКРЫТИЯ.


 Женщина лучше адаптирована  к тому, чтобы эти открытия развивать и приспосабливать к делу. Женщины сильны в технологиях, мужчины - в открытии новых закономерностей.


Прежде всего необходимо определить само понятие «духовности».  Вот определение профессора А.А.Королькова «Духовность - это проявление устремленности к совершенному, идеальному, целостному, она противоположна утилитаризму, прагматизму; духовность ищет Абсолюта, Бога». (№ 17, стр. 14)

Духовность таким образом, как и высшие проявление культуры, стремится к «универсальности»,  ей противна «эффективность, прагматизм и утилитаризм».


Духовный ресурс развития всегда связан с тем, что художник во время творчества тянется к целостности и универсальности культуры, совершенно не думает в своём экстазе о прагматических аспектах Бытия. Те же, которые универсализма  лишены, напротив только об деньгах  и думают!


Какими же духовными ресурсами обладает сегодня русская культура?

 Во-первых, ПРАВОСЛАВИЕ. Мы неоднократно подчеркивали, что хотя русская нация существует во времени меньше Православия, но сама отечественная культура, возникнув в окружении Православия, вобрала его как составную часть;

 Во-вторых, осознание художниками ЦЕЛОСТНОСТИ и СОВЕРШЕНСТВА русской культуры в своём конечном идеале и осознанное стремление к ним;

 В третьих, нравственная ориентация художника, его МОРАЛЬ. Пусть она не является постоянной вещью, творец всегда только «становится», но Идеал для своего совершенства он держит перед собой, и без сомнения, как идеал духовный;

  В четвертых, русский творец не зациклен на одном себе, а ориентирован на важнейший сейчас механизм творчества - «ДИАЛОГ», совместный с читателем или зрителем поиск истины.

Духовные ресурсы разного вида искусств глубоко специфичны, одни они - в архитектуре, другие - в кинематографе. Наиболее яркое их проявление видно в таком духовном виде творчества, как поэзия:

   Я потрясен , когда кругом гудят леса, грохочет гром, и в блеск огней гляжу я снизу.

  Когда испугом обуян, на скалы мечет океан свою серебряную ризу.

Но, просветленный и немой, овеян властью неземной

 Стою не в этот час тяжелый, а в час, когда , как бы во сне, 

 Твой светлый Ангел шепчет мне неизреченные глаголы.



 Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,

 И верю сердцем, что растут и тотчас в Небо унесут меня раскинутые крылья! (А.Фет)


Духовные ресурсы творчества всегда внутренне противоречивы, творцу надо всегда выбирать, ибо духовность - это каждый раз самоограничение, отказ от разнообразия, это личный выбор!


Внутренне я жажду в творчестве порыва, но в силу сюжета и формальных ограничений вынужден говорить сейчас  пока о вещах, далеких от духовности.


Конечно, за каждой такой вещью духовное начало может быть скрыто внутри, в самой оценке фактов и явлений художником. Оно может быть погружено в неявную для читателя цепь духовного напряжения, лежащую поверх сюжета, если она есть, конечно.


Духовно ориентированный творец никогда не проходит мимо такой напряженности, умеет её воплотить в своем произведении


По сути дела мы можем совершенно обоснованно утверждать, что целостность любой культуры держится на духовном основании. И, если это основание слабо, сама национальная культура имеет небольшие шансы, чтобы вырваться на просторы мировой культуры и получить широкое звучание, как это удалось русской художественной культуре.
Выше я сделал аналогию между Советским периодом бытия России и Перестройкой. Подробнее она выглядит так:

- Революция и Гражданская война – Перестройка времен конца 80-х и 90-х годов;

- НЭП –  Перестройка в 1999 – 2013 годы ;

- Сталинский период – жесткая диктатура двадцатых годов ХХ1 века;
- Время Застоя – период 30—х годов ХХ1 века;

- Перестройка – изменение космической ситуации планеты в 30-е годы.

     Параграф № 159: Приоритет «локальных эффективностей»  над «глобальными»:
           Он характерен для этой эры, ибо  привел в конечном итоге к распаду всех имевших в ней место империй, кроме России. Россия – носительница идеи глобальной (христианской) эффективности, поэтому   на её долю выпало уничтожение  трех  империй – Чингиз-хана, Наполеона и Гитлера, а также  освобождение мира от псевдоуниверсальной и фальшивой  идеологии марксизма, преувеличившего значение экономического детерминизма в развитии мира. 

Наиболее показательной   демонстрация приоритета локальной эффективности над глобальной выглядит в сфере духовности и политики в сфере воспитания духовно-инновационного человека, которое  строится на  духовных правилах и требованиях. Постараемся их конкретизировать, насколько мы их сейчас понимаем:

1.«Не сравнивай, живущий не сравним!» 

Человек, созданный по Образу и Подобию Бога, глубже и интересней, чем любые внешние о нем впечатления.  Главное – он хранит внутри  тайну Бога, его Вечность, Непознаваемость и Бесконечность.  

Он имеет возможность в диалоге с Богом получить от него все истины, в том числе, и  истинные механизмы действия «машины мира», которыми имеет  право на «свободу воли» и пренебречь, а действовать по своему усмотрению, если есть на то санкция Бога. «Царство Божие трудом нудится»,  без  такого труда не спасешься.

2.«Единственный судья себе – ты сам!»

Духовный человек – это не человек в толпе, а творчески свободный человек, способный на принятие ответственных  творческих решений,  за которые он сам себя и судит. По крайней мере, на этой земле. На Небе – будет другой Суд, но это еще не скоро, а здесь у него есть поле для творчества и для свободы, но свободы как осознанной необходимости, познав замысел Бога по отношению к самому себе.

Несвобода человека опирается на его общинное прошлое, когда он вынужден подчиняться требованиям коллектива. Действительно, «нельзя жить в обществе и быть свободным от общества». Но, кому нельзя?

Человеку, сохранившему в душе ощущения детства, можно, ибо они в нем сильнее навязанных обществом стереотипов и догм. Гению то же можно, ибо он устанавливает  своим творчеством  законы, по которым это общество будет жить в будущем.

Право на нарушение закона можно заработать, если твои нарушения сделаны во имя людей, во имя еще более справедливого закона, который пока ещё  не написан, но тобой уже понемногу  осознаётся...

3. «Живи настоящим, но думай о Будущем!»

Христианство призывает человека довериться Богу и не думать о завтрашнем дне, ибо «на каждый день достаточно его заботы». Это правильно для любого нетворческого человека.

Но, если  человек поднялся до определенного духовного и творческого  уровня, на котором он может правильно предсказывать Будущее в диалоге с Богом, не думать о Будущем он просто уже не способен. 

С одной стороны, он уверен, что все, что ни делается, - к лучшему», а, с другой стороны,  его личная инициатива всегда угодна Богу, если он – человек духовный.

Прогнозирование, построенное чисто на рациональном подходе, будь то математическое или астрологическое прогнозирование, всегда будет ошибаться, ибо  подлинная истина открыта только любящему сердцу, тем более, если оно находится в диалоге с Господом Богом.
4.   
«Мысль, изреченная есть ложь!»

Диалог с Господом, о котором здесь столько раз упоминалось, это «разговор в молчании». Это единство полярностей: молчание и плодотворный диалог. Болтливость духовному человеку противопоказана, тем более,  что он знает: «Мысль, изреченная есть ложь!» В свое время к этому пришел в уже цитировавшемся  стихотворении «Молчание» Ф.И.Тютчев:
Молчи, скрывайся и таи и чувства, и мечты свои, - Пускай в душевной глубине встают и заходят оне,

Безмолвно, как звезды в ночи, - любуйся ими и молчи! Как сердцу высказать себя, другому как понять тебя?

Поймет ли он, чем ты живешь? Мысль изреченная есть ложь. Взрывая, возмутишь ключи, - питайся ими - и молчи!

Лишь жить в самом себе умей, - есть целый мир в душе твоей таинственно-волшебных дум; их оглушит наружный шум,

Дневные разгонят лучи, - внимай их пенью - и молчи!..      

Ценность нашего духовного мира, способного входить в резонанс с Божьим миром в молчании, лишний раз свидетельствует, что  его сущность  и сущность  Господнего мира   обладают неким единым для обоих качеством, будь то «полевая структура» или «духовная напряженность».

И, тем не менее, мы находимся в постоянном диалоге, в том числе и словесном, с окружающим нас миром. Важно только следить, чтобы этот диалог не перерастал в  надоедливую для всех окружающих «болтливость», пустое словопрение…
5. «Не судите других, да не судимы будете!»

Достойный запас смирения, терпимости, доброты и любви к окружающему миру освобождает нас от необходимости его судить. Стоит только посчитать себя самым грешным из людей, а в другом видеть только хорошее,  необходимость в осуждении отпадет сама собой. 

Право на Суд Бог оставил за собой, а людям  его совсем не делегировал, отсюда вытекает  и библейское требование: «Не судите, да не судимы будете!»

Желание осуждать возникает нас от скрытой агрессии или  превратно понятого ощущения справедливости. И того и другое – фальшь, неистинное наше проявление. Лучше не судить не только потому, что и тебя потом осудят, а из простого желания увидеть в людях хорошее, помочь ему проявиться в мире.  Относись к другому  так, как ты бы хотел, чтобы он относился к тебе. И  тогда судить  не будет никакой  необходимости.

6.
                        «Не ослабляй свой организм!»

Человек недуховный привык жить страстями: он любит выпить, выкурить сигарету, иногда балуется наркотиками, употребляет нецензурные выражения в эмоциональных ситуациях и т.д.  Духовный человек – аскет, не только потому, что страсти ослабляют организм,  просто жить  по-другому он уже не может. Аскетизм не только полезен для продления жизни, он  предписан нам Богом. Воздержание от страстей важно  в  человеческом общежитии, ибо агрессия и гнев убивают (и это доказано медициной), прежде всего, самого несдержанного человека. 
Практическая жизнь в Духе – это перманентный пост, воздержание во всем, четкое ощущение меры, невозможность выйти за её пределы.

Мудростью организма является чувство меры. Жить долго – это «не жизнь страстями, а жизнь в Духе».                   

7.     
«Действуй не из-за страха, а по Любви!»

Жизнь в страхе, жизнь под постоянной опасностью нарушить закон, - это жизнь без Бога. Духовному человеку вместо страха дана Любовь, ему нет необходимости бояться.

Мы боимся за себя, за близких, а бояться надо за ответственность  перед Богом, что живешь не по духовным законам, что постоянно нарушаешь их. Нарушения порождают двойной страх, так и крутится эта круговерть, где «змея цепляется за свой хвост».

Нарушить перманентное движение по кругу, суету грешной жизни, довольно просто, надо оглянуться – и  не столько по сторонам, сколько посмотреть на Небо и вспомнить о Божьих Заповедях.

Телесная чистота – это здоровый образ жизни, - душевная  – жизнь в Духе, то есть, соблюдение заповедей Божьих. Живущих в чистоте телесной много, все понимают, насколько это важно для продления жизни. Живущих «в Духе» -  мало, а еще меньше тех, что совмещает телесную чистоту с чистотой духовной.

8.                 «Пребывай  в чистоте – и душой и телом».

Исполнение  поста, аскетизм, телесная чистота - противоположны погоне за удовольствиями, в которых  проводит большую часть жизни современный человек. Этим он обрекает себя на вырождение – и телесное и духовное, ибо чистота – это отказ от удовольствий. В особенности наглядно это видно на полных людях, таковых и в церкви вы  с трудом сумеете  заметить.

9.
                    «Основа духовной деятельности – творчество!»

Духовный человек – всегда творец. Если даже он не занимается профессиональным творчеством, он не может жить без какого-нибудь хобби. Творец, живущий в Духе, по сути своей противоположен потребителю, «доильцу сплетен», как выразилась Марина Цветаева.

Потребительские страсти съели современного человека, редкий день он не заходит в магазин или кафе-ресторан. Жаль, что  ему не хватает в сутки 10 минут, чтобы обратиться к Богу. 

Творческая потребность возникает у кого-то сразу, и есть шансы, что он станет профессиональным художником, а у кого-то в конце жизни, когда необходимо подводить итоги.

Но живущий «в Духе» человек к творчеству непременно приходит, не обязательно к чисто художественному. Подобное проявление возможно и  в любой другой  сфере человеческой деятельности.

10.             «Любовь к природе  лежит в сути  творчества и духовности»

Недуховный человек из-за своей нелюбви к природе довел её до экологического коллапса. Духовный, как и Маугли, знает, что они  с природой - «одной крови – и ты, и я!»

Насилие над природой, которое мы себе позволяли,  и все еще позволяем, не корректно для человека с духовно-инновационным сознанием. Ему свойственно не насилие, а содружество, коэволюция с природой. Только она является залогом нашего смягчения жесткости предстоящей катастрофы. Единственным эффективным условием преодоления  катастрофы  может стать только наша инновационная духовность. 

Русскому менталитету свойственны терпимость и прощение, мы не агрессивны и ни к каким нациям, даже крепко нам порой насолившим, ненависти не испытываем.  Эта христианская терпимость должна быть положена в основу национального воспитания, ибо мерки «исторической справедливости»: «Добро за Добро, а Зло – за Зло», тут не работают.

В наш менталитет заложена христианская  необходимость «служения Господу», проявляющаяся в служении своим близким, прямом обращении к Господу (диалог, молитва, причастие), и в служении  самому себе через терпение болезней, скорбей и преодоление  различного рода искушений.

О близости к Богу русского человека  можно судить по тому уровню терпения и смирения, которое он всегда проявлял. «Оранжевая революция» у нас невозможна, прежде всего, по духовным причинам. Октябрьская революция в определенном смысле произошла потому, что была «угодна Господу», как ни парадоксально это звучит. Она несла свой духовный смысл: ценой страданий народа дезавуировать в мировом сознании марсксизм как теорию экономического детерминизма. Для духовных людей есть один тип детерминизма:  духовный – вера в Бога.

У нас в России христианская вера росла из  исторической традиции, накопленного народом опыта, работы РПЦ и как плод Духа русских старцев, праведников и святых.

Доминирующие качества народа – смирение, преодоление гордости, терпимость и любовь к окружающим, склонность к тяжкому  труду, способность прощать свои обиды, борьба с помыслами и искушениями носят чисто православный характер, хотя  идут не только от тысячелетней традиции, но во многом и вошли в кровь и плоть народа, то есть имеют «генетическую  расположенность». 

Современная цивилизация и некоторые  антихристианские тенденции в культуре многое сделали, чтобы уничтожить эти качества, но  еще живы, пусть загнаны в подсознание, но живы и в благоприятных условиях развернутся. Никакой стране в голову не пришло назвать себя  «Святой Русью», это чисто русское явление.

В одном из психологических сборников я нашел схему параметров активной деятельной жизни, которую после некоторой доделки превратил в подобие теста.

Этот тест позволяет нам определить уровень развития в себе определенных черт характера, способствует выбору жизненного пути, после того, как нам становится ясной своя психологическая сущность, дает возможность наметить план жизненного самоусовершенствования, когда мы видим отсутствие в себе каких-то важных качеств.

                           ТАБЛИЦА ПАРАМЕТРОВ АКТИВНОЙ  ДУШЕВНОЙ ЖИЗНИ:

	Сущностная

 Характеристика 
	Её составные элементы 
	ИЗМЕРЕНИЕ: Наличие или 
отсутствие данного качества в нас

	Полнота жизненных ощущений
	-  эмоциональность;

- вера в Бога;

- наличие семьи, детей;

- творческие дарования;
	 Есть - + ;   нет - ;

 Высокий – низкий уровень
 Присутствия

	Жизненная мудрость
	- зрелость суждений;

-  наличие здравого смысла;

-  накопленный  годами опыт;
	

	Физическое и психическое 

Здоровье
	- телесное развитие;

- наличие болезней;

- уровень энергетики;

- психическая устойчивость;
	

	Способность наслаждаться 

Окружающей природой
	- посещение укромных 

уголков природы;

- наличие дачи, дома в деревне;

- участие в экологических акциях;

- тема природы в творчестве;
	

	Способность наслаждаться 

Искусством
	-посещение театров, музеев,

, картинных галерей;

 -собственное художественное 

творчество;

- способность к сопереживанию

с авторами;
	

	Близость с любимым человеком
	- наличие жизненной пары;

-  физическая близость с  любимым

- духовная близость с  любимым;
	

	Наличие хороших и верных друзей
	- количество друзей;

- частота встреч;

- совместные мероприятия;
	

	Общественное признание
	- уважение окружающих;

- творческая активность;

- место в иерархии;
	

	Интеллектуальное развитие
	- уровень образования;

- интерес к познанию нового;

- умственные способности;

- научная деятельность;
	

	Максимальное использование 

своих сил и возможностей
	- творческая реализация;

- общественный успех;

- продуктивная жизнь;
	

	Уровень духовного развития
	- постоянство работы над собой;

- посещение храма;

- творческо-духовная  реализация;

- беспокоящая совесть;
	

	Ощущение собственной свободы
	- уровень самостоятельности;

- независимость в суждениях;

- независимость в поступках;
	

	Вклад в счастье других;
	- социальная активность;

- помощь близким;

- участие в общественных акциях;
	

	Творческая деятельность
	- наличие творческого дара;

- проявленный  талант;

- творческая активность;
	

	Уверенность в себе
	- внутренняя гармония;

- свобода от противоречий;

- способность к сомнениям;
	

	Аккуратность
	-  наличие порядка в своих делах;

- умение держать в порядке 

свои вещи;

- склонность к поддержанию

чистоты вокруг;
	

	Воспитанность
	- хорошие манеры;

- отказ от вредных привычек;

- чистоплотность в отношениях;
	

	Высокие жизненные притязания
	- сила воли;

- высокие запросы в жизни;

- умение достигать своих целей;
	

	Жизнерадостность
	 - наличие чувства юмора;

- открытость людям;

- широта контактов;
	

	Дисциплинированность
	- исполнительность в делах;

- ответственность;

- чувство долга;

- умение держать свое слово;
	

	Образованность
	- широта знаний;

- уровень образования;

- способность к самостоятельной 

учебе;
	

	Рационализм
	- умение логично мыслить;

- способность к 

обдуманным решениям;

- склонность к прогнозированию; 
	

	Сердечность
	- сочувствие другим;

- влюбленность;

- оказание помощи близким людям;
	

	Уровень самоконтроля
	- сдержанность;

- самодисциплина;

- способность подавлять 

эмоциональные вспышки;


	

	Твердая воля
	-смелость в отстаивании взглядов;

-умение не отступать

 перед трудностями;

-умение настоять на своем мнении; 
	

	Терпимость к другим
	- умение прощать;

-  смирение;

- дружелюбие;
	

	Широта взглядов
	- умение принять чужую точку

  зрения;

-уважение к чужим взглядам,

 обычаям, привычкам;

-  духовность; 
	

	Честность
	- совестливость;

- правдивость;

- искренность;
	

	Трудолюбие
	- эффективность в делах;

- продуктивность;

- творческая активность;
	

	Чуткость к людям
	- заботливость;

- открытость души;

- желание всегда помочь 

в трудной ситуации.
	


Посчитайте количество плюсов и минусов в итоге. Гармония в вашей душе будет соблюдаться, если получите их соотношение а пропорции 62% плюсов и 38% минусов.
Параграф № 160. Механизмы духовного познания этой эпохи:

 Основной гносеологический механизм  этого времени – научный эксперимент, несущий в себе  практический результат. Главный девиз времени: «Практика – самый эффективный критерий Истины». То, что это не совсем так, человечество осознает позднее, ибо критерием истины является только духовная практика, причем ориентированная не на земные, а на  космические цели.   Неслучайно стремление в Космос – основное качество эпохи Водолея. Именно оно поможет человечеству переоценить многие земные ценности и выйти на неожиданные для себя открытия и рубежи.

        ОСОБЕННОСТЬЮ ЭПОХИ ВОДОЛЕЯ ЯВЛЯЕТСЯ ПЕРЕХОД ОТ СКРЫТОГО ПОРЯДКА МИРА К ПРОЯВЛЕННОМУ ПОРЯДКУ :
                        За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали

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

                                       Я одинок, и ныне - как всегда. Но вот закат разлили свой пышный пламень

                                       И тает в нем вечерняя звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

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

                                                                                                                                                  Ник. Гумилев

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

По мысли Д. Бома,  наша материальная Вселенная  представляет собой  физическую реализацию  некоей духовной сущности, находящейся в другом измерении  в свернутом (СКРЫТОМ ПОРЯДКЕ), но обеспечивающей голографическую развертку  Вселенной,  да так, что в каждой точке Вселенной можно обнаружить духовный её аналог, хранящий информацию обо всей Вселенной целиком. В этом центральная особенность голографического изображения.  Человек в этой связи также является хранителем всей информации о мире, но не догадывается об этом.

Восприятие человеком мира в этой ситуации возникает как неполное проявление нашими мозгами «Проявленной  Голограммы Бога», превращающейся  с помощью восприятия из скрытого полевого состояния  в открытый порядок внешней видимой физической Вселенной. 

Именно потому, что мы имеем дело с подлинным аналогом всей Вселенной, голографическая её картинка  в каждой данной точке не может опираться на условный порядок времени, рассчитанный на условные  60 секунд в одном часе и на 12 часов в одном солнечном дне. 

Здесь может подойти только ритм, кратный 13 х 20 =260 дням (частота излучений  Центра Галактики),  и 13 х 28 = 364 дней – ритм движения планеты Земля  вокруг нашего  Солнца.  Эти природные ритмы несут в себе подлинную, а не выдуманную человеком,  суть  времени, нас  окружающую  в реальности.

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

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

- световые волны;

- радиоволны;

- рентгеновские лучи и т.д.

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

«Квантование» мира можно рассматривать как полную аналогию его одухотворения. В обоих случаях речь идет об обретении человеком каких-то порций  Света. 

             Квант материи  способен проявляться в двух состояниях:

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

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

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

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

Для  ментальных  систем такое  адекватное познание возникает при двух условиях:

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

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

   Речь идет об умении наблюдателя, оценивая систему,  рассматривать её попеременно, то как «локально эффективную», то в качестве «универсальной парадигмы». Как квантовый подход к реальности заставляет ученых сомневаться в объективности наблюдаемого мира (ибо они отчетливо сознают условность такой «объективности»), так и духовный анализ  заставляет нас сомневаться в локальной эффективности любой социальной системы, если её  духовная универсальность никак  при этом не проявлена.  Мир подвержен давно открытому  Гермесом  «Закону Аналогий»: «Что наверху, то и внизу».   Мы показали  их в матрице № 13, где основные закономерности разворачивания различных систем едины и для Вселенной, и для Социума,   и для отдельного организма.

                                                                                                                                                Матрица № 13.

	Механизмы

Перехода
	Энергия
	Масштаб

Вселенной
	Масштаб                                                                                                                                                 

Планеты
	Масштаб 

Человечества                                                                                                                        
	Масштаб

Организма                                                                                            
	Масштаб 

России

	1. Начало  

Творения
	Доминанта 

Святого

 Духа
	Замысел 

Вселенной Богом
	Начало 

Творения
	Сотворение 

разумных 

существ  в Раю
	Бытие души до 

Рождения
	Гиперборейское

Предсущество-

вание

	2. Сгущение  

эфирных

 оснований
	Доминанта

 Эфира
	Сотворение

 Вселенной 

формирование 

материального

 вещества

  из эфирных 

оснований
	Формирование 

планеты в рамках 

нарождающейся 

   Солнечной Системы

 и водной оболочки
	Изгнание из

Рая, появление 

людей на

 планете  

в земной плоти
	Зачатие
	Появление 

первых славян

 на будущей

 территории 

России

	3. Формирование

 водной основы
	Энергия 

Воды
	Формирование 

жизненной 

 субстанции на 

 основе Воды
	Поворот 

магнитной оси

 и начало

 формирования

 земной тверди
	Адаптация человечества к Воде - основе Жизни
	Развитие плода

 в околоплодных    

        водах
	Крещение водой

 - Киевская Русь

	4. Огненная и

 воздушная

 стихии
	Энергия 

Огня
	  Резонансный 

 откат Воды-Огня

  и его роль в

  формировании 

 Вселенной
	Вулканическая 

деятельность в

формировании 

земного рельефа

 планет
	Освоение 

человечеством 

 Огня
	Рождение, 

глоток воздуха,

 набор энергии

 огня
	Крещение

 Огнем - 

татаро-монгольское

 иго

	5. Стихия земли- 

стабилизационная

 структура
	Энергия

 Земли
	 Формирование 

Галактического

   Центра Вселенной
	Получение 

Современной

 конфигурации

 Планеты
	Язычество:

 земля - центр 

Вселенной
	Освоение 

земли: от 

ползания

до бега
	Основание

 Российского 

Центра -

Московская Русь

	6. Развитие

 флоры на

 земной основе
	Энергия

Дерева
	Возникновение

 На отдельных 

планетах фауны
	Развитие

 Биоценозов
	Монотеизм: 

обретение мудрости 

под деревом или

 на    Кресте
	Контакт с 

Природой: лесом, 

растениями и 

т.д.
	Петербургская 

Империя

	7. Развитие

 фауны на  

  основе флоры,

 формирование

Разума
	Энергия 

Разума
	Возникновение 

на отдельных 

планетах

 Разумной Жизни
	Разрушение 

Природы

 Человеком
	Научное

 мировоззрение

 освоение

 Металлов
	Обучение и

 развитие 

Разума
	Послеоктябрьский 

       Период

	8. Бифуркационная  

  ситуация
	Доминанта 

Эфира
	Бифуркационные

 ситуации

и их преодоление
	Бифуркационная 

стадия: планета 

жаждет  стряхнуть

 человечество -

    катастрофизм
	Инновационно-

духовный этап
	Преодоление 

различных 

бифуркаций

 организма:

старости и т.д.
	Россия на

 рубеже 

ХХ - ХХ1 веков

	9. Переход в

принципиально 

новую стадию
	Доминанта

 Святого Духа
	Переход 

Вселенной

 в новое качество
	Переход 

планеты в 

новую стадию:

 духовно-

инновационную
	Переход на 

другой уровень

существования
	Накопление

 духовных 

потенций для

 Перехода в

Инобытие
	Россия в

 объятиях

 Единого Мира



                    В соответствии с этой матрицей каждая  отдельно взятая система (Вселенная, планета Земля, человечество, Россия,  Человек) обладает универсальным Механизмом Развития (начало творения, сгущение эфирных оснований,  формирование водной основы, затем огненной и воздушной стихий,  развитие флоры и её аспектов, развитие фауны и формирование Разума, бифуркационная ситуация как допинг развития, переход в иную стадию). Именно поэтому каждая из этих систем является  и «локально эффективной», что несет в себе универсальное качество: наличие самого факта  процесса обмена одного на другого, а, следовательно,  и самой ЖИЗНИ, то есть, процесса дальнейшего  совершенствования  всей  системы в результате обмена эквивалентными энергетическими качествами.

   Квантовая физика очень непросто осознавала идею единства субъекта (наблюдателя) и объекта (реальности), мы в своей концепции духовно- инновационного сознания с неё просто  начали. Вместе с тем,  в нашей доктрине «ментальной Вселенной» единством обладают не только Субъект с Объектом, но и связанные с ними:  Метаобъект (слово) и Метасубъект (сознание). То есть, «ментальная Вселенная» проявляется сразу не только в виде «частиц» (фиксирующих отношение: «объект-субъект»),  но и в виде «волны»   (отношение: «метаобъект - метасубъект»). Все  взаимосвязано в этом мире! ГП дает нам возможность провести аналогии между духовными и физическими состояниями системы.  

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

    Д.Бом ввел понятие «квантового потенциала»  системы (См. №7, стр. 53), отражающего его понимание «поля на субквантовом уровне».

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

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

- Случайность и Закономерность;

- Познанное и Непознанное;

- Добро и Зло;

- Хаос и Порядок;

- Локальность и Универсальность;

- Имплицитность и Эксплицитность;

- Внутреннее и Внешнее и т.д.       

         Разница между скрытым (имплицитным) порядком состояния системы и  её явленным (эксплицитным) порядком та же, что и между волной и частицей.  В случае ментальной Вселенной, эту идею можно  проиллюстрировать  на  таком  примере:   сознание  представляет  собой  осознанный    мозгом (проявленный) Порядок Бытия, а подсознание –  порядок неосознанный (скрытый), духовное состояние Мира, по христианским понятиям – это  Бог. Конечно, мы не уравновешиваем Бога и  наше Подсознание, даже и с экрегором (ансамблем сознаний-подсознаний какой-то группы) мы  не равняем Бога. Но, очевидно, что Подсознание, включающее Божью Искру в человеке, напрямую связано с Богом и способно эксплицировать (проявлять)  из Божественной Голограммы новые для себя, раннее не осознаваемые  человеком, смыслы.    

      Переход неосознанности в осознанность напоминает  на физическом уровне  явление  голограммы, которая вначале свернута в пленке, и  имеет Скрытый Порядок, а затем превращается в видимое глазом  изображение, именуемое  Проявленным  Порядком. 

      Говоря о ментальных аспектах  «холодинамики  мира» (термин Д.Бома),  мы должны подчеркнуть, что в любой  религиозной системе  есть проявления видимые (открытые для непосвященных) и есть тайные, эзотерические проявления, не доступные для них. Так, например,  в важнейших наших религиях, наравне с ортодоксальной догматикой существуют следующие  эзотерические (тяготеющие к мистицизму)  проявления:

- исихазм  - в Христианстве;

- суфизм -  в Мусульманстве;

- каббала – в Иудаизме;

- дзен  - в Буддизме;

- йога – в  Индуизме;

- герметизм – в  языческих религиях и  т.д.

  Все они исходят из того, что существующий в виде ментальных волн «дух» нелокален,  универсален и голографичен, а материя  является всего лишь его временным локальным проявлением, частной экспликацией духовной закрытости  мира. Но они неразрывно связаны, так как одного без другого просто быть не может.   В реальности отдельно «Материя» и отдельно «Дух» - это абстракции, так как на деле надо говорить об Духоматерии. 

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


    Для физического мира Майкл Талбот пишет об этом так: «Это не значит, что Вселенная – гигантская и не различимая масса. Вещи могут быть частью неделимого целого и в то же время обладать уникальными качествами. Чтобы проиллюстрировать эту мысль, он обращает наше внимание  на небольшие водовороты и вихри, образующиеся в реке. На первый взгляд, такие водовороты кажутся независимыми и обладают индивидуальными характеристиками, такими, как величина,  скорость и направление вращения. При внимательном рассмотрении оказывается невозможным определить, где заканчивается данный водоворот и начинается река. Точно также, при первом взгляде на человека сразу и не определишь, нормальный он или сумасшедший. Надо долго наблюдать, чтобы вынести окончательное решение». (См. № 7, стр. 63).

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

-  добыча полезных ископаемых;

- решение демографических проблем;

- образовательная система;

- преодоление преступности и склонности подростков  к наркомании и т.д. 

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

    Все системы образования построены на доминанте «передачи знаний от умных преподавателей  к глупым учащимся». На деле и те, и другие,  одинаково питаются информацией от духовного континуума, владение которым  построено не на одной  передаче знаний, а на индивидуально данной каждому  способности к кодировке собственного духовного  и творческого потенциала. Более умных,  чем преподаватели, учащихся, хоть пруд пруди, но в сложившейся ныне системе традиционного образования их не ждет ничего, кроме мучений. Хороший пример в этом плане – «Дети Индиго».

   Исправление преступлений путем сбора провинившихся молодых людей  в одном месте (тюрьмы), где они становятся заложниками самой  системы исправления,  на деле служит лишь  поощрению преступлений и завязыванию между ними новых преступных связей. 

   Поэтому трудно не согласиться с Д. Бомом, который считает, что «сознание – это более тонкая форма материи, а основа её взаимодействия с другими формами материи лежит не на нашем уровне реальности, а  в глубинном Импликативном порядке. Сознание присутствует в разных степенях свертывания и развертывания во  всей материи, вот почему плазма, например,  обладает некоторыми признаками живого существа». (№7, стр. 64) 

     Поэзия уже, давным-давно,  отразила эту способность человека к проявлению мировой, имплицитности, например,  в хорошо известных строчках Уильяма Блейка:

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

  В единой горсти – бесконечность, и небо – в чашечке цветка».

Творческий дар человека напрямую связан с его способностью  эксплицировать (например, для поэта – в словах, для художника – в красках)  скрытую в подсознании бесконечность неявленного открыто тонкого мира, открывать его красоту и совершенство, проявляющуюся  при соответствующем ментальном оформлении эстетических  форм. 

     Творчество духа  по сути дела – это повторение Божьего дара по творению (проявлению) уже имеющегося «скрытого потенциала мира» (термин Д. Бома)  в плотных материальных формах, постоянная способность перевода скрытых состояний в  открытые и проявленные, то есть,  претворение Духа в Материю, а точнее – создание новой духоматерии. 

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

     М. Талбот пишет: «Это бесконечное море энергии – не единственная сущность, спрятанная в импликативном (скрытом) порядке. Поскольку импликативный порядок является основой, произведшей на свет  всё сущее, она должна, по крайней мере, содержать каждую элементарную частицу, которая была или будет;   каждую возможную конфигурацию материи, энергии, жизни и сознания, от квазаров до стихов Шекспира, от двойной спирали ДНК до сил, контролирующих размеры и формы галактик. И даже это не всё. Как полагает Бом, нет основания считать, что на импликативном порядке всё заканчивается. За ним могут следовать другие немыслимые порядки, бесконечные в своём развитии». (№7,  стр. 66-67) 

     Людям, верящим в чудеса и мистику,   подобное утверждение  сегодня не даёт ничего нового. Они об этом и так все уже давно  знают.

      Квантовая доктрина «Голографической Вселенной» является рациональным доказательством существования Бога, она способна поколебать самые основы бездуховной  материальности науки, разрушить все устоявшиеся в ней традиционные  нормы и стереотипы, основанные на первичности материи перед духом.


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


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

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

- раздельность – неслиянность;

- трехмерность – многомерность;

- целостность – автономность;

- фантомность – реальность;

- частотный резонанс – «плотный  характер» связей;

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

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

                           Параграф № 161. ИЕРАРХИЯ ДУХОВНОГО ПОЗНАНИЯ ЭПОХИ:

  Основное  духовное качество рассматриваемого времени – борьба Разума и Духа за место под Солнцем, за  положение в духовной Иерархии Мира. Человечеству долгое время казалось, что только Дух или только Разум имеют главенствующие позиции в мире. Однако это не совсем так, ибо на самом деле  духовный приоритет   отдан  не им по отдельности, а их Балансу, Целостности и Гармонии. Но восторжествуют они  уже только в последующие эпохи, возможно даже только в Инобытии.

Мы рассматриваем духовно-инновационный способ познания на грани  мистики как способ  адекватно показать новый образ усложненной реальности, открывшейся изумленным глазам человечества  в ХХ веке.  Именно поэтому духовно-инновационная культура ХХ1 века,  как синтез  всех предыдущих этапов развития культуры, успешно дрейфует  от  языческого своего начала, в сторону «фантастического реализма».

Жанр «сказки в ХХ веке снова, как и у Пушкина, вдруг оказался удивительно популярным. Не говоря уже об американском массовом искусстве, где он давно лидирует по всем направлениям,  мы можем увидеть этот прорыв и в истории современной русской литературы.

По мнению  Г.Бондарева («Ожидающая культура. Эзотерические очерки русской истории и культуры, - М., ЭКСМО, 1996 г., стр. 454) самым выдающимся мировым  произведением  литературы ХХ века  является «Властелин колец» Дж. Р.Толкиена. Если судить по популярности этой книги и снятого по ней фильма,  это  будет  для всех очевидно, в особенности для современных подростков, в какой стране они бы ни жили. Спросите у продавцов видеопродукции, как ой жанр ныне самый популярный, они ответят : «фэнтези».

У нас в жанре сказки  автор  считает самой выдающейся вещью «До третьих петухов» В.М.Шукшина. Мы не будем её анализировать, тем более, что анализ Г.Бокаревым уже произведен (Цит. соч. стр 473 - 484). Мы обратимся к нашим любимым поэтам, например к  фантастическому реализму Николая Заболоцкого.

 
 У каждого поэта есть рубеж, после которого его контакты с Духовным миром становятся особенно очевидными для читателя. Возможно, только Лермонтов и Гумилев являются приятными исключениями: они с детства  «жили в духе».
Думаю, что такой точкой для Заболоцкого был 1936 год, когда он написал: ”Вчера о смерти размышляя”.  Ему стукнуло уже 33 года - самое благоприятное время что-то всерьез осмыслить,  таков был возраст Христа, вышедшего в массы на проповедь. 




“Вчера о смерти размышляя, ожесточилась вдруг душа моя.




 Печальный день! Природа вековая  из тьмы лесов смотрела на меня.




И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг 




Все, все услышал я - и трав вечерних пенье, и речь воды, и камня мертвый крик.




И я, живой, скитался над полями, входил без страха в лес,




И мысли мертвецов прозрачными столбами вокруг меня вставали до небес.




И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды,




И встретил камень я, был камень неподвижен, но проступал в нем лик Сковороды.




И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё,




И сам я был не детище природы, но мысль её! Но зыбкий ум её.


Выделенная жирным шрифтом строчка попадает в золотое сечение стихотворения, следовательно, несет главную для поэта мысль. Это обстоятельство заставляет нас сравнить данный стих с духовным откровением Пушкина -”Пророк”. В нем в золотое сечение попадает строка: “И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул”.


Получается некая эстафета  передачи духовной традиции: Пушкина заставляет жечь глаголом сердца людей сам Господь Бог,  а  поэт Заболоцкий получает огонь от “сердечного угля” пушкинской души.


В миг, предшествующий  космическому прозрению, поэта пронзила “нестерпимая тоска разъединенья”.  Это начало вхождения в Духовный Мир по антитезе. Пусть им  правит идея всеобщей связи не только людей друг с другом, но и с миром животных, растений и даже минералов, воды, огня и воздуха (по европейской традиции, в Китае - иначе), но освоить её нам дано ощутив полярное её качество .


Заболоцкий подходит к очень близко к идее ответственности человека перед всевышним разумом за отношение к другим разумным частям космоса. Он называет три фамилии. О Пушкине речь уже шла, Хлебников - вопрос отдельного исследования, а про Сковороду стоит немного рассказать.


Григорий Сковорода - один из мало известных за пределами Украины натурфилософов ХУ111 века. не вдаваясь в детали его причисляют к пантеистам, хотя это не совсем так. Более глубоко его рассматривают в “Философской энциклопедии”  (см. т.5. - М,. Советская энциклопедия, 1970, стр.24):


“Особое место в философии Сковороды занимает символический мир - Библия, выступающая как связь между “натурой видимой” и “натурой невидимой”, как некое руководство, возводящее к “блаженной натуре” - Богу.  Под влиянием “патристики”, в особенности Климента Александрийского и Оригена, Сковорода сосредотачивается на раскрытии символического смысла Библии.


Признавая познаваемость обоих миров,  он в традициях рационализма и просветительства восхваляет могущество Разума, направленного на познание тайн природы, констатирует успехи наук в изучении окружающего мира. Однако, большое значение он придает познанию мира символов (Библии) как средству познания мира видимого и самопознания, как пути познания “обоих натур”, соединенных в “человеческом микрокосме.”


Философия Сковороды - является одной из ранних попыток русской философии прорваться к познанию  духовного мира на стыке научного познания и богословия. Поэтому Заболоцкий именно его помянул  в своем стихотворении. Подводя итоги поэтического размышления, поэт  приходит к ёмкой мысли, что человек не просто “детище природы”, а “мысль её, а зыбкий ум её”. Если понимать эволюцию духовного мира как совокупную   динамику  Природы и Культуры, развитие Человека и  его Творческого осознания мира, то поэт тяготеет к ИННОВАЦИИ  -  балансу  ума, мысли, объединяющей сознание Человека и  созданного им искусственного  Мира,  через связь Природы и Культуры.


Последнее наиболее важно для спасения самой природы, надо овладеть ее духовной сущностью - СОЗНАНИЕМ , тогда можно помочь и природе. Да, Природа обладает Сознанием, более того оно  носит творческий и божественный характер. Только отсутствие у человека понимания этого сознания приводит к различным видам экологических, социальных, психологических и медицинских патологий. В частности непонимание современной наукой инновационной природы  такой болезни как «рак». 


В своих стихах поэт касается всех перечисленных аспектов динамики Духовного мира. Начнем с самых древних - с “Голубиной книги”.


В этом стихе поэт вспоминает  преданья старины глубокой, с которыми познакомился в детстве. О них же в свое время писал в своём эссе  “Ключи Марии” (Общая библиография,  № 205) Сергей Есенин. “Голубиная книга” возвращает нас к ранним фактам  генезиса русского  духовного мира.  Духовно-инновационные идеи вошли в наше сознание отнюдь не  только с ХХ века,  в фольклор они попали много раньше.

Исследование этих  космических основ русской литературы осуществил  Константин Кедров в книге “Поэтический космос” (М., Сов.пис., 1989) Но нас интересует именно Заболоцкий:




“... и слышу я знакомое сказанье, как Правда Кривду вызвала на бой,




Как одолела Кривда и крестьяне с тех пор живут, обижены судьбой.




Лишь далеко на океане-море,  на белом камне, посредине  вод




Сияет книга в золотом убое, лучами упираясь в небосвод.




Та книга выпала из некой грозной тучи, все буквы в ней цветами проросли,




И в ней написана рукой судеб могучей вся Правда сокровенная земли.




Но семь на ней повешено печатей, и семь зверей ту книгу стерегут,




И велено до той поры молчать ей,  пока печать в бездну не спадут.




А ночь горит над тихою землею, дрожащим светом залиты поля,




И высоко плывут над головою туманные ночные тополя.




Как сказка - мир. Сказания народа их мудрость темная, но милая вдвойне,




Как эта древняя могучая природа, с младенчества запали в душу мне».

Мифологическое сознание пронизывает собой все периоды развития русской культуры, тот же Пушкин писал сказки  почти до конца своей жизни,  но в фольклоре Миф представлен в чистой, не замутненной поздними добавками, форме.

Прорастающая своими корнями в Космос “Голубиная книга” не случайно волнует поэта, ибо его “космическое сознание” входит в резонанс с этими мифопоэтическими представлениями, скрывающих подлинную Правду мира.

Поскольку Миф всегда метафоричен, речь вряд ли идет о “книге” -  в современном смысле слова. Более вероятным является существующее сейчас в научных кругах представление об информационном  поле,  окружающем  землю,  которое    академик В.И. Вернадский называл “ноосферой”, а профессор Б.И.Искаков - “разумной лептоносферой Земли”. (“Свет”, №№ 4-5, 2000 г.)

В пользу существования такого поля  свидетельствуют и чудесные  факты поэтических предвидений, о которых мы уже говорили, в частности,   у М.И.Лермонтова - о судьбе России. Добавим еще два примера из поэзии ХХ века:




“Мир рвался в опытах Кюри




Атомной лопнувшею бомбой”.

Этот стих создан Андреем Белым за двадцать лет до изобретения самой бомбы в США.


Погибший во время второй мировой войны поэт Павел Коган сказал в конце 30-х годов о судьбе  мальчишек его поколения:




“Когда-нибудь в пятидесятых




 Художники от мук сопреют,




 Пока они изобразят их,




 Погибших возле речки Шпрее.”

Павел  точно предсказал в своих стихах и свою смерть в 25 лет (“в двадцать пять внесенные в смертные реляции” - в стихе “Письмо”) и  саму войну, на которой он погибнет (“Во имя войны сорок пятого года” -  в стихотворении “Ракета”) и кое-что другое. Множество подобных предсказаний, подтвердившихся уже или ждущих своего подтверждения, разбросаны по сборникам стихов наших поэтов.

Весьма значимым в плане идей Духовного мира являются “Метаморфозы” Заболоцкого. В них мы снова встречаемся с идеей Метемпсихоза, то есть, переселения душ.




“Как все меняется! И как я сам меняюсь!




  Лишь именем одним я называюсь, -




  На самом деле то, что именуют мной ,




  Не я один. Нас много...





...




     Как все меняется! Что раньше было птицей,




    Теперь лежит написанной страницей;




    Мысль некогда была простым цветком,




    Поэма шествовала медленным быком;



                  А то, что было мною, то, быть может, 




   Опять растет и мир растений множит.

Реинкарнационные идеи не раз привлекали поэтов, начиная с Омара Хайяма и кончая Владимиром Высоцким. Такое постоянное возвращение к ним не может не служить критерием чего-то очень серьезного, в них заключенного, хотя отечественное Православие не признает за ними  права на существование.

Вместе с тем, Метаморфозы” отнюдь не исчерпываются только одним комплексом этих идей. В них заложена глубокая мысль о единстве всего сущего на земле, тесной взаимосвязи, переплетения двух миров: духовного и физического. Поэт как бы растворяется в мире природы, вырастает из него и поднимает его физический план на уровень духовности.

Плывя дальше по реке творчества Николая Алексеевича, мы попадаем на пристань “Бетховен”. В строчках этого стиха поэту удалось выразить цель и смысл творческого мышления:




“... И пред лицом пространства мирового




Такую мысль вложил ты в этот крик,




Что слово с воплем вырвалось из слова,




И стало музыкой, венчая львиный лик.





В рогах быка опять запела лира,





Пастушьей флейтой стала кость орла,





И понял ты живую прелесть мира,





И отделил добро его от зла.




И сквозь покой пространства мирового




До самых звезд прошел девятый вал...




Откройся мысль! Стань музыкою слово,




Ударь в сердца, чтоб мир торжествовал.”

Не ставшее музыкой слово, не способно прорваться к гармонии  духовного мира и гибнет, не достигая его, то есть, сгорая в памяти людской без ответной реакции.

Гармония  духовного мира звучит в “музыке сфер” Моцарта и Баха, Бетховена и Шопена. Чего стоят только наши композиторы “Могучей кучки”! Поэт не случайно именно Бетховена делает героем своего стиха. Его эпический размах и исполинская музыкальная мощь делают его любимцем духовного мира. И очень важно, что




“И понял ты живую прелесть мира




  И отделили добро его от зла.”

“Добру и злу внимая равнодушно\ Вначале поприща мы вянем без борьбы”, - писал с грустью Лермонтов в свои молодые годы. Равнодушие к этическим вопросам, неразличение Добра и Зла противно подлинной поэзии, ибо на это наложен запрет Высших миров. .

Поэтому борьба со Злом и прославление Добра,  с учетом их конкретной динамики в реальной жизни, является постоянной  заботой творческого мышления. Стоит художнику завязнуть в мире зла, как он кончается как творческий человек, а порой просто кончает жизнь самоубийством. Таких примеров в истории поэзии, не только российской, можно привести массу. Хотя,  не стоит, ибо  они у всех на слуху.

Наша поэзия всегда стояла на пушкинской основе: “Гений и злодейство - две вещи не совместные!”

Мы - скорее всё же философы больше,  нежели цари. Точнее, как только философ становится царем, он или перестает быть философом, или перестает быть царем. Иного не дано. Поэт склонен считать, что обязанности есть и у природы по отношению к человеку,  а не только у человека по отношению к природе. Этот стихийный экологизм возник у Заболоцкого задолго до того, как экологическая тема вообще стала звучать в нашем обществе.

В духе взаимозависимости человека и природы написано “Завещание” 1947 года, когда поэт  почувствовал, что приближается к порогу смерти. Хотя умер он только в 1958 году.


Высказанные Заболоцким  идеи мы, как помним, встречались уже и у Пушкина и Лермонтова, и у Тютчева, но Заболоцкий находит им свою, возможно, чуть окрашенную пантеизмом,  форму.  Это не пушкинское бессмертье в творчестве, а бессмертие в природе, ощутив духовность которой, потомок перенимает эстафету  своего предка.


Зациклившись на теме природы, мы ограничились земными аспектами поэтической мысли Заболоцкого, но в его стихах не менее мощно звучит и космический аспект  духовного мира.


  “Когда вдали угаснет свет дневной и в черной мгле, склоняющейся к хатам,


   Все небо заиграет надо мной, как колоссальный движущийся атом,


   В который раз меня томит мечта, что где-то там в другом углу вселенной



   Такой же сад и та же темнота, и те же звезды в красоте нетленной.


   И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,


   Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?”

Вслед за Гермесом Трисмегистом, утверждавшим: ”Что наверху, то и внизу”, мы можем, несколько перефразировав, сказать, что в разных углах вселенной есть друзья-поэты, успешно транслирующие друг другу свои поэтические мечты.

Но Заболоцкий ближе к Духовному Миру, ибо в его строчках есть глубокая мысль о диалоге между мирами, их тесной взаимосвязи, которых лишен стих Брюсова.

Одним из самых потрясающих проникновений в тайну  духовного мира является стихотворение “Сон”. Это путешествие  на “Тот свет”. В  силу цензурных соображений поэт мог подать  их лишь только как сон, но они от этого не стали менее зрелищными и достоверными. 

Пусть мы вольны верить или не верить этим откровениям, но психологическая наука собрала сейчас уже довольно много доказательств о реальности загробной жизни. И Заболоцкий приложил своим стихом к ним ощутимые усилья:

“Жилец земли пятидесяти лет, подобно всем счастливый и несчастный,

 Однажды я покинул этот свети и очутился в местности безгласной.

 Там человек едва существовал  последними остатками привычек,

 И ничего уж больше не желал, и не носил ни прозвищ он, ни кличек.

 Участник удивительной игры, не вглядываясь в скученные лица,

 Я там ложился в дымные костры и поднимался, чтобы вновь ложиться.

 Я уплывал, я странствовал вдали, безвольный, равнодушный, молчаливый,

 И тонкий свет исчезнувшей земли отталкивал рукой неторопливой.

 Какой-то отголосок бытия еще имел я для существованья,

 Но уж стремилась вся душа моя стать не душой, а частью мирозданья.

 Там по пространству двигались ко мне сплетения каких-то матерьялов,

 Мосты в необозримой вышине висели над ущельями провалов.

 Я хорошо запомнил внешний вид всех этих тел, плывущих из пространства:

 Сплетенья ферм и выпуклости плит и дикость первобытного убранства.

 Там тонкостей не видно и следа, искусство форм там явно не в почете;

 И не заметно тягостей труда, хотя весь мир в движеньи и в работе.

 И в поведеньи тамошних властей не видел я малейшего насилья,

 И сам, лишенный воли и страстей, все то , что нужно, делал без усилья.

 Мне не было причины не хотеть, как не было желания стремиться,

 И был готов я странствовать и впредь, коль то могло на что-то пригодиться.

 Со мной бродил какой-то мальчуган, болтал со мной о массе пустяковин,

 И даже он, похожий на туман, был больше матерьялен, чем духовен.

 Мы с мальчиком на озеро пошли, он удочку куда-то вниз закинул

 И нечто, долетевшее с земли, не торопясь, рукою отодвинул.


Все, читавшие мистические откровения об “эфирном и астральном мирах”,  подтвердят, что с подобными описаниями по этим источникам давно  знакомы. Нечто подобное сообщают и люди, побывавшие в клинической смерти (по упоминавшейся  книге Р.Моуди ”Жизнь после смерти”) Мне не кажется, что поэтический талант Заболоцкого способен разменяться на иллюстрацию какого-то учения, даже если он в него свято верил. 


Разумеется, что все это его собственный иррациональный опыт,  по той причине необычайно ценный.  Впрочем, наивно было бы отрицать определенную научную ценность разных “мистических откровений”. Но к прозрениям поэтов  стоит особо  прислушиваться, ибо они действуют как “власть имущие”. Когда им дан канал для духовного диалога с Духовным Миром,  поэты не преминут им воспользоваться.


Я воспринимаю призывы поэта как необходимость для души постоянного духовного самоусовершенствования, работы над собой, постоянного творчества. Полетав в высоких философских эмпиреях, мы спустились к простой духовной практике,  прежде всего необходимой для юных адептов, желающих прорваться к тайнам Духовного мира.

                    Параграф  № 162. Традиции духовного познания того времени

 Сложившиеся в эту эпоху традиции верности духу Христа  пронизывали, как  все это время ( в эпоху Овна – в пророчествах о приходе Мессии), так и последующие после новой эры года и дни.

          Вместе с тем отчетливо проявилась борьба двух традиций: верности Духу (в лице Христа) и верности Разуму (в особенности с появлением Науки).  Им сопутствовал фальшивый тезис о несовместимости Веры и  научного  Знания. На деле не совместимы лишь фанатичная Вера и  уверенная в материальности мира  наука. Для подлинной  Науки, девизом которой является только  неограниченное (в том числе, и за пределами материи)  Познание, такой установки никогда и  не существовало. Никакого логического противоречия между нами нет!

  В православном богословии  занимает очень большое место тема Любви. Ранее мы говорили об смысловой альтернативе, которую   люди подразумевают в нынешнем столетии под словом ЛЮБОВЬ:

         1.  Любовь – это Бог;

         2.  Любовь – это взаимное притяжение мужчины к женщине.
              Эти принципиально разные основания исходит из  двоякого пониманиям человека в наше время: во-первых, как божественной сущности, наделенной Искрой Божьей, а, во вторых, - животного биологического начала, которое человек несет в себе, как завершитель  эволюционной линии развития всей природы, рожденной Матерью Землёй.

Так что такое «Любовь как Бог»? Можно подвести под неё  какие-нибудь общие основания, включая  и самый высокий план «духовной любви»? Думается, что нет. Духовная Любовь – такой объект анализа, который не выносит никакой окончательно констатации и  полного выражения в словах. Как подлинная духовность она необъяснима и неизъяснима. Её можно понять только сердцем, а  на чисто   рациональное понимание   мы  уже  не можем  рассчитывать.

В своём рассказе о Божественной Любви мы опираемся на книгу профессора Московской Духовной Академии  А.И.Осипова «Путь Разума в поисках Истины» ( № 16, стр. 354-58)

Выделим вместе с ним  в Божественной Любви семь основных качеств, кажущихся нам самыми важными:

1. Начало и конец духовного развития;

2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью;

3. Два лика Божественной  любви: душевный и духовный;

4. Два импульса в ней  – божественный и личный;

5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви;

6. Образ всеединства в Любви и Любовью;

7. Цель и средство духовного развития.

 1. Начало и конец духовного развития;

Любовь – это начало и конец духовного развития, так сказать, его «Альфа и Омега». Духовность не проснется в нас, если мы не почувствуем в себе начальную ноту любви к Богу, не ощутим внезапно, – неважно эмоционально или чисто рационально, - его Любовь и Участие  лично к нам.  

Многие ученые приходили к Богу умственным, рассудочным путем, в частности упомянутый уже лондонский физик Дэвид Бом. Именно  в его голову – специалиста по самой современной отрасли естественной науки – квантовой физике,  пришла  абсолютно религиозная по главному своему смыслу мысль о  «Голографической Вселенной», - образ материального мира как разворачивающейся с помощью Разума Голограммы Бога (БГ).

Любовь к Богу – важнейший стимул поэтического развития, первыми который осознавали сами поэты, преодолевая своё одиночество с помощью явленной поддержки со стороны Господа Бога, как  Иван Бунин:

               «Я одинок отныне, как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,

                 И тает в нем Вечерняя Звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.

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

                Что я один в безмолвном созерцанье, что всем я чужд, но говорю – с Тобой!»

Безмолвный диалог, который духовно продвинутый человек постоянно ведет с Богом, помогает ему не только понять какие-то существенные детали мира, он помогает выжить в трудных ситуациях и найти духовное спасение в Иномире.

                      2. Способ преобразования грешного мира в Любви и Любовью:

Поэты рассматривали Любовь не просто как образ связи с Богом, но, прежде всего,  как способ  преобразования

грешного мира в Любви и с помощью Любови.

Мир бесовщины силен, но ему как самое мощное оружие противостоит именно Любовь, иного эффективного механизма преображения мира нет, ибо на всякий другой  тип воздействия найдется еще более мощное контрвоздействие. Любовь характерна тем, что Антилюбви как эффективного оружия борьбы с грехами мира просто не существует. Точнее, оно существует, но оружие  не столь эффективное, как Любовь. 

Князья мира сего всегда  пасовали  перед Любовью святых мучеников на заре христианской эры, например, история епископа Климента. Сколько бы его ни мучили, он только благословлял, а отнюдь не проклинал своих мучителей.  

И его пример не пропал даром, породив целый шлейф христианских мучеников, готовых отдать жизнь за Христа. 

                    3.  Два лика Божественной  любви: душевный и духовный:

Православное богословие, в частности профессор А.И.Осипов, отмечают две испостаси Божественной любви:

- любовь душевную;

- духовную любовь.

                   Первая, весьма характерна для экстатических состояний; она   в тайне всегда надеется на награду со стороны Бога. Православное богословие всегда несколько настороженно относилось к таким, характерным для католичества, формам «проявлениям любви», как появление стигматов на руках, по образцу ран Христа,     принятие любых  самобичеваний и нанесения себе ран, считая их «прелестью». Если «Бог есть Любовь», он не может требовать от нас свидетельств Любви  к Нему в форме крови.  Одно исключает другое. 

Духовная любовь всегда бескорыстна. Она есть форма проявления бессознательного, не влекущего за собой прагматические последствия чувства. Духовная любовь сама по себе у человека возникнуть не может. Она всегда есть результат дара Святого Духа,  поучаемого в обмен на величайшее смирение перед Господом и миром. 

Но это не торговый обмен: ты – мне, а я – тебе.  Наш ответ Господу, как бы ни был он велик и огромен, не может сравниваться с «дарами Святого Духа», которые или есть, или их нет, вне зависимости от наших возлияний. 

         4. Два импульса в Любви   – божественный и личный:

В любви встречаются всегда два импульса: божественный и личный. Эта встреча – резонанс, если они встречаются, если в  душе, кроме нашего повседневного эгоистического «я»,  есть место для вмещения импульса Бога.

Любовь – это диалог, где всегда должны быть две стороны: неразделенная  любовь, как это бывает во взаимоотношениях мужчины и женщины, к Богу невозможна. У нее в таком случае просто не будет  шансов родиться на свет. На наш взгляд, божественный импульс Любви скрыт - в свободе воли, дарованной нам Богом,  а личный импульс – в долге и ответственности перед созданными Любовью структурами: семьёй и живыми существами, которых мы приручили.

 Формы проявления ответного импульса Бога к нам весьма многозначны: это и просветление сознания, успехи в художественном и других типах творчестве, это счастливая семейная жизнь, это – главный залог и  условие Божественной любви – возможность духовного спасения.  Конечно, они даны всем, но спасаются далеко не все. Почему?

Одно дело – потенция, другое – её реализация на практике.  Тут должны встретиться два импульса: Божественный и Личный. 

Но, если личное желание любить и быть любимым дано человеку без всяких ограничений, то появление Божественного импульса в нём – всегда следствие большого духовного труда по собственному просветлению, преодоление груза Кармы,  тяжести грехов собственной жизни.

                                         5. Помощь Господа – важнейший резерв нашей любви:

Чтобы обрести Божественную Любовь мало сильно её захотеть, мало собственного очищенья и покаянья. Нужна помощь Господа. Не случайно говорят: «Пути Господни  - неисповедимы». Кто-то получает эту помощь постоянно только  из-за Благости Божьей, а кто-то не может заслужить и ценой  огромных страданий и тяжких испытаний. 

На наш взгляд, все дело в гордыне. Можно мучиться из-за поисков Бога в себе, но Его не обрести, поскольку гордыни в тебе много больше, чем места для Господа Бога. Одно отрицает появление другого. И дело тут даже не в осознании или бессознательности наших импульсов.

Человек, как известно, пользуется только 94% резервов своего мозга. То есть, он осознаёт себя только на  6%. А что таится в  неосознаваемой тьме нашего подсознания? Может, как раз и скрывается та самая бесовщина, которая мешает нам вместить явление Господа Бога?

Господь в таком тонком деле, как Любовь,  не будет помогать любому без исключения. И Его можно понять, так и девальвировать ценность Божественной Любви не трудно.  «На всякого мудреца довольно своей простоты».

Поэтому Господь  помогает отнюдь не всем, а тем, кто самостоятельно сделал движение к Нему навстречу.

                                    6. Образ всеединства в Любви и Любовью:

Божественная Любовь – это образ Всеединства,  способ связи непрестанных наших личных  поисков Истины (в частности, смысла собственного бытия), Пути ( то есть, адекватных  способов его  познания) и Жизни – обретенного в результате образа Бытия, способа «жить, думать, чувствовать , любить, свершать открытья», по словам Б.Пастернака.

Именно через Любовь Христос, (объединивший в себе  Истину, Путь и Жизнь), дал нам ощущение Божественного Единства, образ абсолютной Полноты и Целостности, каким является для нас  Царствие Небесное. 

  Наши святые, например, Сергий Радонежский и Серафим Саровский, демонстрировали народу именно такой способ жизни в Любви и с помощью Любови, даже, когда внешне они, казалось,  делали человеку злое дело. Но в конечном итоге, оказывалось так,  что именно это внешнее неблагополучие несло  подлинное и настоящее благо человеку – благо, к которому первоначально он просто не был до конца готов, чтобы так его понять.  

                             7. Любовь как  Цель и Средство духовного развития:

Любовь как Цель и Средство духовного развития есть способ восстановления внутри нас образа Божия и сам этот образ.  Что может служить такими средствами восстановления?

- Молитва;

- покаяние и причастие;

- соблюдение всех законов и обрядов  Божьих;

- постоянное духовное самосовершенствование;

- оптимальное сочетание в своём поведении Добра и зла по отношению к людям, когда зло служит единственным способом остановки бесовского  поведения человека;

- Божественная Любовь. 

                  Параграф № 163.  Просветление  в Духовном Творчестве:

Инсайт торжествовал в эту эпоху, ибо само явление Христа – это глобальное просветление для  всей планеты.  Торжество Духа в той или иной степени – это всегда торжество Инсайта,  ибо именно так человеку в голову  приходят просветления,  «естественные для Небес».

                                       ТАК ВЕК ЗА ВЕКОМ, СКОРО ЛИ, ГОСПОДЬ?




ПОД СКАЛЬПЕЛЕМ ПРИРОДЫ И ИСКУССТВА




КРИЧИТ НАШ ДУХ, ИЗНЕМОГАЕТ ПЛОТЬ,




РОЖДАЯ ОРГАН ДЛЯ ШЕСТОГО ЧУВСТВА.









Ник.Гумилев


“Скоро ли, Господь?” -  спрашивает Николай Гумилев. По нашей информации, если учесть, что пишутся эти строки в 2010  году, осталось совсем немного лет


Гумилев рассматривает  нашу способность к творчеству  как  “шестое чувство”, как некую панацею от всех бед. Мы трактуем творчество  как «панацею» в духовном плане. Именно сегодня приходится танцевать от духовности, как “от печки”.


Что происходит ныне с миром, кричащим  “под скальпелем Природы и Искусства?” Экокатастрофа - это еще одна попытка Высших сил взрезать, как ножом, вредную антиприродную, машинную  цивилизацию, чтобы на ее обломках основать “Новую Жизнь” и новое человечество.


Тело планеты сыграет в этом процессе роль спускового крючка. Внешняя  картина происходящего будет иметь вид геологической и климатической катастрофы: пройдут чередой наводнения, землетрясения и извержения вулканов, произойдет повышение радиационного уровня планеты (из-за истончения озонового защитного слоя и повышения родонового выделения из глубин земли ), заметно возрастет активность Солнца (первый сильный выброс – в конце 2012 г.), сместятся магнитные полюса Земли.  


Все эти процессы окажут губительное воздействие, прежде всего, на городскую цивилизацию, ибо  поддерживающая ее подземная инфраструктура не перенесет  пульсаций тела планеты. Образ “скальпеля Природы” здесь необычайно точен и единственно способен пробудить Человека от привычной спячки.


В онтогенезе развития  Человека заложены некие скрытые возможности, которые сейчас в единичном плане демонстрируют только особо одаренные и духовные люди, способные к ясновидению, телепатии, духозрению и т. д. Со временем все, чьи духовные очи смогут  прозреть, станут телепатами и ясновидящими, сумеют овладеть левитацией и телекинезом.


Преддверие Экокатастрофы - это эпоха “перманентных изменений” – инновационная эпоха. Интуитивное представление Троцкого о “перманентной революции”, которую он понимал только в материальном плане,  может быть принято, но только в  плане духовном. Более точной является идея о “консервативной революции”, изложенная в уже  цитированной нами книге Ю.Эволы.


В восточной духовной традиции есть понятие “дважды рожденный”. Оно относится к людям, получившим эзотерическое посвящение и обретшим “тайное знание”. Катастрофа, на наш взгляд, и явится для человечества такой вот “инициацией”, благодаря которой оно получит “крещение в Духе” и  духовное просветление ходе приобретения творческого дара - “шестого чувства”.

Чтобы рассмотреть психологический фактор «Просветления», мы воспользуемся статьей «Семь факторов просветления» Джека Корнфилда из известного  сборника «Пути за пределы «эго» ( № 18, 91)
Автор выделяет в качестве этих факторов:

- внимательность (обеспеченную концентрацией Разума, спокойствием Духа и уравновешенностью Души);

- личные:  интерес, энергию и опыт;

- персональное откровение, полученное в ходе медитации.

   Нам представляется, что наиболее важные из названных: 

- медитация Разума, опирающаяся на уравновешенность Души и спокойствие Духа, которые приводят к к высокому уровню концентрации Сознания, обеспечивающие выход сознания из обычного  состояния в ИСС (измененное состояние сознания),  и  плюс личный интерес, энергия и опыт. 
 Персональное откровение можно получить  только в ходе расширенной Медитации, хотя Медитация – отнюдь не единственный вход в состояние ИСС, приводящее к откровению.
Существуют и другие системы входа в ИСС:

- прежде всего, химические: наркотики и ЛСД;

- шаманские камлания;

- воздействие экстрасенсов;

- йогическая практика.

                   На наш взгляд, все они лежат вне  области  свободы действий , ибо химия разрушает клетки мозга с необратимыми последствиями, которые, на первый взгляд, даже незаметны, а воздействие другого  человека, хочет он или нет,   всегда чревато возможностью выйти за пределы допустимого моралью уровня влияния.

Большое значение имеют и личные данные: собственная активность, интерес к получению экстрасенсорных данных, наличие должного уровня психической энергии и полученный из разных источников  собственный опыт Медитации.

Западная практика обретения Просветления полностью игнорирует христианские пути, которые в свою очередь отрицают их языческий подход, связанный с привлечением различного типа «гуру», или использованием химических средств воздействия на человека.
Христианство открывает нам другие пути, сущность которых – диалог  с Господом через Молитву, Смирение. Пост, Уединение и Молчание… 

Конечно, личные данные при этом также имеют место: способность к  юродству и  пророчествам даны отнюдь не каждому монаху.

 Принципиальное различие в западном и восточном пути: склонность западных дебютантов ИСС рассекречивать свои открытия и противоположную склонность к молчанию восточных монахов, включая православных  обладателей просветления.

Трудно сказать, кто из них более прав: Молчание – золото, но и грешный мир менять также надо!

             Параграф № 164. Жертвенность Духовного Творчества 

Жертвенность  - точно  также характерна  для  духовности этого  времени, как и для  всех предыдущих. Сам Христос  пришел в мир, как Жертва, но осознанная жертва во имя великой цели - спасения Человечества. Число  великих жертв во имя благой цели, характерных для этого времени, совершенно  не исчислимо.  Христос  увлек  своим жертвенным примером миллионы людей на этой планете, почувствовавших себя свободным после принятия идей Христа.


                                          И НЕСТЕРПИМАЯ ТОСКА РАЗЪЕДИНЕНИЯ





ПРОНЗИЛА СЕРДЦЕ МНЕ И В ЭТОТ МИГ





ВСЕ, ВСЕ УСЛЫШАЛ Я - И ТРАВ ВЕЧЕРНИХ ПЕНЬЕ,





И РЕЧЬ ВОДЫ, И КАМНЯ МЕРТВЫЙ КРИК.


Как у героя Заболоцкого, творческая способность  духовного Человека внезапно может ощутить “нестерпимую тоску разъединения” с Природой. Именно эта  противоположная по интенции «Мифу» активность Человека, направленная на дезинтеграцию и разъединение с Природой, привела современного человека в итоге к нынешней экологической катастрофе, к постепенному  распаду существующей уже миллионы  лет экониши человека.


Но «этапы просветления» - минуты целостности будут у инновационного Человека  все более частыми. Свидетельство этому не только вышеприведенные строчки Н.Заболоцкого, но и открытие Алексея К.Толстого:




И с горней выси я сошел, проникнут весь ее лучами,




И на волнующийся дол взираю новыми очами.




И слышу я, как разговор везде немолчный раздается,




Как сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьется,




С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,




И под древесною корой весною, свежей и пахучей,




С любовью в листья сок живой струёй подъемлется  певучей.


Ощущение “тоски разъединения” дает поэту радость гармонии души с Природой - с вечерним пеньем трав, с речью воды, и  мертвыми криками камней. Такой же точно творческий дар получает и пушкинский пророк, внявший “неба содроганье, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход,  и дольней лозы прозябанье”.


Так инновационное сознание осознаёт как свою творческую особенность единство “единения-разъединения”, “гармонии-дисгармонии”, “жизни-смерти”, столь необходимое для функционирования системы в целом.
            Жертвенность духовного  творчества  прочно  связана с судьбой пророков, о которой мы уже не раз говорили. Классическая фраза из Библии: «Нет пророков в своём отечестве!» (Лк., 4.24) помогает нам найти успокоение в своей безрадостной судьбе. Стоит обратиться к вселенской мудрости (№1 стр.529) на этот предмет, мы найдем еще не одно подтверждение этой точки зрения.
1. «Великий писатель – это мученик, оставшийся в живых!» -  думает Оноре де Бальзак.
2. «Великие люди – это метеоры,  сами себя сжигавшие, чтобы осветить мир!» - по себе знает Наполеон Бонапарт.

3. «История  мировой культуры – это история страданий  тех людей, которые её создавали», – Эрик Ремарк.

4.  «Великая судьба – великое рабство», - Сенека.
5. «Великие умы всегда в изгнании», - Аркадий Давидович.

6. «Гениальность – крест, жизнь – Голгофа!» - Г. Матюшов.

7. Но среди этих мудрых мыслей есть и защитные средства. Так Ежи Лец считает, что для защиты от тяжких воздействий судьбы на великого человека «ему надо создавать о себе мифы, как создавали их о себе боги».  

Последняя мысль заставляет нас вспомнить такую  метафору сознания как «змея, кусающая свой собственный хвост». Сознание великих людей и пророков – это всегда инновационное сознание, а мифологию мы отнесли к его зачаткам. В мысли Ежи Леца они соединяются друг с  другом, что свидетельствует в пользу неразрывного Целого, которое представляет собой сознание.   
                        Параграф №  165. Свобода духовного творчества эпохи:
  Христос освободил человечество и сделал его свободным перед  тяжкой  земной юдолью – принятием греха. Он принес возможность человеку вырваться из этого плена и стать подлинно свободным, принимая на себя определенную ответственность – верность заветам Христа. Свободолюбие свойственно в особенности людям со знаком Водолея, оно, однако, «водолейская свобода»  чревата напряженностью в отношениях  с другими.  

Что принципиально нового в наш творческий  менталитет принесло явление Христа?
1. Во-первых, свободу делать ошибки! – загнанный в нормативные шоры человек был лишен такой свободы. Не случайно Н.с.Гумилев оценил эту свободу так: «Высокое косноязычье тебе даруется, поэт!»
2. Во-вторых, возникновение большей гармонии в творчестве, когда ты лишен цензора, а надеешься только на самого себя: «Ты сам – свой высший суд!» - твердит поэту А.Пушкин
3. В третьих, заказчиком творчества ты можешь быть сам, а не обязательно внешнее окружение, отсюда – «делай, что хочешь!»
4. В четвертых, повышение уровня духовности, ибо над художником нет внешнего диктата, делающего его рабом обстоятельств.

5. В пятых, сокращение пространства от вдохновения до творчества, поскольку ты имеешь право на свободное высказывание, как Бог на душу положит…
6. В шестых, неограниченность свободы творчества до такой степени, что ты можешь сжечь собственные рукописи.

7. В седьмых,  возможность руководствоваться не столько темой произведения, сколько его языком и формой.
Параграф № 166. Грядущие бифуркации эпохи Козерога-Стрельца-Скорпиона:
 Наша методика позволяет нам с осторожностью заглянуть и  в будущее – просмотреть эскизные черты эры Козерога, Стрельца и Скорпиона, то есть, уже на  4-10 тысяч лет после новой эры. Основной особенностью этого времени будет выход человечества в Космос, неважно как побежденного в борьбе с экокатаклизмом или как победителя.  Итог этой победы (или поражения -  не важно),  качественно не  изменит сам процесс космической адаптации, а только, быть может,  количественно.  Основные бифуркации, ожидающие нас на этом пути, связаны  не столько с космическими победами и поражениями, сколько  с нарастающим разочарованием в техническом завоевании Космоса, влекущим за собой принятие духовных способов  работы с Космосом.  

 В предстоящий период нас ждет (прогнозируемая) Бифуркация - Глобальный экологический кризис - Переход к духовно-инновационной цивилизации ХХ1 и последующих веков:

Накануне любых крупных “Перемен” в жизни человечества всегда актуализировалась тема “Конца Света” и прихода Мессии. Так было накануне рождения Иисуса Христа, когда по старому библейскому календарю только что исполнилось 5500 лет со дня сотворения мира, в годы 1000 и 1033 (тысячелетие распятия Христа) от Рождества Христова, а в особенности так было  в 1492 году, едва кануло семь тысячелетий со дня  основания мира по Библии. Ждем мы его и сейчас на длительном рубеже двух тысячелетий по нашему календарю.

Конец Света не наступил,  по крайней мере,  по трем важным причинам: сильна была еще в сердцах людей Вера в Бога Единого, а Природа не исчерпала своих ресурсов, данных человечеству для существования в его  экологической нише, кроме того пока не исчерпан Замысел Бога в отношении человечества. Сейчас дело обстоит в большой степени не так. Огонь Веры  у большинства людей потух, а возможности экологической реадаптации Природы и восстановления  ее исчерпанных ресурсов уменьшились настолько, что, возможно,  находятся на грани исчерпания. В отношении Замысла Бога окончательный вердикт вынести трудно, потому что существуют разные системы религиозного расчета, в конечном итоге их согласовать невозможно, так как вопрос решается «фактором Веры»

Если человек верит в Бога и в милость Господа по отношению к Человеку, который немного немало оказывается руками Бога, используемыми  Господом для  переделки  бесовских привязок  этого мира, то это один расклад, а если в это не верить, то совершенно - другой!

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили./См. В. Лаврова ”Ключи к тайнам жизни” - Без места издания, 1996, стр.134/

Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы   поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

Человечество больно. Импульсы Смерти пронизали все аспекты нашего бытия: от режима питания до суицидной экономики.  Самый главный системный кризис заключен в невозможности баланса современного технического прогресса и уровня духовного развития человечества.

Однако, всякое исцеление приходит через кризис. Кризис разразится в ближайшее время. Точный срок уже назван, а о сценарии мы еще расскажем. Однако “текст” такого рода можно воспринимать всерьез лишь при том условии, что  одновременно задан и “мета текст”, то есть, некий способ духовной коррекции основного текста, ибо Время меняет всё!

Иисус пришел на планету Земля с одной идеей: ”Покайтесь, ибо приблизилось Царствие Небесное”. Тогда оно было еще не так близко, как сегодня, поэтому и сроки было называть бессмысленно. Христос ушел от ответа на этот вопрос, сказав, что о том дне знает доподлинно лишь “один Бог-Отец”. Дело было не в точном названии срока, а в том, что “надо покаяться!” Стоило человечеству поверить в Его слова, и срок мог бы  быть отодвинут. Так и произошло. Пока люди верили Богу, Страшный Суд и не наступал. Сегодня наблюдается кризис Веры у большинства людей, уповающих сегодня  лишь на науку и технику. Есть  кризис и в  Обрядоверии у самих верующих, связанный с ошибками в деятельности традиционных Церквей.

Когда-то В.И.Ленин  основной характеристикой “кризисной ситуации” считал положение, когда “ низы не хотят жить по старому, а верхи - не могут.” Сейчас именно такая ситуация, ибо одни “не хотят верить по-новому”, а другие (атеисты) - вообще “не могут верить”...

Но “покаяться” никогда не поздно, ибо Божественная Любовь к нам со стороны Небес безгранична, а раскаявшийся грешник получает на Небесах больше, чем исполняющий все обряды прихожанин. Почему? Ответить на этот вопрос можно, только осознав, чем является Страшный Суд уже  с современной точки зрения, способной проинтегрировать Науку и Религию.

Пора уже отойти от разумения, что приближающийся Переход - это День гнева, Страшный Суд или Апокалипсис. Напротив, - День Радости, начало Эпохи Бессмертия, тысячелетнее Царство Божие. Но где? - На Земле?  Все богословы во все времена решительно отвергали такую возможность и были правы.

Предстоящий Переход способен открыть нашим мозгам перспективы  “Новой Земли”, где человек одинаково владеет и Землей и Небом, становясь равноправным с другими небесными Иерархиями сотворцом Бога.  Это возможно лишь в одном случае - мгновенного инсайда всего населения планеты. Такой инсайд случится  при глобальной катастрофе или Третьей мировой войне, например, войне  Мира Ислама с Миром Христианства, или при глобальной космической катастрофе.

По крайней мере, Бог надеется на подобный инсайд, ибо терять Ему «Свои руки», то есть,  - человечество совершенно не выгодно. Возможно, Он - самое заинтересованное лицо в нашем последнем духовном выборе! Почему именно на Человека так уповает Бог? Дело в том, что именно Человек обладает неким качеством, которым не обладают другие небесные иерархии - способностью творить, как сам Вседержитель.

Творим мы только в белковом теле, пребывая в нем на Земле; потом душа  живет  творческими ресурсами, полученными здесь,  если она, веря Богу, их копила! Не накопив положенного богатства, она получает по Закону Кармы на Небе соответствующее воздаяние. И  это справедливо не только в рамках христианской концепции мира.. Буддизм, Ислам и Индуизм  с этим также вполне согласны. Это согласие повышает шансы подобного  исхода в будущем
                       Параграф № 167. Ход эволюции грядущих времен:

 Предсказать некоторые особенности человеческой эволюции на этом этапе мы можем, только сопоставляя астрологические характеристики личностей этих знаков с предполагаемыми космическими завоеваниями человечества.


Для людей со знаком Козерога выход в Космос – еще одна гарантия расширения круга общения, ибо они практичны, честолюбивы, наделены чувством юмора и хорошей способностью к коммуникациям. Но они не бросаются в дружбу, очертя голову, поэтому будут очень осторожно выбирать своих будущих партнеров.  Однако,  если они решились на дружбу, ждать от них измены уже не приходится.

              Для людей со знаком Стрельца характерна двойственность – сочетание Силы и Разума. На этот период выпадет время самых больших интеллектуальных побед человечества, ибо Стрельцы наделены высокими умственными способностями. Вместе с тем, им свойственна беспокойность, неугомонность, беспечность, за них человечеству придется  заплатить  высокую цену.

               Знак Скорпиона наделен высокой энергией  и  сильной способностью  к страстным переживаниям. Поэтому на том этапе человечество ждут яркие  победы наравне с большими поражениями. Избыток страсти будет приводить  «скорпионов» к  раздражению и даже ненависти. Но велики шансы, что восторжествует и традиционная очаровательность,  дружелюбность «скорпионов».  

                   Стоит остановиться на «инновационном механизме развития», как мы его понимаем.
- Суть инновации, как правило, скрыта в адаптации к аномалиям нашего  сознания;

- Инновация ориентирована обычно не на Настоящее, а на Будущее, ибо действует инерция старого, сила привычки,  для которой  нужно время, чтобы её преодолеть;

-  Быстрое введение Инноваций бывает опаснее следования застарелой привычке, ибо может сломать целиком всю систему;

- Как правило, подобное быстрое нововведение выгодно лишь «людям, ловящим рубку в мутной воде», например, тем «новым русским», которые сделали свои миллионы в первые годы Перестройки;

- Социальные инновации («реформы») – это всегда путь на грани полного разрушения всей социальной системы. Оно тем «успешнее», чем меньше разума у реформаторов, предлагающих быстрые и внешне «эффективные реформы» («но бабушка, как обычно, надвое сказала»);

- «Поспешные инновации бьют, прежде всего, по самим реформаторам. Люди, сделавшие в какой-либо стране революцию, никогда не извлекают из неё пользу для себя – исторический закон, особенно характерный для России;

- Вместе с тем без введения острожных инноваций у самой  социальной системы нет будущего;

-  Система, живущая только  по традиции, ритуалу, старым привычкам, обречена на стагнацию; введение инноваций – лучшее  лекарство для неё;

- Жизнь без инноваций порождает активность Духа Изменений, вселяющегося в людей, порождающих реформы;

- В международном плане у политологов часто встаёт вопрос: «Обладают ли развитые страны мобильностью развивающихся стран? За кем будущее – за успокоившимися или за стремящимися?»

- Инновации – это постоянный обмен «нет» на «да». В ситуации постоянных изменений стремление занять крайние позиции: чистое «нет» или чистое «да», крайне опасно, лучше держаться в буферной зоне, где всё «может быть»…

- Непривычность инноваций – единственный способ раскачать  привычную рутину сознания;

- «Нужно, чтобы человечество весело расставалось со своим Прошлым!» - говорил Карл Маркс. Но маленький нюанс: «Какой ценой?» Если ценой пролетарской революции, то мы лучше погрустим…

- Старые привычки можно уничтожать, если при этом обретается новый позитив. Но, если уничтожение совершается  только во имя самого уничтожения,  в итоге всем  будет только хуже;

- Любые  нововведения имеют непредсказуемые следствия, которых все боятся, но за изменения «на свою же голову» все же голосуют…

- Привычка, как правило, держится силой своей инерции, а вот инновации существуют только на основе постоянного труда «в поте лица своего»;

- Обуянные «духом изменений люди» бьются за инновации вопреки сопротивлению рутинного большинства, даже зная, что сами лично ничего в итоге не получат;

- У инновации обычно два лица: борьба со старым и утверждение нового. Залог  успеха – равновесие этих двоих;

- Инновационное равновесие старого и нового обычно создаётся не из них самих, а вопреки  им, из самого  «духа изменений».

Если прогнозировать универсальные бифуркации Грядущего, то имеет смысл говорить о следующих:
- планета способна восстановить природное равновесие, нарушенное человеком, даже ценой уничтожения его как вида;
-  наиболее вероятные проблемы может принести сам Космос: кометы, астеройды и т.д.;

-  ожидается прохождение Земли через темный участок Млечного  Пути, который не принесет Солнечной Системе  ничего хорошего;

- так или иначе,  человечеству предстоит участие в космической битве, хорошо бы при этом выбрать врага, несущего Зло, а не Добро.

                Параграф № 168. Преемственность прошлых духовных накоплений
Она  будет свойственна этому времени в высокой степени. «Стрельцы, скорпионы и козероги»  хорошо развираются в «правилах игры» и будут  их чаще принимать, чем бунтовать против них.  

Однако есть основания предполагать, что человечество в это время из-за своей склонности к эмоциональным решениям  будет предпочитать «локальную  планетарную эффективность», нежели глобальную вселенскую ориентацию. Ментальное равновесие характерно, пожалуй, только, для  «козерогов».

В свое время Мишель Монтень высказал очень здравую мысль: «Кто берется выбирать и вносить инновации, тот  присваивает себе право судить и должен поэтому быть твердо уверен  в ошибочности отменяемого и в полезности им вводимого».(№1, стр. 516).
Преемственность прошлых духовных накоплений стоит, таким образом, всегда на первом месте, нехорошо  с водой выкидывать и ребенка.

«Культура дорожит наследством, варварство – традицией» - сказал Александр Круглов (№1, стр. 517). Казалось бы: какая разница? Дело, как  раз в Инновации. Наследство их включает, а традиции – нет!
Когда нововведения слишком трудно установить, то по мысли Люка де Вовенарга (№1, стр. 517) это служит свидетельством, что в них нет необходимости. На наш взгляд, дело только в том, что слишком сопротивляется преемственность прошлых духовных накоплений. И если её не удаётся победить, это означает, что предлагаемая  инновация избыточна. 
Отказ от преемственности прошлых накоплений приводит к тому, что и нововведения не успевают прижиться.
 Важность старых духовных накоплений мудро отмечает скрывшийся по инициалами NN неизвестный критик: «Не ищи новых путей – сойдешь с рельсов!»

  Японский мыслитель Сантаяна считает, что «в основе прогресса лежат не столько перемены, сколько традиции. Те, что не способен запомнить прошлое, обречен повторять его».  (№1  , стр. 514).
                       Параграф № 169. Аналогии в локальном развитии в Грядущем: 
Хорошее чувство юмора, характерное,  также  в основном для «козерогов», даёт им возможность проводить смелые аналогии и сопоставления с поведением человечества в другие эпохи.  Но они очень ригористичны, а поэтому свойственное им благоразумие может выродиться в эгоизм и замкнутость человечества на своей планете. У «стрельцов» другая крайность – они интеллектуалы, а решения одного Разума, как показал Христос, оправданны только при  безграничной поддержке  мудростью сердца. «Скорпионы» нестабильны, в особенности, когда надо  долгое время выполнять рутинную и неинтересную работу. Но они очень сильны  в экстремальных ситуациях, которых, надо предполагать, в Космосе у человечества будет  очень много.

   Поразмышляем над такой проблемой, как выбор оптимума безопасного поведения на все времена:

· Выбор оптимума безопасного поведения в любой чрезвычайной ситуации очень сильно зависит от конкретных условий её протекания. Вместе с тем, имеются несколько стандартных принципов, которые помогают в любом случае, если применить  этот оптимум безопасного поведения. 

Одним из таких принципов является опережающее духовное подтверждение событий. Насколько оно возможно в реальности при том или ином виде ЧП? 

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

- уровня предварительной информированности человека;

- степени духовного развития;

- целостности всех четырех типов сознания, присущих личности.

              А. Уровень предварительной информированности:

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

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

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

                      Б. Степень духовного развития:

Высокий уровень духовного развития  предполагает синтез всех четырех типов сознаний, о которых шла речь выше. Некоторые племена в Южной Азии спаслись  только потому, что в их легендах (т.е. в мифологическом участке сознания) сохранилась информация о приходах в их земли цунами когда-то в незапамятные времена.

Информированность на уровне фактологического сознания может не спасти. Мы можем рассуждать на уровне героя мультфильма: «Это мы не проходили, это нам не задавали!» Духовно-инновационная мудрость требует внимательного и осторожного отношения ко всем фактам и явлениям, которые происходят вокруг. У духовно-продвинутого человека странное поведение животных, коллективно бегущих при спокойном море в горы, уже должен был бы вызвать настороженное отношение, ибо он знает о  способности животных на интуитивном уровне чувствовать приближающиеся катастрофы.

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

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

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

Можно ли было только  на основе знания «Откровения Иоанна Богослова»  спастись в условиях предстоящего прихода цунами? – Сомнительно, ибо именно о цунами в этой книге нет ни слова.

  А вот легенды и мифы оказались способными оказать людям реальную помощь. Что касается фактологического сознания, то  специальные курсы, включающую информацию, которая также есть в нашей книге, могли бы  быть полезны в этом отношении.

   Но синтез всех четырех типов сознания даёт человеку верный щуп – внимательное и острожное отношение к миру. Он не то, чтобы миру не доверяет,  он его постоянно проверяет!. «Доверяй, но проверяй», - вот правильная линия поведения в этой ситуации.

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

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

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

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

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

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

              У духовного человека одинаково хорошо развиты и РАЦИО, и СЕРДЦЕ. Сердцу он верит так же,  как  и своим рациональным знаниям. Этот доверие платит ему получением информации в сфере предвидения.

                                  4. Выбор оптимума по законам гармонии:

Выбор оптимального поведения в условиях чрезвычайной ситуации может ориентироваться на  законы гармонии.

Как ни парадоксально, но они работают даже в условиях полного хаоса и отказа от  всех мыслимых рациональных требований и правил, свойственного всем  чрезвычайным ситуациям.

Закон работать перестает, а  требования гармонии могут быть более эффективными, хотя это обстоятельство также имеет вероятностный, как всё во время  экстремальных ситуаций  характер.

В любой критическом положении нам приходится выбирать, пусть в условиях крайнего дефицита и  времени., и информации. Выбор предполагает наличие двух альтернатив. Как показывает  системный опыт, никогда не может быть  оптимальным выбор одной доминанты, она должна носить «плавающий характер». 

У этого «плавания» есть свои границы оптимальности: от 38% до 62 % от целого. Именно в этих границах скрыто компромиссное решение, может быть найден баланс полярностей, ведущий к успеху.

Балансом в любой системе заведует так называемая «золотая середина», она всегда находится вблизи точки 0,62 к  0,38. Выбор «золотой середины» - это всегда оптимум, всегда наиболее гармоничное решение, ведущее к успеху.

В реальности «золотая середина» редко бывает в силу специфики экстремальной ситуации достижима. Тогда желательно, хотя бы приближение к ней.

 Находясь в балансе, близком к «золотому сечению», система всегда оптимальна и наиболее устойчива. Она защищена от перехода в новое качество, вызываемое внезапным доминированием одной из полярностей.

Стратегия поведения, связанная с опорой на правило «золотого сечения», может быть весьма эффективной и помогает в любой ситуации.

                      Параграф № 170.  Эффективность локального грядущего  развития:

Постоянный «обмен локальной эффективности на глобальную мудрость» будет характерен в большей степени только «Стрельцам», обладающим высокой интеллектуальной способностью. «Козероги» более склонны к эффективной рутинной работе, а, следовательно,  будут выбирать  чаще всего именно «локальную эффективность».  «Скорпионы» будут действовать по ситуации и очень сильно зависеть от глубины и яркости, проявляемых ими в ответ на ситуацию чувств.

                       Параграф № 171.  Механизмы  грядущего духовного познания:

Они   у людей с продвинутой духовностью разнообразны: от игр и ритуалов до  медитаций, экспериментов и прямого диалога с Господом Богом. Каждому овощу своё время, специфика ситуации  требует выбора адекватного ответа и применения наиболее соответствующих ей духовных инструментов. Можно  предположить, какие из них будут наиболее востребованы. На наш взгляд, - духовные эксперименты, в особенности в «эпоху  Стрельца».  Возрастет роль того, что мы называем «магией», поскольку магами станут все. На первый план выдвинется механизм отличия магии от религии, ибо личная энергетическая  мощь мага, не подкрепленная духовностью чревата космическими катаклизмами.
                   Параграф № 172.  Иерархия духовного познания в Грядущем:
Вопросы первенства в Духовной  Иерархии будут решении окончательно и бесповоротно человечеством сразу же после экокатастрофы. Потом необходимости к ним обращаться уже не будет, хотя  человечеству на практике придется открыть  божественную  закономерность и собственное  место в  космической Иерархии серафимов, херувимов, престолов,  другого Небесного воинства: господств, сил, властей, а  затем Ангельских чинов: начал, архангелов и  ангелов.

Как только мы переходим в область Грядущего, мы оказываемся в сфере предположений, потому что будущее жестко не детерминировано. Любой осуществленный  прогноз его меняет.
Мне нравится мнение Поля Валери  на этот счет: «Прошлое являет нам постоянный крах слишком прочных предсказаний и, с другой стороны, великие преимущества всесторонней и непрерывной подготовки, которая не вызывает событий и не противостоит им, но позволяет принять меры против внезапностей»(№1,стр.486).

 Хотелось бы поспорить с точкой зрения Виктора  Сумбатова: «Из оптимистических прогнозов сбываются самые пессимистические». (Там же) На наш взгляд, ни оптимистические, ни пессимистические прогнозы не несут истины. Истина руководствуется «Золотой серединой». Во-первых, она более близка к Гармонии; во-вторых, отношение 62% к 38% несет в себе возможность маневрировать, на какие стороны ситуации надо быстро  реагировать: позитивные или негативные.
Хотелось бы привести еще одно  пессимистическое выражение, Дмитрию Фурману: «Уникальность человечества и незавершенность его развития, творческое человеческое начало в ходе истории не позволяют  постичь законы истории и вычленить её закономерные этапы». (№1, 486)
В этой связи можно вспомнить марксистское выражение акад. Покровского, что история есть современная политика, обращенная в прошлое». Оно цинично, хотя на первый взгляд верно в том смысле, что «историю пишут победители».
Вместе с тем, речь идет о фактах, а не о логике истории.  Логика истории может быть понята, тем более, что она движется по кругу, зафиксированному в ней схеме развития сознания: Миф-Норма-Факт-Инновация.

Вот в вопросе определения границ тех или иных этапов Д.Фурман прав: они подвижны, каждая историческая ступень меняет их в свою сторону.

Мнение Арк. Давидовича на этот счет противоположно: «история повторяется, люди не желают изменяться». (там же). Это неправда: люди меняются, иначе бы и времена стояли на месте. Мудрый Пушкин отметил это событие в чеканной фразе: «Вертится мир вкруг человека, ужель, недвижим будет он?»
                  Параграф № 173. Традиции в духовном познании Грядущего:

  К соблюдению традиций более всего будут склонны  не «скорпионы и стрельцы», а «козероги», главное качество  для которых – осторожность. Скорпионы скорее склонны рисковать под напором чувств, в особенности в экстремальных ситуациях, а  для «стрельцов» - любимое поле деятельности возникает в ситуации, когда надо открывать что-либо новое, а не идти по проторенным дорогам.  

Мне трудно не согласиться с мнением Оноре де Бальзака, что «история, изучаемая в школе, есть подбор дат и событий, крайне сомнительных и не имеющих ни малейшего значения». (№1, 487) Почему я готов следовать такой пессимистической линии, хотя обычно мне это не свойственно?

История определяется не хаотической борьбой исторических типов, появляющихся и исчезающих с исторической сцены довольно случайно,  или по воле Бога,  а борьбой доминирующих в ту или иную эпоху  ментальностей, которые выглядывают  из-под  масок (личин) этих исторических деятелей.  За логикой истории стоит Бог, но лишь  длительные наблюдения за ней дают возможность нам сделать свои выводы по поводу исторической логики. Она не детерминирована экономическими событиями, как считали марксисты, но узаконена чисто исторически.
Однако, чтобы это видеть, надо рассматривать отрезок не длиной в тысячу, а пожалуй в десятки тысяч лет. Совершенно прав Сергей Есенин:

«Лицом к лицу лица не увидать: большое видится на расстояньи!»

Приведем еще одно высказывание, работающее на нашу мысль, где история названа великим русским историком Василием Ключевским «бессмыслицей»: «Надобно найти смысл в бессмыслице: в этом  неприятная обязанность историка,  в умном деле найти смысл сумеет всякий философ» (№1, 488)

Никто не утверждает, что это просто: обнаружить смысл исторических событий, включить их в поле исторической логики, я бы даже воспользовался модным словом «Сеть исторической логики», но о гнездах этой сети мы обычно догадываемся. Для российской истории ХХ века они известны: 1917, 1941, 1965, 1989 годы, как только объяснить, что разделяет их один и тот же промежуток времени: 24 года!.
Следующее гнездо по этой логике выпадает на 2013 год, - думаю, что он не обнесет нас лихом!

         Параграф № 174. Специфика инсайтов в Грядущем:

 К просветлениям склонны все знаки этого цикла, но в особенности «Стрельцы».  Инсайт становится и для «Скорпионов» традиционным инструментом познания,  когда им трудно, то есть, в экстремальных ситуациях. В обыденной ситуации они не будут тратить силы понапрасну, им просто это неинтересно.
Можно попытаться вывести основные характерные стороны «инсайтов», опираясь на все наши наблюдения:
1. Для получения просветления надо держать в  активности всю «Память Тела», оно – приемник «инсайта»;

2. Открытиям помогает способность слушать «Голоса Души», доверять этим голосам, четко отделяя правдивые голоса от ложных;

3. Открытия зреют во временной бездне: надо хранить родовую память, доверять ей, беречь все факты и фактики подобного рода, включая строительство своей родословной;

4. Требуется держать открытой «Память Духа», впитывая всё новое, но и отсеивая всякую блажь, готовую рядиться в одежды псевдоинноваций;
5. Просветление – то же счастье, если считать себя счастливым человеком, то светлым, в конце                                

                 концов, и будешь!
Грядущие времена – все-таки более светлые, чем нынешние, потому что  все эти законы вполне выполнимы, а значит и счастье просветления человечества вполне достижимо.
             Параграф № 175.  Жертвенность грядущего  духовного творчества 

Жертвенность наиболее свойственна «скорпионам»,  всегда готовым вонзить свое жало и умереть.   Вместе с тем её не лишены и «стрельцы», если  она является единственным способом решения экстремальной проблемы,  всех неохотней на жертвы идут  «козероги»,  являющиеся по своей сути консерваторами и  традиционалистами.

Обратим внимание на то, как рассматривают проблему жертвенности некоторые наши ученые:

1. Геннадий Матюшов: «Самопожертвование человека – инстинкт самосохранения человечества»;(№1,359). Эта истина в особенности характерна для нашего отечественного менталитета. Самопожертвование Александра Матросова  выглядит диким и абсурдным в глазах американского пехотинца, воющего в Ираке.
2. Александр Круглов: «Жертвенность – это способность решать проблемы за счет собственных интересов, отдавать больше, чем требует справедливость»,(№1, стр. 359)

Вопрос только в том, какая  «справедливость»:  личная или общественная? Но этот вопрос каждый человек решает сам.

 3. Инстинкт жертвы во имя социума лежит в основе человеческого выживания родом. Поэтому крайне сомнительными выглядят  гуманистические высказывания  наших философов, наподобие следующей реплики Николая Бердяева:

 «Коренная ложь философии и религии человечества заключается в том положении, что будто бы мой ближний имеет  большую ценность, чем я сам, что «многие» увеличивают в сравнении с «одним» качество ценности, что будущие поколения ценнее настоящих и прошлых,  что в человечестве есть большее и высшее , чем в человеке». (№1, с.359)

Пока вопрос рассматривается чисто гипотетически, с Бердяевым можно спорить, а можно и согласиться, но если реально стоит выбор: один человек или все человечество, философ совершенно не прав. Человек всегда пожертвует собой ради человечества, ибо он понимает, что без человечества его жизнь  все равно пуста и иллюзорна.
 4. Морис Матерлинк : «Легче умереть за других, чем жить для них!» (№1, 359)
Рассуждая чисто гипотетически, мы могли бы предположить, что Матросову было бы умнее обойти поразивший его дот, закидать гранатами, а самому выжить, но при этом не принимается во  внимание пример этого подвига, который воодушевил многих других и помог в конечном счете нам победить фашизм. Кто знает, не самоотверженность и готовность на жертву русских солдат сыграла решающую роль в победе фашизма.
5. «Талант порождает врагов, бездарность и посредственность – друзей!» (А.Давидович) (№1, с.530).
           Талантливость в искусстве  - всегда жертва, ОБ этом свидетельствует стихотворение М.Лермонтова «Пророк».  Трагичность непонимания своим временем талантливых и в особенности гениальных деятелей культуры – социальная закономерность, которая имеет прочную закономерность в законе больших чисел.

Талантов всегда мало, а посредственностей  - больше, а зависть свойственна всем им. И, чем банальнее человек в жизни, тем более он склонен к зависти. 

                   Параграф 176.  Свобода грядущего духовного творчества:

Свобода – главное завоевание духовно продвинутых людей, к которым мы относим все знаки данного цикла общепланетарного развития. Правда, осторожные «козероги» будут пользоваться ею с большой осмотрительностью, а беспокойные «стрельцы» много раз подумают, «стоит ли овчинка выделки?»
Таким образом, мы завершили это глобальное описание Плана-матрицы Диалектики Жизни. В силу грандиозности поставленной задачи подобное описание не может быть исчерпывающим, являя только первоначальный подход к решению проблемы.  Время покажет, насколько оправданы эти наши ожидания.

Но совершенно ясно, что в этой матрице поставлены во взаимосвязь внутренние духовные аспекты всей Вселенной, связанные  со схожестью её основных механизмов функционирования жизни :


             - В ПРИРОДЕ;

                - В КОСМОСЕ;

                - В ЭТНОСЕ (в частности, в российском);

                - в человеческом организме;
                - во внутренних катаклизмах   целостной диалектики  всех этих систем.

Подводя итоги нашего исследования можно привести стих Омара Хайяма:
«Ты благ  мирских не становись рабом, связь разорви с судьбой – добром и злом.
Будь весел в этот миг, ведь купол звездный – он то же рухнет. Не  забудь о том!»
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