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1. ВСТУПЛЕНИЕ:

                     1.0. Специфика модели – магическая семерка:


Данная работа выполнена на основе «Семислойной модели Бытия» (СМБ) как  способе рассмотрения реальности, квантующей её слои  на семь частей. Число «7» - один из самых распространенных в пространстве методов выявления структуры Целого, характерный для понимания многих  аспектов окружающего нас мира, включая человека.

Именно поэтому рассмотрение реальности через призму  СМБ приносит определенные плоды, проясняя многие  духовные и психологические процессы   в мире. Семь – это один срединный элемент и по две тройки сбоку его (например, в нашей СМБ : три первых материальных элемента: Земля, Металл, Дерево, затем -  Середина (сердце) и три духовных: Вода, Разум и Дух.

Приведем в качестве примера некоторые  известные способы квантования  мира таким образом:

- количество дней творения, включая сегодняшний цикл;

- земное  время  - число дней в неделю;

- лунное время  - число дней в лунном месяце  = 4x7;

- цветовая гамма -  число цветов радуги;

- музыкальный ряд – количество нот в обычной  гамме;

- химические элементы, доминирующие в природе: водород, гелий, углерод, азот, кислород, алюминий, кремний;

- энергетические чакры человека;

- стихии-энергии, лежащие в основе СМБ;

- семислойная структура  духовных Небес;

- 7 церквей в «Откровении» Иоанна Богослова;

-  ведущие архангелы Божьи;

-   семь типов энергетических оболочек и типов личности человека;

-  7 уровней организации материально-духовного мира;

-  7 уровней  развития личностного сознания.

Это далеко не все известные нам, квантующиеся на семь, элементы мира, но приведенные примеры демонстрируют довольно большое количество реалий, делящих Целое сходным образом.

Кроме семерки сакральные числа – это девятка и число двенадцать. Соответствующие примеры вам легко вспомнить и самим.

 Наша семислойная СМБ включает семь стихий-энергий:  пять из которых (Земля, Огонь, Металл, Дерево, Вода) – тяготеющие к материальным, и  плюс две чисто духовных – Разум-Эфир и Дух. Мировая история знает разные способы энергетического квантования мира, в частности, четырехчастный: Земля, Вода, Воздух, Огонь, характерный для Европы, и пяти частный, характерный для Востока, который используем и мы.

На выбор семи  стихий в качестве основы нашей модели  повлияло открытие академиком  Г.Шиповым 7 уровней структуры физического мира:

А) Твердые тела;

Б) Жидкости;

В) Газы;

Г) Микрочастицы (полевой уровень);

Д) Физический вакуум;

Е) Торсионные поля;

Ж) Абсолютное Ничто (Бог).

 Первые три уровня – корпускулярный мир, вторые  три – полевой уровень, последний – это  уровень Господа Бога. По мере возрастания уровней возрастает их роль в стабилизации состояния  предыдущих уровней. (СМ. об этом более подробно  в книге самого Г. И. Шипова : Библ., № 56)

                                    1.1. Психологическая структура личности

 Психологическая структура личности, опирающаяся на предложенную нами СМБ, даёт нам право   выйти на новый уровень психоанализа личности, сочетающий возможности системного подхода к  психологическим аспектам Бытия Личности  и новые  рекомендации относительно лечения многих её  патологических состояний. Наша глобальная рекомендация – лечить все болезни:

-  любовью, ибо только этот основополагающий духовный импульс способен справиться с усилением суицидных настроений в мире;

- декомпенсирующим балансом Личности (38% негатива  и 62% позитива)  лечить  любую личностную патологию.

Ничего удивительного в  суицидных настроениях нет, ибо наше подсознание знает обо всех основных тенденциях Грядущего,  хотя на уровень осознания эта информация выходит крайне стеснительно...

В особенности патологические настроения  свойственны подросткам  и молодежи, не чувствующей оптимизма  из будущего  и потому впадающей  в разные крайности, вплоть до   суицида.

Системный подход, который мы исповедуем в этой работе, опирается на глобальный «Закон аналогий». Структура личности аналогична структуре земного и небесного  миров, эти  миры в свою очередь изоморфны  структуре Вселенной. При таком рассмотрении, биологические и духовные  части  Человека  метафорически тождественны соответствующим  структурным частям мира. Так, например, если взять такую составную особенность  организма, как  его «иммунологический барьер», то, на наш взгляд, аналогичным органом у планеты является Россия, а  у Вселенной -  планета Земля.

Именно Россия не дала в историческом прошлом путей-дорог развития  и уничтожила, как вредные микробы, тоталитарные замашки Чингизхана,  Наполеона и Гитлера, именно Россия взяла на себя заразную болезнь мира, выраженную в так называемой «коммунистической идеологии». Именно Россия встанет, на наш взгляд, глобальным барьером на пути мирового  экологического кризиса, тем более  что все составные части  лекарства ею давно намечены:

 духовная идеология, построенная на синтезе Православия с экологией Природы (Православная экология);

 автономные экодома с хомиобиотическим оборотом жизни (Экодом);

 дружеские экообщины со сходным  духовно-инновационным сознанием населения (Экоообщина).

Душевные и духовные болезни планеты постоянно отслеживаются Космосом, поскольку именно Земля является его испытательным полигоном, а может быть даже «больницей» для лечения многообразных  болезней, то есть, тем, что мы называемым «имуннологическим барьером» Вселенной.


Другая ассоциация: Мировой Океан и наш мозг. Как мы покажем, Океан выполняет внутри планеты именно  те мыслящие функции, которые связывают с функциональной спецификой мозга в организме.  Мы далеки от утверждения, что мозг рождает сознание, ибо на наш взгляд, сознание – типично коммуникативная сущность, возникающая  в ходе  диалоге Мозга Человека и Мирового Океана планеты как единого Информационного поля, контролирующего многие аспекты её развития.

Чем жил в Прошлом  и как  будет жить в Грядущем   массовидный человек планеты Земля?
 мифами и единством с Природой в язычестве;

 религиозными нормами и единством с Социумом  после Первого пришествия Христа;

 научным познанием мира, промышленными технологиями  и индивидуальным творческим монологом  перед толпой  накануне  периода глобальной  Экокатастрофы;

 духовным преобразованием духа и плоти, а также обоюдоострым стремлением к единству  с Высшими Силами -  вплоть до Второго Пришествия Христа.

А чем  человек  в ходе этих исторических  преобразований болел?

        1. Обожествлением низших духов Природы вместо Единого Бога в язычестве;
        2. Социальным и религиозными экстремизмом, построенным на  апологии страха и насилия над Духом в Средневековьи;

        3. Забвением  Бога и Природы при обожении любых (в том числе и чисто  негативных) страстей  в наши времена;

         4. Духовной изоляцией от Космической целостности Вселенной   в последующую эпоху.

В чем  конкретно это проявляется?

1) В духовной патологии, типа нравственного паденья жителей «Содома и Гоморры», не прислушавшихся к Единому Богу.

2) В физическом вырождении отдельных рас и племен, вызванном агрессией и насилием над личностью, начиная с эпохи древних царств;

3) В патологическом отступлении от «здорового образа жизни» по причине ослабления  контроля над разгулом  страстей  и отхода человечества от  системного баланса «Здоровье - Нездоровье»;

4) Духовным вырождением из-за непонимания роли Любви и переоценки значения Будущего в сознании в посткатастрофическую эпоху.

Теряя «мифологическое сознание», построенное на Любви  и целостности с Природой, человек обрел «технологическое сознание», опирающееся  на «борьбу с Природой» в эпоху расцвета религиозных НОРМ и научных ФАКТов.

Духовно-инновационное и мифологическое сознания  принципиально не технологичны, ибо они требуют постоянной  заботы сердца по производству Любви к Природе, Богу  и одновременно к самому Человеку, а не чисто технологических клише и стереотипов  в условиях постоянно меняющейся ситуации во внешней среде.

Мифологическое и духовно-инновационное сознания можно было бы в отличие от «технологического» назвать «сотериологическими сознаниями», то есть, структурой, ориентированной  на  Духовное Спасение, а не просто на  Выживание. 

Именно с позиции «сотериологического сознания» нам и хотелось бы  рассмотреть психологическую структуру личности.

Прежде всего, с позиции целостности этого типа сознания, недоступной для любой, даже самой инновационной технологии. Обратимся к Матрице №1.

                                                                                                                                                 Матрица № 1.

	Сознание
	Технологическое сознание
	Сотериологическое сознание

	Качества 
	Регуляция 

Поведения
	Обретение 

Знания
	Сопричастность

к    Жизни
	Обретение

Откровения

	В Мифе
	Соблюдение 

традиций и

обрядов
	Научная

 интерпретация

Мифов
	   Восприятие Природы

и Бога как подателей

     Жизни
	Равноправный

Диалог с Богом

И Природой

	В Норме
	Верность нормам,

правилам и

законам
	 Научные факты

как норма

познания мира
	  Мифологизация

   Природы
	Получение 

Благодати

	В Факте
	Вера в Единого

Бога
	Поиск «мудрости»

Мира
	  Единство с  Природой
	Духовное

Просветление

	В Инновации
	Сверхопытное 

Знание
	Опытное знание
	 Сверхопытная, мистическая  

 Целостность с миром
	Прямой контакт

с Природой и

Богом


 Хотя по нашей модели соблюдается преемственность между  МИФом, НОРМой, ФАКТом  и  Инновацией, но совершенно ясно, что специфика МИФа более тождественна Инновации, нежели, чем НОРМе и ФАКТу.

Другая картина возникает, если мы рассмотрим  Культуру, Цивилизацию и все Человечество с позиции внеисторической тождественности их структурных составляющих,  с позиции  мифологических аналогий.
                                                                                       Матрица № 2 («Матрица всеобщих связей мира»):

	Элементы

Целого:
	Земля
	Огонь
	Металл
	Дерево
	Вода
	Эфир
	Дух

	Организм

Человека
	Кожа
	Органы 

деторождения
	Горло
	Живот,

Сердце
	Жидкостные

Системы 

организма
	Мозг
	Духовные

Энергии

	Духовные

Качества
	Жизненная

Устойчивость
	Половые

 Потенции
	Творческое

начало
	Мораль,


	Уровень

Знаний
	Разум
	Духовность

	Цивили-

 Зация
	Инфра-

Структура
	Энергетика
	Техника
	Технологии
	Наука
	Управление

Наука
	Духовная

Культура

	Культура
	Обычаи,

 Привычки
	СМК
	Творцы
	Мораль
	Учреждения

культуры
	Душа

Культуры
	Духовность

Культуры

	Планета
	 Поверхность

 Планеты
	 Энергетический

   Потенциал
	Горы  и 

Минераль-

ное сырье
	Раститель-

ность
	Реки, моря,

Океаны, 

Озера
	Планетный

баланс,

равновесие
	Интеллект

 и дух

планеты

	 Челове-

 Чество
	Жизненная 

Устойчивость
	Эмоции,

Деторожда-

Емость
	Творчество


	Нравственность
	Знания,

Информация  
	Разум
	Духовность


Однако вернемся к психологической структуре личности и её основным характеристикам, рассмотрев  их с точки зрения наличия или отсутствия некоторых её качеств, а также их взаимозависимостей. Сначала в положительном, а потом в негативном их проявлении.                                                                                                                                                                                                        

                                                                                        Матрица № 3-А. (позитивные качества Личности):

	     Духовные 

      Качества
	Жизненная

Устойчивость
	Духовная

энергетика
	Способность

к мышлению
	Потенциал

развития
	Творческий 

 Дар
	Эмоцио-

Нальность
	Духовность

	      От 

«Земли»
	  Хорошее

  здоровье,
	Выдержка,

бескорыстие
	Самостоятель-

ность,
	Умение не

пасовать
	Щедрость,

чувство юмора 
	Дружелюбие
	Прощение

	      От

  «Воды»
	  Оптимизм,

Равновесие,  Жизнерадостность
	Активность,

смелость,

Мужество
	Принципиаль-

Ность
	Высокие при-

тязания
	Романтичность,

увлеченность,

энтузиазм
	Доброжела-

Тельность
	Способность

Любить

	         От

 «Дерева»
	 Чувство  
 Долга
	Дисциплиниро-

Ванность
	Рационализм
	Дальновид-

ность,
	Утонченность,

изобретатель-

ность,
	Заботливость
	Терпимость

	          От

   « Огня»
	Надежность
	Отзывчивость,

Благородство
	Серьёзность

Ответствен-

Ность
	Трудолюбие,

Продуктив-

 ность

в работе
	Мудрость,

Интеллигент-

ность,

понятливость
	Открытость,
	Стремление к

личному

усовершенст-

вованию

	       От 

  «Металла»
	 Внимательность
	Искренность,

Честность
	Правдивость
	Настойчи-

 вость
	Комуникабель-

ность, широта

знаний, общая

культура
	Эмоциональ-

ная насыщен-

ность
	  Духовная 

работа над

собой

	        От 

       «Разума»
	 Уверенность

 в себе
	Терпимость,

гуманность,

доброта
	Верность слову
	Упорство
	Артистичность,

нежность,

обаятельность
	Верность 
	Альтруизм

	          От 

      «Духа»
	 Верность

Идеалам
	Сострадание,

Смирение
	Самоконтроль
	Целеустрем-

 ленность
	Талант и дар

от Бога
	Сердечность
	Вера в 

Бога


                                 Матрица № 3-Б. (Негативные качества из-за слабого проявления стихий)
	Духовные

Качества
	Жизненная

Устойчивость
	Духовная

Энергетика
	Способность                    

 К мышлению
	Потенциал

Развития
	Творческий       

      дар
	Эмоцио-

нальность
	Духов-

Ность

	От 

«Земли»
	Болезненность
	Корыстолюбие,

Тщеславие
	 Зависимость

от чужого

 мнения
	Трусость
	Отсутствие

чувства юмора

 мелочность
	Злобность,

гневливость
	Неспособность

прощать

людей

	От

«Воды»
	Пессимизм
	Безволие
	Беспринцип-

Ность
	Низкие

притязания
	Безинициа-

тивность
	Ханжество
	Отсутствие 

любви к 

людям

	От

«Дерева»
	Отсутствие

чувства долга
	Недисциплини-

 Рованность
	Иррациональ-

Ность
	Недальновид-ность
	Тупость
	Беззабот-

ность
	Нетерпимость

к людям

	От

 «Огня»
	Безнадеж-

 Ность
	Безразличие
	Безответствен

ность
	Апатия
	 Глупость,

 неинтелли-

 гентность, 

 узость
	 Скрытность
	Неумение

собственного

совершенство

вания

	     От 

«Металла»
	Слабость      Невниматель-    ность  
	Нечестность
	Лживость
	 Разгильдяй-

     ство
	Закрытость
	 Жесткость
	Бездуховность

	От 

Эфира»
	Неуверен- 

ность в своих                                              силах
	Неискренность
	Безалаберность
	      Отсутствие 

упорства
	Грубость
	Неразумность, неверность
	Эгоцентризм

	От

 «Духа»
	Неверие в

Идеалы
	Отсутствие 

сострадания

к людям
	Неспособность к

контролю за

 собой
	Нецелеустрем
ленность
	Бездарность
	Сердечная             

закрытость
	Неверие в 

Бога


          Подобные таблицы со списком основных психологических характеристик человека полезны только для того, чтобы служить толчком к собственному анализу и выбору собственных адекватных  методов личного самоусовершенствования.

         Для чего нужны знания о собственной психологической структуре человеку? В данном случае мы анализируем эту структуру в разделе «Земные корни человека». Кроме личного усовершенствования полезно взглянуть и по сторонам, разглядев  наличие тех или иных черт у своего друга или подруги, а затем оказать тактичную помощь человеку в плане  исправления недостатков, смотрясь в себя и любя другого.

Набор тех или иных характеристик полезно оценить с точки зрения, не является ли данное качество барьером на пути  личного стремления к собственному овладению:

    - духовностью;

    -творческим разнообразием;

 потенциалом развития своих способностей,

 способностью к мышлению;

 уровнем эмоциональности;

 жизненной устойчивостью;

 духовной энергетикой.

         1.2. Энергоинформационные уровни развития личности

                            1.2.1. ЭНЕРГОИНФОРМАЦИОННАЯ СТРУКТУРА:
               Анализ личности с позиции её энергоинформационных составляющих - это современный подход к экологическому пониманию целостности Природы, Личности, Бога и Вселенной.

      Энергоинформационное описание Личности стало возможным на современном этапе понимания целостности Природы, Личности, Космоса и Культуры с помощью семислойной модели Бытия. Её использование  по сути и стало формой проявления этой целостности в нашем сознании.

Исходя из данной модели, человек состоит из энергий пяти материальных стихий (Земля, Огонь, Металл, Дерево, Вода) имеющих соответствующее информационное отражение в духовном плане, и  двух духовных типов энергий: «Разум» (Космический Эфир) и «Дух»:

        -- Земные энергии - жизненная устойчивость;

--   Огненные энергии - эмоциональность;  способность к деторождению;

--   Металлические энергии – системность и волевые характеристики;

        --  Деревянные энергии - потенциал этического развития, баланс всех энергий на основе  этики; 

        --   Водные энергии – информированность, рациональные способности;

        --   Разумные  энергии – душевные задатки,  интуиция и подсознание;

        --   Духовные  энергии -  духовные возможности.

Именно их мы пытаемся понять и выявить патологические аспекты их развития, чтобы способствовать исцелению,  прежде всего на духовном уровне. Физическим исцелением пускай продолжают заниматься врачи.

         1.2.2.  РАЗВИТИЕ ЛИЧНОСТНОГО СОЗНАНИЯ 

                  А. Правостороннее  развитие;

                  Б. Левостороннее развитие (торможение сознания);

                  В. Этапы развития сознания;

                     А. Правостороннее развитие

Все проявления жизни на планете имеют тенденцию к развитию, причем в духовно-ориентированном отношении  оно происходит по спирали, разворачивающейся именно   в правую сторону.

Правосторонне развитие (порождение) структуры личности идет от Земли к Металлу, от Металла  - к Воде, от последней - к Дереву, а от него - к Огню.

                   На материальном уровне это элементарно: 

 Земля порождает Металлы ( выплавка их из минеральных руд);

 На Металлах конденсируется Вода  (подземные воды управляются движением металлов);

 Вода порождает Деревья;

 Деревья порождают Огонь;

 Огонь, сгорая, даёт пепел (землю).

                       На духовном уровне это проявляется так:

 жизненная устойчивость человека порождается его самостоятельностью, самоотдачей и самонадеянностью его разума;

 Разум и воля человека (стихия Металла)  зависят от дара, полученного при рождении, генетической (информационно-водной) основы личности;

 та в свою очередь зависят от нравственного начала  и уровня  развития у личности, 

 Нравственность подчиняется эмоциональности, сердечности, Любви – чувствам; 

 Любовь влечет за собой устойчивость Личности и на физическом, и на духовном уровне, её способность к балансу полярных проявлений внешней среды.

            Б. Левостороннее развитие (Торможение) 

 На материальном уровне (в плотном мире):

 Земля загрязняет Воду;

 Вода гасит Огонь;

 Огонь плавит Металл;

 Металл режет Дерево;

 Дерево разрывает корнями Землю.

                 На духовном  уровне (в тонком мире) аналогично имеют место следующие закономерности:

 Высокий уровень потребления и жизненной устойчивости личности  не способствует многообразию  генетического кода (информационной базы) основания  личности;

 Генетика не обеспечивает высокий уровень  эмоциональности и  сердечности человека; 

 Высокая эмоциональность снижают разумность человека и его  способность к дальнейшему познанию;

 Познавательные способности личности отнюдь не гарантированы при наличии   нравственного уровня  человека, его этики и морали, хотя и воздействуют на них;

 Наша мораль   находится в противоречивых отношениях с жизненной устойчивостью.  Как правило, злодеи более устойчивы в материальном мире. В духовном мире - наблюдается противоположная тенденция. 

                         1.3. Этапы  синтезирования сознания:

 Синтетическое сознание личности  включает в себя духовные составляющие всех семи элементов:

 память и энергообмен минерального царства  (Земля) обеспечивает  жизненную устойчивость человека на планете (в Космосе всё будет иначе, поэтому нас туда так сдержанно пускают);

--    огненность  Святого Духа  гарантирует просветление  человека (Огонь);

 дыхание и фотосинтез зеленого мира (Дерево) улучшают Мораль человека, если он способен учиться у Природы:

 сумеречное сознание животных (Металл) влияет на волю и инстинкты поведения человека

  разумное сознание человечества (Вода) обеспечивается её информационным многообразием;

 энергетическая подпитка Космоса заряжает нас рациональными и иррациональными составляющими Разума;

 духовное самосовершенствование помогает нам осознать высший уровень ментального развития – высокое духовное состояние (Подвижничество, Святость, Пророчества).

   Только при условии, что человечество синтезирует в своем сознании элементы всех  составляющих своих ментальных и физических  структур, оно  способно справиться с  тяжелыми испытаниями,  ожидающими  нашу долю в ближайшей глобальной катастрофе.

Духовная экология пытается выявить основные параметры целостности этих составляющих. Наша семислойная модель даёт возможность проследить их тождество и целостность  на разных уровнях описания сознания Личности:

 МИФА на  натуральном (природном)  уровне;

 НОРМЫ  на словесном (нормативном) уровне;

 ФАКТА на познавательном (научном) уровне;

 ИННОВАЦИИ на энергоинформационном уровне.

   Жертвы требует не только подлинное искусство, но, очевидно, и подлинное открытие. Хочется вспомнить, как вообще автор пришел к пониманию духовной эволюции человеческого сознания. Будучи работником искусства, я шел от анализа специфики восприятия искусства (в данном случае - кино, ибо я был киноведом). Идеи  Духовного мира 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 этой идеи и поиску неоспоримых доказательств. екоторые просветы наметилась, как только я сопоставил свои поиски с моделью только что открытой мною динамики художественной коммуникации.  Я  как раз завершал диссертационное исследование кинематографической коммуникации, построив ее на трехчленной модели: Художник - Произведение - Зритель.

Написав первый вариант текста,  я дал его на прочтение своим друзьям, мнению которых доверял. Самому-то ошибки в своих работах увидеть  труднее, чем со стороны. Правда, друзья критикуют в подобных ситуациях только частности. Но мне повезло, мой коллега по институту доцент Юрий Мартыненко, ныне покойный, узрел в моих писаниях крупный методологический просчет. Я не учел в предложенной модели, что произведение возникает не просто в сознании автора, а как отражение реальной действительности.

“Нельзя отрывать искусство от жизни, - поучал меня коллега, - нельзя начинать 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 никак 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 активную в этот момент часть коммуникации, способную подчинить  себе все остальные. Однако, если система развивается, тодоминанта 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, весьма 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 частью Реальности (Природы)  только в первобытном обществе, при доминанте так называемого “языческого сознания”. 

Подобное архаическое сознание не дает возможности человеку выделить себя из окружающего мира, а предполагает себя  лишь составной его частью. Тотем племени, например, “Ворон”, - 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 трудной ситуации и стрелять из рогатки “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 жанровой 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 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 Зрттеля захватывает Реальность. Там у него возникает неадекватное для  искусства ощущение, что он находится в гуще самой этой сказочной  жизни, а не  в процессе восприятия Произведения.  Сейчас напротив Произведение идеализирует и романтизирует Реальность, не давая прорваться жестокой правде Жизни, 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, отнюдь не главная в самом  кинопроцессе, как это представляется зрителю. Может быть, за исключением кинозвезд,  которые смогли завоевать себе и в киномире особое положение.

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 именно  её  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.

Жанр - это по существу программа восприятия, способ  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,   с помощью умело организованной программы восприятия. Успех коммуникации  у зрителя обеспечивается точной подгонкой всех остальных элементов под доминанту - жанровую структуру Произведения.

Однако сознание Зрителя (“Сознание-2”) 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 документальной 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 в произведении от явления к сущности, прорваться к 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 таких творцов являются Василий Шукшин и Владимир Высоцкий. 

Разве мы не видели “чудиков”, изображенных Шукшиным в рассказах и фильмах, в гуще Жизни? - Видели и не раз, но только художественное мастерство Василия Макаровича  позволило сделать их художественным открытием Реальности, взглянуть на них с особой чисто “шукшинской точки зрения”. Только с помощью автора-творца человеческая сущность  героев становится нам полностью ясна,  и, добавим,  близка  сущностью своего русского характера.

А разве нам не становится страшно от разговора мужа и жены в цирке в песне Высоцкого, когда низменное настолько смешано с высоким, что и больно и горестно за  всю Россию?

Если раньше связующие художественную коммуникацию звенья носили скорее эмоциональный характер, то теперь с переходом познающей  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.

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.

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 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 носителей “Познающего сознания” (как, например, Лев Толстой)  еще подавляют нас величием своей авторской личности, грандиозностью своего 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. Высший смысл художественной коммуникации состоит в воспитании  зрителей, способных повысить  свой творческий потенциал до авторского уровня,  стать ему подлинным Сотворцом, Соавтором, Сооткрывателем Жизни.

С подобной задачей может справиться только четвертый тип коммуникации, названный  нами  “Инновационной”,  воспитывающей  у  зрителя  активность     четвертого типа (духовно-инновационного) сознания.  Здесь все элементы активны, но доминанта принадлежит  именно зрительскому сознанию. Как это можно понимать?

Рассуждая логично, осознать, что главная фигура в художественной коммуникации именно  Зритель,  его тип “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 Непрофессиональному  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. (См. Библиография, № 51.) 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.

 подход уже делает весьма ощутимым вклад Зрителя в саму суть творческой коммуникации. Если Произведение может быть сознанием Зрителя истолковано глубже, чем оно мыслилось Автором, то  толкователь способен и над Автором подняться.

Уже сегодня мы знаем в кинематографе фильмы, где фигура зрителя-интерпретатора (разновидностью его является кинокритик) становится, если не выше, то 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.


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 ОГРОМНОЕ МНОГООБРАЗИЕ НЕКОНТРОЛИРУЕМЫХ ХУДОЖНИКОМ  АССОЦИАЦИЙ.


 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 же условий,  это 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, провоцирующая 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, содержательный результат превосходит возможности любой жанровой или документальной структуры.


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  испытывали сходные проблемы, не может не резонировать в пандан с авторскими переживаниями, данными в этом фильме.


4. Глобальный смысл подобного типа художественной коммуникации придает только активность зрителей как сотворцов, как соавторов произведения, моделирующих его структуру в собственной душе, в зависимости от уровня понимания и сотворчества.  Зрителю необходимо преодолеть собственные стереотипы восприятия, полученные на предыдущих этапах освоения данного вида 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, нет  склонности к  простому жизнеподобию. Напротив, их интересует только духовное начало. Они, как правило, сориентированы на жанр «притч». В них идет возврат на новом витке спирали к реабилитации сказочных сюжетов, или историй с определенной, иногда очень крупной, долей фантастики. Чудо оказывается более точным описанием духовной стороны действительности, чем документальный рассказ. Занимательность чуда очень велика: «удивительное рядом, но оно запрещено», по словам В.Высоцкого.


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  просто  нашей 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. Фальшиво и то и другое…


И то и другое - чистая абстракция, ибо реальный зритель - это множество различных точек зрения, расположенных на оси от “нуля” и до “максимума” абсолютного понимания авторского  замысла.


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 заброшенной нами идее “Духовного мира” отдельного человека. 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

Суубъект – само познающее и творящее второй мир  человечество;

Метасубъект - космическое сознание, позволяющее нам совершить выход за границы земли в Космос и понять себя как некую силу, смысл существования которой не может быть раскрыт на земле. Это противоречило бы “Теореме о неполноте”. Тогда я не был еще верующим христианином и не понимал, что предлагаемый “выход за пределы” - это приход к Богу, толкование мира в соответствии с христианскими идеями духовного креацианизма.


Так Духовный мир 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!

              Таким образом, я пришел к пониманию логики развития творческого сознания отдельного человека: от Мифологического – через Нормативное, а затем Фактологическое – к Духовно-инновационному.

 Позднее мы еще раз  вернёмся к  различным граням этого вопроса…
                          1.4. Духовные возможности личности 

 В соответствии с представленной моделью различные духовные возможности человека возникают как результат его взаимоотношениями с важнейшими элементами структуры Мира:

1.  Произрастание, развитие и продолжение рода,  - « Я»  и «Огонь»;

2.  Духовное и информационное  развитие  - «Я» и «Вода»;

3.  Адаптация к плотному миру и самостояние на земле - «Я» и «Земля»;

4.  Обретение социального статуса и роли в социуме, принятие социальных и нравственных норм, балансирование всех основных составляющих в человеке - «Я» и  «Дерево»;

5.  Волевое начало, способность к общению и коммуникации - «Я» и «Металл»;

6.  Духовное просветление - «Я» и «Разумный Эфир (Космос)»;

7.  Обожение  Человека  - «Я» и «Дух».

В практической жизненной адаптации человека к миру участвуют чаще всего не отдельные элементы , а диполи, состоящие из трех элементов :

 «Дерево», «Земля»,  «Огонь» -  обеспечение практического уровня существования»;

 «Вода », «Металл», «Дух» - обеспечение творческого и духовного уровня развития и существования;

 «Металл», «Эфир», «Дух» - повышение энерго-информационного уровня существования;

 «Огонь», «Эфир», «Дух » - высокий духовно-энергетический уровень.

Только взаимодействие всех трех жизненных стихий порождает удачное завершение каждого из указанных уровня существования человека:

 практического;

 творческого;

 энерго-информационного;

 духовно-энергетического.

             В соответствии с «Матрицей всеобщих связей»  можно точно определить, какие духовные и физические силы задействованы в удачной реализации  каждого из этих уровней в судьбе человека.

                    1. 5.  ЦЕННОСТИ И АРХЕТИПЫ ЛИЧНОСТИ:

1.5.1. Каждый из вышеуказанных уровней порождают духовно-практические  октавы поведения,  в которых человек по преимуществу предпочитает действовать:

 практический уровень - в рамках низшей (варварской) октавы;

 информационный - в рамках любительской (серединной) октавы;

 творческий - в рамках  высокой (профессиональной) октавы;

 духовно-энергетический - в рамках высшей (религиозной) октавы,

1.5.2. Духовный рост человека и  заданные ему генетические возможности порождают скорость его движения из одной октавы в другую и порядок совмещения в своей деятельности разных октав.

Кроме того человек действует в зависимости от  уровня своей духовной  продвинутости  в одной из четырех важнейших модальностей сознания:

 Мифологической;

 Нормативной;

 Фактологической;

 Духовно-инновационной.

1.5.3. Реальное многообразие архетипов сознания человека предполагает  матрицу, в которой «октавы» перемножены с «модальностями» и дают 16 основных архетипов сознания.

 варварско-мифологический;

 варварско- нормативный;

 варварско- фактологический;

 варварско-инновационный;

 любительски-мифологический;

 любительски-нормативный;

 любительски-фактологический;

 любительски-инновационный;

 профессионально-мифологический;

 профессионально-нормативный;

 профессионально-фактологический;

 профессионально-инновационный;

 духовно-мифологический;

 духовно-нормативный;

 духовно-фактологический;

 духовно-инновационный.

Доминантой первых четырех архетипов личности являются разные аспекты  адаптации плохо информированного человека к Природе, выявление им интуитивных, социально-приемлемых, личностных и духовно-инновационных способов выживания внутри не знакомой ему  внешней среды обитания.

Доминантой последующих четырех архетипов личности являются различные виды общественного поддержания традиций, утверждения социального канона, норм, правил и способов адаптация человека и Социума.

Четыре следующих архетипа личности основаны на специфических особенностях профессионального роста человека в мире, профессиональной поддержки  его значимости среди людей, демонстрации его творческих возможностей  всему  миру.

Оставшиеся четыре архетипа личности связаны с особенностями духовно-инновационного и духовно-творческого роста человека, как в духовном, так и в творческом отношении, обретением им своей космической и божественной миссии.

          3. Глава первая: «Земные корни человека»:

                                               «Когда метель кричит, как зверь, протяжно и сердито,

                                       Не запирайте вашу дверь, пусть будет дверь открыта».                                                                                               

                                                                                                                           Б.Окуджава

                             2.1. Место и время рождения человека: 

Для понимания сущности человека огромное значение имеет место и время его рождения.
2.1.1. Место рождения: 

С детства он напитывается флюидами местной энергетики, она формирует в его энергетической структуре те или иные предпочтения, вызванные  геопатологической спецификой места рождения. Время рождения связывает человека с Космосом, поэтому в астрологических предсказаниях очень часто может содержаться отзвук истины. Всей истины они никогда не содержат, ибо несовершенны и по информационной метафоричности астрологии как способа описания человека, и  по причине несовершенства знаний самих конкретных астрологов.


Желание многих людей вернуться умирать на родину имеет двойной смысл:

 - эмоциональная привязанность сердца к «родным пенатам»;

- благоприятная энергетическая обстановка места рождения и благое его влияние на сам организм человека

2.1.2. Время рождения по нумерологии:

Духовная сущность Человека, называемая “Космическим кодом Личности”, скрыта в его дате рождения. Попытаемся раскрыть ее по методу Пифагора на примере личности автора этих строк. Автор родился 16.09.1941 года. Суммируем по частям все цифры: 7+9+15= 31. В сумме это дает 4 - вибрационная сущность Личности автора. Четверка - несчастливое число, поэтому судьба у автора не из счастливых.

Затем из первой суммы вычитаем удвоенное первое число дня рождения: 31-2=29. В сумме это дает 11, которое наряду с 22 до “двух” или “четырех” не суммируется. Складываем первые суммы:31+29=60 и две вторых:4+11=15. Последняя цифра также не суммируется. В результате мы имеем такой числовой ряд: 16.09.1941.31.4.29.11.60.15.

Полученную информацию раскладываем по матрице Пифагора:                                   Матрица № 4:
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 За каждой цифрой закрепляется определенная планета, а также смысловое значение , уровень которого определяется количеством цифр в данной клеточке:

1 - Солнце: сила характера, духовный Свет, ядро Личности;

2 - Луна: внутренняя глубина, энергетика, душа;

3 - Марс: нравственная сила, воля, мужество;

4 - Меркурий: здоровье, земная устойчивость, жизнестойкость;

5 - Юпитер: интуиция, контакт с подсознанием, удачливость, счастье;

6 - Венера: тонкость, гармоничность, чувство прекрасного;

7 - Сатурн: талант, дар, творческий импульс;

8 - Уран: самонадеянность, самоутверждение, самоотдача;

9 - Нептун: духовность, энергия созидания

 Однако такое толкование имеет отношение только к внешним проявлениям  нумерологической матрицы  человека, суммируя некоторые ячейки, мы получаем внутренние её значения:
 Ее глубинные возможности толкуются ниже через сочетания трех типов цифр:

1-2-3 = личностные данные (судьба в детстве);

4-5-6 = внутреннее развитие (судьба в зрелости);

7-8-9 = творческая реализация (судьба в старости);

1-4-7 = глубина осознания своих подлинных целей;

2-5-8 = семейная устремленность и реализация;

3-6-9 = социальная  устремленность и реализация;

1-5-9 = потенциал духовного спасения;

3-5-7 = обретение жизненной мудрости;

4-2-6 = духовное здоровье;

4-8-6 = духовная болезнь;

1-8-3 = импульс Света;

7-2-9 = импульс Тьмы.

Попытаемся по указанной схеме трактовать предложенную матрицу сущности  личности автора:

Ярко выраженный солнечно-нептурианский тип с отсутствием ураново-сатурнианских аспектов: личностные данные очень глубокие, сильный характер, но медленного развития, ибо спрятаны и не подпитываются энергией и волей. Внутреннее развитие медленное, но устойчивое и нарастающее. Творческая реализация в течение жизни слабая, ибо не доводится до конечного продукта, но к финалу резко усиливается.

Осознание своих целей замедленное, но богатое по потенциалу. Семейная реализация неполная. Социальная реализация упорно нарастающая к концу жизни. Потенциал спасения исключительно высокий: 11 цифр! Обретение мудрости замедленное. Духовное здоровье - нормальное, духовные болезни слабо выражены. Импульс Тьмы - слабый: 3 цифры, импульс Света - сильный: 8 цифр. Личность духовно гармоничная, ибо сумма духовных импульсов (Свет + Тьма) равна сумме цифр Потенциала Спасения.

Прогностические аспекты реализации Личности: духовные глаза откроются поздно - к 31 году, но духовное развитие будет интенсивно идти в течение 29 лет. К 60 годам обретет пик духовного развития.  В последующие 15 лет удастся этот потенциал успешно реализовать. Срок смерти - в районе 75 лет, но может быть ещё и отодвинут высокими духовными наработками.
                                  2.2. Основы духовной экологии человека:

                                2.2.1 Экологическая матрица выживания человека в окружающей среде:
Оценку системной экологии человека стоит начать с лежащей
 в её основе матрицы, где по горизонтали изложены механизмы системной адаптации человека в процессе выживания, предложенные в своё время Г.Гюрджиевым, а по вертикали – четыре наших этапа развития сознания – Миф, Норма, Факт и Инновация.

                                                                                                                                 Матрица № 5.                                      
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1. Активность, и физическая  сила:  важнейшим механизмом выживания являются эти факторы, данные человеку от Природы. Отношения в  языческих общинах напоминают отношения между зверьми: сильный хищник  в природе дан для того, чтобы уничтожать больных и слабых, чтобы чистить общину и не давать ей погибать от повальных болезней слабых. 

2. Природные инстинкты: язычник, чувствуя свою полную связь с окружающей его природой, сохранил за собой те природные инстинкты, которые он унаследовал от своей прошлой звериной сущности. Именно они помогают ему выжить и приспособиться к условиям своего жития в природе.  

 3. Природная сексуальность: возможно, матриархат свойственный языческому этапу существования человеческого сообщества, был всего лишь компенсацией неограниченной природной сексуальности древнего человека. Отдай  эту власть в руки мужчин, они не смогли бы удержать равновесие, а следовательно поставили бы удар сам факт существования жизни. 
 4. Страх и негативные эмоции: доминанта страха и негативных эмоций в жизни древнего человека совершенно понятна:  его жизнь – это постоянное существование в условиях дефицита жизненной информации. Неизвестное всегда пугает. Какую-то информацию несли шаманы, но об этом позднее.
5. Магический  Разум, шаманство:  поскольку адекватной информации о природе у язычника не было, он породил  «магические институты» - шаманство, прорицательство, целительство и другие магические аспекты, помогавшие ему в этой ситуации выжить. В некоторых племенах шаманы заменяли все: и власть, и священников, и медиков, и прорицателей. По-своему это была весьма эффективная система, ориентированная на мифологическое сознание язычников.  
 6. Исследовательский инстинкт:  вместе с тем, адаптироваться к вмещающей  среде  язычник  бы не смог не тренируй он некоторые свои исследовательские инстинкты - не только на инстинктивном и магическом уровне. Жизнь в природе заставляла его решать и ученические исследовательские задачи, и он к ним также приспособился, о чем свидетельствует его выживание в весьма сложных для жизни ландшафтах природы.
 7. Любовь к Природе  и к людям:  позволяла ему выживать именно Любовь к природе, а не  рациональное её изучение, хотя оно также имело место. Любовь – это ощущение постоянной связи, вне зависимости, имеет она отношение к человеку или к природе. Включившись в подобную систему связей, человек уже ничем не может её заменить, а, следовательно, и изменить ей. Между людьми, правда, всё происходит сложнее.
8. Физические данные от Бога:  перестав обожествлять духи Природы, человек начал понимать, что и Природа, да и  он сам в ней – божьи творения, что впервые  нашло своё понимание, например, у древних евреев в Ветхом Завете.  

 9. Духовные ощущения: Вера и Любовь – в процессе перехода от политеизма к монотеизму Страх и Единство с природой у язычника менялись на другие духовные ощущения – Веру в Бога и Любовь.  Растерянность и страх перед природой сменялась надеждой на Бога, которые выручит человека в любой трудной ситуации. 

 10. Любовь в браке: сексуальная  норма жизни – для язычника моногамный брак наступил только с оформлением монотеистической духовности. Прежде доминировал промискуитет – небрачные связи мужчин в племени со своими женщинами.  Все дети племени были общими детьми. Матриархат, как мы указывали, был способом ограничения случайных половых связей. 

 11. Религиозные Вера, Радость,  Любовь и Милосердие: в сравнении с  духовным миром  язычника, в котором преобладали в силу его постоянного испуга перед природой негативные чувства, монотеизм породил позитив: Веру, Радость, Любовь и Милосердие.   

12. Обрядоверие,  религиозный Разум:  приобщение к идее Бога имело несколько стадий, первая из которых – обрядоверие. Для начинающих верующих связь с Богом исчерпывалась  стремлением выполнять все обряды, которыми их учили священники: уважение к Церкви, к Богу, к сотворенной Богом природе, к освященному Церковью браку и т.д.  
13. Религиозное творчество и познание: вместе с тем, исследовательский инстинкт в человеке требовал его воплощения, что могло иметь место только  в религиозных формах – в характерной для средневекового человека манере религиозного творчества и познания. Выдающиеся образцы этой способности  человека  даны нам в ренессансный период бытия науки и искусства. 

 14. Абсолютная Вера в Бога:  для средневекового человека именно она и характерна. Исключения из неё были очень редки, ибо  такие люди сразу же получали кличку «колдунов или ведьм» и сжигались на костре. Массовые казни в Средневековье именно ведьм (много меньше колдунов)  в каком-то смысле были реакцией на предыдущий Матриархат, компенсацией его со стороны мужчин. 

15. Личностные данные: постренессансный человек, человек Нового Времени   в каком-то смысле впервые, вдруг начал ощущать, что кроме природного инстинкта и веры в Бога он может возлагать какие-то надежды и на возможности собственной личности, открыл в себе, что и сам он  по себе что-то стоит.
 16. Индивидуальность:  она  открылась человеку в эпоху Ренессанса. Искусства «Золотого века» – это гимн индивидуальности художника, это открытие Бога в себе, вера в свои силы и возможности и их демонстрация средствами художественного искусства и научного познания.
 17. Любовь как личный выбор:  доминантная система связи человека с Природой, Богом и миром – Любовь  начала представать перед человеком в форме индивидуальной любви  мужчины и женщины. Неслучайно одной из главных жемчужин в культуре  этого времени является трагедия Шекспира «Ромео и Джульетта». Ответственность за  личностной  выбор – вот главная тема в культуре Нового времени.

 18. Личностная Эмоциональность:  открытие индивидуальности человеком Нового времени  - есть,  в том числе, и открытие личностной эмоциональности, ибо в язычнике доминируют  коллективные, племенные эмоции, а  в человеке  верующем   – эмоциональный настрой его религиозной общины. 

 19. Интеллектуальный потенциал личности:  самое главное, что обрел в себе человек Нового времени -  это интеллектуальный потенциал собственной личности. Наука процветала и до этого времени, но в форме алхимии, где все заслуги приписывались помощи  духов  природы, а отнюдь не личным талантам самих  алхимиков.

 20. Личный дар Познания и Творчества:  именно с этого времени человек познал радость собственного индивидуального творчества, понимания, что автор всех этих творческих  продуктов – он сам, а не духи природы или Бог. 

 21. Сердечная чуткость Личности:  главное, что открыл в человеке Ренессанс – сердечную чуткость Личности, важность в её поведении сердечного отклика на всё на свете.  Сердце возникло как адекватный, наряду с Разумом Природы и Бога, инструмент личностного познания человеком  самого себя и мира природы. 
22. Духовно-физические способности:  это то, что еще предстоит открыть человеку в себе. На наш взгляд, открытие человеком самого себя возможно лишь в результате какого-то сильного природного или духовного потрясения, наподобие того, как получила свой дар Баба Ванга. (Общая библиография № 15)
 23. Духовность  как инстинкт: если «фактологическое сознание» постренессансного человека ощущало духовность как нечто внешнее, например,  образцы поведения, навязанные ему Церковью, то для духовно-инновационного сознания  духовность стала «инстинктом»  - постоянным способом существования человека в «диалоге» с Богом.
 24. Семья как доминирующая ценность: для инновационной духовности «семья» выступает не просто «первичной ячейкой общества», а как гарантия и залог  «спасения  человека  на небесах». В  своей половой ипостаси  он ощутил себя одной неполноценной половинкой, которой для полноты не хватает второй половинки, обретаемой в браке. 

 25. Духовные эмоции – доминирующий способ реакции на  мир:  не личная индивидуальность выходят на первый план у инновационного сознания современного человека, а «духовные эмоции», понимание, что смысл его жизни тесно связан с осознанием замысла Бога в его личном отношении, понимании собственной системы связи с Целым.

  26. Духовное мировоззрение:  именно поэтому доминирующей системой в поведении человека становится ныне  духовное мировоззрения, ибо только оно способно помочь ему в экстремальной ситуации, которая у нас всех предстоит. 

 27. Духовное Творчество и Познание:  важнейшей частью этого мировоззрения становится духовное творчество и познание,  к которому должен приблизиться всякий человек, а не только те, кто раньше были специалистами в этой сфере. «Духовный специалист» теперь не может быть подобен «флюсу», ибо  духовная разносторонность  становится единственной  надежной гарантией выживания в условиях экокатастрофы. После неё нас ждет встреча с Космосом, а там главное – готовность к неожиданному, неизвестному.

 28. Совесть как диалог  Личности с Богом:  ведущим индикатором правильного поведения человека становится Совесть,  как единственный механизм «ДИАЛОГА Человека  с Богом». 

                             2.2.2. ГАРМОНИЧЕСКИЕ ОСНОВЫ РОССИЙСКОЙ ЛИЧНОСТИ:
                             А. Охота и собирательство (пребывание Человека в Природе)

Самый первый способ гармонических взаимоотношений Человека и Природы был связан с охотой и собирательством, то есть, выживанием племени только за счет пребывания в ареале окружающей племя природы. В Африке, и по сей день,  сохранились племена, которые используют только такой  способ адаптации своей жизни к условиям окружающей природной среды. Гармонии в Природе они не ищут, они ею пользуются.
Человек тогда мыслил образами, связывавшими его крепко-накрепко с природой, он не способен был мыслить в понятиях, это пришло позднее. Но без понятийного  мышления он  был лишен самопознания, поскольку  воспринимал себя только как часть природы, не был способен на дистанцию по отношению к ней.  Её гармонию он использовал себе на благо на Охоте и во время Собирательства даров  Природы.
Жаль, что  Охота и Собирательство - не очень надежный источник сосуществования Человека и Природы. Если племя не контролирует свой собственный демографический рост, то ресурсы его выживания в данном ареале природы  могут быть очень быстро исчерпаны.
Почему в Африке до сего времени сохранился этот  способ выживания Человека в Природе? Именно там и только там  был  установлен жесткий контроль старейшин за ростом племени, созданы условия для поддержания длительного равновесия между возможностями Природы и потребностями племен. Старейшины удачно управляют экобалансом выживания. В этом смысле язычники  мудрее нас, ибо «Человек разумный» поддерживать этот баланс разучился и разбудил  надвигающуюся  стихию  глобальной катастрофы. Она не обязательно будет только экологической, она может произойти из-за глобального наступления мусульман на Запад для отмщения грехов, совершенных в арабском районе планеты американцами. Мусульмане ударят по самой незащищенной части Западного Мира - Долларовой Пирамиде, а  по прогнозам Нострадамуса это может произойти  в ближайшие годы, если не найти с ними общий язык. Представляется, что это - миссия России. 
Для первобытно-общинного строя  и языческого сознания  Охота и Собирательство являются единственными  способами  выживания Человека в Природе, но для Человека,  перешедшего на более продвинутый уровень сознания, например, «нормативный», выжить в ограниченных ресурсов конкретного локального ареала Природы трудно. Ресурсы имеют тенденцию убывать, а климат меняться от благоприятного  до весьма мало подходящего для выживания человека. Тогда у него  остается в качестве альтернативы  два выбора:
· мигрировать в другие ареалы Природы;

·  перейти на более продвинутый уровень сосуществования с Природой - Земледелие и Скотоводство;
Большинство человечества выбрало с помощью Неба  второй путь развития  и в экстремальной ситуации исчерпания природных ресурсов именно ими и   занялось.
Однако, это отнюдь не означало, что от первого способа сосуществования с Природой люди отказались. Грибы на даче мы и до сих пор собираем, а охотничий сезон, который строго регулируется и лицензирован как вид деятельности, также вполне  доступен  и сегодня. До революции в России охота была не только досугом,  но  и способом общения дворян между собой. Это нашло отражение в русской реалистической прозе, где охоте посвящены многие страницы.
Экономика дворянской усадьбы, конечно, зависит от урожая, но на культурную жизнь он не оказывает  существенного влияния. Анализ показывает, что все-таки  главным занятием дворянина в деревне была именно охота! Пока  он живет в деревне, основные его интересы были   связаны в древности - с соколиной, а позднее - с псовой охотой. В подтверждение этого можно привести огромное количество примеров из русской литературы. Вспомним хотя бы начало “Графа Нулина” А.С.Пушкина:

Пора, пора! Рога трубят; псари в охотничьих уборах

Чуть свет уж на конях сидят, борзые прыгают на сворах.

Выходит барин на крыльцо, все подбочась обозревает;

Его довольное лицо   приятной важностью сияет...

Чуткий к пониманию  важнейших  моментов русского деревенского  бытия, поэт, описывая в этой поэме быт сельской провинциальной усадьбы,  так  расставляет главные акценты:

В последних числах сентября, презренной прозой говоря,

В деревне скучно, грязь, ненастье, холодный ветер, мелкий снег 

Да вой волков. Но то-то счастье  охотнику! Не зная нег,

В отъезжем поле он гарцует, везде находит свой ночлег,

Бранится, мокнет и пирует  опустошительный набег.

И мало горя этому дворянину, что «страждут озими от бешеной забавы и будит лай собак уснувшие дубравы»...В работе (См. Библиография, № 4, с.32-36) Л.И.Сивинцева писала: ”Главная дворянская потребность или, как ныне выражаются, главный идеал состоял тогда в псовой охоте”, - вспоминал Н.П.Макаров / Библ.,  №5, с.8/ о первой четверти Х1Х века, но столь же справедливо это выражение для последней четверти, если не половины предыдущего столетия.. “Эти единственно важные в то время дворянские занятия происходили с необычайной торжественностью”,- пишет  мемуарист..

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

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

Часто оставшееся от охоты время в усадьбе подчинялось ожиданию следующей охоты, в распорядок дня включалось кормление собак, приобретавшее характер ритуала и т.п. Именно в силу ежедневной повторяемости хозяйственных забот, малой насыщенности событиями социальной важности, время усадьбы, сохраняя “обратную перспективу” семейной памяти, утрачивало “прямую перспективу”, линейное измерение с вектором направленным в будущее. Оно неизменно проходило свои ежедневные и ежегодные круги, но единственным способом разомкнуть его становилось поступление на службу, отъезд в город”. /Библ. , №4 , с. 34/

                        Б. Земледелие и Скотоводство (равновесие Человека с Природой):

Земледелие и Скотоводство по-разному возникали в многообразных  регионах планеты, подстраиваясь под климатические условия той или иной среды проживания Человека. Скотоводство, как правило, боле интенсивно развивалось в южных районах планеты, где было необходимо поливное земледелие, а если воды не было, то и земледелие не набирало необходимых оборотов.

Появлялись они не просто так, их приносили духовно просветленные вестники, наподобие того, как Прометей принес людям Огонь. Земледелие и Скотоводство скорей всего принес Заратустра.

Вместе с тем в России они оба  этих вида хозяйственной деятельности шли рука об руку, ибо были примерно одинаковые условия для существования их обоих. В особенности эти виды хозяйственной деятельности  процветали в Киевской Руси, а когда татаро-монголы выгнали русских  на Север, там стало наряду со Скотоводством интенсивно развиваться огневое Земледелие, то есть, выжигание леса и образование «полей» (от слова - «палить»). Крестьян там так поначалу и называли «огнищанами», из-за их огневых методов образования пахотных земель.

Конечно, этот способ  формирования  плодородного слоя земли  носит варварский характер, так как при выжигании нарушается  экосистема  природной среды  и для её восстановления требуется длительное время, но зола все-таки способствует  повышению плодородия. Поэтому, насколько бы он ни был варварским, он получил широкое распространение в Московской Руси.

Для выживания в суровом российском климате русскому крестьянину было необходимо сочетать все методы адаптации к природной среде:  охоту, и собирательство, и земледелие, и молочное скотоводство...

Их широкое внедрение в жизнь крестьянина позволяло ему долгое время успешно существовать  на освоенной таким образом  земле, установив с природой своеобразный баланс, позволявший  нее губить природу  и создавать  ресурсы для выживания людей на земле, несмотря на капризы природы.

Драгоценное  равновесие жителей России со своей Природой  просуществовало почти до конца Х1Х столетия, лишь только постепенное развитие промышленности привело к его нарушению, ибо после революции власти об экологии совершенно не думали. Советам надо было выстоять во вражеском окружении,  а для этого все средства были хороши, поэтому многие регионы  подверглись радиоактивному заражению. Кроме огнепального земледелия печальную  роль в нем сыграла Чернобыльская авария, предсказанная еще в Библии в «Откровении» Иоанна Богослова»: «Падет «звезда Полынь» - «Чернобыль» по-украински.

Когда в середине 60-х годов экология встала на повестку дня, было уже во многом поздно. Хотя в России оставалось порядка 11% экологически чистых территорий (в сравнении скажем, что в США  не более 4%) , но в большинстве центральных районов территория была  сильно загрязнена, а неразумное увлечение добычей нефти и газа окончательно испортило в 90-х годах и Крайний Север. Конечно, уровень жизни там высокий, потому что есть заработки, но экология  тех районов  - никуда не годна. Выживание идет только за счет эксплуатации природы. Но все имеет свои границы, а главное – за всё приходится платить!

                                 В.    Наука и Техника (насилие Человека  над Природой)

О насилии над Природой, связанном с развитием промышленности, уже было сказано. Почему российская Наука пошла, прежде всего,  по антиэкологическому пути развития? Это было связано с духовной установкой советской власти: «Мы не можем ждать милостей от природы, взять их у нее - наша задача!» (Мичурин)

Системное  ноосферное сознание не могло стать  духовной доминантой для идеологии марксизма, ибо она построена не на глобальном, а на локальном оптимуме (только интересы рабочего класса).  В социальном плане эта «частность» еще как-то компенсировалась идеологией интернационализма, но в отношении природы такой компенсации совершенно не было..

Поэтому  именно  Природа  в годы советской власти, прежде всего,  и пострадала. Развитие Техники построено на абсолютизации только  одной  из пяти (Вода, Земля, Дерево, Огонь, Металл) стихий - Металла. Точно сказано поэтом:  «Коль люди гибнут за металл, то Сатана там правит бал!»
Универсальные критерии всеобщего развития угодны только Богу, ибо «Сатана» - это доминанта частного случая и локального  оптимума равновесия, а отнюдь не всеобщая Гармония и Баланс. Те ориентированы только на Бога и осуществляются только с помощью Бога. 
Универсальность наступает тогда, когда мы оптимизируем развитие, исходя даже не из пяти стихий,  а из семи, добавив в  восточную парадигму две важнейшие стихии: РАЗУМ  и  ДУХ. Но об этом несколько позже Важно, что именно единство всех семи стихий дает Свет и саму Жизнь!

Исследователи дальневосточного представительства Всемирного фонда дикой природы в 2002 году посчитали, что  земной цивилизации осталось жить всего лишь 48 лет. Причем в 2050 году нас погубят не цунами, не наводнение и огонь, или Парад планет, -  просто землянам будет нечего есть!

Ученые Фонда много лет наблюдали за тем, как человек использует ресурсы планеты, и выяснили, что из года в год мы отнимаем у земли гораздо больше, чем она может предложить нам без ущерба для своего здоровья. Если мы и впредь будем столь безжалостно «доить» родную планету, то уже к 2050 году полностью исчерпаем весь её потенциал. Что же это получается? Нам и нашим детям жутко не повезло? Миллионы лет человек наслаждался дарами природы, а нам отвечать? Да, отвечать, конечно, придется, но не за язычников. У тех, как мы уже показали,  в отношениях с природой было все в порядке! Отвечать придется за самих себя.

По результатам исследований около трети всех природных ресурсов было уничтожено за последние 300 лет. А про «век высоких технологий» и говорить не приходится: каждый год мы превышали допустимый «кредит» на 20%. К тому же наши аппетиты постоянно растут: по логике нашего развития к 2050 году нам потребуется от 180 до 220 % всех биологических ресурсов земли. А  где их взять, если природа  может дать только половину? 

Самый ощутимый вред родной планете нанесли жители Соединенных Штатов Америки. Эта экономическая сверхдержава является лидером по выбросу вредных веществ в атмосферу. Эксперты Всемирного фонда дикой природы установили, чтобы прокормить одного американца требуется в среднем около 12,2 га земли. В то же время жителю Великобритании - всего лишь 6,2 га земли, а жителю Бурунди - всего 0,5 га. Средний же показатель - 2,3 га на землянина. Но земли фактически на каждого из 6 миллиардов землян приходится в среднем всего лишь 1,9  гектаров. У нас - 1, 6 га.

Естественно, что через пятьдесят лет все цифры, кроме последней увеличатся, а последняя  цифра из-за частых наводнений только уменьшится. Как же нам быть? По мнению ученых Фонда, уже сейчас необходимо пересмотреть общемировые нормы потребления природных ресурсов. Нам придется туже затянуть пояса, зато есть шанс, что наши внуки  не умрут с голоду. Ограничение материального потребления ради выживания – важнейший тезис духовной экологии! Этот проблема в особенности актуальна для высокоразвитых стран.  Население США потребляет на душу человека продуктов в десятки  раз больше, чем население развивающихся стран. 

Иначе, чтобы обеспечить выживание человеческой цивилизации нам надо будет в ближайшее десятилетие колонизировать, минимум,  две новых планеты. Астронавты утверждают, что земляне пока не готовы к звездным войнам, да и подходящих для колонизации планет не нашли. 

Итак, нам предстоит  жить в экстремальных условиях. А  на что способен человек в такой ситуации?

1.  Он начинает веровать в Бога, чтобы, обращаясь за помощью  к Нему, добиться от Него поддержки  в этой безнадежной, на взгляд человека,  ситуации.

2.  У него начинают пробиваться творческие задатки и ясность мышления

3.  Русский человек теперь не редко обращается ... к Александру Сергеевичу Пушкину. Не зря же Гоголь сказал, что Пушкин  - русский человек «через 200 лет», то есть,  человек середины ХХ1 столетия. Значит,  ему с тех высот виднее, как нам сейчас надо поступать.

Поискав у Пушкина, мы обнаружили в маленькой трагедии «Пир во время чумы» следующий призыв к землянам:

«Я заклинаю вас святою кровью Спасителя, распятого за нас:

Прервите пир чудовищный, когда желаете вы встретить в  Небесах

Утраченных возлюбленные души. Ступайте по домам!» 

Нахождение Дома - в материальном и природном смысле - выход из многих проблем, с которыми человечество столкнется в ближайшее время, как его правильно реализовать? Но в КАКОМ ДОМЕ?  Об этом мы поговорим позднее.

Г. Инновационная Коэволюция Человека с Природой, Социумом и Высшими Силами:
Было уже ранее  отмечено понимание Человека как «Единства Божественной сущности, Духовного естества и Личности (Логоса)». В таком понимании мы опираемся на следующую цепочку их взаимосвязей и взаимозависимостей:

- Божественный Свет несет  человеку духовные энергии;

- Они материализуются в вибрациях;

- Вибрации измеряются в числах;

- Числовые характеристики имеют и взаимосвязанные с ними слова. Духовное естество (Сущность) человека несет его “космический код”, который включается с первым криком ребенка во время его рождения, а возможно даже во время зачатия. Эта  сущность закодирована в дате рождения, ибо она никогда не бывает случайной по отношению к судьбе и сущности ребенка. Мы проанализируем   ее позднее по  системе Пифагора.

Характеристики личности скрыты в главном словесном портрете личности - имени, отчестве и фамилии. Их сущность мы раскроем позднее  с помощью  нумерологического анализа.  Божественная сущность Человека не может быть раскрыта до конца, ибо она постоянно “становится”. Смерть в этом отношении не очень многое меняет, ибо проясняет только целостность человека по отношению к его последней,  земной жизни. Посмертные возможности  души бесконечны.

Бессмертная монада человека живет вечно и способна еще вступить с этим и тем миром в многочисленные структурные связи, раскрывающие ее бессмертную сущность. Тайна Человека, записанная в его божественном предназначении на Земле, не может быть до конца раскрыта, тем более она не ясна самому Человеку. Её он должен всегда открывать, ибо в противном случае у него отсутствует стимул для духовного развития. В открытии этой тайны - суть духовного становления личности.

        Основные структурные особенности Божественной эволюции (инволюции) человека:

РОЖДЕНИЕ;

РАЗВИТИЕ;

СОЗРЕВАНИЕ;

БИФУРКАЦИЯ (точка встречи эволюции и инволюции, когда последующее развитие может пойти по одному из двух путей);

Первый путь: одна часть человечества идет к ИНВОЛЮЦИИ, то есть, накапливает негативные качества и через патологию деградирует к смерти;

Второй путь: другая часть человечества эволюционирует, то есть продолжает развитие и созревание  вплоть до следующей бифуркации;


ИТОГ РАЗВИТИЯ: получение нового качества - детей, рождающих других детей, и переход на новый тип сознания, а в конечном итоге - на уровень “СОРАТНИКОВ БОГА”.

Таким образом, Человек (человечество) постоянно порождает себя и себе подобных, а через Инволюцию отсекает свои патологические аспекты, продолжая бесконечно эволюционировать.

Наряду с нормальными периодами развития Человек (а в широком смысле слова - любая социальная система (не только человеческая) периодически проходят через патологическую бифуркацию). Накануне подобной бифуркации мы находимся и сегодня, ибо наши дни совпадают с рубежом, века, тысячелетия, а также N-го и (N+1)  миллионнолетия   истории планеты.

Экстремальные бифуркации, которые уже бессчетное количество раз проходили в истории Земли, нашли отражение не только в ее геологической структуре, но и в памяти людской. Так переходу подверженного всем животным инстинктам стада обезьян, населявших планету, к человеческому племени, способствовала космическая катастрофа, вдохнувшая Божественный Дух в мозги бывших обезьян (неандертальцев) через некую Божественную подсадку.

В памяти людей она осталась  таинственным образом связанной с Мудрыми Змеями, передававшими представителям людей информацию из Космоса. Именно в те “баснословные года” обезьяна, получившая “духовный допинг”, впервые подняла голову от Земли к Небу, ведь именно с Неба прибыли первые «разумодарители» - Адам и Ева. Неважно, в форме ли изгнанных из Рая Адама и Евы (по Библии), или в форме инопланетян, прибывших на землю основать новую цивилизацию (современная точка зрения).

К сожалению, мир так устроен, чтобы любое Добро имеет обратную сторону. Прорыв в сторону космического знания, осуществленный Адамом и Евой путем познания  древа Добра и Зла в Раю, дал человекоподобной обезьяне  энергию нового Разума, но лишил ее Божественную подсадку - Адама и Еву прямого и непосредственного контакта с Богом. 

Адам и Ева, безусловно, совершили грех пред Господом, но они благодаря этому выступили создателями человеческого рода на Земле, оплодотворив энергией своего духовного  Разума племя человекоподобных обезьян. Они были сосланы на Землю, которую Бог создало специально для них, из Эдема,  находившегося не на Земле, а в параллельном Космосе. Смысл их греха в том, что они променяли свое первичное Божественное сознание на Мифологическое сознание, обеспечивающее им адаптацию и реадаптацию к природе Земли.

Соблазнивший их Мудрый Змей также играет двойную роль: с одной стороны учит Человека  полярной стороне космического познания, а с другой стороны осуществляет отрыв Человека, обладающего  большими, чем заложены в самом Змее, потенциями, от постоянного и непосредственного контакта с Богом. Обратный прорыв к такому контакту, но уже на новом “инновационном уровне”, становится теперь задачей Человека, вопреки замыслу Змея.

Можно согласиться с православной критикой космического знания, принесенного Змеем, как “неоязыческого познания”, но нельзя согласиться с тем, что в альтернативной ситуации  Человек выбрал Безбожие. Православные критики (например, в лице диакона Андрея Кураева) правы и не правы одновременно. Они правы в том, что космическое знание, к которому призывал Человека Змей, является знанием неоязыческого характера, ибо в нем связь с Господом заменена на связь с одной Природой.

Но они не правы в главном: им не хватает Божественной Любви, которую Господь явил к Адаму и Еве, заменив им один тип связи  (Любовь к Богу) на другой - Любовь к Природе, дабы они не сошли с ума, лишившись в мире вообще всякой поддержки. Хорошо критиковать действия людей с абстрактных богословских позиций, труднее всего и самим богословам  на позициях Любви оставаться...

Человеку, чтобы стать настоящим помощником Бога, нужно было завоевать  потерянный дар “диалога с Богом” не как барскую подачку, пусть данную от всего Божественного сердца. Теперь подлинную, а точнее - инновационную, связь с Богом, человек обретет сам, ценой страданий в ходе предстоящей планетарной катастрофы. Но это будет, в конечном счете, его собственная победа. Обычно всё, полученное человеком задешево, дешево  им и ценится. За обретенное в страданиях качество, Человек будет держаться крепко, никаким змеям его впредь не охмурить! Цена Победы будет  слишком высока!

Смысл поступка Адама и Евы в Раю исчерпывается понятием “греха”, если у Человека была альтернатива в социализации где-нибудь кроме Земли, например, в том же Эдеме. Одно из двух: или её там не было, или Человек предпочел  через “грехопадение” обрести подлинную связь с Богом,  получив ее не как “Дар Божий”, а как  заслуженную награду, преобразовавшую основы самого человека.

В одном богословы, безусловно, правы: сама возможность грешить проистекала из права на Свободу Воли, данную Человеку от Бога. Божеству не нужен был Раб, ему нужен был свободный Сотворец. Вся предыдущая история была демонстрацией детской игры Человека со Свободой. Сейчас настает время расставания с детством. Человек должен оправдаться в глазах Бога, продемонстрировав ответственное отношение к собственной  Свободе, свою способность использовать ее  во имя Добра, даже  возникающего на руинах зла. Гармония Добра (62%) и Зла (38%) дает новое инновационное качество Жизни, способное к Устойчивости и Равновесию (гармония обретается по правилу  «золотого сечения»).  

Закончились детские игры с перебором “широких дорог”, настало время “узких путей”. Потакание собственным слабостям привело к тому, что Человек очутился перед выбором: Жизнь или Смерть. Надо уже становится взрослым и принимать ответственность “Узкого пути”, как единственного обещающего “Свет в конце туннеля” в условиях приближающейся катастрофы. Альтернатив не так уж много и особенно думать тут нечего!

Сама катастрофа в этом отношении должна быть рассмотрена как «Ворота в узкий путь», как способ  отыскания человеком  в экстремальных условиях единственно верного Пути, уже давно известного как «Правильный Путь к Богу».

Обретение начальных человеческих качеств (Мифологического сознания) после пребывания в Раю осталось в памяти человечества как результат Грехопадения Адама и Евы. Второй переход (к Нормативному сознанию) запечатлелся в связи с Потопом, о котором Бог предупредил всех людей, но поверил Ему один Ной. Его род уже не сомневался в дальнейшем в Силе и Возможностях, Законе  и Порядке  Господа, обретая  Нормативное сознание.

Третий переход осуществился благодаря голгофскому подвигу самого Бога, пославшего на спасение человечества своего Сына-Иисуса. Он взял на себя искупление наших грехов, указав выход из тупика по “узкой дороге” Веры, Милосердия и Любви. Христос раскрыл нам собственное личностное сознание, пусть принятое нами пока на уровне личностного открытия «фактов» реальности.

Четвертый переход закодирован в Библии в книге “Откровение Иоанна Богослова”. Апокалиптическое видение евангелиста Иоанна  весьма  метафорично. Прямое его истолкование совершенно далеко от сути. Нужен соврменный  контекст для интерпретации. Он оформился окончательно только к концу ХХ века как “глобальное загрязнение окружающей природной Среды”.

Именно поэтому Христу две тысячи лет назад было бессмысленно называть сроки Судного Дня, ибо понять, что такое “экология” люди были в ту пору просто не в состоянии. Поэтому Он и отговорился “незнанием сроков”, хотя все сроки, Он - вторая ипостась Бога, естественно, знал.

Эти четыре Перехода, понимаемые как целостность, как единство исторической эволюции и инволюции человечества от Мифа к Инновации, дают Человеку понимание перспектив, выхода из создавшегося трудного положения. Будет трудно, но это не конец, а начало новой эры - инновационного этапа в развитии Земного Разума. Именно он станет преддверием окончательного наступления «Новой Земли» и  “Новой Жизни”, то есть, пятого Перехода, превращения Человека в космический духовный фактор – настоящие  «сотрудники Бога».

Внимательный читатель может поймать автора на одном явном противоречии. С одной стороны в тексте излагается идея экокатастрофы как временной бифуркации на пути обретения человеком духовно-инновационного сознания, а с другой стороны - катастрофа как Апокалипсис и крупнейшая бифуркация в преддверии Второго Пришествия Христа.

Мы опираемся в этом отношении на фактор Веры. Нам представляется, что по причине неограниченной Любви Бога к Человеку Апокалипсис как Конец Света не может быть запланирован Богом на Пути Богопознания Человечества.

Апокалипсис в  диалектическом его проявлении, заявленном в «Откровении Иоанна Богослова», свидетельствует  скорей всего о приобщении человечества к Богу, а не об отпадении от Него.

Именно поэтому мы склонны отодвинуть его на неопределенное время,  а приближающуюся экокатастрофу рассматривать всего лишь  временным этапом на Пути, необходимым для полного и окончательного его  просветления. Пусть таким тяжким путем, но путем получения окончательного просветления... И это многого стоит.

К теме изучения психологии самого Человека мы еще позднее вернемся и покажем новые, мало изученные методы его исследования.

                    2.2.3. Духовно-инновационное восприятие природы:

                            А. Новые отношения  Человека и Природы:

Одной из характерных особенностей Экопоселения является обеспечение принципиально иного уровня Коэволюции Человека и Природы, достигаемого в рамках данного экологического  поселения.

Вообще новый тип коэволюции Человека и Природы является как результатом Перехода, так и условием его прохождения. Тут мы имеем дело с проблемой, понять которую можно только с позиции тринитарной логики.

С одной стороны, неконтролируемое  использование  ресурсов Природы, вызывающее её стагнацию, производит впечатление спускового крючка Трансформы. Но на деле это не так, ибо резервы Природы слишком велики, чтобы у Человека была возможность зажать ее по большому счету. Да это и не возможно, ибо он лишь часть Природы, пусть ментальная, но только часть.

С другой стороны, как живое существо Планета способна прогнозировать антиприродную активность Человека, накопленную как итог научного сознания.  Поэтому прогнозировать некие её действия, смягчающие  антиприродные процессы, было бы вполне логичным.

Таким образом, дело не в самом Человеке или  только в  Природе, а в том, что стоит за их взаимоотношениями. Нам не нужно много размышлять по этому поводу, ибо кроме воздействия  Высшего ментального существа (Бога) лучше  ничего не придумать.

Но этот вывод является лишним доказательством того, что Трансформа спланирована не как результат действий человека или накопление негативных факторов в самой природе. Переход задуман Богом и произойдет в только Ему известные сроки.
    Для того чтобы прояснить нашу позицию в отношении Коэволюции Человека и Природы, мы предлагаем сравнительный анализ возможностей и природы и выигравшего вроде бы в конкуренции с ней человека, что, однако, привело к загрязнению окружающей среды. Коэволюция человека и природы снижает нагрузку на природу и восстанавливает прежние гармонические их взаимоотношения.

                                                                                                                                                     Матрица № 6.                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                            

	                                                                                                                                                        Механизмы    взаимоотношений

                                                               Природные экосистемы
	Антропогенные экосистемы
	 Коэволюция Человека и Природы

	Накопление минеральных

ресурсов планеты
	Истощение минеральных

ресурсов планеты
	Ограниченное истощение

минеральных ресурсов планеты

	Использование естественного 

количества воды, её 

образование и очищение
	Расход большого количества

воды, её загрязнение
	Экономия воды, использование

различных средств очищения

	Получение, преобразование и 

накопление солнечной энергии
	Использование энергии

ископаемого и ядерного

топлива
	Использование только возобновляемых 

источников энергии

	Воспроизводство кислорода и 

потребление диоксида

 кислорода
	Потребление кислорода и 

производство диоксида

кислорода при сгорании

ископаемого топлива
	Ограничение сгорания ископаемого

топлива, производство зеленых

насаждений

	Формирование плодородной 

Почвы планеты
	Истощение плодородия

Почвы
	Повышение плодородия почвы с

помощью червей и анаэробных

бактерий и других методов

	Создание экосистем обитания                                         

различных видов дикой природы
	Разрушение местообитания

дикой природы
	Сохранение местообитания дикой

природы, расширение заповедных

земель и охранных зон

	Фильтрование и 

обеззараживание отходов

и загрязнителей
	Производство большого 

количества отходов с их

искусственным 

обеззараживанием
	Использование естественных и

искусственных способов обеззараживания

 отходов и загрязнителей

	Естественное                               

самовосстановление

 и сохранение   экосистем
	Восстановление и сохранение

ценой больших затрат
	Сочетание естественных и искусственных

 способов самовосстановления

и сохранения

	Естественная гармония и

баланс систем, идущие от Бога
	 НЕВЕРИЕ В БОГА
	Сохранение естественной гармонии

с верой в Бога в сочетании с 

искусственными методами гармонизации

	Допуск зла (хищники) в

естественный баланс
	Борьба с хищниками и злом

Техническими средствами
	Ассиметрическая целостность

противоположных начал

	Неспособность выработки

средств охраны - второй

шкуры и т.д.
	Создание «второй шкуры» в 

лице сети жилых домов с 

отоплением и водопроводом
	Создание автономного Экодома,

существующего вне 

цивилизационных сетей

	Природное сообщество

животных экосистем
	Одиночество человека
	Соборное существование в рамках

экологических общин

	Существование без Техники
	Невозможность

существования  без техники
	Снижение зависимости от искусственных 

систем, типа техники т.д.


                          Б. Любовь к Природе  с точки зрения поэта и « народной мудрости»:

             В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших для содержания самой поэзии тем.

Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?

«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

        Холодный блеск и пестроте дерев, румяных листьев влажный легкий шелест,

        Восторг и упоенье, и на всем та кроткая улыбка увяданья,

        Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»
Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

      «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».

С. Маршака, как автора этого стихотворения, интересует не броская любовь к природе, а внимание к её деталям, добрая приязнь к тем  аспектам природы, которые не так бросаются в глаза, но если мы видим их, природа нам вдвойне благодарна.

В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она


Открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна».

Ник. Заболоцкий подчеркивает здесь смирение русской природы, не броскую и яркую красоту, а незаметность, молчание и смирение, угодное только Богу.

  Ему вторит Михаил Лермонтов:

« 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 прекрасным вечером иль в утра час златой

  Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

  Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся печали на челе,

  И счастье я могу увидеть на земле, а  в небесах я вижу Бога!»
 Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» -    состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.

.  Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

« Всяк дом мне пуст, всяк край мне чужд, мне все равно, мне все едино,

   Но если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!»
В этом стихотворение «Тоска по родине - давно разоблаченная морока» Марина Цветаева признается в своей нелюбви к бросившей её  родине, но финал неожидан: «Но, если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!» Только природа может искупить эту любовь и только ей поэтесса все готова простить!

                .  Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

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

   Горит вдали костер рябины красной, но никого не может он согреть!

   Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

   Как дерево роняет тихо листья, так я роняю добрые слова.

   Но если время,  ветром разметая, сберёт их все в один ненужный ком,

   Скажите так, что «роща золотая отговорила милым языком»...

Значение разговора природы важнее «ненужного кома стихов поэта» - преклонение поэта перед природой таково, что он предпочитает все свои стихи ее святому диалогу.

   Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

« Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса.

   Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса...»

Но именно только на фоне этого грандиозного увядания природы на поэта находит вдохновение  и «рождаются стихи в вечерней тишине»...

Одного природа не способна подсказать поэту, «куда ж нам плыть?» - этот выбор остается только лично за ним.

  Афанасий Фет в своем стихотворении «Я потрясен, когда кругом», предпочитает все красоты природы другой красоте:

«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»...           


                   Отсутствие утилитарности у поэзии о природе, невозможность её практического использования точно передает в своих стихах Ник. Гумилев:

               « Но  что нам делать с розовой зарей над холодеющими небесами,

                  Где тишина  и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами? 

                 Не съесть, ни выпить, ни поцеловать... Мгновение бежит неудержимо,

                 А  мы ломаем руки, но опять обречены идти все мимо, мимо...»

 Природу русский поэт изображает в своих стихах не ради какой-то утилитарной цели, а во имя самой природы, любовь к ней он ценит  её во имя самой любви.

   Я внимательно изучил все имеющиеся на сегодняшний день учебники по экологии, но там нет ни слова о любви к природе, нет и намека на вклад, внесенный в этот процесс великой русской поэзией, да и не только русской!

Так нам проблемы экологии не решить, не повернув массовое российское сознание лицом к природе, не заставив её полюбить.

Ну а поскольку в научной экологии места для разговора о «любви к природе» не нашлось, я перейду к народной мудрости и посмотрю, запечатлена ли  эта любовь в «народных приметах?»


1.  Птица бьётся в окно - к  хорошим вестям.

2.  Орел парит над головой - предвестье счастья и крупной победы.

3.  Найти паука на платье - к прибыли.

4.  Если дни стоят сухие, на двор выставляют кувшин, чтобы Бог дождя дал.

5.  Лягушки на берегу прыгают к дождю.

6.  Пчелы очень рано летят за взяткой - будет хороший день.

7.  Ворона кричит - летом к дождю, зимой - к метели.

8.  Кошка лижет лапу - на хорошую погоду.

9.  Голуби разворковались, установится вёдро.

10.  Отсутствие росы в тихую светлую ночь предвещает ненастье,  чем больше росы - жарче  день.

 11. Если звезды ярко блестят, летом будет зной, зимой - стужа.

 12. Цикады сильно стрекочут вечером,  завтра - хороший день.

В этих приметах проявлена народная мудрость, густо замешанная на любви к природе. Добрые знаки предвещают хорошую погоду, плохие - ненастье.


      ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1. Отождествляешь ли ты себя с язычником, когда охотишься ли собираешь в лесу грибы или ягоды?

2. Занимался ли ты хоть раз в жизни  какими-либо формами  земледелия или скотоводства?   

3.   В какой степени ты причастен лично к науке или технике?

4.  Расскажи о твоем личном понимании связи тебя и Природы.

5.   Расскажи о разнообразии проявлений твоих связей с Социумом.

6.   Можешь ли ты привести примеры своих гармонических  отношений с близкими тебе   людьми?

7.   Существуют ли связи между тобой и высшими силами, как это можно подтвердить?

8.   Как ты понимаешь смысл своей собственной жизни?

9.  Как теперь ты понимаешь, что значит «быть человеком»?

10.  Как вы понимаете «интерактивность природы»?

                    2.3.«СРЕДИННЫЙ ПУТЬ СМЯГЧЕНИЯ КАТАСТРОФЫ»:

Нам  удалось сформулировать 12 шагов, 12 принципов или 12 правил, следуя которым можно справиться с последствиями катастрофы, прежде всего на личном уровне. 

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

2.  Бог не только в Церкви, но, прежде всего,  в тебе  самом, развивай в себе творческое начало,  являющееся   Путем  общения с Богом.

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

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

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

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

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

8.  Не упорствуй в свой точке зрения,  противоположное воззрение  хранит свой  Путь к Истине.

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

10.  Везде ищи Срединный путь, Баланс и Равновесие во всем, крайности опасны, ибо сходятся.

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

12.  Расширяй общение с миром: новые, пока не известные  технологии тебе реально и  помогут.

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

   1. Помоги себе сам!

   Глобальный инновационный Переход  приносит в качестве определяющих новые технологии выживания в условиях, приближающих нас к экстремальным. «Помоги себе сам!» - «Self help» - этот принцип родился в Америке в восьмидесятые годы и приобрел  там очень широкое развитие как способ решения всех жизненных проблем.

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

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

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

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

Поэтому, выбирая в нормальной ситуации чисто натуропатические средства лечения, мы должны признать необходимость помощи себе со стороны профессионалов в экстремальных ситуациях. В селфхэлповских  («помогающих сами себе») принципах есть еще одно неверное упование, приводящее к торжеству эгоизма. В этом отношении доктрина «помоги себе сам» не случайно родилась в Америке. Там идея «русской соборности» совершенно не разделяется национальным менталитетом.

 Срединный Путь, отдавая должное этим идеям, не преувеличивает их значения в реальной практике людей и не гиперболизирует сам принцип. Хорошо, если можешь «помочь себе сам», но в реальной духовной практике лучше принцип: «Спасение со всеми и для всех!»

Мы еще поговорим о других аспектах самовыживания – автономном экодоме и экообщине, которые выживают, будучи не подключенными к промышленным ресурсным сетям (водопроводу, газу, электричеству и т.д.), но есть и этот более общий принцип «помоги себе сам».

Он бунтует против сложившихся тысячелетиями цивилизационных принципов специализации социальной деятельности: врач – лечит, учитель – учит,  чиновник – занимается управленческой деятельностью.

В условиях ЭК (экологической катастрофы) надеяться будет не на кого, кроме самого себя!

Однако,   в одиночестве даже самый приспособленный к ЧП экодом не выживет, надо рассчитывать на помощь соседского сообщества. Придерживайся принципа: «Спасение со всеми и для всех», по крайней мере,  всех проживающих в данной  экообщине». Поэтому создание «новых экообщин» также важно, как и внедрение архитекутры «новых экодомов».  

Соборность, коллективизм инновационного  сознания жителей экообщин - это не психологическая характеристика, а  условие выживания, его главнейшая функциональная черта успеха Бытия после ЭК. 

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

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

Речь идет, прежде всего, о том, что традиционные конфессии оказались не способны адекватно ответить на изменения, произошедшие в общественном сознании. Можно как угодно не признавать сообщений  людей, открывших для себя в конце ХХ века прямой  (вне традиционных церквей) контакт  с Богом, но не видеть их наличия во всех странах мира мы уже не можем.

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

К этим фактам примыкают также многочисленные явления детям Девы Марии в ХХ веке (в поселениях, типа Фатима, Гарибандаль и др.), а также откровения святых праведников самой Церкви о контактах с Богоматерью.

Неспособность Христианских Церквей ответить на вызов времени   связана, прежде всего, с неспособностью их иерархов договориться об объединении христианских  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый на  своем понимании миссии Христа в мире,  а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.


Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в необходимости самих Церквей, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами облегчено, Церковь накопила огромный опыт общения с Богом, который прежде  для всех людей мог быть единственным средством сакрального общения.

Но для  человека ХХ1 века  кроме исполнения обрядов в храме потребностью является и   обретение  собственного диалога с Богом,  чтобы подготовить себя до степени,  дающей право  вместить подлинное  Божье Откровение. Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром, в частности, с самим собой.

«Возлюбите Истину, и она сама откроется вам!» «Возлюбите Истину, и она сделает вас свободными!» - призывают нас догматы Христианства. Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно...

Вот если он сильно полюбил Бога, он начинает поэтически признаваться ему в этом, а стихи - один из самых эффективных способов духовного общения людей, в том числе и общения с Богом!

Но чем может помочь «диалог с Богом»  в условиях глобальной экокатастрофы?  Необходимо приобрести   привычку рано утром после вставания, или поздно вечером, перед тем, как лечь спать, если у вас нет практики постоянных утренних и вечерних молитв, советоваться с Богом, подводить итоги дня и намечать планы на будущий день.  Надо каяться в своих ошибках и просит у Бога совета  по решению возникающих проблем. И такое решение обязательно придет!  Надо только его правильно услышать. Чем чаще вы это будете делать, тем четче будут возникать ответы.

Главное, чему учит нас новое «голографическое сознание» в этих условиях -  необходимость выйти за рамки традиционного матричного восприятия мира и ощутить в себе «Голографическое состояние Бога», поддерживающего наше сознание не путем навешивания ярлычков-слов на фрагменты мира, а открывающего перед нами его Целостность и Полноту, где сами мы являемся необходимым элементом Целостности.

                          3.         Приглуши завышенные требования  к семье

Срединный путь в семье - это способ открытия мужем и женой, а также и детьми, если они подросли, вариантов  диалектики «личной зависимости - независимости друг от друга». Если раньше мужчина был единственным хозяином в доме, например, в русских семьях Х1Х века, то  к концу ХХ века движение за общественное признание прав женщин стало столь  сильным, что женщины могут конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических сферах, ранее им совершенно недоступных.

Женщина - премьер-министр  целой страны - уже далеко не редкость (Англия, Норвегия, Германия и т.д. и др.). Но семья, по крайней мере, в южных странах находится пока еще в неизменно патриархальном  состоянии. Россия  как страна с типично срединным положением между Севером и Югом, и соответственно - срединным путем развития во всем, в том числе и в семье, уже начала движение в сторону отказа от патриархальных порядков семьи и установления   равновесия, баланса и гармонии в семейных отношениях.

Причиной распада семей в нашей стране, да и везде в мире, являются завышенные требования и не реалистические ожидания как  мужа по отношению к жене, так и жены по отношению к мужу. Единственным способом восстановления перемирия является выбор Срединного Пути  и подлинного  равноправия в семейных отношениях.

Если жена в семье работает, то способ баланса один - мужчине освоить все тонкости женского дела в семье, чтобы равновесие было восстановлено. Иначе неравноправие положений, когда все домашние дела падают только на одну женскую половину, будет постоянно рождать конфликты, чреватые распадом семьи.

Говорят, что  причина распада семьи есть одна единственная  - «ушла Любовь».  Но если под ней понимать эротическое стремление друг к другу в первые моменты любовных ухаживаний, то такая, с позволения сказать,  «любовь» со временем всегда уходит. Мы еще вернемся к сексуальной стороне дела, но важна не одна какая-то сторона, а комплексное рассмотрение вопроса. 

«Семья»  всегда будет  оставаться, тем более, если появились дети. Как остановить распад семьи? Срединный путь семейных отношений - единственное средство удержать семью от распада. Пусть не единственное, но главное, ведь если осталась «любовь», то семья не распадётся.

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


На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Баланс на языке христианской религии определяется  богословским  (а не бытовым - расхожим) термином «Любовь». Именно Срединный Путь, опирающийся на комплементарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.

Каждый человек живет в семье, даже если не на одной с ней территории. Если вы рассчитываете в условиях ЭК получить помощь общины, было бы естественным попытаться сначала получить её в семье.  Тогда и община поможет, увидев, что со   своей семьёй вы  уже справляетесь. 

Социальная Община состоит  из составных социальных элементов – семей, первичных ячеек общества.  Не вы, а ваша семья дороже для общины, ибо она лишь  на семьях  и держится. Для общины семейное благополучие  - залог её собственного благополучия, поэтому она будет всегда стремиться помочь всем  семьям, её составляющим.

Религиозный аспект выживания очень важен. В Православии спасение человеческой души возможно только при соединении двух половинок – Мужской и Женской   - таинством брака.  Путь спасения лежит через «Брачный Чертог».

   4. Несчастье бывает  верной дорогой  к счастью («Не было бы счастья, да несчастье помогло»)

  Казалось бы, в борьбе за счастье подходят только «счастливые методы», содержащие счастье в себе как необходимый компонент. Но с наших позиций это не совсем так. Человеческая судьба - это маятник от несчастий к счастью. И если рассматривать  Бытие Человека  как синусойду этих колебаний от счастья к несчастью, то вслед за счастьем наступает нейтральный момент, сменяющийся несчастьем.

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

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

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

Несчастий в условиях ЭК на нашу голову может обрушиться очень много, но это вовсе не повод, чтобы пред ними пасовать. Как мы показали, они порой могут быть самой верной дорогой к счастью: «Человек предполагает, но только Бог располагает!»

Несчастье такая же верная дорога к Счастью, как Зло – к Добру, а Тьма – к Свету, только нужно рассматривать их в синтетическом единстве при изменении традиционной функциональной определенности.  Если мы продолжаем видеть их на уровне их полярных противоположностей, мы не поймем мир, ибо он троично-голографичен.   Каждая оппозиция в этом мире занимает своё функциональное место, но оценку ей может дать только синтез и четкое функциональное предназначение в данной ситуации и в данное время.

                                         5. Развивай  личностную  энергетику:

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

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

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

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

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

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

Вместе с этим следует четко разделять христианские верования в Богочеловека - Христа и специфику человекобожия – такой абсолютизации возможностей человека, которая  в своем  окончательном развитии  приводит  только  к Антихристу. После Грехопадения человек потерял свои божественные свойства, ибо в него вошел грех. Но в какой степени потерял? - Совершенно безвозвратно  или, опустив их в свое подсознание, в глубины своего сердца? Я уверен в последнем, поэтому сама идея самосовершенствования представляется  не только очевидным способом борьбы с современной бездуховностью, но  и реальным механизмом противодействия  человека  предстоящей катастрофе.

По сути, развитие личной энергетики является еще одной разновидностью принципа «Помоги себе сам!» Если ты сам будешь сильным, то и семье в трудной ситуации поможешь и общине помочь сумеешь. Причем, не так  даже важно, идет речь о физической силе или о силе духовной.

Обычный человек, развивший духовные энергии, способен творить  чудеса.

Голографическая сопричастность с миром во многом строится на огромной энергетике Целостности и Полноты Божественного мира, как только мы начинаем за отдельными вербальными метками мира видеть не их, а Божественный Лес, то есть, Божественную Голограмму.

                             6. Помогай членам своей  общины:

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

Это качество было всегда присуще русскому человеку и почти никогда человеку Запада. Индивидуализм сидит у них в крови, идея «помоги себе сам» присутствует в западном менталитете изначально.

Родовая память у русских людей оказалась много более сильной, нежели, чем на Западе. Община вмонтировала к нам в подсознание «соборность», потому что это качество не потеряло своего значения и до наших дней: «Сам погибай, а товарища выручай!»

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

Жизнь в родовой общине деревни или в современном российском селе постоянно порождает ситуации,  с которыми люди вынуждены справляться коллективно, поскольку по одиночке с ними не справиться.

В городе человек в экстремальной ситуации также вынужден обращаться к помощи родственников или знакомых, и пока еще он находит своему зову отклик. Как только отклика не будет, наше «соборное  своеобразие» кончится, но к добру ли?

Но, по моему глубокому убеждению, такого никогда не произойдет, ибо наш  русский менталитет весьма прочен и не поддается на  легкие изменения.  Катастрофа будет еще одним дополнительным стимулом роста коллективизма и соборности нашего сознания, ибо «по одиночке можно только пропадать, а выживать не возможно».

Голографическая Парадигма вносит свой вклад в рост соборности и коллективизма российского менталитета.  Не будь соборности  восприятия Голограммы Бога, мы не смогли бы быть столь очарованы иллюзией внешнего восприятия физического мира,  а  стремились бы к уникальному его энергоинформационному восприятию, адекватности толкования мира по Замыслу Божьему.  

Но троичность голографического сознания подсказывает нам выход в решении вопроса: единство  соборности – индивидуальности в синтезе творческого сознания несущего в себе новую функцию объединения того и другого качества.

                             7. Учти, что подлинное  счастье - не в деньгах:

Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате перестройки получили в руки шальные деньги, чаще всего бывает не особенно счастливой. 

Казалось бы, финансовая ситуация позволяет решать любые проблемы, но нельзя на основе денег построить счастье  с единственной женщиной, обеспечить полную физическую безопасность, получить любовь своих детей и духовную свободу.

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

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

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

Ну, не всегда от Бога, часто и от окружающих людей, но хорошим людям помощь всегда приходит. Деньги важны, но второстепенны, ведь проблемы  Экокатастрофы, например, коллапс природы, ими решить не возможно!

Сейчас во  многих западных экообщинах появляются собственные деньги под названием «ЭКО».  Весьма вероятно, что после развала государств под ударами катаклизма в оставшихся экообщинах возникнут собственные дензнаки  как эквивалент произведенного труда.

Но вполне возможно, что  они вообще не будут нужны, а им будет найдена эквивалентная замена.

Ровно так же, как  фрагментарное слово стало после грехопадения посредником между Человеком и Богом, деньги – это всего лишь посредник между  личным вкладом человека в мир и его ответом.  Путь расширения сознания – это путь отказа от всех искусственных посредников и переход на непосредственный диалог Человека и Бога,  непосредственное открытие Человеком  Божественной Голограммы  как энергоинформационного костяка мира. 

                 8. .Не упорствуй в своей точке зрения, в обратной - то же есть истина!


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

Более того, учет противоположных истин бывает более оптимальным способом построения системы. Нежели опора только на один тип ее познания. Естественно, что смыслом их существования явится анализ всех способов  смягчения предстоящей катастрофы.

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

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

Истина всегда условна и коммуникативна. Она есть результат адекватного отклика нашего сознания на происходящие изменения. «Вертится мир вкруг человека, ужель недвижим будет он?» - писал мудрый Пушкин.

Вместе с тем, в любых изменениях есть своя логика, которую и надо уловить, назвав её Истиной.  Логика торжества инновационного сознания  опирается на тысячелетнюю логику развития духовного сознания России (об этом мы еще поговорим), поэтому только она условной и преходящей быть не может.

Поиск Истины современным человеком очень напоминает вопрос Пилата Христу: «А что есть Истина?» Он есть хорошая иллюстрация пословицы: «В чужом глазу соломинку мы видим, в своём глазу  не видим и бревна!»  Истина всегда стоит перед нами, возможно сбоку справа, но увидеть её можно только, поняв, что истины в наших традиционных представлениях – «кот наплакал».

  Надо менять фрагментарную  вербальную парадигму на целостное и божественное восприятие мира.                                  

                          9.  Измени свой образ питания:

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

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

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

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

 По представлениям христианских церквей, мясоедение вполне допустимо в дни, когда нет поста, но с нашей точки зрения на него должен быть наложен запрет, как бы введен перманентный пост на мясоедение. Этим самым мы хотя бы в слабой мере снимем с себя проклятие животного мира, тем более,  если еще и покаемся в этом.

Ранний отказ от мясоедения был бы полезен как подготовка к грядущему образу питания. Сомнительно, человечество будет питаться мясом в условиях ЭК и по материальным и по духовным соображениям.

      Поэтому лучше начать подготовку к этому процессу заранее. 

               10.  Выбирай «Срединный Путь, так как крайности опасны, ибо сходятся:

Изложенные примеры могли уже убедить читателя, что Срединный Путь является в действительности наиболее оптимальным способом решения различных жизненных  проблем, а не только проблемы ЭК.. Этот Путь гарантирует безопасность выживания в различных экстремальных ситуациях. «Крайности опасны, ибо сходятся», Срединный же Путь оставляет для человека возможность  лавировать в любой самой жесткой ситуации, не только лавировать, но и находить правильное решение по выходу из ситуации.

Попытаемся проиллюстрировать данный тезис примерами из поэзии Федора Тютчева:

«Единство, - возвестил оракул наших дней, -

 Быть может спаяно железом лишь и кровью!»

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Ему, возможно, требуется более суровое испытание, чтобы решиться на такой призыв, что ж оно не за горами, кривая экологической синусойды, о которой мы уже говорили,  упорно тянет нас к предстоящей в 2013 году глобальной бифуркации.

В условиях предстоящей катастрофы человечество охотно бы выбрало Срединный Путь равновесия и гармонии. Но боюсь, что это уже не возможно, равновесие окончательно нарушено.  Поэтому нам придется делать свой  выбор в экстремальной ситуации, в ней искать Срединный Путь, лавируя между Добром и Злом, Тьмой и Светом, Опасностью и Безопасностью. 

Другого выбора ситуация, боюсь, не представит, а как это делать, известно. 

Для голографической парадигмы характерен новый в функциональном отношении синтез «крайностей» - полярных  вербализованных конструкций, вроде бы отражающих специфику нашего восприятия. На самом деле ничего они не отражают, а более или менее адекватным истинному восприятию является их синтез в новом функциональном  выражении.

                         11.   Слушай своё сердце (Закон Любви):

Закон Любви - «вся информация о мире уже давно заложена в твоем сердце, её только надо услышать!» При этом не так уж важно, создал ли нас Бог, вложив эту информацию в наше сердце при Сотворении, или  она сформировалась в сердце как результат миллионолетнего опыта поколений, прошедших на этой планете свой эволюционный Путь. 

Мы стоим за логику креационизма, другие могут находиться на эволюционной позиции. Единственно важно, чтобы при этом мы слушались своего сердца, ибо именно оно предлагает Срединный Путь, путь учета обоих позиций и формирования в его итоге более правильной стратегии:

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

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

Возможно, нам повезет, и Эра Милосердия настанет быстрее, чем этот катаклизм придет, но это может произойти только ценой глобального покаяния человечества перед планетой и просьбу прощения за те огромные раны, которые мы ей нанесли в ходе своего  выживания на этой  Земле.

Покаяние – необходимый  элемент в наших отношениях с Природой, но единственный ли? Думается, что только покаяться будет мало, надо будет попытаться исправить  допущенные ошибки, чтобы впредь не допускать того, в чем каемся. И элементарно, - надо полюбить Природу!

Что такое «Любовь» в свете голографической парадигмы? Это новый внешний образ мира, который возникает у нас после отказа от традиционных вербальных понятий и перехода на энерго-информационное восприятие мира. 

                        12. Расширяй всевозможные пути общения с миром (Новые технологии):

Еще один Путь преодоления катастрофы - расширение общения с миром, включая общение с самой планетой.  Новые научные открытия, в частности открытие профессора И.Н.Яницкого (См. Библиография, №33) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

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

При этом будут хороши все современные технологии массовой  и элитарной коммуникации, включая такие, как ясновидение, телепатия,  эзотеризм и магия  Последняя  плоха,  если  направлена  на погибель людей, но если направить её на святое дело массового выживания, черная волна еще вполне может быть замещена на светлую и принести человечеству положительный опыт. 

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

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

О новых технологиях инновационного плана нам еще предстоит серьёзный разговор в последующих главах этой книги. Важно понять, что без них проблему смягчения Экокататрофы не решить, ведь «новое вино не льют в старые меха». Это было сказано еще в Библии.

Многие инновационные технологии уже известны, но не признаны, потому что «слишком сумасшедшие». Сегодня это один из признаков инновационности. 

Энергоинформационное восприятие требует от нас духовной работы, ибо без духовных бдений,  поста и погруженности в длительное  и полное молчание  с  молитвой  ( или медитацией) оно к нам и  не придет.

                       2.4. Патриотизм – ощущение Отчизны в человеке;

                                                           «Россия, я – твой капиллярный сосудик,

                                                             Мне больно, когда тебе больно, Россия».

                                                                                                      А.Вознесенский 

В современном мире, охваченном со всех сторон идеями глобализации и всемирности,  любовь к своей родине  как-то поблекла, и не носит такого актуального звучания, как это было в предыдущие времена.  Однако в этом есть свой резон, эта идея теперь может быть освобождена от всех своих фальшивых одежд и рассмотрена  системно и без прикрас, как это было ранее.

Надо понять, что диалектическое единство  идей «патриотизма» и «всемирности» устанавливает некий баланс, который позволяет нам понять  как их совместную сущность, так и своеобразие каждого по отдельности. 

Глобальное расширение идеи «патриотизма» до размеров любви и верности всей планете целиком было свойственно русским, так же, как и любовь к собственной отчизне. Не случайно  Ф.М. Достоевский на открытии памятника   Пушкину  одним из главных качеств поэта назвал именно «всемирность», что и потрясло слушателей своей неожиданностью. Пушкин, как известно, является наиболее точным выразителем особенностей русского менталитета, а, возможно, и всей национальной идеи России.

Лишенный этого настроя патриотизм очень напоминает нам тупой американский патриотизм, упертый в идею, «раз это моя страна, значит она права!» Русские не таковы. Все послевоенные годы, падающие на печальное время «холодной войны», официальная пропаганда демонстрировала многочисленные примеры подлости американцев и готовности их немедленно начать с нами  ядерную войну. Но у нас не было ненависти, более того в гостиных большинства образованных  людей висели портреты Хемингуэя чаще, чем портреты Пушкина.

Мы хотели обсудить в данной статье несколько вопросов:

А) Верность национальной идее, а также, «что она вообще такое?»

Б) Специфика миссии России в мире, и как эта миссия отражается на нашем патриотизме;

В) Почему основа нашего патриотизма – «странная любовь к отчизне»? (Лермонтов)

Г) Любовь к родной природе как базис патриотизма;

Д) Роль патриотизма внутри всего  менталитета народа;

Е) Творческие и духовные аспекты любви к родине.

           2.4.1. Верность национальной идее

                                                     «Пускай служить он не умеет, боготворить умеет он!»

                                                                                                                                           Ф.Тютчев

В основе самопознания России и вытекающего из него чувства народного патриотизма   лежит единство и сотворчество русской идеи и русского характера, который выковывается  при её реализации, а также во  взаимодействии  духовно активной Личности с  Богом,  Природой, самим собой и родной отчизной, понятой как составная часть всего Мира.

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

         По этому поводу Анна Ахматова сказала:

«О, есть неповторимые слова, кто их сказал - истратил слишком много...

Неистощима только Синева Небесная и Милосердье Бога!»
Противоположное этим принципам  поведение, например, некоторых “новых русских”, не знающих радости милосердия и помощи близким, является просто издевкой над понятием “русский”. Не чувствуете ли вы, дорогой читатель, этой издевательства и в  самом этом термине: “новый русский”? Оно чуждо России еще и потому, что построено с французской кальки: «новый богач» - «нувориш».

Гой ты,  Русь, моя родная! Хаты, в ризах образа,

Не видать конца и края, только синь сосет глаза.

Как захожий богомолец, я смотрю в твои поля,

А  у низеньких околиц звонко чахнут тополя.

Сергей Есенин выразил духовное качество русского человека - его способность не изменять Христу в трудных ситуациях, видеть духовные приметы своего народа как первостепенную ценность. Еще один аспект способности  человека к целостности  со всей судьбой народа выражает Б. Окуджава в стихотворении «Франсуа Вийон»:          

Пока земля ещё вертится, пока еще ярок свет,

Господи, дай же ты каждому, чего у него нет:

Мудрому дай голову, трусливому дай коня,

Дай счастливому денег... И не забудь про меня.
      Иное качество демонстрирует    Самуил Маршак в  стихе «Ты много ли видел на свете берез?»

Ты много ли видел на свете берез? - Наверно одну или две,

Когда опушил их впервые мороз иль в первой весенней красе.

А часто ли видел ты близких своих? Неверное, несколько раз,

Когда твой досуг был спокоен и тих и пристален взгляд твоих глаз.

Когда мы замечаем своих близких - в суете или в молчании и смирении? Для поэта ответ на вопрос совершенно ясен.

 Огромное значение для понимания связи русского характера и «русской идеи» имеет   стихотворение А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.         

 Менталитет  русского человека, его способность «любить без рассудку, грозить, так  не на шутку, ругать сгоряча, рубит так с плеча, смело спорить, карать за дело, прощать так всей душой, пировать так без остановки» - не есть ли это психологическое выражение нашего самосознания, направленного на  спасение  всего человечества, поведя его по пути христианства к высотам Царства Божьего на Земле, а, может быть, смирив под эгидой Православия гордыни всех монотеистических конфессий?  Пусть по церковным канонам такое на Земле не возможно из-за природной греховности человека, но «ничто не вечно под луной», возможно, мы найдем экуменический  способ преодолеть и эту «планетарную греховность», победить Люцифера в себе? Просто нам нужно еще немного понять самих  себя. Тайна скрыта в нас самих!

Ширь души  русского человека, про которую Ф. Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить», не только позволяет нам ставить перед собой грандиозные задачи по религиозному спасению человечества, но и  надеяться, что именно России  суждено помочь человечеству выжить в этой  предстоящей глобальной катастрофе. Русский патриотизм – это желание спасти себя, но не по одиночке (не по западному – «каждый умирает в одиночку»), а «со всеми и во имя всех».

На чем основана такая уверенность?

  1. На безграничной Любви Бога к нам и на стремлении каждого подлинно русского человека  отыскать свою личную  дорогу к Храму;

  2. Активизации экологических усилий России по ликвидации экологического загрязнения планеты.

  3. На государственной политике отказа от войн,  революций, терроризма и насилия, других подобных методов ведения социальной политики, к пониманию которого Правительство пришло после войны в Чечне.

  4. На стремлении президента Путина В.В. к объединению России в политическую систему, предусматривающую "симфонию" светской и духовной властей.

  5. На отказе РПЦ  от традиционного для Церкви  невмешательства в мирские дела, поскольку речь идет о судьбе человечества.

  6. Ориентация РПЦ на конфессиональный диалог всех религий для обеспечения консенсуса по вопросам будущего выживания человечества.

  7. На стремлении лучших научных сил России к выработке   дополнительного  (наряду  с  национальными) единого языка общения, принимаемого большей частью человечества.

8. На  усилении   контроля  со стороны государственных и духовных органов за функционированием мировых телекоммуникационных систем (мировое  телевидение,  глобальные базы данных, уроки  воспитания и обучения).

9.. Коррекции "биоэнергетического взрыва" со стороны духовных деятелей, ибо темная биоэнергия сильнее атомной и может наделать слишком  много зла.

10. Противодействии  бездуховной  культуре со стороны государства, но не  запретом, а  экономическими методами.

11. Содействии  властей духовному образованию и просвещению,  благоприятствование повышению каждым своего творческого потенциала, внедрении уроков религиозной духовности в школах.

  12. Обеспечении  социальной справедливости для малых этносов и социальных групп при глобальном объединении человечества.

13. Открытие  каждым русским человеком радости в Любви и делании Добра,  а  не в ненависти и насилии.

Возможно,  говорить о решении всех этих вопросов еще слишком рано, но  направление этих действий, уже реализованное в России,  является единственным условием выживания человечества в тех  экстремальных ситуациях, которые предстоят ему вплоть  до самой глобальной катастрофы. Я специально не перечислил среди благоприятных для спасения причин безграничность нашей территории, но об этом немного ниже.

Важнейшая в контексте нашего разговора черта русского человека - «всемирность», но нельзя забывать еще об одной очень важной в данной ситуации черте характера  как «аскетизм».  В связи с исчерпанием большинства минеральных ресурсов, в частности источников чистой воды, Запад уже давным-давно перешел на жестокую экономию воды, там даже не моются под душем: только в ванной, там никогда не моют посуду под непрерывно текущей струёй, только в моечной машине, которую, кстати,  по западным нормам нельзя запускать, если она  полностью не загружена, чтобы зря не тратить воду.

Привычный для нас аскетизм - это и есть форма «экономии  ресурсов», только зачастую вынужденная. Но, имея застарелую привычку под внешним давлением, не так уж трудно сделать её «привычкой изнутри», то есть, осознанным поведением.

Хотелось, сказать и ёще об одной важной черте характера - «склонности к молчанию». Молчание по языческому поверью - это отказ от голоса,  а по Православию  осознанный  обет православных монахов, налагающих на себя епитимью. Голос - это способ проявления в мире  грешного человека, а «молчание» - приближение к Инобытию, ибо «там молчат». Там общение происходит на интуитивном уровне, обменом духовными, а не словесными сигналами. Духовного человека в России разительно отличает от его окружения - молчаливость, отсутствие привычки болтать по любому поводу, тем паче поминать имя Господа всуе. А Иисус, как известно, - это Бог-Слово.

Почему Россия захватила такую огромную территорию в ХУ11 веке, когда российские пассионарии, вытолкнутые Правительством на периферию страны, добывали ему  Сибирь и Дальний Восток, расположенные под самым носом у Китая и Японии, остро нуждавшихся в добавочной территории?  Л.Н.Гумилев объясняет это отсутствием пассионарности у китайского и японского народов в то время, но нам  представляется, что это объяснение не до конца описывает  суть дела. Захваченная тогда территория понадобится России  в эпоху глобальной катастрофы, чтобы с её помощью помочь миру с катастрофой  справиться. 

То есть, мы видим в этом захвате определенный перст Божий, предвидение труднейших обстоятельств мира в ближайшие «экстремальные времена». Провидение ни в коем случае не может рисковать самим фактом существования человечества как «перстов   Бога», поэтому «дела Господни для нас  неисповедимы». 

Михайло Ломоносов в отношении будущего России писал, что «Россия будет произрастать Сибирью», добавляя мало цитируемую присказку - «и Ледовитым Океаном!» Почему? Все дело в том, что именно на дне Ледовитого Океана сосредоточены колоссальные природные богатства - залог будущего выживания России.

Есть ли в других странах подобное стечение обстоятельств, благоприятствующих помощи всем народам в экстремальных условиях? Нам думается, что нет. У кого-то не найдется значительных ресурсов территории, чтобы помочь людям расселиться на ней, у кого-то менталитет народа не позволяет реализовать такую широкую программу милосердия и спасения, кто-то лишен такой поддержки Христа и Богородицы, какую  наши православные кумиры  на протяжении веков  предлагали России.

 О каких механизмах спасения мира с помощью российской территории можно вести сейчас речь?            

На этой огромной территории далеко еще не исследованы все минеральные запасы и другие полезные ископаемые, которые могут стать резервом спасения в будущем.

В связи с убылью населения России Правительству волей-неволей придется расширить поток иммигрантов,  отток которых может помочь другим странам выжить в колоссальном переизбытке населения, а России они окажут экономическое содействие как прекрасная рабочая сила.

Россия собственным примером окажет миру содействие в грядущем смягчении глобальной катастрофы, когда выровняет соотношение двух типов населения в стране: городского и сельского, а, может быть, выправит это соотношение по «золотому сечению», с доминантой сельского населения. 

Огромная территория очень важна для выживания при климатических природных катастрофах, когда миру угрожают глобальные наводнения или землетрясения, или потепление климата. Нахождение большей части Сибири в зоне вечной мерзлоты окажется в ситуации потепления благодатным для экономического возрождения этого края.

Большая территория будет нужна России и в случае космической катастрофы, когда на планету может свалиться или комета или астероид. Население Монако (если он там упадет)  в этом случае погибнет целиком, огромность территории, хотя бы частично,   спасет Россию.

Я вынужден повториться, что пока речь идет о предполагаемых выгодах огромной территории, но то, что она дана России Богом не случайно, не вызывает никаких сомнений…

             2.4.2. Осознание особой  миссии России

                                                                       «Земля у нас богата, порядка только нет!»

                                                                                                           А.К.Толстой

Поговорим  о "космической миссии" России, ее таинственной "звезде",  которая всегда светила России, которая  осуществляет свое историческое предназначение двумя взаимосвязанными способами:

 а) в условиях крайнего напряжения посреди "исторического катаклизма",

 б) путем взятия болезней мира на себя при постоянном возрастании человеческих жертв.

 Победа на Куликовом поле обошлась Дмитрию Донскому ценой потери 90% войска (по одним источникам - 100 тысяч, а по другим - 300 тысяч воинов). Победа над Наполеоном стоила русскому народу примерно около миллиона убитых, а над Гитлером - примерно 20 млн., если считать и гражданское население. Коммунизм мы "преодолели" ценой еще более страшной - около 60 млн. жертв (по подсчетам А.Солженицына, но это с учетом  20 млн. человек, павших на войне).

Сама победа над опасными для многообразия мира "микробами", которыми были и Чингисхан, и Наполеон, и Гитлер, а также и марксизм (в советском варианте), стала "звездой" России, ее космическим предназначением в сохранении гомеостазиса  мира.

 Мы далеки от гордости за это предназначение, а, напротив, - только  горюем, ибо следующий наш враг - Антихрист унесет с собой в могилу еще большее количество жертв. Возможно, таков был замысел Бога относительно России, ибо назовите другую такую страну, которая потеряла бы в ходе исторически краткого периода чуть ли не половину населения, не перестав при этом быть великой,  и не теряя своего лица.

                           Результаты этого размышления сведем в схему                                    Матрица № 7: 

	Особенность 

Миссии России
	Исторический     

      этап
	Политический 

Противник
	Результаты победы

	 Спасение европейской 

  цивилизации от 

 татаро-монгол
	Х111 - ХУ  века
	Чингисхан - Бытый -

   Мамай
	Воцерковление  всего народа

 и “восточно-деспотический

 синдром” правления

	Спасение Европы от 

буржуазной диктатуры
	     Х1Х век
	Наполеон
	Заражение интеллигенции 

России идеей “мировой 

революции”

	Спасение мира 

от фашистской

опасности 
	     ХХ век
	Гитлер
	Создание социалистического

 Лагеря

	Крах идеи 

мировой революции
	     ХХ век
	Маркс-Энгельс-Ленин-

Сталин
	Открытие для мира “новой

 целостности”

	Победа над 

Антихристом
	      ХХ1У век
	Антихрист и его

 приспешники
	Решение проблем Экокризиса 

и строительство единого 

 духовного человечества. 



Глядя на эту схему, легко излечиться от комплекса "национальной неполноценности", хотя приходится горевать о нарастающем количестве жертв. Но надо иметь в виду, что каждая духовная жертва в подлунном мире получает за свое земное поражение место в мире горнем. 


Однако свое историческое предназначение Россия осуществляет в мире отнюдь не так, как его осуществляют европейские страны, в которых доминирует материальная (посюсторонняя) сфера бытия, или азиатские страны, где сделан упор на духовную (потустороннюю) сферу. У нас свой путь, путь объединения Востока и Запада, науки и религии, материи и духа. Наш путь - это путь Гармонии, Баланса и Равновесия.

 
Некоторые другие  особенности исторического пути России мы представим по схеме:

                                                                                                                                                    Матрица № 8:

	     Этапы

 Исторического

 пути    России
	     МИФ
	        НОРМА
	         ФАКТ
	 ИННОВАЦИЯ

	  КИЕВСКАЯ  

  РУСЬ
	Рюрик
	Владимир 

Святой
	   Ярослав Мудрый
	Владимир Мономах

	 МОСКОВСКОЕ

 ЦАРСТВО
	Александр 

Невский
	Иван Грозный
	      Борис Годунов
	Первые Романовы

	ПЕТЕРБУРГСКАЯ

 ИМПЕРИЯ
	Петр Первый
	Екатерина Вторая
	      Николай Первый
	Александр Второй

	ИННОВАЦИОННАЯ

 РОССИЯ
	Ленин, Сталин,

Горбачев
	   Путин (?)
	                   ?
	              ?



Подводя итоги, можно сказать, что миссия России - «быть гироскопом мировой истории»: как только какой-нибудь тоталитарный лидер пытается ограничить многообразие социальных возможностей мира, подминая его "под себя", вступает в действие Россия и путем "принятия болезни в себя" расправляется с возникающим "микробом единообразия" ценой собственных огромных жертв.


Возникает закономерный вопрос: зачем нам это надо? Почему именно нам выпала столь тяжкая судьба? Что делает нас способными выполнить подобную миссию? Поиск ответов на эти вопросы приводит к пониманию, что так, видимо, сформировал миссию России Божественный Промысел, где многие ее особенности становятся понятными только в свете выполнения этой великой задачи, поднимающей ее на высоту "Святой Руси". Не случайно, «умом Россию не понять, аршином общим не измерить» а надо «только верить».


Провидение выработало у русского народа мессианское и миссионерское предназначение, в котором мирно уживается и  православное искание Царства Божьего на земле и стремление построить "коммунистические рай", понятый народом, однако, совсем не так как это представляли себе классики марксизма. Октябрьская революция является огромной вехой в истории страны, но не на пути строительства "коммунизма" в отдельно взятой стране (это - Утопия), а на пути спасения человечества, в том числе и от псевдокоммунистической большевистской заразы.


Россия всегда спасала человечество, а не себя; более того, себя она при этом кардинально губила, ибо такова была "цена" спасения человечества. Желание построить Царство Божье, найти "землю обетованную", стать Третьим Римом или воссоздать «Новый Иерусалим» на определенных этапах мировой истории оказывалось в народе сильнее страха смерти. Русский человек всегда знал, что "есть на свете вещи, дороже собственной шкуры"!

 Вспомним Н.С.Гумилева:

«Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня, когда взойдут ясны,

Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны». 

Этот мессианский импульс породил в народе такую "пассионарность" (термин Л.Н.Гумилева), такое "чаяние свободы", что за очень короткий период (полвека) они расширили её границы от берегов Балтийского моря до Тихого океана.

 Социальный генезис России нельзя понять вне этой миссии. Нельзя понять мифологическое предназначение сословия "казаков", убегавших от государства на российские "окраины", чтобы подарить их тому же государству. Нельзя понять нормативное предназначение крестьянского сословия (крестьяне-христиане) вне построения нормативной идеологии и экономической мощи страны; нельзя понять предназначение дворянского класса, придавшего стране ее культурное своеобразие и через свою часть - интеллигенцию разрушившего свои же собственные житийные  основы. Нельзя понять сам феномен "русской святости" и многообразие его проявлений от "юродивых", монахов-пустынников и русских "странников" (совсем не монахов, как на Западе, а мирян) до митрополитов, бравших в переломные годы на себя управление государством.

Реализацию принципа "регулируемых полярностей", лежащего в основе социального развития России, можно проследить как внутри развития любого из российских сословий, так в развитии в России "духовного двоеверия". Одному лишь русскому духу в нем удалось найти синтез языческой духовности, построенной на обожествлении матери-природы, и христианской - в форме Православия.

В нашу инновационную эпоху  консерватизм Православия, помогавший ему раньше выстоять в борьбе с Инославием, может оказать очень плохую услугу Русской Православной Церкви, которая, обладая самой передовой духовной идеологией, может и утерять многие из своих позиций, если не совершит синтез духовно-инновационных технологий с наследием Святых Отцов христианской Церкви. Причем формы этого синтеза еще совершенно не ясны, хотя частично даны в русской религиозной философии.

Мы, конечно, уверены, что потенциал Православия столь велик, что этот синтез будет осуществлен. Именно это, в конце концов, приведет к новому объединению человечества, основанному на вере в Единого Бога-творца, к примирению (но не объединению) всех мировых религий и отказу от тоталитарной духовности.

Именно России дано сыграть в этом примирении главную роль, поскольку ее национальному сознанию свойственно искать духовное спасение миру "со всеми и для всех". Те же протестанты, к примеру, уверены, что спасутся только "избранные". Мы думаем не так, ибо уповаем на неизмеримость Божьего Милосердия. Наше спасение – «со всеми и во имя всех»,

 Есть и другие примеры стремления России положить жизнь "за други своя", например, единственная в мировой практике философия "общего дела" - проект оживления всех когда-либо существовавших на Земле людей, предложенный Н.Федоровым. Назовите хоть одного западного философа, отважившегося на это!

 Именно качество "всемирности" русского гения - Александра Пушкина, как уже отмечалось,  подчеркнул в своей речи на юбилее поэта Федор Достоевский.
 Наше понимание исторического пути России определяется наличием в русском менталитете четырех постоянно перетекающих и взаимодействующих друг с другом “ментальных стихий”: Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Мифология "Матери - сырой Земли", патриотизм и любовь к родной природе присущи характеру русских, более чем характерам всех других наций. Не случаен, поэтому и культ Богородицы в России.


Мифологическая струя возникла в национальном менталитете по причине огромных пространств России, географических и климатических особенностей. Сказались они и на судьбе русской государственности. К примеру, в эпоху Киевской Руси она не выдержала соседства со  степью, открытой для движения любых вражеских сил. Русские люди ушли тогда в лес, построив под его прикрытием новое государство - Московское Царство. Лес выполнял при этом двойную функцию: с одной стороны кормил, в том числе и тогда, когда пространство его выжигалось для пашни, а с другой стороны - защищал от врагов.


 Мистическая связь с родной природой породила в нашем сознании (особенно крестьянском) "стихийный экологизм", поддержанный идеей "Святой Руси". Это самоназвание народом своей страны далеко не случайно, ибо доминанта духовности, то есть, скрытая ориентация на «интерактивную инновационность», всегда была свойственна и менталитету и  боевому духу  России.


 "Феодализма у нас не было и тем хуже" - считал А.С.Пушкин. Капитализма построить у нас также не удалось, поскольку помешала Октябрьская революция. Развитой социализм мы, как известно, тоже не создали. Так что же у нас было? Как шутят юмористы:  «В России, чего не хватишься, того и нет!» 


 Наш ответ на этот вопрос заключен в указании на важность для духовного и социального развития России приоритета духовности, что и обеспечило уникальную духовную  индивидуальность государственного, психологического и социального лица страны. Только к началу  ХХ1 века накапливаемый Россией потенциал духовности стал нужен всеми миру, и поэтому может быть адекватно понят и принят. Более того, он стал условием спасения мира. Мы считаем, что САМООРГАНИЗУЮЩАЯСЯ И ИННОВАЦИОННАЯ РОССИЯ - КОРЕННОЕ  УСЛОВИЕ СТАБИЛЬНОСТИ ВСЕГО МИРА. А, СЛЕДОВАТЕЛЬНО, И ОСНОВА   НОВОГО ПОНИМАНИЯ РОССИЙСКОГО ПАТРИОТИЗМА УРАВНОВЕШИВАЮЩЕГО МИРОВОЙ КОСМОПОЛИТИЗМ.


Воспринятая Россией от Византии и Греции христианская мораль, лежащая в основе нашего менталитета, сформировала в народе качество, которое можно назвать "соборностью", "духом коллективизма", "общинным сознанием". Русский человек никогда не жил на хуторе, а всегда - селом и посадом, поэтому частнособственнический индивидуализм (в отличие от Европы) нам совершенно не  свойственен. 


Земля в России для народа всегда была "ничьей", так как была царской, государственной или общинной собственностью. В личной собственности простого человека (за исключением правящего класса) она никогда не была. Поэтому и сегодня народ не поймет, почему её стараются отнять у тех, кто ее обрабатывает.


 Можно понять, почему "Закон о земле" так трудно проходит в России. Но не решать эту проблему - себе же хуже. Возникает духовная "заковыка": с одной стороны, ощущение земли как мистической территории русского духа, своеобразная духовная общинность противоречит готовящимся  указам о "частной собственности" на землю, а с другой стороны без передачи земли в руки тех, кто ее обрабатывает, никогда не решатся сельскохозяйственные проблемы страны.


Было бы логично в этой ситуации поддержать различные коллективные формы собственности на землю (кооперативную, колхозную, фермерскую), а в частную собственность передать ровно столько, сколько человек способен со своей семьей обработать (индивидуальный участок). Можно поддержать и даже идею «анастасийцев» о выделении для каждой семьи одного гектара земли, но, только, чтобы его не продавали, а возделывали. 


 Нормативная сущность русского менталитета, так же,  как и мифологическая, порождает некоторые и сейчас актуально звучащие проблемы. Норма - это "порядок", с которым русские всегда были в сложных взаимоотношениях. Духовность не терпит тоталитарного порядка, ибо с ним абсолютно не совместима. Точнее сказать, духовность есть порядок иного уровня, а не внешнее поддержание дисциплины. 


 Об отсутствии порядка на Руси А.К.Толстой сочинил шуточную поэму с постоянным рефреном,  о «богатстве нашей земли, в которой нет порядка». По историческим причинам «порядок» на Руси строился не на основе "права" и "закона” , а на  основе нравственной справедливости и Правды. Последнему термину в языках других народов нет адекватного перевода, ибо переводят его как Истину, а это не совсем точно.


К "закону" в России чаще всего было такое отношение: "Закон как столб: перепрыгнуть нельзя, а обойти можно". Но если в течение всей истории России "порядок" так и не завелся, так может в этом и есть "сермяжная правда", может и не нужно такого порядка, раз страна так успешно сопротивляется ему десять веков?


С духовной точки зрения можно утверждать, несколько перефразируя Маркса, что "порядок на Руси - понятие сатанинское". (Маркс утверждал: «полицейское»)  Любые формы государственного порядка, которые заводились на Руси и не корреспондировали с исконным народным понятием "волюшки", идущей от широты русской земли и от широты народного характера, не прививались надолго.  Русский тип социальной организации так тесно привязан к свободе, потому что эта самоорганизация национального социума всегда носила творческий характер, была коллективистской и освящалась народным пониманием Правды. Речь идет именно о Правде, а не просто об установлении некой Истины. «Правда» в понимании народа - это Божественная Истина!


 Неслучайно, кто-то из «великих мира сего» сказал, что "плохие законы на Руси всегда компенсировались плохим их исполнением". Российский порядок (плохие законы) по методу "регулирования противоположностью" стабилизировались их игнорированием со стороны народа. А «власть предержащие»  до "хороших законов" (кроме одного: "Царская власть от Бога") не доросли. И не дорастут, пока не осознают  первенства их духовной основы.


Единственный порядок, который хорошо у нас прижился: законы христианской морали, пусть немного скорректированные определенной долей язычества, обожествления "Матери-Сырой земли". И в этом вопросе сказалось "урегулирование противоположностью", ведь язычество противостоит христианству. Российское  "двоеверие" держалось довольно долго, по сути дела, оно стало исчезать в городской культуре страны только после "монастырской колонизации" России Х1У - ХУ веков.


Как уже было сказано, Православие смогло укрепить в нашем правосознании только один элемент "порядка" - сознание, что «всякая власть от Бога!» Поэтому державность России всегда покоилась на самовластии "сверху", отрегулированном "бунтами" снизу. Такова была форма нашего понимания демократии, ибо  её Россия всегда принимала (пусть и  не уважала), но  была вынуждена считаться с военной силой государства.


Вместе с тем, следует помнить, что демократическая традиция на Руси много древнее самодержавия. Вече было раньше, чем царская власть. Грубое единовластие (типа Грозного или Сталина) существовало у нас исторически недолго, поскольку православные цари боялись Бога и  сами стояли за "симфонию" с духовной властью.


Русский народ охотно подчинялся государственной власти, которая была "от Бога". Но стоило ей потерять "божественную легитимность",  россияне  существовали на грани  “русского бунта, бессмысленного и беспощадного”.


 Наше понимание "порядка" и "нормы" точно сформулировано В.М.Шукшиным: "Нравственность - это Правда".  (Шукшин В.М. Нравственность есть Правда. - в авторском сб. “Вопросы самому себе” - М. , Молодая гвардия, 1981, стр. 10- 101) Правилен только такой порядок, который опирается на  Нравственность и Духовность. Безнравственный порядок перспектив на Руси не имеет, о чем стоило бы не забывать некоторым из нынешних правителей.


В отличие от "закона" и "нормы", фактологическая струя в русском самосознании всегда строилась на личностной уникальности мышления и творчества нашего человека – Пушкин тому ярчайший пример!. Своеобразие государственной личности он показал  в драме "Борис Годунов". Обладающий большой государственной мудростью Борис Годунов не случайно оказался на троне, ведь он был первым, всенародно выбранным царем, как и Борис Ельцин,  ставший  первым всенародно выбранным президентом России.


 Россия вступила в фактологический этап своей истории в эпоху петровских реформ. Но его реформаторская деятельность была основана на изменениях, произведенных еще его отцом Алексеем Михайловичем. Таким образом, посеянные Петром семена пали уже на подготовленную почву и сделали реформы успешными.


Сработал принцип "преемственности". Без опоры на традицию, понимание исторической преемственности не может быть в России и стабильности. Поэтому так тщательно мы ищем в истории страны прецеденты, позволяющие решать проблемы сегодняшнего дня.


У нас нет желания идеализировать Петра, ведь "разрушение симфонии" государственной и духовной власти, которое началось с его правления, породило в дальнейшем «феномен русской интеллигенции», приведшей к власти большевиков и повлиявшей на столь легкомысленное отношение народа к закрытию храмов большевиками. Правильно Н.Бердяев назвал Петра Первого "большевиком на троне".


Величайшей инновационной фигурой царской России по праву является Александр Второй, на долгие годы остающийся примером для всех последующих правителей России. Предстоящему президенту России придется решать все те проблемы, которые пытался решить этот император: освобождение народа от старой экономической зависимости, облегчение местного самоуправления (тогда - земства), судебную реформу (суд присяжных), ограничение собственной власти. Посмотрим, кто из них на это отважится?


Инновационные эпохи были всегда для страны временем, когда наиболее полно раскрывались творческие силы народа. Именно в подобные периоды были созданы такие шедевры как "Слово о полку Игореве", "Житие протопопа Аввакума", романы Л.Толстого и Ф.Достоевского. В предстоящий инновационный период российскую культуру ожидают новые свершения...


Державная двойственность русского менталитета объясняется сочетанием анархистских, свободолюбивых тенденций, ставших дрожжами наших революций, с  народным раболепием перед властью, поскольку она от Бога. Христианская легитимность российских правителей помогала им соединять свое "самодержавие" с уважением к народному мнению.  Иван Грозный, Николай Первый и Сталин были всего лишь исключением из общего правила.


В русском народе спит огромный инновационный потенциал, свидетельством которого являются его постоянные искания Царства Божия на земле. По представлениям простого человека именно там ждет его подлинная свобода, отвечающая высокому духовному Идеалу. Духовное творчество за всю историю страны осуществлялось только подлинно свободными людьми. Таковыми были княжеские дружинники в Киевской Руси (один из них, возможно,  является анонимным автором "Слова о полку Игореве"), монахи-священнослужители в Московском Царстве (например, Сергий Радонежский, Андрей Рублев или протопоп Аввакум), дворянская интеллигенция в период Петербургской Империи (русские религиозные философы).


 Именно последней мы обязаны невиданным взлетом творчества в середине прошлого века в России, названным "золотым веком" культуры, и "серебряному веку" на рубеже Х1Х и ХХ веков. Самый яркий пример - творчество А.С.Пушкина. Поэт  является первым по настоящему свободным человеком в России, в пылу горячности даже заявлявшим: "Холопом не буду не только у царя земного, но и у Царя небесного".


Сейчас у нас формируется новый класс свободных личностей (пока только экономически), получивших обидное прозвание "новых русских" по образцу "nouveau rich" французов. Станет ли он играть на социальной арене России такую важную роль, как дворяне, покажет будущее. Чтобы это произошло, ему нужно инициировать такую же богатую культуру, как этот удалось русским дворянам. Примером им могла бы служить русская культура "Серебряного Века", во многом ставшая возможной не только благодаря творцам-дворянам, но и меценатам из купцов, типа Рябушинских, Третьяковых, Мамонтовых , Морозовых и других.


 Важнейшие аспекты наших рассуждений о "звезде России" опираются на открытия русских религиозных философов "Серебряного Века". Без них многое в судьбе России было бы для нас непонятным и непонятым. Если такая новая культура не будет в ближайшее время сформирована, придется признать, что у "новых русских" будущего в России нет. 


 Чтобы это все-таки произошло, Россия должна стать стабильной, осознав какие внутренние закономерности лежат в основе ее развития, как нужно регулировать ее постоянную нестабильность. 

                2.4.3.«Странный патриотизм» в России

                                  «Люблю Россию я, но «странною любовью».

                                                                                     М.Лермонтов

  Первым так признался в «странности» своей любви к России  Михаил Лермонтов:

Люблю отчизну  я, но странною любовью! Не победит её рассудок мой

Ни слава, купленная кровью, ни полный гордого доверия покой,

Ни темной страны заветные преданья не шевелят во мне отрадного мечтанья.

Но я люблю, – за что не знаю сам, – её степей холодное молчанье,

Её лесов безбрежных колыханье, разливы рек её, подобные морям.

Проселочным путем люблю сказать в телеге, и взором медленным пронзая ночи тень,

Встречать по сторонам, вздыхая о ночлеге дрожащие огни печальных деревень.

Люблю дымок спаленной жнивы, в степи ночующий обоз

И на холме средь желтой нивы чету белеющих берез.

С отрадой, многим незнакомой, я вижу полное гумно,

Избу, накрытую соломой, с резными ставнями окно.

А в праздник вечером росистым смотреть до полночи готов

На пляску с топаньем и свистом под говор пьяных мужиков.

         На современный взгляд, непонятно, что такого необычайного в этой любви? Поэт признается  в любви к природе, так это многие поэты, о чем мы скажем впереди. Поэт любит простой народ, позднее это станет обычной декларацией в устах наших поэтов, поэт любит не парадную – печальную Россию, но в этом, наверно, и есть подлинность этой любви: «Полюбите нас черненькими, а беленькими нас вся полюбит!» – гласит русская пословица.

Другой аспект «странности» поднимает Марина Цветаева:

«Тоска по родине – давно разоблаченная морока!

Мне совершенно все равно, где совершенно одинокой

Быть и по каким камням брести с кошелкою базарной

В дом и не знающий, что мой, как госпиталь или казарма.

Мне все равно, каких среди лиц ощетиниваться пленным 

Львом, и из какой среды быть вытесненной непременно

В себя , в единоличье чувств… Камчатским медведем без льдины,

Где не ужиться – и не льщусь, где уживаться мне едино!

Не обольщусь и языком родным, его призывом млечным…

Мне безразлично, на каком не понимаемой быть встречным

Читателем, газетных тонн глотателем, доильцем сплетен…

Двадцатого столетья – он, а я – до всякого столетья!

Остолбеневши, как бревно, оставшееся от аллеи,

Мне все равны, мне все равно, а , может быть, всего равнее,

Роднее бывшее всего: все признаки с меня, все меты, 

Все даты, как рукой сняло: душа родившаяся где-то…

Так край меня не уберег мой, что и самый зоркий сыщик

Вдоль всей души, всей поперек родимого пятна не сыщет!

Всяк дом мне пуст, всяк край мне чужд, мне все равно, мне – все едино,

Но, если по дороге куст встает,  – особенно рябина…

Пролетарская Россия  действительно выбросила интеллигентных людей, наподобие Цветаевой, из своего лона, за что потом жестко поплатилась нравственным одичанием нашего времени. И Цветаева права, когда говорит, что  её «одиночество» - не есть отказ от родины, ибо понимание читателем - «доильцем сплетен» – это еще не подлинно российское понимание.

И, хотя на ней не сыскать «родимого пятна этой страны», но если «по дороге куст  встаёт, особенно -  рябина»,  то все на свете меняется. Россия жива в сердце, а рябина – лишнее напоминание об этом.

  Политический аспект «странности любви к России» поднимает ранний Пушкин в своем послании к Чаадаеву:

Любви, надежды, тихой славы недолго нежил нас обман,

Исчезли юные забавы, как сон, как утренний туман.

Но в нас горит еще желанье под гнетом власти роковой 

Нетерпеливою душой отчизны внемлем призыванье,

Мы ждем с томленьем упованья минуты вольности святой,

Как ждет любовник молодой минуты верного свиданья.

Пока свободою горим, пока сердца для чести живы,

Мой друг, отчизне посвятим души прекрасные порывы!

Товарищ, верь: взойдет она звезда пленительного счастья

Россия вспрянет ото сна, а на обломках самовластья

Напишут наши имена!

 Потом Пушкин переменит свою юношескую точку зрения: «Не дай, Господи, видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!»Но кто из нас в юности не мечтал посвятить отчизне «души прекрасные порывы!» Иллюзии юности быстро проходят,  подлинное служение родине оказывается совсем не в этом,  эта зрелость мудрости приходит позднее. В юности мы любим Родину «странной любовью», готовые легко сломать её порядок, понимания  которого Бог нам пока не дал.

 И хотя юность живет скорей не умом, а сердцем, подлинное понимание России даётся, скорей постепенно  приходит другому зрелому  сердцу, как это подчеркнул Федор Иванович Тютчев:

 «Умом Россию не понять, аршином общим не измерить,

      У ней – особенная стать, в Россию надо только верить!»

Но верить, в том числе, и в мудрость того, что в ней свершается. Надо доверять России, ибо в ней, как позднее скажет  тот же Тютчев: «Порядок творится на Небесах».Российский беспорядок бывает  порой  столь силен, что его внешняя нецелесообразность  отрицается  даже многими мыслителями-поэтами, они восстают против этого, как Алексей Константинович Толстой:

 Одарив весьма обильно нашу землю, Царь небесный

Быть богатою и сильной повелел  ей повсеместно.

Но, чтоб падали селенья, чтобы нивы пустовали, -

Нам на то благословенье Царь небесный дал едва ли!

Мы беспечны, мы ленивы, все и у нас из рук валится,

И к тому ж мы терпеливы, – этим нечего хвалиться.

Терпение – великое качество народа, защищающее его от поспешности «оранжевых революций, как бы ни стремились взбудоражить его иные политиканы, не догадывающиеся,  на какое пожарище они подливают бензин. Им «наша судьба – полушка, а жизнь – игрушка!» - сказал кто-то из наших «терпеливых» мыслителей.

                       2.4.4. Любовь к родному ландшафту – исходная основа патриотизма

                                            «В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость,

                                                Но она открыта не для каждого…»

                                                                                                               Ник.Заболоцкий      

                              Дальнейшее целостное представление о взаимоотношениях и взаимосвязях Природы, Культуры, Человека и Высших сил дает нам матрица этих связей:                                           

                                                                                                                                               Матрица № 9:                                                                                                                                                                                                                    

	    ПРИРОДА
	    КУЛЬТУРА
	    ЧЕЛОВЕК
	Элементы                                                                                                                                                                                                          

Сознания 
	     ВЫСШИЕ СИЛЫ

	    Объект

    Поклонения
	Мифологическая
	Язычник
	 МИФ
	Боги - духи Природы

	Объект 

Потребления
	Религиозная
	Верующий
	 НОРМА
	Бог – Абсолют

	Объект Познания

и Преображения
	Реалистическая
	Исследователь
	 ФА КТ
	  Непознаваемый (или отсутствующий)БОГ, 

ввиду  незнания методов  духовного познания   

	Объект Любви
	Духовно-

инновационная
	Творец

 в диалоге

 с Богом
	ИННОВАЦИЯ
	Бог - любящая и любимая личность,

 собеседник  и соратник по  диалогу


  Дмитрий Кедрин в своем стихотворении о родной природе пишет: 

«Я не знаю, что на свете проще? - Глушь да топь, коряги да пеньки,

Старая березовая роща, редкий лес на берегу реки.

Капельки осеннего тумана по стволам бегут ручьями слез.

Серый волк царевича Ивана по таким местам, видать, и вез».

Такое  видение родной природы, поддержанное строчкой из известной сказки, полностью вписывается в её  мифологическое восприятие «как объекта поклонения», свойственное язычеству и детскому мифологическому сознанию. Но именно такое отношение к природе, закладываемое в нас с самого детства, и формирует в дальнейшем то особое ощущение, которое мы называем «русским патриотизмом», невозможностью бросить эту землю на растерзание врагам. Только во имя патриотизма многие деятели российской культуры не оставили её в трудные времена после Гражданской войны. Возможно, даже понимая, что возвращается на смерть вернулся в 1918 году из Европу в Россию Николай Гумилев. Его жена А.А.Ахматова писала: «Я была тогда с моим народом - там, где мой народ к несчастью был!»
Патриотизм вырастает из    детского восприятия природы, для которого   характерно поведение, описанное у С.Маршака:

И мы вспоминаем, с какой простотой, с какою надеждой и страстью  

Искали  мы вечером  в грозди густой «пятилепестковое счастье».

С тех пор столько раз перед нами цвели кусты этой белой сирени...

И, если мы счастье ещё не нашли, то, может быть, только от лени.

Мифологические образы Природы отличаются завидной гармонией и Полнотой: они включают не только наличие духов в окружающей человека Природе, но и мифологизацию Космоса -  звездного Неба, ибо иного способа разобраться в знаках Зодиака, кроме  как, сделав их частью окружающей себя Природы, язычник  и не знал.

Редкое ощущение единства человека и окружающей природы сохранили не только языческие мифы и предания, оно нашло отражение в приметах и долголетних наблюдениях за повторяющимися явления природы, связанными с предсказаниями её ближайшего поведения, в частности в климате.

* Пока человек естества не пытал горнилом весами и мерой,

* По-детски вещаньям природы внимал, ловил её знаменья с верой.

* Покуда природу любил он, она любовью ему отвечала:

* О нем,  дружелюбной заботой полна, язык для него обретала.

* Почуяв беду над его головой, вран каркал ему в опасенье,

* И  замысла,  в пору,  смирясь пред судьбой, воздерживал он дерзновенье.

* На путь ему выбежал из лесу волк, крутясь и подъемля щетину, 

* Победу пророчил, и смело свой полк бросал он на вражью дружину.

* Чета голубиная, вея над ним, блаженство любви прорицала, 

* В пустыне безлюдной он не был одним нечуждая жизнь в ней дышала.

* Но чувства презрев, он доверил уму, вдался в суету изысканий,

* И сердце природы закрылось ему, и нет на земле прорицаний.      Е.А.Баратынский

Поэт  поднимает очень важную проблему восприятия природы: противоречие между сердечным (чувственным) и рациональным (научным) восприятием Природы. Он не верит в возможность научных предсказаний. Славу Богу, он ошибался. Анализируя логику процессов Природы, наука способна определить тенденцию, то есть, предсказать в соответствии с ранее сложившейся тенденцией некоторые точки будущего состояния  системы.

Наша любовь к отчизне начинается с такого детского погружения в природу, когда не только мы идем к ней с открытым сердцем, но и она «отвечает нам любовью», несет нам в определенных ситуациях спасение. Я уже не говорю  о том, что кладовая природы содержит для человека лекарства, много лучшие, чем синтезированные с помощью химии. 

Из отражения в природы в русской поэзии можно сделать такие выводы:

1. Любовные  отношения человека с  природой и вера в её ответную любовь к человеку;

2.  Внимательное отношение к повторяющимся явлениям, отраженное в народных приметах;       

3.  Познание языка Природы  с помощью  мифологизации и метафоризации поэзии;

4.  Познание предупреждающих об опасности знаков Природы: карканье ворона - ко злу, появление голубей - добрый знак, явление волков - знак победы и т.д.;

5.   Потеря сердечной привязанности к Природе, ориентация на ум и рациональное познание её  несет в себе неспособность человека к предвидению явлений Природы (отказ от  системности восприятия).

6.  Сопричастность Человека Природе проявляется  у  детского, любовного осознания природы в глубокой уверенности, что Природа - это Храм, а не Мастерская, не дело Человека переделывать её, себя надо сначала переделать.           

               И понял он пернатых пенье, и рев зверей, и шепот трав,                                                                        

              И в думы каждого растенья проник ,  душой затрепетав.

Познание в этих строчках Николая Заболоцкого системного единства Природы, в противовес рациональному научному, возможно лишь «душой затрепетав». Эта древняя языческая идея близка поэзии, вспомним пушкинский образ поэта, как  «Пророка», внявшего «и Неба содроганье, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход и дольней лозы трепетанье».

Понимание Полноты и Целостности окружающей Природы может прийти к современному человеку только путем использования дополняющих друг друга инструментов анализа -  научных и чисто творческих, а также  духовных. Закон комплиментарности (дополнительности) в Познании - важнейшее правило системного анализа сложнейших аспектов окружающего человека мира, понимания его  не только как «окружающую человека  среду», но и как объект Любования и Обожествления. К неожиданному аспекту взаимоотношений Человека и Природы обращается  Николай Гумилев с вопросом: «А кто у кого в гостях на матушке Земле?»

Я знаю, что деревьям, а не нам, дано величье совершенной жизни.

На ласковой земле, сестре звездам, мы - на чужбине, а они - в отчизне.

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

Есть Моисеи посреди дубов, Марии - среди пальм... Их души, верно,

Друг другу посылают тихий зов с водой, струящейся  во тьме безмерной.

Бездуховная идея о происхождении Человека от Обезьяны не работает в мифологическом сознании. Какой-то отзвук истины в ней есть, но совсем не тот на котором заклинилось современное биологическое знание. Скорей всего, потомки обезьян только дали душам космических пришельцев - будущих жителей планеты лишь материальный носитель, хорошо  адаптированный к условиям Земли.

«Человек разумный» - творец  духовного сознания - на этой планете только гость, согласно прозрению Н.С.Гумилева, наша родина - далекий Космос, вероятнее всего, - созвездие Ориона. 

Созвучие между самоназванием наших предков - арии и названием этой звездной системы не может быть случайным. Почему, однако, не Человеку, а именно Деревьям дано «величье совершенной жизни?» Отсутствие величия, как «суета» современного человека скорей всего связаны  с его потрясающей пластичностью, с высоким уровнем адаптационных возможностей. 

Стой он на месте всю жизнь, как дерево, он никогда бы не сумел адекватно приспособиться к различию природных сред и климатических особенностей разных планет, обитателями которых он был на протяжении Вечности существования Вселенной.

Носителей сознания во Вселенной поначалу было, очевидно, немного и расселялись они, скорей всего,  из одной точки, бывшей прародиной  разумных цивилизаций.

Вместе с тем, вряд ли можно говорить о «совершенной жизни», если не существует в какой-то перспективе обретения деревьями своего Сознания, естественно другого, не «человеческого плана».

Переход человечества на «полевой уровень» существования, запланированный как один из аспектов пост апокалипсического инновационного бытия, предполагает освобождение им «духовной экониши планеты», которую должны занять  сначала «сознательные животные», а потом «сознательные растения».

В этом смысле в строчках Гумилева скрыт еще один план: «экониша нашего Бытия» - вся Вселенная, а потому на «ласковой Земле» мы только в гостях! Подобная поэтическая метафора совсем не противоречит современным научным представлениям и в особенности необъяснимой страсти человека рваться в Космос. Она не противоречит и пониманию современными космологами образования нашей Вселенной в результате столкновения «мембран» параллельных миров, откуда, возможно и пришло разумное человечество.

В сознании язычника именно Природа занимает доминирующее положение. Но что такое Природа?  Прислушаемся к ответу, который дает на этот вопрос русский поэт-философ Ф. И. Тютчев...

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.

Мифологическое сознания язычника в действительности находит в Природе и Душу, и Свободу, и Любовь, и Язык. Современный Человек разучился видеть в Природе «душу живу», поэтому для него стало возможным настолько  отравить её пестицидами, что она готова уже в ближайшее время стряхнуть Человека  со своего  тела, как больно кусающую вошь.

Конечно, мифологическое мироощущение не исчерпывается только языческим пониманием Природы. Мир для язычника является, по словам Юлиуса Эволы, «живым телом, пронизанным таинственными, божественными и демоническими силами, полными смыслов и символов, «чувственным выражением невидимого» (Апполодор).

Человек жил тогда в органической бытийной связи с силами Мира и Сверх мира (то есть, - Инобытия), так что он мог по праву сказать о себе в согласии с герметическим выражением, что «он есть все во всем, составленном из всех сил», ибо именно эта идея пронизывает арийско-аристократическое учение об «Атмане». Именно на основе этого мировоззрения развивалась совершенная, законченная, сакральная традиционная наука».(Библиография № 52, 102-103)  Мифологическое сознание является важнейшей частью современной поэзии, ибо вся  способность к метафоризации в поэзии основана на «правиле замещения», свойственного  мифологическому сознанию.

Речь идет о наполнении природных явлений чисто человеческим пониманием, столь важным для поэзии. Вот, например, отрывок из стихотворения Павла Когана «Лисонька», где поначалу нам кажется, что речь идет об описании поведения животного:    

Ослепительной рыжины бродит лисонька у ручья,

Рыжей искоркой тишины бродит лисонька по ночам.

Удивительна эта рыжь! По-французски краснеет -rouge,

Ржавый лист прошуршит - тишь, можжевельник потянет - глушь.

Есть в повадке её лесной и в окраске древних монист 

Так знакомое: блеснет блесной и презрительное - «не мне!» 

Но «намек», изложенный поэтом в столь совершенной поэтической форме, явно относится к любимой девушке, с которой у поэта «очень сложные отношения». Совершенно неожиданный подтекст возникает из поэтического сопоставления Человека и Природы, найденного Дмитрием Кедриным:

«Ты говоришь, что наш огонь погас, твердишь, что мы состарились с тобою.

Взгляни, как блещет небо голубое, а ведь оно куда старее нас!»

Речь идет не только о контрастности цветов, но и о более глубоком понимании сущности Человека, его подобного Небу   бессмертия, как бессмертна вся Природа, которая, «куда старее нас».  Хотя с точки зрения науки, это не совсем точно, возможно Разум «куда старее» любой природной экосистемы, ведь «в начале было Слово».

В стихотворение Бориса Пастернака «Когда разгуляется»  поэт говорит о природных истоках творчества. Мифологическая струя современной поэзии опирается на воссоздание пейзажа природы, на передачу в творчестве ритмов и мотивов природы:               

   Я б разбивал стихи, как сад, всей дрожью жилок. Цвели бы липы в них подряд, гуськом в затылок.

  В стихи я б внес дыханье роз, дыханье мяты, луга, осоку, сенокос, грозы раскаты...

   Так некогда Шопен вложил живое чудо  фольварков, парков, рощ, могил в свои этюды.

   Достигнутого торжества игра и мука - натянутая тетива тугого лука.

Образ «туго натянутой струны»  близок пониманию современными физиками системы взаимодействия в материальной Вселенной, где звучащие в разных тональностях струны  передают многообразие различных материальных космических  вибраций.

Кладовые Природы  бесценны для всякого русского  поэта, пожалуй, не возможно найти в отечественной традиции такого, который бы не отдал дань уважения  природе   в своих стихах. Поэты воздали  в своих стихах долю уважения мифологическому восприятию своей родины, как, например, в следующем стихотворении Александр Блок:

Русь опоясана реками и дебрями окружена,  

С болотами и журавлями и мутным взором колдуна.

Где разноликие народы из края в край, из дола в дол 

Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел,

Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях, 

И ведьмы тешатся с чертями в дорожных снеговых столбах.

Стоит в этой связи вспомнить знаменитые пушкинские «Бесы», «визгом жалобным и воем надрывавшие душу» поэта. Возможно, такое мифологическое представление о России уже не свойственно современному человеку, детям оно все еще свойственно. Но именно дети, по представлениям того же Иисуса Христа, являются подлинными носителями Истины.

«Будьте, как дети! - призывает нас Евангелие, и тогда вы войдете в Царствие Небесное!»

            2.4.5. Патриотизм как часть менталитета народа

                    «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».

                                                                                                                  Константин Симонов               

Вера в Россию опирается, прежде всего, самым исконным образом на веру в её  народ, а во что еще патриоту  верить, кроме, может быть, российской  природы?

Но отношение к народу среди наших поэтов далеко не однозначно. Вот,  например, как относится Михаил Лермонтов к своему поколенью, естественно, что речь идет о его дворянском круге:

Печально я гляжу на наше поколенье! Его грядущее иль пусто иль темно.

Меж тем под бременем познанья и сомнений в бездействии состарится оно.

Богаты мы, едва из колыбели, ошибками отцов и поздним их умом.

И жизнь уж нас томит, как ровный путь без цели, как пир на празднике чужом.

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

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

Как тощий плод,  до времени созрелый , ни вкуса нашего не радуя не глаз,

Висит между цветов прищлец осиротелый, и час их красоты – его паденья час!

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

Надежды лучшие и голос благородный неверием осмеянных страстей.

Едва касались мы до чаши наслажденья, но юных сил мы тем не сберегли;

Из каждой радости , бояся пресыщенья, мы лучший сок навеки извлекли.

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

Мы жадно бережем в груди остаток чувства, – зарытый скупостью 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.

И предков нам скучны роскошные забавы, их добросовестный ребяческий разврат;

И к гробу мы спешим без счастья и без славы, глядя насмешливо назад.

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

Не бросивши векам ни мысли плодовитой, ни гением начатого труда.
       И прах наш , с строгостью судьи и гражданина, потомок оскорбит презрительным стихом,

Насмешкою горькою обманутого сына над промотавшимся отцом.

Любая истина имеет свою оборотную сторону – стихотворение «Дума» является оборотной стороной прекрасного наследия «Золотого века русского искусства и культуры», характерного для  описываемого  поэтом времени.

Все правильно у Лермонтова  и не правильно одновременно…  Такова специфика нашего менталитета, его характерной особенностью является единство полярностей: патриотизм - всемирность; особая любовь к отчизне – на грани ненависти; любовь к народу и неприятие своего поколения, как у Лермонтова. Поэт прав в универсальном смысле, ибо нащупывает слабые стороны в любом поколении, а не только в своём, но и не прав по отношению, прежде всего,  к своим современникам, оставившим столь блестящий след в русской культуре. Это говорит о том, что круг его общения  был узок, а в молодцах-гусарах, окружающих его, что хорошего он мог найти? 

    Истинное мнение о народе справедливо  только в балансе универсальности и локальности, любой перекос в одну сторону чреват её потерей.     Однако  нельзя сказать, что Лермонтов одинок в своей критике. Еще до больших вершин её остроты поднимается Ф.Тютчев:

           Над этой темною толпой не пробужденного 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 из излечит и прикроет?.. Ты, риза чистая Христа.

У Тютчева нет шансов не просто для  своего ближайшего окруженья, о котором пишет  Лермонтов, но у всей толпы, всего народа, если он не спасется с помощью Христовой ризы. Поэт уверен в этом спасении, но ничего не говорит о пути, о механизме спасения всего народа, который тысячу лет пребывает в Православии, а до спасения - еще  так далеко!

На наш взгляд, только великое потрясения, типа глобальной экокатастрофы, способно сдвинуть народ с мертвой точки пребывания в нравственной анемии, о которой прекрасно сказал Лермонтов своей «Думой». То, что он раньше видел только у некоторых представителей  своего дворянского круга, теперь вполне можно инкриминировать самому народу, точнее, его самой преуспевающей ныне  части.

Но не все такого мнения о своем народе, как Лермонтов. Патриотизм и вера в народ характерна для  Бориса Пастернака в его  стихотворении «На ранних поездах»:

Я под Москвою эту зиму, но в стужу, снег и буревал,

Всегда, когда необходимо, по делу в городе бывал.

Я выходил в такое время, когда на улицах ни зги, 

И рассыпал лесною темью свои скрипучие шаги.

Навстречу мне на переезде вставали ветлы пустыря,

Надмирно высились созвездья в холодной яме января.

Обыкновенно у задворок меня старались перегнать

Почтовый или номер сорок, а я шел на «шесть двадцать пять».

Вдруг света хитрые морщины сбирались щупальцами в круг,

Прожектор несся всей махиной на оглушенный виадук.

В горячей духоте вагона я отдавался целиком

Порыву слабости врожденной и всосанному с молоком.

Сквозь прошлого перипетии и годы войн и нищеты

Я молча узнавал России неповторимые черты.

Превозмогая обожанье, я наблюдал, боготворя,

Здесь  были бабы, слобожане, учащиеся, слесаря.

В них не было следов холопства, которые кладет нужда.

И новости, и неудобства они несли, как господа.

Рассевшись кучей, как в повозке во всем многообразье поз,

Читали дети и подростки, как заведенные взасос.

Москва встречала нас во мраке, переходящем в серебро,

И, покидая свет двоякий, мы выходили из метро.

Потомство тискалось к перилам  и обдавало на ходу

Черемуховым свежим мылом и пряниками на меду.

Поэт смотрит не на свое поколение, а на народ, с которым его свел Бог в электричке, и обращает внимание на его  стремление к культуре, свежий запах тела  и отсутствие «холопства, которое кладет нужда». Это уже другой народ, правда, на несколько идеализирующий взгляд поэта, но  это не темная толпа, как  у Тютчева и не «наше поколение» у Лермонтова. Важно, что  Пастернак  «наблюдает, боготворя»…

Не эта ли  вера в свой народ, в его  самостоятельность и свободу  помогла нам одолеть фашизм в годы войны? Победил в ней народ, а не маршалы и генералы, тем более не «воинский гений Сталина». Наблюдения  Пастернака здесь очень важны, ведь  стихотворение написано зимой 1941 года, накануне самой войны. 

                      Б.  Пастернаку вторит Д. Кедрин в стихотворении «Красота»:

Эти гордые лбы винчианских мадонн я встречал не однажды у русских крестьянок,

У рязанских молодок, согбенных трудом, на току молотивших снопы спозаранок.

У вихрастых мальчишек, что ловят грачей и несут в рукаве полушубка отцова,

Я видал эти синие звезды очей, что глядят вдохновенно с картин Васнецова.

С  большака перешли на отрезок холста бурлаков этих репинских ноги босые.

Я теперь понимаю, что вся красота – только луч  того солнца, чьё имя Россия!

     Да, народ у нас разный, но сложившаяся в русской поэзии уверенность в особом менталитете народа, безусловно, опирается на силу и красоту его характера, ибо больше опереться не на что. Уверенность  в будущем такого народа  проходит красной чертой сквозь большинство  российских стихов.

  Эта уверенность сильна еще и потому, что любовь к своей родине всему русскому народу была всегда свойственна культурной элите, и это не  голословное утверждение. Приведем иллюстрации из нашей поэзии.
Обязательный патриотизм был свойственен всей советской поэзии, но мы приведем свидетельство поэта, который никогда в официальных поэтах не числился, а при советской власти вообще не издавался: Павла Когана , автора  песни «Бригантина поднимает паруса»:

Есть в наших днях такая точность, что мальчики иных веков, 

Наверно, будут плакать ночью о времени большевиков.

И будут жаловаться милым, что не родились в те года,

Когда звенела и дымилась, о берег рухнувши вода.

Они нас выдумают снова: косая сажень, твердый шаг,

И верную найдут основу, но не сумеют так дышать,

Как мы дышали, как трудились, как жили мы, как впопыхах

Плохие песни мы сложили о поразительных делах.

Мы были всякими, любыми, не очень умными подчас,

Мы наших девушек любили, ревнуя, мучась, горячась…

Мы были всякими, но,  мучась, мы понимали: в наши дни

Нам выпала такая участь, что пусть завидуют они! 

Они нас выдумают мудрых: мы будем строги и прямы,

Они прикрасят и припудрят, но все-таки пробьёмся мы!

Но людям родины единой едва ли им дано понять,

Какая иногда рутина вела нас жить и умирать!

И пусть я покажусь им узким и их всесветность оскорблю, 

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 дымный ветер на висках.

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

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

Поэт противопоставляет свой патриотизм  «всесветности» людей будущего, не отвергая её,  следуя  их целостности в рамках русского менталитета.

Определенные загибы, свойственные советскому времени, прорываются и у него ,  и в  стихах более позднего советского поэта Андрея Вознесенского:

«Вступаю в поэму, как в новую пору вступают… 

Работают поршни, соседи в ремнях засыпают.

Ночной папироской летят телецентры за Муром.

Есть много вопросов, давай с тобой, время, покурим!

Прикинем итоги… Светло и прощально

Горящие версты, как крылья, летят за плечами.

И мы понимаем, что канули наши кануны,

Что мы, как и спутницы наши, не юны,

Что нас провожают и машут лукаво,

Кто маминым шарфом, а кто – кулаками.

Земля, ты нас взглядом апрельским проводишь,

Лежишь на боку, по ночному безмолвная..

По гаснущим рельсам бежит паровозик,

Как будто сдвигают застежку на молнии.

Россия, любимая! С этим не шутят,

Все беды твои  меня болью пронзили…

Россия, я – твой капиллярный сосудик,

Мне больно, когда тебе больно, Россия.

Как мелки отсюда успехи мои, неуспехи,

Друзей и врагов кулуарных ватаги…

Прости меня, время, что много сказать не успею,

Ты время - не деньги, но тоже тебя не хватает.

Прости мне, Париж, невоспетых красавиц,

Россия, прости незамятые тропки.

Прости мне за дерзость, что я этой темы касаюсь,

Прости мне за трусость, что я  её раньше не трогал.

Вступаю в поэму, а если сплошаю,

Прости меня время, как я тебя часто прощаю…
Это вступление к поэме «Лонжюмо», повествующей о школе Ленина в городке под Парижем.  Поэт находит очень точный образ себя как «капиллярного сосудика» России, который не просто любит родину, как что-то внешнее по отношению к себе, нет, он – её часть и тогда эта любовь вырастает  до  иного качественного  уровня.

 Другой аспект своего патриотизма подчеркивает Александр Блок в стихотворении «Русь»:

«Ты и во сне необычайна, твоей одежды не коснусь. 

 Дремлю – и за дремотой тайна, и в тайне ты почиешь, Русь.

 Русь опоясана реками и дебрями окружена,

 С болотами и журавлями, и мутным взором колдуна,

 Где разноликие народы из края в край, из дола в дол

 Ведут ночные хороводы под заревом горящих сел.

 Где ведуны с ворожеями чаруют злаки на полях,

 И ведьмы  тешатся в чертями в дорожных  снеговых  столбах.

 Где буйно заметает вьюга до крыши - утлое жильё,

 Где девушка на злого друга под снегом точит лезвиё.

 Где все пути и все распутья живой клюкой измождены,

 И вихрь, свистящий в голых прутьях, поёт преданья старины.

 Так я узнал в моей дремоте страны родимой нищету,

 И в лоскутах её лохмотий  души скрываю наготу.

 Тропу печальную, ночную я до погоста протоптал,

 И там, на кладбище ночуя,  подолгу песни распевал.

 И сам не понял, не измерил, кому я песни посвятил,

 В какого бога страстно верил, какую девушку любил.

 Живую душу укачала, Русь, на своих просторах ты ,

 И вот  - она не запятнала первоначальной чистоты.

 Дремлю и за дремотой тайна, и в тайне почивает Русь,

 Она  и в снах необычайна, её одежды не коснусь.
Так и хотелось бы вслед за  Пушкиным воскликнуть: «Чего в мой дремлющий  тогда не входит ум?»  Одно понятно, что бог, которого любит рассказчик, (не обязательно, что это сам Блок) – не русский православный Бог, а языческие идолища, которым и прислуживают все упомянутые в стихе сущности: колдун с мутным взором, ведуны с ворожеями, ведьмы с чертями, девушка-убийца, герой, ночующий на кладбище…

Как среди такого бедлама ему удаётся не запятнать «первоначальной чистоты», – не понятно… Но, что Русь пребывает в тайне, с этим, пожалуй , трудно поспорить. Ибо тайна – одна из составляющих русского патриотизма. В «дважды два» русскому как-то не интересно верить. А в тайну, о глубине которой можно только догадываться, верить  заманчиво и жутко. Нам это ближе. По сути, в этой тайне скрыто ожидание некоей тайной миссии народа в будущем. Нам остаётся только  уповать на его оправдание.

Герой Блока пребывает в «измененном состоянии сознания», которое и позволяет ему выйти на все эти  бесовские сущности, ибо  Православие имеет дело совсем с другим типом сознания. Святость – это беседа с Богом в молчании, а не в дремоте. Наоборот, сознание резко обостряется, быстро формируются в голове ответы на все вопросы, в том числе, и способность предвидеть Будущее. Но голова при этом остаётся абсолютно ясной и чистой.

 Совсем другой, в сравнении с Блоком,  молитвенный настрой  возникает у Сергея Есенина, отнюдь не лишенного элементов язычества в своих стихах:

«О, верю, верю, счастье есть! Еще и солнце не погасло.

 Заря молитвенником красным пророчит благостную весть.

 О, верю, верю, счастье есть!

 Звени, звени, златая Русь, волнуйся неуёмный ветер!

 Блажен, кто радостью отметил твою пастушескую грусть.

 Звени, звени, златая Русь!

 Люблю я ропот буйных вод и на волне звезды сиянье.

 Благословенное страданье, благословляющий народ.

 Люблю я ропот буйных вод.
У Есенина  доминирует не «сумрак дремлющего сознания», а солнце, которое не погасло. Заря сравнивается с «красным молитвенником», а не  с дремотной языческой тайной. Все упомянутые элементы природы у Есенина носят «блаженный», то есть, сакральный  характер. И даже сияние ночной звезды возникает рядом с «благословенным страданьем и  благословляющим народом». Различие в подходах говорит само за себя. Но что это даёт нам в понимании темы патриотизма?

Вопрос в том, какую родину мы любим? Где «ведуны с ворожеями» или «благословенное страданье, благословляющий народ»? Да, в  России всё есть, но поэтому, именно  от нас   требуется определенная позиция, личный духовный выбор. И требуется постоянно! Иллюзия, что можно прожить в нейтральности, а родину любить вообще. Вообще, не получается, она столь широка по своему многообразию, что вырастила такого широкого русского, про которого Достоевский говорил, что «хорошо бы сузить!» 

Любовь вообще не плодотворна, ибо подлинная любовь – это всегда и ответственность за то, что ты любишь. Нельзя быть ответственным и при этом находиться в полудреме.

Универсальная ширина также опасна, как и локальная узость, а выбор – это и есть выбор баланса, художественной, в том числе, гармонии., которая, как известно, подчинена правилу «Золотого сечения, или Божественной гармонии».

Особенно актуальной позиция становится во время годин суровых испытаний – отечественных войн или, например,  приближающей экокатастрофы. Тогда наша позиция будет  абсолютно ясной. Нейтральность уже не проходит.

                       2.4.6.  Творческие и духовные подпорки любви к родине

                                        «Я была тогда с моим народом, - там, где мой народ, к несчастью, был».

                                                                                                                                         Анна Ахматова

 Для русских свойственна особая вера в миссию России и в свой народ, его    дремлющую пока мощь и силу. Но какая это вера? Я бы мог назвать её «верой, вопреки безверию» или «верой на границе с безверием». Только  вдруг она  в себе  открывает контуры   потрясающего Света, оптимизм и надежду.

Не об этом ли пишет Анна Андреевна Ахматова, вспоминая тяжкие послереволюционные годы:

Все расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло,

Все голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало светло?

Днем дыханьями веет вишневыми небывалый под городом лес,

Ночью блещет созвездьями новыми глубь прозрачных июльских небес, -

И так близко подходит чудесное  к развалившимся грязным домам…

Никому, никому неизвестное, но от века желанное нам.
Природа этой веры чисто духовная. Она, безусловно, идет от христианства, но в ней есть еще какая-то чисто российская черта:  понимание странной «маятниковости жизни», надежда на её оправдание и особую миссию, о которой мы еще поговорим.

       Христианский оттенок подчеркивает  в своем стихе и Федор Тютчев:

  Эти бедные 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 наготе твоей смиренной.

Удрученный ношей крестной, всю тебя, земля родная,

В рабском виде Царь небесный исходил, благословляя.

Именно «свет смиреной наготы», свойственный России в любое время её Бытия, и есть луч надежды и  выживания в любой, даже самой мрачной ситуации, которая встаёт перед страной. Потому что, вопреки всему плохому, что на ней есть,  эта земля благословлена Христом. Надежда на подобное благословение лежит в духовной основе русского патриотизма, пусть она и не всегда выходит на уровень прямого осознания народом.

Великая уверенность наших поэтов в нетленности России, её особой миссии на земле, возможно, впервые в стихе «Россия» осознал Александр Блок:

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 ветровые, как слезы первые любви!

Тебя жалеть я не умею и крест свой бережно несу.

Какому хочешь чародею, отдай разбойную красу.

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

И лишь забота затуманит твои прекрасные черты…

Ну что ж? Одной заботой боле, - одной слезой река шумней,

А ты все та же – лес да поле, да плат узорный до бровей.

И невозможное возможно, дорога долгая легка, 

Когда блеснет в дали дорожной мгновенный взор из-под платка,

Когда звенит тоской острожной глухая песня ямщика…

 Блок находит новые краски тем старым идеям, о которых шла речь: вера в  нетленность России, даже в руках любого злодея,  возможность в ней самого невозможного, «осторожность» её культуры. Причем у Блока – это абсолютная вера, ибо у него не только нет сомнений в судьбе страны, но  даже нет  и жалости в ней, настолько он  так уверен, что все будет хорошо.

     3. Глава вторая: «Энергетическая активность Личности»:

                                                «Но просветленный и немой, овеян властью неземной,

                                                       Стою не в этот миг тяжелый, а в час, когда, как бы во сне, 

                                            Твой светлый ангел шепчет мне  неизреченные глаголы»...

                                                                                                                                                Афанасий Фет                                                  

3.1. Специфика  диагностики  7 энергетических чакр Человека:

В основе энергетики человека, дающей ему ресурсы реализации в той или иной сфере лежит восточная теория «семи чакр» - энергоцентров человека, специализирующихся каждая на определенном типе деятельности человека.  В отличие от традиционных названий этих энергоцентров на языке Йоги, мы предлагаем их названия на русском языке, как они были приняты в традиции волхвов:

 «Корень» - нижний энергоцентр, находящийся в районе копчика, специализирующийся на общем выживании организма, поддержание энергетической связи с матерью - землей;  активизация этой чакры обеспечивает высокую жизненную стойкость и бескорыстие; он специализируется на приеме и преобразовании энергии планеты; связан со стихией «Земля».

 «Зарод» - следующий энергоцентр, находящийся в районе лобка  и отвечающий за продолжение рода, за сексуальную энергетику; активизация этой чакры дает воспроизводство жизни; от этой чакры зависит половая потенция человека; связан со стихией «Огонь»; в ходе зачатия энергия (огонь)одной жидкости встречается с другой и порождает новую жизнь;

 «Живот» - средний энергоцентр, отвечающий за процессы ориентации и управления;  поддержание жизни,  волевые качества человека, направленные на адаптацию  к новым жизненным ситуациям; находится в районе солнечного сплетения;  его активизация способствует быстрой ориентации человека в социуме,   этот тип энергии связан со стихией «Металла».

 «Сердце»  -  серединный энергоцентр, находящийся в районе сердца; это центр энергетической симметрии тела, он отвечает за баланс эмоциональных и волевых начал человека, способность любить других; склонность человека ко  всеобщей любви и братству людей; активизация этой чакры  дает возможность проявлять любовь, творить добро и противостоять злу; связан с духовной энергетикой «Дерева»; владение  способностью восстанавливать равновесие  - основное  качество этого центра; 

 «Горло» - творческий энергоцентр   человека; активизирует внутреннее зрение и творческие возможности человека; его задача поддержание словесного описания мира, повышение информированности человека, способности к  коммуникации с другими; преобладающая стихия - «Вода».

 «Чело» - находится в центра лба (еще его называют «Третий глаз») - верхний энергоцентр  системного знания, интуиции, просветления  и ясновидения; обеспечивает полную концентрацию человека на одной идее; это центр Духовного  Разума, от него произошло название «человек», - то есть, «разум, живущий сотню лет»; связан с энергией «Эфир, Разум», с характерной для этого типа энергетики  спецификой космических вибраций.

 «Источник» - самый верхний энергоцентр, находящийся на макушке головы,  центр космического сознания и диалога с Богом, обеспечивающий переход человека на высший духовный уровень сознания; его функция - связь с внешними энергетическими полями, несущими духовное начало Вселенной; если он у человека слабо развит, то человек открыт  низким и темным духовным энергиям, мощное его развитие приводит к состоянию «святости» связан с энергией Духа.

  По мере раскручивания  энергии в форме торсионных полей  от нижних чакр к верхним растут и духовно-энергетические уровни человека, связанные с характером и направленностью его божественной устремленности в Небо:

 практический уровень ( Корень и Зарод);

 информационный уровень ( Живот и Сердце);

 творческий уровень ( Горло и Чело);

 духовно-энергетический ( Источник).

В ходе духовного развития происходит взаимное усиление или выравнивание этих полей, все более сильный настрой на регистры Бога, резонанс и звучание в «тональности Бога».

 Каждый из этих уровней строится, синтезируется в ходе борьбы двух тенденций внутри энергетики человека: (позитивной, направленной на выживание, творчество и эксперимент) и негативной (направленной на поддержание традиций, канон, рутину и  даже умирание, в конце концов).

 Негативные тенденции функционируют на основе общей нестабильности организма (болезнь) или социальной системы, в которую он включен, (например, тоталитарная идеология),  а также природных  катастроф, космической изоляции, отрыва от духовного Иномира (Мира Бога), а позитивные -  на основе их смягчения, излечивания болезней, смены идеологий, выживания и усиления духа в ходе преодоления катастроф,   диалога с Абсолютом.

Механизмы подобного противостояния на различных формах сохранения  Жизни и Энергетики внутри системы:

 создания живых подструктур;

 культурных достижений;

 духовных прорывов;

 диалога с Богом.

  Более подробным описанием  диагностики энергетических чакр человека с помощью маятника (при этом не стоит обращать внимания на  отличия в их названиях), мы воспользуемся из книги С.  Гордеева  (Библ.,  № 53, стр. 402-404)):

1. Чакра Корня (центр промежности): вращение маятника по часовой стрелке означает приток энергии, увеличивающий силу воли и оптимизм. Чем больше скорость вращения и амплитуда, тем сильнее проявляются эти качества. Вращение  в противоположном направлении   означает отсутствие гармонии, склонность к пессимизму, агрессивность и неуравновешенность. Продольные колебания, относительно того, кто держит маятник, означают отрешенность от реальности, мечтательность и замкнутый образ жизни. Поперечные колебания показывают, что чувства заблокированы, человек общителен, но хладнокровен, жизнь проходит без эмоций. Эллиптическую траекторию колебаний нужно рассматривать как сочетание круговых и прямолинейных движений. Вытянутость эллипса, его размер и наклон в определенную сторону показывают  взаимные размеры и ориентацию круговой (вращательной) и прямолинейной составляющих.  

2. Священная чакра (сакральный центр)  ( у нас – «Зарод» - Ю.Г.) –  расположен над гениталиями): вращение маятника по часовой стрелке соответствует темпераментной натуре с весьма сильными фантазиями.  Вращение против часовой стрелки обозначает отсутствие романтических желаний, прагматизм и крайнюю строгость поведения. Продольные колебания – резко негативное отношение к лицам противоположного пола, осторожность и брезгливость. Поперечные колебания показывают застенчивость и комплекс неполноценности.

     3. Чакра Солнечного сплетения (центр диафрагмы) ( у нас – «Живот»): вращение маятника по часовой стрелке - признак крепкого здоровья, оптимизма и преобладания положительных эмоций. Вращение против часовой стрелки показывает мнительность, склонность к болезням (слабый иммунитет), раздражительность и негативное отношение к окружающим. Продольные колебания означают наличие наследственных болезней, нервное истощение и повышенную самокритичность. Поперечные колебания – сильный иммунитет, отсутствие негативных эмоций, оптимизм и здоровый образ жизни.

       4. Чакра Сердца (грудной центр) – вращение маятника по часовой стрелке характерно для волевых добрых людей с сильным характером.  Вращение против часовой стрелки означает  подавленное состояние, наличие проблем и угнетающих событий.  Продольные колебания соответствуют слабохарактерности неспособности к самостоятельному преодолению трудностей.   Поперечные – признак скрытности, подозрительности и негативного отношен ия к окружающим.

       5. Горловая чакра: вращение по часовой стрелке означает ярко выраженные эгоизм, высокое самомнение. Против часовой стрелки маятник вращается в случае  комплекса неполноценности, повышенной застенчивости  и замкнутого образа жизни. Продольные колебания показывают яркие творческие способности, вспыльчивость, импульсивность поведения, непредсказуемость поступков.  Продольные колебания характеризуют самокритичность, уважительное отношение к окружающим, спокойствие и рациональное поведение.

       6. Лобовая чакра (третий глаз) (у нас – «Чело»): вращение по часовой стрелке означает высокие умственные способности, наличие талантов и рассудительность. Вращение против часовой стрелки показывают моральное утомление, слабоумие и неспособность самостоятельно принимать решения. Продольные колебания означают агрессивность и подозрительность в отношении окружающих, наличие негативных мыслей и переживаний. 

Поперечные колебания – легкомысленность и беззаботность, добрый нрав и общительность.

7.  Чакра Короны (затылочный центр)  (у нас – «Источник»): показывает общее состояние живой энергии, распределенной по всему организму. Если маятник вращается по часовой стрелке, человек получает достаточно много энергии, что положительно сказывается на всех его функциях.  Такие люди сильны, здоровы, добродушны и живут долго.  Если маятник вращается против часовой стрелки, то наблюдаются большие потери энергии – и как следствие ухудшение здоровья, плохие нервы и короткая жизнь.  Продольные колебания указывают на стабильное самочувствие  и постоянное обновление жизненных сил.  Такой человек имеет здоровый образ жизни с преобладаем положительных эмоций. Поперечные колебания означают наличие вредных привычек или других факторов, разрушающих организм.

          Следует отметить, что во всех описанных экспериментах маятник не может висеть неподвижно. Он должен постоянно совершать какие-либо колебания, поскольку и исследователь и исследуемый находятся внутри энергетического поля Земли, которое заставляет маятник колебаться. Траектория таких колебаний зависит только от свойств исследуемого объекта. Если маятник остановился, значит, перед вами инопланетянин. 

                  3.2. Соотношение энергетики Человека, Природы и Социума:

                             3.2.1.  Коэволюция Человека и Природы 

Для того, чтобы прояснить нашу позицию в отношении Коэволюции Человека и Природы,  возможной именно потому что в их основе лежать в принципе сходные модели Бытия, мы предлагаем  некий сравнительный анализ их возможностей. Коэволюция человека и природы должна снизить нагрузку на природу и восстанавить прежние гармонические их взаимоотношения.

Схема этих взаимоотношений приводится нами в нижеследующей матрице:                                                                                                                                                              










Матрица № 10:

	ЭЛЕМЕНТЫ
	  Природная биосфера                                                                                                                                                         

Природные экосистемы
	Антропогенные 

экосистемы
	Коэволюция Человека

и Природы

	ПЛАНЕТА
	Накопление

 минеральных ресурсов планеты
	Истощение минеральных

ресурсов планеты
	Ограниченное истощение

минеральных ресурсов планеты

	ВОДА
	Использование естественного 

количества    

воды, её накопление и очищение
	Расход большого 

Количества воды, её

 загрязнение
	Экономия воды, использование

различных средств очищения

	ЭНЕРГИЯ
	Получение, преобразование и 

накопление солнечной  энергии
	Использование энергии

ископаемого и ядерного

топлива
	Использование только

 возобновляемых источников

 энергии

	КИСЛОРОД
	Воспроизводство кислорода и 

потребление диоксида  

кислорода растениями
	Потребление кислорода и 

производство диоксида

кислорода при сгорании

ископаемого топлива
	Ограничение сгорания ископаемого

топлива, производство зеленых

насаждений

	ПОЧВА ЗЕМЛИ
	Формирование плодородной 

 почвы земли
	Истощение плодородия

Почвы
	Повышение плодородия почвы с

помощью червей и анаэробных

бактерий и других методов

	ЕДИНЫЕ

ЭКОНИШИ
	Создание вариантов

 местообитания различных видов дикой природы
	Разрушение ареалов

 обитания дикой природы
	Сохранение местообитания 

Дикой природы, расширение 

Заповедных земель и охранных зон



	МУСОР,

ОТХОДЫ
	Фильтрование и 

обеззараживание

 Отходов и загрязнителей 
	Производство большого 

количества отходов с их

искусственным 

обеззараживанием
	Использование естественных и

искусственных способов 

обеззараживания отходов

 и загрязнителей

	ВОССТАНОВ-

ЛЕНИЕ,

САМОСОХРАНЕНИЕ

СИСТЕМ
	Естественное 

самовосстановление

 и сохранение экосистем
	Восстановление  

экосистем и их

 сохранение ценой больших    энергозатрат
	Сочетание естественных и

искусственных   

самовосстановлений

и самосохранений систем 

	ВЕРА В БОГА
	Естественная гармония и баланс

 систем, идущие  от Бога
	 НЕВЕРИЕ В БОГА
	Сохранение естественной гармонии с верой в Бога в сочетании с искусственными методами

 Гармонизации

	БАЛАНС ДОБРА

И  ЗЛА
	Допуск зла (например, хищников)

      в естественный баланс 
	Борьба с хищниками и 

со злом чисто 

техническими средствами
	Асимметрическая целостность

противоположных начал в их 

единой функциональности

	АНТРОПОМОР

ФНЫЕ    

СРЕДСТВА 

ЗАЩИТЫ
	Неспособность выработки 

средств охраны – второй шкуры и 

т.д.
	Создание «второй

 шкуры» в лице сети 

 домов с отоплением и 

водопроводом
	Создание автономного Экодома,

существующего вне 

цивилизационных сетей

	ТИП

ОБЩЕЖИТИЯ
	Природное сообщество животных 

Экосистем
	Одиночество человека
	Соборное существование 

в рамках Экологических общин

	ТЕХНИКА
	Существование без техники
	Невозможность

существования  без техники
	Снижение зависимости от искусственных

 систем, типа техники   и  т. д.


  3.2.2.  Тождественность основных структур Человека, Природы и Социума:

              В тождественности основных структур Природы, Человека и Социума мы пытались убедить читателя во Введение к настоящей работе. Вместе с тем, их не мешает отобразить в системном виде еще раз.                                                                       

                                                                                                  
Матрица №  11:                                                                     

	Природа
	Человек
	Социум

	Божественное начало 

Природы - её гармония и Целесообразность
	Божественное начало в 

человеке - соответствие

Святому Духу
	Божественное начало в 

Социуме – ЦЕРКОВЬ

	Духовное начало - в 

биоразнообразии 

и красоте Природы
	 Способность человека к

Духовности, Творчеству и

 Красоте
	Духовно- инновационная 

КУЛЬТУРА СОЦИУМА

	Водная стихия - реки, 

моря, озера ,подземные воды
	Кровь, её движение по 

кровеносным сосудам, сердце 
	Водопроводные сети,

другие ИСТОЧНИКИ  ВОДЫ

	Огненная стихия природы -

пожары, вулканы, 

солнечное тепло и т.д.
	Огненное начало в  человеке -

вспышки чувств и эмоций
	Общественные чувства – от

эмоций толпы до эмоций

культуры и искусства

	Зеленая растительность
	Этическое начало 

в человеке
	НРАВСТВЕННЫЕ ЗАКОНЫ, 

без которых нет Социума

	Горы, минеральные руды, 

металлы, сырье
	Костяк скелета, метаболизм 

минеральных веществ

  в организме
	Металлическая

ТЕХНИКА и технология

	Земное начало -

 «живая почва»
	Кожа, внешние покровы тела
	 ЧЕЛОВЕЧЕСТВО 


3.2.3.  Любовь к Природе  с точки зрения поэта  и « народной мудрости»:

В русской поэзии «любовь к Природе» - одна из основных важнейших для содержания самой поэзии тем. Какие аспекты этой любви поэты представляют  нам как важнейшие для себя?

«Есть в светлости осенних вечеров умильная таинственная прелесть:

Холодный блеск и пестроте дерев, румяных листьев влажный легкий шелест,

Восторг и упоенье, и на всем та кроткая улыбка увяданья,

Что в существе разумном мы зовем «божественной стыдливостью страданья»

Тютчев подмечает в русской природе ту «божественную стыдливость страданья», которую поэты раньше находили только в женщинах.

«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».

С. Маршака, как автора этого стихотворения, интересует не броская любовь к природе, а внимание к её деталям, добрая приязнь к тем  аспектам природы, которые не так бросаются в глаза, но если мы видим их, природа нам вдвойне благодарна.

В очарованье русского пейзажа есть подлинная радость, но она



Открыта не для каждого и даже не каждому художнику видна».

Ник. Заболоцкий подчеркивает здесь смирение русской природы,   не броскую а яркую красоту а незаметность, молчание и смирение, угодное только Богу.

Ему вторит Михаил Лермонтов:

« 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 прекрасным вечером иль в утра час златой

Из под куста мне ландыш серебристый приветливо кивает головой,

Тогда смиряется души моей тревога, тогда расходятся печали на челе,

И счастье я могу увидеть на земле, а  в небесах я вижу Бога!
Смирение русской природы таково, что только рядом с ней поэт видит Бога» -    состояние  для самого  Лермонтова не очень частое.

.  Еще один аспект «любования русской природой» задан стихами Марины Цветаевой:

« Всяк дом мне пуст, всяк край мне чужд, мне все равно, мне все едино,

Но если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!»

В этом стихотворение «Тоска по родине - давно разоблаченная морока» Марина Цветаева признается в своей нелюбви к бросившей её  родине, но финал неожидан: «Но, если по дороге куст встаёт, особенно - рябина!» Только природа может искупить эту любовь и только ей поэтесса все готова простить!

.  Иной аспект мы находим в стихах Сергея Есенина:

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

Горит вдали костер рябины красной, но никого не может он согреть!

Не обгорят рябиновые кисти, от желтизны не пропадет трава, 

Как дерево роняет тихо листья, так я роняю добрые слова.

Но если время ветром разметая, сберёт их все в один ненужный ком,

Скажите так, что «роща золотая отговорила милым языком»...

Значение разговора природы важнее «ненужного кома стихов поэта» - преклонение поэта перед природой таково, что он предпочитает все свои стихи ее святому диалогу.

Преклонение перед чистой красотой природы звучит в стихах Пушкина:

« Унылая пора, очей очарованье! Приятна мне твоя прощальная краса.

Люблю я пышное природы увяданье, в багрец и золото одетые леса...»

Но именно только на фоне этого грандиозного увядания природы на поэта находит вдохновение  и «рождаются стихи в вечерней тишине»...

Отсутствие утилитарности у поэзии о природе, невозможность её практического использования точно передает в своих стихах Ник. Гумилев:

« Но  что нам делать с розовой зарей над холодеющими небесами,

Где тишина  и неземной покой, что делать нам с бессмертными стихами? 

Не съесть, ни выпить, ни поцеловать.. Мгновение бежит неудержимо,

А  мы ломаем руки, но опять обречены идти все мимо, мимо...»

Природу русский поэт изображает в своих стихах не ради какой-то утилитарной цели, а во имя самой природы, любовь к ней он ценит  её во имя самой любви.

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  В чем заключено единство Человека, Природы и Социума по семи основным проявлениям земной энергетики (Дух, Эфир (Разум), Вода, Дерево, Земля, Огонь, Металл)?

2.  В чем заключается разница в функционировании природных и антропогенных систем, а также систем, настроенных на коэволюцию  Человека и Природы?

3.   В чем, на ваш взгляд, заключены свидетельства столкновений человеческой и инопланетных цивилизаций, если вы их знаете?

4.  Какова роль планеты Земля как аккомулятора и компенсатора постоянных космических влияний на людей при движении Солнечной Системы в необъятном Космосе?

5.  Как вы понимаете утверждение, что земля является живым, мыслящим существом?

6.  Каковы основные принципы геоцентрической системы мироздания?

7.  Приведите конкретные примеры реализации в жизни вашего города ноосферных технологий.

8.  На чем держалась логика развития Киевской Руси? А Московского Царства?

9.  Какие основные перемены в жизни России принес «бунташный» ХУ11 век?

10.  Могли бы спрогнозировать условия жизни на Руси до появления первого государства?

11.   Любите ли вы стихи о природе, если да, то сколько их вы знаете на память?

12.   Приведите собственные примеры совместимости и несовместимости природных и антропогенных систем.

13.   В какой степени вы лично вовлечены в коэволюцию человека и природы, к примеру на собственной даче?

14.   Какие из девяти правил нового мировоззрения вам наиболее близки, в чем это проявляется?

15.   Могли бы вы привести собственные примеры реакции планеты как живого существа на ваши действия?

16.   Доступен ли для вас ИНТЕРНЕТ?  К  каким сайтам вы чаще всего обращаетесь?

17.   Знакомы ли вам лично какие-либо ноосферные инновационные технологии?

 18. Приведите какие-либо примеры из российской истории ХУ11 века, подтверждающие или противоречащие концепции автора?

19. Читали ли вы какие-либо исторические книги по истории Киевской Руси, что вам понравилось?

20.  Можете ли вы привести пример собственной близости  к «двоеверию»?

      21. Ощущали ли вы когда-нибудь тонкоматериальные проявления планеты, если да, как на них реагировали?

3.3. Астрологические характеристики энергетики человека:

Специфика энергетических чакр, соотнесенная с 12 знаками Зодиака,  скрывает тайну возможностей  энергетики человека,  системно раскрывающуюся нам  из Космоса:

                                                                                                                                                        МАТРИЦА № 12:

	    Знаки

   Зодиака
	А.Корень

(Земля)
	Б.Зарод

(Огонь)
	В.Живот

(Металл)
	Г.Сердце

(Дерево)
	Д.Горло

(Вода)
	Е.Чело

(Разум)
	Ж. Источник

  (Дух)

	 1. Овен
	Жизненная 

Устойчивость

(Юпитер )
	Уровень эмо-

циональности

   (Сатурн)
	Волевые 

Качества

(Марс)
	Сердечность

(Венера )
	Информи-

рованность

(Меркурий)
	Интуиция

(Нептун)
	Духовность

(Солнце)

	 2. Телец
	 8.
	9.
	10.
	11.
	12.
	13.
	14.

	 3. Близнецы
	15.
	16.
	17.
	18.
	19.
	20.
	21.

	  4. Рак
	22.
	23.
	24.
	25.
	26.
	27.
	28.

	 5. Лев
	29.
	30.
	31.
	32.
	33.
	34.
	35.

	 6. Дева
	36.
	37.
	38.
	39.
	40.
	41.
	42

	 7. Весы
	43.
	44.
	45.
	46.
	47.
	48.
	49.

	 8. Скорпион
	50.
	51.
	52.
	53.
	54.
	55.
	56.

	 9.  Стрелец
	57.
	58.
	59.
	60.
	61.
	62.
	63.

	 10. Козерог
	64.
	65.
	66.
	67.
	68.
	69.
	70.

	 11. Водолей
	71.
	72.
	73.
	74.
	75.
	76.
	77.

	12. Рыбы
	78.
	79.
	80.
	81.
	82.
	83.
	84.


(Вся эта информация почерпнута нами из книги «Общая астрология»  Авессалома Подводного –  (Библ. № 54)) Итак, что мы можем ожидать от разных знаков Зодиака в тех или иных энергетических ситуациях их развития?

1.  Жизненная устойчивость Овна – высокий уровень адаптации к различным обстоятельствам жизни в позитиве и обратная картина – в негативе;

2. Уровень эмоциональности Овна –  ответственность в позитиве и страхи и фобии в негативе;

3. Волевые качества Овна – воинственность в позитиве и безынициативность в негативе; 

4. Сердечность Овна – высокая способность очаровывать противоположный пол;

5.. Информированность Овна – высокая способность манипулировать энергетическими потоками, идущими через речь;

6.  Интуиция Овна – в позитиве высокие мистические способности, в негативе – алкоголь и наркотики, вплоть до зверств и садизма;

7. Духовность Овна – Чистое пассивное служение (гармонический вариант) и трагическая судьба (дисгармоничный).

8. Жизненная устойчивость Тельца – высокое земное обаяние в позитиве, лень и снисходительность в негативе;

9. Уровень эмоциональности Тельца – «серьёзный Телец» - высокий уровень ответственности за свои действия в позитиве и крайняя неуверенность в себе в негативе;  

10. Волевые качества Тельца – «Энергичный Телец» - высокий уровень волевой энергии, направленный вовне в позитиве и высокое сопротивление внешнему воздействию в негативе;

11. Сердечность Тельца даёт ему высокий уровень понимания красоты и изящества внешних форм,  полное владение их гармонией и балансом,  как вне себя, так и внутри; в негативе – нега, лень и чувственная распущенность; 

12. Информированность и ученость  Тельца – развитая способность к Слову, изящная речь во всех жизненных проявлениях, одновременно    излишняя суетливость в негативе;

13.  Интуиция Тельца –  склонность в негативе к мистическому туману, неспособность пойти вглубь в осознании мистических проявлений жизни; и способность к созданию глубоких религиозных произведений в позитиве;

14. Ж. Духовность Тельца  –  высокая духовность и служение  в позитиве и  пребывание в темнице нереализованных энергий в негативе;

15.. Жизненная устойчивость Близнецов –  «жизнерадостные Близнецы» - от  широкого философа, работающего на стыке многих наук, в позитиве до – поверхностного «глотателя, доильца сплетен» в негативе;

16. Уровень эмоциональности Близнецов – «недоверчивые Близнецы» - мудрец и маг, ориентированный на «мудрость» в позитиве и тупоумность в негативе;  

17. Волевые качества Близнецов –«напористые Близнецы» - от нахального наглеца в негативе до  поверхностного соглашателя в позитиве;

18. Сердечность Близнецов – от интеллектуального эстетического снобизма в негативе до творческого дара с хорошей проработкой в позитиве;

19.  Информированность Близнецов – от подвижности ума и широты интересов  в позитиве до информационной дисгармонии во всех процессах в негативе;

20. Интуиция Близнецов – от высокого уровня творческого дара  и интуиции в позитиве до мутности мысли, путаницы и обмана самого себя в негативе;

21. Духовность Близнецов – от высокой духовности и служения в позитиве до  хаоса мыслей  и обмана в негативе; 

22. Жизненная устойчивость Рака – от разнообразия представления всех аспектов богатства душевной жизни  (позитив) до затруднения по причинам гордости и самолюбования собой (негатив);

23. Уровень эмоциональности Рака – жесткая эмоциональность и регрессия эмоциональных форм проявления  в негативе и до глубины эмоциональных проявлений, способности к эмоциональному самовыражению на разных уровнях в позитиве;

24. Волевые качества Рака – от нервного Рака, дерзко реагирующего на все превратности жизни,  в позитиве до  скрытного и коварного, прячущегося в  тень своего самовыражения в негативе; 

25. Сердечность Рака – чувствительность к чарам противоположного пола и склонность к идеализации прекрасного в позитиве и  до закрытости, жизни только для себя и узкого круга партнеров в негативе;

26. Информированность Рака – высокий уровень восприимчивости к словам и к символическим системам в позитиве и  неспособность к символическим действиям и  плохое владение словом – в негативе;

27. Интуиция Рака – от способности к высшим пророчествам  и ясновидению в позитиве до высокого уровня самообмана и просто обмана в негативе; «Рак в негативе» –  очень часто  лучший проводник низших астральных влияний Космоса;

28. Духовность Рака –  характерная особенность  духовности Рака – совмещение крайних уровней духовного падения вплоть до открытой бесовщины и  высокой солнечной проработанности аспектов Духа в занятом самоусовершенствованием Раке; 

29. Жизненная устойчивость Льва –  во Льве с  ярко выраженным Юпитером  – великодушие, благородство, высокая энергия  в позитиве и до высочайшего уровня неоправданного  самомнения в негативе;

30. Уровень эмоциональности Льва – «мрачный Лев» - от высочайшей способности концентрировать в себе энергию  в позитиве до безумного энергетического расточительства, кончающегося ударами судьбы в негативе;

31. Волевые качества Льва – от грубости, жесткости и жестокости в негативе до большого энтузиазма и  высочайших управленческих способностей в позитиве; 

32. Сердечность Льва –  в высшей октаве – это знак великих актеров, поэтов и художников, положительно влияющих на развитие общества,  до  склонности к вычурности и  «позам»  в негативе;

33. Информированность Льва – от глуповатого и самонадеянного Льва в негативе, решающего свои проблемы давлением и силой, до   постоянно конфликтного человека  в негативе, не способного договориться с окружающими;

34. Интуиция Льва – от мечтателя и обманщика, увлеченного фальшивыми делами, до религиозного фанатика; 

35. Духовность Льва –  от фантастической самоуверенности (в том числе и в своих божественных способностях) и до  колоссальных сомнений в своей духовной значимости;

36. Жизненная устойчивость Девы –  Юпитер предлагает Деве возможности выбора и создаёт ощущение свободы, но и ощущение нахватанности во всём при отсутствии глубокого понимания, вплоть до пребывания  в хаосе полной дисгармонии;

37. Уровень эмоциональности Девы –  при положительной реализации  данного аспекта – добросовестное выполнение возложенных на себя обязанностей,  а в негативе – неряшество, быстрое падение и деградация; 

38. Волевые качества Девы – высокие энергетические задатки Марса дают Деве возможность правильно направить энергию в нужное русло в позитиве, а   в негативе  возникает  отчаяние и нежелание что-либо вообще делать;

39. Сердечность Девы – в негативе – капризность, грубая  требовательность к окружающим, сочетающаяся  с безразличием к себе и миру, а в позитиве – высокая способность к искусству и хорошая социальная адаптация в обществе;

40. Информированность Девы – в положительном варианте Меркурий даёт Деве высокое качество проработки  эстетических форм с разветвленными связями между элементами, в негативе – поверхностность и фальшивое манипулирование людьми и идеями, приводящее к отрыву от реальной жизни;

41. Интуиция Девы – поиски интуитивного и трудного пути к Богу в позитиве и отвращение к мистике в негативе, любовь к рациональному знанию, понимаемому как набор отдельных фактов, собранных в сложную иерархическую систему;

42. Духовность Девы – в позитиве – мистик, умеющий увидеть Единое в любой детали внешней формы, в негативе – явная переоценка себя и своего вклада в процесс развития своего  окружения;

43. Жизненная устойчивость Весов –  «снисходительные Весы»,  которым в позитиве -  свойственен широкий взгляд на вещи и огромная популярность в народе,  благодаря их снисходительности и благожелательности по отношению к другим,  – в негативе им свойственная двойная мораль и вместо удачного синтеза – грубое соединение деталей; 

44. Уровень эмоциональности Весов –  в позитиве – постоянное стремление к справедливости в поступках и мыслях, в негативе – жесткость суждений с односторонней оценкой ситуации;

45. Волевые качества Весов – в негативе не к месту проявляемая активность (на словах), в позитиве – активное и положительное для разрешения любой ситуации участие в ней;

46. Сердечность Весов – в позитиве - сильное внутреннее чувство гармонии, смягчающее противоречия, что вызывает любовь окружения, в негативе – постоянное  озлобление и крайняя несправедливость в оценках  мира; 

47. Информированность Весов – в позитиве - широкая ментальная всесторонность, активность в познании ситуации, в негативе – поверхностное восприятие сущностных проблем Бытия;

48. Интуиция Весов –  способность к высшему видению гармонии мира и высшему синтезу в понимании существенного, получение быстрых  ответов на вопросы о сущности Бытия, в негативе – духовная деградация, проблемы с ответственностью перед социумом;

49. Духовность Весов –  глобальное ощущение, что большинство суждений безошибочно, а собственная воля священна в позитиве, а в негативе – склонность к социальному снобизму ли к приспособленчеству, к необдуманным суждениям  и действиям.

50. Жизненная устойчивость Скорпиона –  в позитиве обладание широким взглядом на вещи, возможность широкого спектра самореализации; в негативе – энергетический снобизм и неадекватное восприятие собственной устойчивости в жизненных ситуациях;

51. Уровень эмоциональности Скорпиона – безжалостность к другим и себе в негативе, эмоциональные фрустрации и  эмоциональная холодность, а  в позитиве – высокое чувство ответственности и чувство меры во всем;   

52. Волевые качества Скорпиона – «решительный Скорпион» - в позитиве – это высокий уровень уверенности в себе и ощущение собственной  внутренней силы, а в негативе – эти возможности превращаются в свою противоположность и направлены вовнутрь – крайняя степень самоедства и безжалостности к себе; 

53. Сердечность Скорпиона –  в позитиве высокая тонкость восприятия эстетических форм и независимость суждений, способность глубоко влиять на аудиторию своими суждениями (произведениями искусства, если ты художник), в негативе – высокий уровень самовлюбленности в себя;

54. Информированность Скорпиона –  в позитиве ему даётся мощное оружие для выражения своих эмоций – язык, мысли, выразительные жесты, мимика, другие эстетические инструменты, а в негативе они оборачиваются  неспособностью справиться с реализацией  замыслов и творческих задумок, ведущей к фрустрациям и немотивированной агрессии; 

55. Интуиция Скорпиона –  в негативе она сильно снижена неспособностью адекватно  осознавать себя и свои действия, в позитиве - постоянная трансформация и сжигание зла, попытка выйти за поляризацию добра и зла, найти их необходимый баланс при решении духовных проблем; 

56. Духовность Скорпиона – «несгибаемый Скорпион» в позитиве – это  способный к высокому уровню трансформации себя и своего окружения человек, в негативе – «деградирующий самоед», не приобретший необходимого для развития уровня духовности;

57. Жизненная устойчивость Стрельца – «благодушный Стрелец» - с высоким уровнем  жизненной непробиваемости в позитиве; а при негативе демонстрирует  снобизм, узость взглядов и высокое влияние на них социума, с привычным  игнорированием специфики своего вида деятельности и  известной поверхностностью собственных представлений;

58. Уровень эмоциональности Стрельца –  в позитиве – Сатурн внушает Стрельцу  вместо привычного оптимизма и беспечности этого знака  серьёзное отношение к мировым проблема и жесткость требований к собственной судьбе;  а  в негативе  даёт  идейный догматизм и временами крайний авантюризм;

59.  Волевые качества Стрельца – в позитиве Марс даёт Стрельцу безграничную самоуверенность и энергию  даже  с неспособностью порой  оценить границы собственной власти над миром, что опасно; в негативе – Марс даёт высокую энергию для пропаганды фальшивых и черных идей, что не проходит для Стрельца бесследно; 

60. Сердечность Стрельца –  в позитиве  даёт получение положительной энергии для  реализации социальных и эстетических программ; пораженная Венера  ведёт к ощущениям снобистским, националистическим и узко элитарным, снижающим имидж Стрельца;  

61. Информированность Стрельца – в позитиве  направлена на высокий уровень энергии для  выражения высших, религиозных и эстетических идеалов  при указании тесной их связи с реальной жизнью; в негативе -  опасность столь же эффективно пропагандировать низкие и фальшивые идеи;

62. Интуиция Стрельца –  в позитиве получение способности эффективно связывать высокие духовные идеалы  с внутренними духовными возможностями личности; в негативе – неспособность отличать высшее от низшего, трудности в выборе окончательных путей становления личности;

63. Духовность Стрельца –  в позитиве даёт ощущение богоизбранности  его общей картины мира, его идей и энергетических потоков, которые он проводит; в негативе – фанатизм и узость исповедуемых взглядов, хотя и при полной поддержке со стороны  своих сторонников;

64. Жизненная устойчивость Козерога – в позитиве даёт неожиданные моменты компенсации неудовлетворенных желаний и везение, обеспечивая помощь высших сил в делах; в негативе – обеспечивая его высокомерие и самодовольство;

65. Уровень эмоциональности Козерога –  в позитиве сообщает представителю этого знака внутреннюю собранность и  гармоничный аскетизм и   не даёт отвлекаться по пустякам; а  в негативе – даёт догматика, узкого профессионала, обладающего очень маленьким  арсеналом средств для  решения своих задач; 

66. Волевые качества Козерога – Марс  в позитиве сообщает Козерогу трудолюбие и конструктивизм решения своих проблем,  получая высокий уровень энергетической подпитки, а в негативе при   отсутствии подпитки придаёт Козерогу  состояние внутренних метаний и неудовлетворенности, самоедство и  затрудняет восприятие действительности, уменьшает его пластичность мысли и действий;

67. Сердечность Козерога –  на высоком уровне проработки Венеры Козерог  хорошо постигает гармонию в своей работе, обеспечивая очень высокие результаты в любой сфере деятельности; на низком уровне  проработки в негативе он может в лучшем случае существовать вблизи сферы искусства в должности администратора или помощника руководителя по организационной и финансовой  работе при больших творческих амбициях;

68. Информированность Козерога – в позитиве обладает хорошим  аппаратом символических систем ( в частности – речью), помогающим решать практические проблемы в своей деятельности, в негативе – Козерог скатывается на уровень руководства с помощью пустой демагогии, нелепых циркуляров, невыполнимых приказов и т.д.;

69. Интуиция Козерога – в негативе Нептун туманит голову Козерогу, размывая ему точное видение внешнего мира, нашептывая указания, далекие от истины, а  в позитиве – он создаёт основу для появления групп людей, способных дать конструктивную направленность всей эпохе Водолея; 

70. Духовность Козерога –  в позитиве – прекрасный  и неутомимый организатор  своего и чужого труда, в негативе полноценный ретроградный администратор, склонный к эксплуатации чужого труда  и энергетическому вампиризму;

71. Жизненная устойчивость Водолея –  в позитиве способность увидеть настоящее с позиции Будущего, преодолевая косность и узость взглядов социального окружения, в негативе – поверхностный оптимизм и легкомыслие, ведущее к полному  измельчению его сил и оптимистической настойчивости;

72. Уровень эмоциональности Водолея –  «дисциплинированный Водолей» - в позитиве серьёзность, практичность,  способность сосредоточенно работать по решению своих проблем, в негативе – профессиональный скептик с высокой долей критицизма, не всегда ведущего к положительным результатам; для него характерны взрывчатость и непредсказуемость;

73. Волевые качества Водолея – в позитиве характерно стремление к объединению людей, выполняющих общую кармическую задачу на основе общих принципов космического сотрудничества; в негативе – пустая неугомонность; 

74. Сердечность Водолея – сопереживание с людьми, стремление помочь всем, в особенности эстетическими средствами в позитиве и холодность в негативе,  безразличие, конфликты с окружением;

75. Информированность Водолея – в позитиве – прекрасные комбинаторные возможности, способность  к остроумному синтезу и любого рода коммуникации с физическим окружением  и тонким миром; в негативе -  опасность выдавать быстрые решения, блестящую проработку   задач  без соответствующей им  глубины и вдохновения;

76. Интуиция Водолея –  в позитиве – замена рационального синтеза чисто интуитивным и мистическим; понимание времени в тесном синтезе прошлого, настоящего и будущего; для него характерна высокая энергетика  использования  символических систем; в негативе -  мистический туман мешает ему разобраться в слабых сигналах из будущего, идущих от  его экрегора;

77. Духовность Водолея: в позитиве -  способность воспринимать информацию от Высших сил и служить её передатчиком людям;  сотрудничество с Небом в передаче  и приёме информации от Высших  в эволюционном развитии сил  – к низшим;  в негативе: недопустимая трансформация этой информации;

78. Жизненная устойчивость Рыб –   в позитиве  высокое чувство уверенности в себе, большие энергетические ресурсы, охотно расстрачиваемые на помощь другим; в негативе – общая агрессивно-негативная установка по отношению к миру;

79. Уровень эмоциональности Рыб –  в позитиве способствует появлению внимания, осторожности, терпения и трудолюбия, в негативе – угрюмость, меланхолия, депрессия и подавленные состояния;

80. Волевые качества Рыб – в негативе – увеличенная эмоциональность, психические аффекты, истеричность, пылкое и внешнее сопереживание; в позитиве -  способность к внимательному отношению к людям,  помощь, прощение и  деятельное сопереживание и милосердие; 

81. Сердечность Рыб -  в позитиве венерианские Рыбы – это  художники, поэты, музыканты высокого художественного уровня, мягкие в обращении и внимательные к другим; в негативе – капризность, высокие моральные требования к другим, но не к себе (эффект примадонн);

82. Информированность Рыб – Меркурий  в позитиве заставляет Рыб активизировать центр речи, они любят разговаривать и общаться на уровне  образных знаковых систем (зачастую это  поэты, переводчики или проповедники); но  в негативе им свойственно  неумение толком выразить свою мысль, склонность к обману и фальшивым намекам,  болтливость, замена участия к человеку пустыми разговорами; 

83. Интуиция Рыб –  в позитиве – необычайная чувствительность к внешнему и тонкому мирам, видение вещей, еще никому не понятных; склонность к грезам, воображению, эскапизму, мечтаниям и молитвам; в негативе – крайняя степень психической неустойчивости, подверженность к низким духовным влияниям, склонность к черной магии;

 84. Духовность Рыб – в позитиве – это человек типа мягкого духовного учителя с жесткой программой обучения, который «мягко стелет, да жестко спать»; это тип космической любви, которая строга и безжалостна в своей требовательности и неофитам; в негативе – постоянные жалость и всепрощение,  вызывающие низкий уровень требовательности и,  как следствие, долгий срок обучения.

                  3.4.  Сексуальная составляющая активности человека:

               3.4.1. Традиционно сексуальная активность русского человека была очень высока. 

Ранее в деревнях наличие десяти детей  в семье не считалось чем-то необычным. Такая демография во многом объяснялась «запасливостью», ибо  из-за низкой врачебной помощи дети в крестьянских семьях умирали, как мухи, ибо лечили их  в деревнях  только бабки заговорами.

                   Сексуальная активность русского мужика в семье направлялась  на жену, ибо после церковного брака спать с другими женщинами было грешно, и не поощрялось религиозными нормами.

                 Уровень сексуальной активности тесно связан с состоянием в человеке энергии «Огня» и соответствующими этой стихии параметрами человеческой личности:

	  Зарод (Сахасрара) – потенция объясняется  активностью энергетической чакры «Зарод»; о высоких потенциях которой

 будет свидетельствовать вращение маятника над этой чакрой по часовой стрелке; все другие типы колебаний негативно 

свидетельствуют о сексуальной потенции.

	  Огонь – об энергетике «Огня»  в человеке можно судить по уровню проработки Сатурна в гороскопе того или иного знака;

	   О запасе биоэнергии свидетельствует активный характер человека, его организационные и менеджерские данные;

	   О сексуальных  потенциях мужа  косвенно  свидетельствует количество детей в семье и число абортов жены;

	  Эфирное Тело Организма – о силе  эфирного двойника  человека свидетельствуют обычно его физические данные размеры

 Тела и развитие  мускулов; 

	    Гениталии – величина половых органов не влияет на сексуальный потенциал человека ;



	    Руководитель, организатор – склонность к этим функциям косвенно свидетельствует   как о  потенциале, так и возможных  

    Его провалах;

	     «Сексуальная озабоченность»  человека носит обычно  компенсирующий характер, поэтому её наличие  говорит скорей всего

     об его   сексуальных проблемах;

	    Оранжевый цвет – наиболее активизирующий сексуальную потенцию цвет ;

	    Энергия  сексуальных  произведений  искусства способна отрицательно повлиять на потенцию, поэтому их использование не

    целесообразно;

	    «Голодные Духи» в тибетской религии  дают пример  звериных сущностей людей с высокой потенцией, но лишенных 

   какого-либо   духовного развития, поэтому  духовная активизация страстей   не приводит ни к чему хорошему, в том числе 

и в сфере    половых отношений.




	   3.4.2.  Секс – изменение отношений в ходе генезиса:

	   Животная   сексуальность – свойственная подросткам, не получившим нравственных ограничений 

    в воспитании; 

	   Любовь в браке – сексуальная  норма жизни для большинства семейных пар;

	   Любовь как личный выбор – современная особенность  взрослой сексуальности;

	   Семья как доминирующая моральная  ценность  присуща только духовно продвинутым людям. 


3. Приведем несколько рекомендаций по правильной половой жизни  из книги супругов Неумывакиных 

( См.  Библ., № 1, стр. 285-348)

    А. Любые сексуальные позиции в коитусе приемлемы, если они работают на  взаимное удовлетворение;

    Б. Не мужской оргазм является  целью полового акта, а женский, ибо требует большего времени, чем мужской;

    В.  Сексуальная любовь – не прыжок в воду вниз головой, а длительный романс под луной;

     Г. Предварительные ласки мужчины должны освоить всю женскую  территорию любви:

- верхнюю: от глаз до грудей;

- среднюю: от грудей до пупка;

- нижнюю:  от  пупка  до  гениталий и бедер; 

     Д.    Кроме рук наиболее эффективным тактильным инструментом ласк является язык;

     Е.   Для получения женского оргазма мужчине необходимо максимально продлить время до наступления семяизвержения; при этом хорошо даже прерывание фрикций (телесных движений);

       Ж.  В случае женской  и мужской неграмотности в сексе  мужчине необходимо пройти предварительную школу, вплоть до посещения «домов терпимости»;

      З. Совершенно недопустимо,  чтобы  семья распадалась  по причине сексуальной беспомощности супругов, ибо при определенном знании сексуальной техники там можно решить все вопросы;

     И.  Кроме языка,  важным  для женщины  инструментом любви является нежная мужская речь о 

том, насколько она хороша;

     К.  Если маленький ребенок увидел коитус родителей, ему надо объяснить, что это такая игра, он – поймет.

      3.4.3. Секс по верованиям древних индусов (Тантра)

В древней Индии родился свод тантрических законов о сексе (Тантра), не потерявших своего значения до нашего времени. Приведу его описание из книги  «Инь – Ян» (См. Библ.,  № 2, стр. 89-90):

«Тантрический секс требует соблюдения следующих условий:

1. Осваивая Тантру, лучше остановиться на постоянном партнере, ведь вы должны хорошо изучить его или её вкусы, привязанности, привычки, в том числе и сексуальные.

 2. В Тантре половые контакты являются по существу упражнениями, так как конечной целью половой близости является не получение физического удовольствия, а достижение духовного экстаза. Для этого должны быть созданы хорошие условия, в том числе и бытовые.

3. Тантрический секс должен быть чистым и  приниматься  безусловно обоими партнерами.

4. Занимаясь любовью, вы должны быть полностью раскрепощены.Позвольте себе чувствовать: плакать, призывать, кричать или стонать во время мук сексуального экстаза.

5. Партнеры должны принимать и осознавать близость, как вполне естественное, вплетающееся в их жизнь явление, выражающееся в процессах Инь – Ян, «плюсах» и «минусах», женском и мужском.

6. Движения должны быть легкими, без усилий, ведь Тантра известна ещё как Тантра-йога,  а йога исключает в большинстве случаев напряжение. Когда вы напрягаете тело, у вас выявляется физическая усталость  и ваша физическая выносливость снижается. К тому же напряжение способствует быстрому пресыщению.  Движения должны быть грациозными и ритмическими.   Секс в Тантре является «танцем жизни» и должен выполняться также легко и элегантно».

(Более подробно об всех этих аспектах – см. А.Ф.Александров «Дата рождения: нумерология любви и сексуальности» - М., Рипол-классик, 2006 г.)

                4. Глава третья: «Волевые характеристики человека»:

                                           «Я Бога жаждал и не знал, ещё не верил, но, любя,              

                                                           Пока рассудком отрицал, я сердцем чувствовал Тебя!

                                                           И Ты открылся мне: Ты – мир, Ты -= всё: Ты – Небо и Вода,

                                                          Ты – голос бури, Ты – эфир, Ты – мысль поэта, Ты – звезда!

                                                           Пока живу, Тебе молюсь, Тебя люблю, дышу Тобой.

                                                           Когда умру, с Тобой сольюсь, как звезды с утренней зарёй».

                                                                                                                                       Дм. Мережковский   

4.1. Сила воли в  астрологии и психологии:

Частично мы уже затрагивали эту проблему, давая нумерологические, астрологические  и психологические характеристики личности.

     Астрология:

 А) размах от воинственности до безынициативности у Овна;
Б) колебания от высокого уровня волевой энергии, направленный вовне в позитиве, до высокого сопротивления внешнему воздействию в негативе у Тельца;

 В) разброс от нахального наглеца в негативе до  поверхностного соглашателя в позитиве у Близнецов;

 Г) вариации от нервного Рака, дерзко реагирующего на все превратности жизни,  в позитиве до  скрытного и коварного, прячущегося в  тень своего самовыражения в негативе; 

Д) широта колебаний от – от грубости, жесткости и жестокости  Льва в негативе до большого энтузиазма и  высочайших управленческих способностей в позитиве; 

Е) варианты от возможности правильно направить энергию в нужное русло у Девы  в позитиве до возникновения   отчаяния и нежелания что-либо вообще делать в негативе;

Ж) сочетание не к месту проявляемой активность (на словах), в негативе с активным и положительным для разрешения любой ситуации участием в ней в позитиве – у  Весов;

З) Колебания волевых качеств Скорпиона –  от «решительного Скорпиона» - в позитиве – это высокий уровень уверенности в себе и ощущение собственной  внутренней силы, до превращения этих возможностей  в свою противоположность с направленностью их  вовнутрь и крайней степени самоедства и безжалостности к себе в негативе;

И) Разброс от  безграничной самоуверенности и энергии  даже  с неспособностью порой  оценить границы собственной власти над миром, что опасно для Стрельца  в позитиве – до высокой энергии для пропаганды фальшивых и черных идей, что не проходит для Стрельца бесследно – в негативе;
К) Колебания  от  трудолюбия и конструктивизма Козерога в решении своих проблем,  получая высокий уровень энергетической подпитки в позитиве, до противоположной ситуации  в негативе, когда    отсутствие подпитки придаёт Козерогу  состояние внутренних метаний и неудовлетворенности, самоедство и  затрудняет восприятие действительности, уменьшает его пластичность мысли и действий;

Л) Разброс волевых качеств  Водолея от стремления к объединению людей, выполняющих общую кармическую задачу на основе общих принципов космического сотрудничества в позитиве до пустой неугомонности в негативе;


М) От склонности Рыб к увеличенной эмоциональности, психическим аффектам, истеричности, пылкого  сопереживания в негативе до  способности в позитиве  к внимательному отношению к людям,  помощи, прощению и  деятельного сопереживания и милосердия.

    Психология:

Сила воли в структуре психологических особенностей человека детерминирована его способностью к восприятию психической энергии «Металла» и наличием в ней энергии «Дерева». Вот основные её параметры:

	 Чакра Живот - средний энергоцентр, отвечающий за нравственные начала человека, его ориентацию в социальном мире,

Способность к организации и управлению;

	Металл – стихия, отвечающая за волевые качества  личности, наличие в человеке жестких структур управления развитием личности.

	Волевая Энергия  - психическая энергия «Металла» характерная для жестких волевых людей с ярко выраженной ЯН –ориентацией; 



	Волевые Начала  - психические параметры души, характерные для мужественного и сильного характера;

	Астральное Тело - специфика энергетического костяка личности, отвечающего за его ориентацию в пространстве;

	Пищеварительный тракт – часть организма тесно связанная с волевыми качествами человека , его управлением процессами питание, ибо человек есть то, что он ест; волевая личность не допускает послабления в этом вопросе, понимая его важность для своего Бытия.

	Менеджер, торговец – наиболее характерные для этого типа личности специальности и профессии; 

	Распад Астрального тела – этап смерти, наступающий обычно на третий день после умирания;

	Обладание – наиболее характерное для этого типа личности качество поведения и внутреннего  состояния;

	     ХОД ( Возможности) – характерный для данного типа личности сефирот из Каббалы;

	Желтый цвет – наиболее значимый  цвет для специфики выбора цветовой гаммы волевой личности;

	 Эстетическая Красота – наиболее типичная духовная ориентация этого типа личности;

	   СОЛЬ  диез и Соль бемоль – предпочтительные музыкальные тональности  этой личности, особенно в мажоре;

	Минералы, Кристаллы -  любимые объекты любования природой;

	 Животные – любимые представители животного мира.


4.2.  Грех как спусковой крючок  образования индивидуальной воли личности:

С точки зрения духовности грех – это  всегда плохо, ибо это нарушение Божьего запрета. Но так ли это плохо с социальной точки зрения, если встать на позицию логики формирования сознания самого человека?

Не будь греха, человек не развился бы до стадии Личности и никогда  не обрел  бы фактологического сознания, позволяющего ему самостоятельно, без внешней подсказки создавать собственные личностные и индивидуализированные системы познания реальности. Грех выступает как механизм запуска Личности, развития  личностных  характеристик в человеке.  Личность не может сформироваться без преодоления каких-то преград, имеющих для нее развивающее значение. Чаще всего они связаны именно с отступлением от божественной логики поведения в сторону греха.  Сознание развивается как  преодоление единство противоположностей, как поиск новой синкретичности, как выявление  МЕХАНИЗМА БАЛАНСА  ПОЛЯРНОСТЕЙ.

Мы не утверждаем, что это хорошо, мы утверждаем, что это закономерно. Без прохождения этого этапа духовного развития, человек никогда бы не вышел на инновационный уровень  духовности, предполагающий его готовность к диалогу с Богом, установление связи с космическими полями сознания всей Вселенной.  Однако предварительной стадией такого диалога, информационной связи и обмена  информацией с  духовным Космосом  должно стать осознание своей греховности и готовность очиститься от неё. Помощь Космоса ему при такой устремленности всегда гарантирована. 

Совершенно ясно, что райские Адам  и Ева к равноправному диалогу с Богом готовы не были, поэтому Змею их так легко было совратить, убедив в том, что Бог их обманывает. Таким образом, зло,  а, следовательно,  и грех, уже таилось в их сознании  первоначально, то есть,  они такими уже  были созданы. Ничего такого, чему нет прообраза в нашем сознании, мы и принять не можем, ибо не догадываемся о его существовании.

Только, сформировав нормативное сознание, где главный принцип: «На том стою и не могу иначе!», пройдя через личностной этап познания реальности, человек подходит к духовной инновации, дающей ему право на диалог с Богом. Так у «греховности» возникает философский подтекст, ибо она предстаёт перед нами как запуск механизмов  творческого соединения мира Бытия  с Инобытиём. Церковь абсолютизирует только один негативный  аспект греха, вырывая его из контекста общего информационного развития ментального  мира Человека. Роль развивающего аспекта при этом опускается. Этим самым просто переоценивается  роль греха в нашем человеческом существовании.   Грех, как бы поднимается  на котурны, которых он совершенно  не стоит. 

  Духовный Человек остро переживает чувство своей «религиозной  неполноценности», называемое в любой религии «грехом». Переживание «греховности» системно, в нем присутствует два начала:

-   Стыд и боль за свою неполноценность;

-   Ответственность перед Богом в покаянии, когда грех человеку прощается.

            Внешне кажется, что в христианстве проблема преодоления греха очень легко решается: «греши и кайся, и снова греши...» На самом деле, все далеко не так.  Критерием духовности современного человека является его способность, после отрицания своего греха в покаянии, уже не допускать его никогда впредь, а если сорвался и допустил, принимать на себя тяжелые епитимьи, то есть, обеты по исправлению своего падения.

            Например, Серафим Саровский три года стол на коленях на камне и постоянно молился, чтобы изжить свою греховную природу. Другие святые и праведники, борясь с грехом, брали на себя не менее сложные обязательства.

            Как и любая духовная система, состояние «греховности» внутренне противоречиво. На это обратил внимание русский религиозный философ Николай Бердяев: «Если сознание греховности есть неизбежный момент духовного пути, который мне очень свойственен, то исключительная отдача себя этому сознанию и бесконечное углубление в него приводит к подавленности и к ослаблению жизненной силы. Переживание греховности может предшествовать просветлению и возрождению, а может превратиться в бесконечное сгущение тьмы». (Библ. № 55,  стр. 194)

             Если переживание греховности, по мнению Бердяева, понимается, как единственное всеобъемлющее начало духовной жизни, оно может и не стать основой творческого подъёма, необходимого для совершенствования духовности, ибо ослабляется творческий экстаз, целостное переживание, ощущение творчества как «обоюдного диалога с Богом». В тоске о собственном грехе они вряд ли должным образом проявятся. Хотя у каждого это может быть по-своему.

             Оценивая составные элементы духовности, мы и в дальнейшем будем исходить из системного подхода и «Правила Гармонии», ибо, на наш взгляд, никакой элемент духовности не носит самодовлеющего начала, а имеет рамки, за которыми превращается в свою противоположность.

            Духовность-это «свет», но чрезмерный акцент внимания на  собственной   греховности может привести ко «тьме». И так происходит, как мы в дальнейшем покажем, почти с каждой специфической характеристикой   духовности. Такова её внутренняя амбивалентность с вытекающей из этого обстоятельства трудностью духовного анализа вообще. Его  невозможно осуществить иначе, только как системным путем.

                               4.3. Человек и судьба:

Мне попалась в руки книга  Павла Стовбчатого о судьбе (См. Библиография № 57). Автор выстроил основные постулаты судьбы на следующих  весьма зыбких основаниях:

- у человека отсутствует выбор  в жизненных ситуациях;

- все в этой жизни совершенно и подчинено определенным законам, пусть даже не осознанным человеком;

- есть только единство желания и рассудка, управляющие ситуацией, в зависимости от того, кто сильней;

-  у человека нет силы воли, а есть только сила желания;

- раз отсутствует выбор, значит, нет и свободы воли, все детерминировано свыше.

От подобных «постулатов» несет  фундаментальным  язычеством и подчинением человека не Богу, который дал ему «свободу воли», а бездушному Закону, именуемому по желанию или «Космосом», или Природой, или  Высшим Разумом, лишенным милосердия  к человеку, ибо не обладает никакими личностными параметрами для сопереживания и прощения.

В такой ситуации смысл существования человека в наше время  совершенно  теряется.  Закон обрекает человека на постоянный Страх перед ним, парализуя его волю к свободе и желание творчества.

Исходя из своих  фальшивых предпосылок, автор приходит к весьма спорным выводам:

- об отсутствии греховности у человека;

- о неизбежности  исполнения предсказаний;

- иллюзии альтернативности выбора, совершаемого человеком в жизни;

- неотвратимости расплаты  в качестве возмездия судьбы – кармы;

- другим  весьма сомнительным представлениям о взаимовлияниях  Земли и Неба.

Апостол Павел говорит, что «никто не спасается делами Закона, а только верой в Иисуса Христа». Этой веры, по сути дела, и нет в означенной книге.  Автор стоит на ветхозаветной вере в Закон, данный Моисеем, но не признает, хотя  и  скрывает это,  Закон Любви, открытый Христом.

Ибо, как только, мы понимаем, что Христос – это Любовь, а весь мир держится и еще  существует, благодаря наличию этой Любви в мире, все рассуждения автора начинают сыпаться, как песок. Судьба и Закон, жесткий Порядок,  Предназначение начинают трещать, ибо Любовью  они все вполне преодолимы.

Конечно, было бы наивно отрицать наличие целесообразности и закономерности этого мира, как и наличие в Нем Промысла Господнего. Однако по силе значимости они  и  по отдельности, и вместе взятые  уступают Закону Любви. 

Действительно на Законе можно делать деньги, как это успешно удаётся всем евреям, но нельзя построить  страстотерпие, мученичество, святость, смерть за «други своя», свободное   творчество и увлечение природой.

 К  каким же выводам приходит автор в итоге своих размышлений?  - «Не вина человека в том, что он родился львом, а не ягненком, нет заслуги и у Папы Римского, ибо ему дано было стать им. Такие понятия, как «плохой» и «хороший», «добрый» и «злой», «умный» и «глупый», «знаменитый» и безвестный», постепенно уходят из мира, как исчезают в нем и другие, как то: Страшный Суд,  кара, грех, спасение, единая любовь, святость,, чудо, закон, мораль, этикет, традиция, искусство, вечность».  ( № 57, стр. 415)

Автор считает, что «когда мы видим некую богатую даму Н., у нас не может ни возникать  обида и желание справедливости». Возможно, у него  оно и возникает, но у духовного человека реакция совсем другая – сожаление. Он прекрасно знает, какие беды несет человеку богатство и какой мерой ответственности воздастся за него на том свете. «Легче верблюду пройти через угольное ушко, чем богатому попасть в Рай», - говорил  Иисус Христос.  Кроме того, духовный человек – обладает смирением и склонен к аскетизму. Богатство ему не только не нужно, но и даже вредно. 

Все равны перед лицом Закона и правилами  Равновесия, которые  автор к тому же  неадекватно трактует. Равновесие у него есть ничто иное, как нравственная обезличенность и индифферентность, а не  требование  «Божественной гармонии», какой оно, по сути, является. Закон Равновесия в мире строится не на «фифти-фифти», «всем сестрам по серьгам», а на правиле чисел Фаббиначчи, которое  говорит о единстве полярностей и их  «Божественной гармонии» по закону   соотношений:  38%  к 62% по отношению к Целому.  

 Ценностная относительность хороша только для Дьявола, являющегося обезьяной Бога. Мир, в котором Добро приравнено к Злу, а Бог к Дьяволу  хорош только для людей, тяготеющих в итоге  к Злу и Дьяволу. Ибо Добро с кулаками – это не Добро вовсе, а ипостась  Зла.  А там, где нет Бога, повсеместно торжествует Дьявол, ибо, как еще подозревали коммунисты, «места не занятые нами сейчас же занимает враг!» 

«Свято место пусто не бывает», ничего относительно пустого  в этом мире нет. Любой закон также имеет ограниченное  лицо  в рамках своего существования. 

«Гимн равноправию»  всего на свете есть, по сути дела, призыв к принятию зла и отказу от борьбы с ним, в надежде, что сам  Закон и так все расставит на свои места. Активность и творчество становятся ненужными в этой ситуации.  Хорош тот мир Будущего, в котором активность и творчество становятся ненужными и невостребованными,  якобы только «стоит познать Закон и поступать в соответствии с ним, все будет в порядке!»

П. Стовбчатый  в итоге просто  отрицает бесконечность,  вечность и непознаваемость  Бога. Свобода воли нам дана именно потому, что в сравнении с нами, Бог обладает принципиально новым качеством, которого мы никогда не познаем, столь оно отлично от всего человеческого.  Но Бог нас любит, поэтому нам и дана свобода воли, возможность поступать верно,  даже  не зная Закона, а только догадываясь о нем.

Бог по своему милосердию и любви к нам делает нас «своими руками» в этом, ибо верит в человека, зная,  что он создал его по «Своему Образу и Подобию». По воззрениям автора получается, что вся  беззащитность  человека перед законом  - это беззащитность перед абстрактными, не связанными с человеком принципами и правилами, давно уже опровергнутыми современной атомной физикой в «Принципах «дополнительности» и «неопределенности» Гёделя.

На деле отношения строятся так, что Субъект и Объект комплементарны, а не  просто один подчинен другому. Закон работает, но их единство и гармония становятся важнее Закона!

Бог создал гармоничный мир, однако на Восьмой день творения почил и доверил исправление недостатков меняющегося мира самому человеку, правда, духовному и верующему, к которым автор, на наш взгляд, не относится, как бы он ни утверждал обратное.

Иногда он открывается: «Как ни странно прозвучит, но, повторяя круг, на сцену вновь поднимается человек-язычник. Но язычник иного витка, иного понимания язычества». (№ 57, стр. 412)

И тут он опять прав и не прав одновременно. Действительно, на новом витке развития мира, языческое сознание активизируется, но оно отнюдь не становится доминантным, ибо обретает новое качество, где язычество выступает в гармонии с религиозностью, научным мировоззрением и инновационностью, создавая нечто принципиально еще не бывшее прежде, а  именно,  - «духовую инновационность!»  

Но не   язычник будет править новым миром, а  человек с ноосферным, духовно-инновационным сознанием.

Когда у виднейшего русского святого Х1Х века  святителя Феофана Затворника спрашивали, в каком соотношении находится «Назначение Божие» со «Свободой воли», он отвечал так: «Что «нудится Царствие Божие», это предполагает собственные усилия, а когда апостол Павел говорит: «это не от нас», то значит, свои усилия не дают искомого. Соединять надо и то и другое: усиливаться и  всего чаять от благодати. Ни свои усилия не доводят до цели, потому что без благодати недалеко заходят, ни благодать не даёт ожидаемого без усилий, потому что благодать действует в нас  и для нас через наши усилия. То и другое подвигает человека вперед и приводит к цели. Предопределение непостижимо. Довольно для нас веровать всем сердцем, что оно никогда не бывает противно  Божьей благодати и правде и не нарушает свободы человека. Обыкновенно решается так: Бог предвидит, как будет свободно действовать человек, и сообразно с тем обеспечивает,  чтобы Божье определение детерминировало жизнь человека, а  жизнь опиралась бы на  это определение».( №58, 136-137)

                     4.4.   Жизненная устойчивость Личности

Жизненная устойчивость Личности складывается из многих факторов, где определяющим является земная её специфика, связь с родной землёй:

А) Связь с родиной, патриотизм;

Б) Разностороннее развитие  чакры «Корень»;

В) Хорошее развитие стихии «Земля», свойственное знакам: Телец, Дева, Козерог;

Г)  Общий высокий уровень жизненной устойчивости.

В духовном плане стихия «Земля» даёт своим приверженцам следующие качества:

   А.   Хорошее  здоровье;

   Б.   Выдержка, бескорыстие;

   В.   Самостоятельность;

   Г.   Умение не пасовать в трудных ситуациях;

  Д.   Щедрость, чувство юмора;

  Е.   Дружелюбие;

  Ж.  Прощение, любовь милосердие.

 Хотелось бы обратить внимание читателя на некоторые изречения и  мудрые мысли оставленные нам на этот предмет предками:

1.«Не хлебом единым жив человек, но всяким словом, исходящим из уст Божьих» (Библия, Мф., 4,4);

2.«Дух, который не парит, осужден пресмыкаться» (Б.Дизраэли);

3.«Веселых умов золотые крупинки, рубины и жемчуг сердец 

      Бездельник не сбудет с прилавка на рынке, не спрячет в подвалы скупец». (Вильям Блейк)

4. «Просите небесного,  Бог даст сверх того и земного» (Иисус Христос – по Оригену);

5.  «Чем больше в нас самих духа и внутреннего содержания, тем краше наш угол и жизнь» (Ф.Достоевский);

6.«Мир ограничивает человека, если человек не имеет опоры в духе» (М.Горький)

7.«Легче познать людей вообще, чем одного человека в частности» (Ф. Ларошфуко);

8.«Жить – значит не только меняться, но и оставаться собой» (П. Леру);

9.«Упрямец упорно защищает ложь, а стойкий человек – Истину» (Гельвеций);

10. « Стойкость – основа добродетели» (О. де Бальзак)

   5. Глава четвертая «Духовно-физическое равновесие Человека»:

               «Владыка дней моих! Дух праздности унылой –

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

                    Но дай мне зреть, в Боже, прегрешенья, да брат мой от меня не примет осужденья,

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

                                                                                                                                                       А.С.Пушкин

                                    5.1. Способность любить и прощать:

Сердечный канал духовно-физического равновесия человека – главный механизм сохранения этого равновесия.

Именно сердце обладает такой способностью – любить и прощать, которая обеспечивает сохранение социумом границ его вибрационных способностей в Космосе, баланс полярных проявлений, как Социума, так и Личности. Если бы этой функции у сердца не было, система бы пошла в разнос или бы приобрела другой механизм баланса противоречивых аспектов  человеческого развития.

Булат Окуджава писал:

«Варшава! Я тебя люблю легко печально, но навеки!

Хоть в арсенале слов, конечно, слова есть проще и верней,

Но та, что с левой стороны, святая мышца в человеке,

Как бьётся, как она тоскует и ничего не сделать с ней!»

     Именно способность тосковать, а в тоске – любить и прощать, является, как  важнейшим механизмом баланса наших жизненных  ориентаций, так  и способом решения наших жизненных  проблем. Если человеком руководит  не сердце, а другой орган: например, -  чувство мести, то человек, как правило, принимает фальшивую программу поведения. 

Порой этой способности не хватает именно мужчинам, о чем справедливо пишет Марина Цветаева:

Вчера еще в глаза глядел, а нынче – всё косится в сторону.

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

Я – глупая, а ты – умен, - живой, а я  - остолбенелая…

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

    Дальше поэтесса отмечает способность женского сердца «жить в сплошном огне», и бессердечие мужчин, бросающих его в «степь заледенелую»...

Конечно, разлюбить способен не только мужчина, но и женщина. Вот как об этом пишет Николай Гумилев, в стихотворении «Жираф», отмечая холод в душе Анны Ахматовой, разлюбившей поэта:

«Но ты слишком долго вдыхала тяжелый туман, ты верить не хочешь во что-нибудь, кроме дождя!»

Какой выход предлагают поэты в этой ситуации? Например, Александр Кочетков пишет:

«С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь! 

С любимыми не расставайтесь,  – Всей кровью прорастая в них.

 И,  уходя, навек прощайтесь, и, уходя, навек прощайтесь,

И, уходя,  навек прощайтесь, хотя уходите на миг!»

Высокий уровень жертвенности сердца  в безответной любви описывает Александр Пушкин:

«Я вас любил так искренно и нежно, как дай вам Бог, любимой быть другим!»

 Дмитрий Кедрин отмечает в подобной ситуации:

«Тебя ли мне ненавидеть и ревновать к тебе ли, когда я так опечален твоей морщинкой любой!»

Странности любви фиксирует в своём открытии Павел Коган:

«И немножко грустно, и немножко странно: что казалось шуткой, оказалось раной,

Что казалось раной, оказалось – шуткой»!  И немножко странно  и немножко грустно!»

Но сердце все выдержит: и простит и поймет! Оно иначе просто не может, судьба у него такая!

5.2. Сердечный баланс в разных аспектах (доминанта сердца):

          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:  (См.  Библ.,  № 59)

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. (Указ. соч., стр. 64)

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 (Указ. соч., стр. 71-72).

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.

5.3.  МЕТОДЫ РАЗВИТИЯ ЛИЧНОГО ТВОРЧЕСКОГО ПОТЕНЦИАЛА 

Одной их мощных способностей балансирования жизни со стороны нашего сердца является его творческая способность. Я  задался целью понять, какими путями частный отдельный человек может  прийти к ней? Тут мне попала в руки книга Дж. Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 3)  В ней я нашел, как мне представляется, конкретные рекомендации по выработке у себя творческого сознания.

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

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

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

Великий Александр Сергеевич Пушкин говорил   о «самостоянии человека» как залоге «величия его».


Христианство в таких случаях предлагает: «Просите и дано будет вам!» При этом молчаливо предполагается, что дано вам будет по вашему духовному уровню и в той  степени, насколько вы способны донести вашу просьбу до Небес. То есть, творчеством актуализируется  проблема духовности, на которую опирается ваша способность «общаться с Небесами».

Вера  вообще лежит в основе христианской религии, наряду с Сердечностью и Любовью. Поэтому для нас столь важна эта психологическая доминанта творческого процесса, ибо, на наш взгляд, творчество есть ничто иное, как «диалог с Богом».

Стоит опереться на авторитет того же Пушкина, воспринимавшего долг творца, как реализацию Божественного призыва:

          Восстань пророк! И виждь и внемли, исполнись волею Моей.

          И, обходя моря и земли, глаголом жги сердца людей!

Таким образом, без Веры «глаголом жечь сердца людей» для поэта никак не представляется возможным.

                          Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

В этом разделе главной особенностью инновационного сознания  я считаю  взаимоотношение Творчества и Свободы. Творить можно только, если ощущение полной свободы свойственно художнику, если  он способен абстрагироваться от любых ограничений, которые накладывают на его творческий дар внешние обстоятельства.

Не случайно Алексей Константинович Толстой, описывая творческие ощущения святого Иоанна Дамаскина, заставляет его утверждать:

             Благословляю вас леса, долины, нивы, горы, воды,

             Благословляю я Свободу и голубые небеса!


Именно благословенное ощущение Свободы лежит в основе творческого процесса, наряду, как верно подмечено А.К. Толстым, любви к Природе и к Богу.

Конечно, в реальной жизни делать всё, что нам хочется, мы не всегда вольны. Но истинный художник никогда всерьёз  не принимает эти правила игры, навязываемые ему внешними обстоятельствами.

Это видно в особенности в России, где большинство творцов всегда работали в довольно стесненных жизненных рамках. Например, я имею в виду Павла Филонова, у которого зачастую не было в день куска хлеба, но он писал и писал картины, считая, что у него есть все, что нужно для творчества.

     Помнится,  Иван Бунин так реагировал на эти жизненные ограничения:

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

      Что я один в безмолвном созерцаньи, что всем я чужд, но говорю с Тобой!»

Подлинную свободу для художника представляет только разговор с Богом как основа всего творческого процесса. Однако о диалогических аспектах ДИС мы еще поговорим.


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

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя инновационного сознания. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...
       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще, быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

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

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

                   И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало..

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя ДИС, но об этом позже.

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


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

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

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

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

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

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

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


                         Е) Работай, словно деньги уже  не имеют для тебя значения
  Творческое бескорыстие, как уже упоминалось  выше, очень важно для художника. Души современных творцов губит эта нынешняя мода погони за деньгами, столь отравившая сегодняшнее время.

Деньги на самом деле - прах и тлен, они никакого значения для творца не имеют, ибо «цель творчества - самоотдача,  а не шумиха не успех!»

  Вот как высказался по поводу необходимости постоянно работать Николай Заболоцкий:

             Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

             Душа обязана трудиться - и день и ночь, и день и ночь!

             Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды.

             Держи бедняжку в черном теле и не снимай с неё узды.

             Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

             Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет...»
         Постоянная необходимость творчества, преодоления  собственной лени - важнейшие качества, позволяющие развивать творческий потенциал, не давать ему почить на лаврах, не удовольствоваться полученными уже  результатами. Творца вечно одолевает жажда нового, а без труда, «рыбку нового» из пруда не вынешь! Инновация – это постоянное творчество нового, это адекватная реакция на мир, повернутый к тебе  самой неожиданной  стороной.


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

                             Ж) Расслабься, словно все скоро будет в порядке.

На первый взгляд, это требование принципиально противоположно раннее высказанному. Но только на первый... «Позволять душе лениться не следует», но и держать её в постоянном напряжении психологически опасно, да и  не полезно для творчества. 

Надо уметь расслабляться, тем более в обстоятельствах, когда жизнь держит нас в тисках  тревожного  напряжения.

Этот принцип «духовного оптимизма», он  косвенно связан с первым «принципом веры». Надо верить, что в конечном итоге «все скоро будет в полном порядке».

Вот в какой форме высказал эту уверенность Булат Окуджава:

«Господи мой Боже, зеленоглазый мой!

Пока земля еще вертится и это ей странно самой,

Пока еще ей хватает времени и огня,

Дай же Ты всем понемногу, и не забудь про меня!»

          Будем надеяться, что Бог не оставит нас, верных его учеников, в минуты сей кризисной опасности, которая нависла в настоящее время над планетой. Творческое мировоззрение – во много надежная гарантия, что мы справимся с теми проблемами, которые тогда перед нами встанут.

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

                            З)  Разговаривай с Богом, словно Он тебя слышит

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

Творчество - это «диалог с Богом». Если бы не было ответа, это был бы только монолог, на деле  Творец мира всегда готов ответить своему ученику на земле. Более того, по христианским  канонам, человек – это «руки Бога», не всякий человек, а лишь  творческий и духовный, естественно. 

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

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

Это важнейший принцип творческого бытия художника. Это бесконечный резерв его стремления вперед в творчестве и в духовном усовершенствовании.

                       И) Пируй, словно можешь ничем себя не ограничивать
Принцип довольно опасный, если понимать его чисто материально, а не духовно, как все остальные принципы. Мы уже старались объяснить, что  каждый творческий принцип в основе своей духовен, только так их и можно в основе своей  толковать. Тем более, что речь идет о различных аспектах ДИС.

В каком - то смысле он дублирует второй принцип неограниченной творческой свободы. В реальности художник не может находиться в ситуации полной свободы, ибо нас окружает  чисто материальный мир, в котором материально человек не может быть полностью свободен. 

Но творчество в такой же степени материально, как и духовно, а в духовном мире человек, достигший определенного духовного уровня развития, быть свободным уже вполне может. Более того, без подобного свободного полета, многого  ли он может добиться?

Поэтому в данном случае речь идет не о материальном, а о «духовном пире». Способность в духовном плане ничем  себя не ограничивать,  на деле также иллюзорна, ибо духовный мир более опасен, чем материальный. Там всегда надо быть настороже:  дьявол, являющийся «обезьяной Бога», не спит, а подстерегает нас на каждом шагу!

Точно также он подстерегает и творческого человека, но духовная свобода как завоевание определенного духовного уровня не уходит, если ты её однажды обрел. «Пировать» свободно  можно, - только  оглядываться по сторонам при этом полезно.

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

 «Бог создал мир из ничего, - учись художник у него!» - Мы должны всегда ценить себя только по большому счету и намечать горизонты в творчестве  только самые удаленные.

Конечно, в реальности должна быть баланс во всем, в том числе и в творческом самоуправстве. Но здравый смысл этого принципа: не стоит себя самому ограничивать в творческом процессе. Эти ограничения и без тебя сработают,  ну а  сам себе не мешай! Тогда все и должно получиться.

Эти особенности русского характера отражены в стихотворении А.К.Толстого:

Коль любить, так без рассудку, коль грозить, так не на шутку,

Коль ругнуть, так сгоряча, коль рубнуть, так уж сплеча.

Коли спорить, так уж смело, коль карать, так уж за дело,

Коль простить, так уж душой, коли пир, так пир горой.

5.3.1  Комплекс рекомендаций по развитию личного творческого потенциала


Общее правило когда-то задал Борис Пастернак:




“Все время схватывая нить судеб, событий,




Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья!”


Но есть еще один важный аспект. Сейчас все заметнее интерес российских людей к духовным проблемам. В такой стране, как Россия, это вполне закономерно. С одной стороны, есть много грехов, которые надо замаливать, а с другой - путь в духовность через Религию не самый худший. Но не единственный...


“Клин вышибается клином, а подобное лечится подобным”. Завещанная Марксом “научная идеология” у нас превратилась в религию, ибо россияне склонны любую систему ценностей воспринимать как духовную, принимать как религию. Поклонение тоталитарному Идеалу вытеснило диалектическое сознание, которое, вроде бы, было “символом веры” марксистов. Катехизисом стал при этом “Краткий курс истории ВКП(б)”, написанный бывшим семинаристом. Крайности сходились, что диалектикой истории вполне объяснимо.


Ведомое подобными “учебниками жизни”  юное поколение фанатиков стало уничтожать по указке сверху уже не только религию и церкви, а всю русскую культуру, не приемлемую для “интернационалистов”. Среди этих фанатиков было много евреев, но русских там было не меньше. Дело совсем не в национальности, а в религиозности массового сознания, которая является  лишь одним аспектом “нормативности”.


Коммунистические идеалы легко вытеснили идеалы христианские, ибо коммунистическая мораль в теории мало чем отличалась от религиозной морали. В этой сфере придумать что-либо новое и невозможно, ибо биологически сам человек не меняется уже в течение миллионов лет. Для русских тем более  важно само поклонение, а содержание  Иконы - не самое главное.


Но нет ничего удивительного  в другом. Поругание православной церкви привело к тому, что социалистические идеалы в массовом сознании померкли, а христианские - только еще больше укрепились. Церковь вышла из годины испытаний,  как и подобает всякому мученику, - “просветленной и сильной”. Для нормативного, консервативно настроенного сознания всегда так: пойдешь направо, а выходишь налево, или наоборот.


Прогнозирование будущего имеет смысл лишь для двух типов сознания: познающего (когнитивного), то есть, “фактологического сознания”  и для творческого – «духовно-инновационного сознания». Только их носителям сияет свет в конце туннеля,  когда у них в голове возникает видение увязанных с целями средств решения проблем. Тогда в большинстве случаев они кричат: ”Эврика!” Именно поэтому любая Бифуркация в нашей стране обречена, если большинство населения не перейдет от нормативного сознания к “познающему”, а от него не двинется к “духовно-инновационному”.

Почему же в эпоху так называемого “казарменного социализма” русская церковь окрепла, а русская культура получила незаживающие раны? Сталинское теократическое правление подтвердило давно известный в Европе факт, что Власть и Религия должны быть разведены, а не съедать в борьбе друг друга.  Русская традиция помнит и о “симфонии” Церкви и Государства - другом способе “разведения” - диалектическом.  Церковь имеет такое же  право на критику Государства, как Оппозиция при демократическом  управлении. 


Для нас важно, что между нормативностью сознания и его социальной активностью есть известная корреляция. Нормативное сознание всегда более активно, а познающее и творческое, напротив, склонно к рефлексии. Идея “недеяния” относится уже к христианской мистике, а не к  ритуальной нормативности.


Однако, “безголовая активность” населения, столь характерная для советских времен, когда рефлексия вообще не приветствовалась,  к 1989 году  была полностью развенчана в мире. Западный мир воспринял ее как свою победу в холодной войне, что не так, ибо погибла она по своим имманентным для самой причинам.


Западные политики видят выход в приходе “яйцеголовых” к власти, в срастании политической власти и “мозговых трестов”, не дублирующих действия политиков. На наш взгляд, это новая иллюзия, ибо опирается  она на очередную односторонность,  чисто интеллектуальную доминанту. Но “без сердечности и духовности” ничего не получится! Лучше возвращаться  уж тогда к проверенной на практике “симфонии политики и религии».


История показывает, что чрезмерно идеологизированная власть  приводит в итоге к застою и экономику и культуру. Идеология ведь не может ни быть “нормативной”, следовательно, она всегда будет тормозить развитие подлинной науки, двигающей экономический прогресс, мешать культуре, условием роста которой всегда будет свобода и известный плюрализм художественных воззрений.


Научная идеология - это нонсенс, не было такой и никогда не будет. Претензии марксизма на научность были блефом. Но «творческо-инновационной» идеология может быть, если будет не только системой духовных ценностей, но и творческой программой изменения мира по законам Любви. Идеологическое обеспечение Экономики пойдет только во вред экономике,  а вот религиозное обеспечение Культуры всегда идет ей на пользу.  Но только до определенного предела, пока не требуется размежевание территорий. Правда, без взаимного неприятия.


Духовное развитие Личности предполагает взаимное дополнение Религии и Культуры. Как можно освоить богатейшие пласты мировой культуры, основанные на истории христианства, если отвергать Религию? Но после их освоения, Личность должна искать утешение не только в Религии, но  и в самостоятельном творчестве.  Вера в Бога - личное дело каждого. И дело достаточно интимное. Церковь создает только базу для ее укрепления. Развитие духовно-творческого взгляда на мир и его переделку на базе одной христианской  конфессии не осуществимо. Без личного и духовного творчества тут не обойтись. Только  религиозная догматика - плохой союзник творческой свободе.


Нам не обойти стороной одну из сложнейших духовных тем современности, выраженную в словах Осипа Мандельштама: ”Культура - это Церковь нашего времени”. (См. Библ. № 60). Науке пока не удалось заставить нас быть атеистами, но она позволила нам сомневаться в уникальности только церковного пути к Богу. Массовый уход в Культуру не обязателен только одной церковной дорогой, возможны параллельные пути движения, например, через духовное творчество.


Вера - это лишь начальная тропка к Богу. Насколько она помогает начинающему творцу  ощутить связь с нравственным содержанием, законами человеческого общежития, настолько  первые шаги в искусстве важно начинать с освоения темы Природы. Не  просто “с окружающей нас среды”,  которую   вряд ли вы полюбите сердцем, а  именно с родной Природы, где вы родились… Конечно, начинать можно с чего угодно, сердцу не прикажешь, но обойти тему Природы в творчестве “недушеполезно”.


Закономерна взаимосвязь и последовательность освоения тематических аспектов творчества. В соответствии с нашей моделью  она такова: Природа - Социум (Человек) - Культура (Метаприрода) - Бог (Метасоциум). В ходе освоения этих тематических циклов важно не только расширение содержания своих произведений, но и обогащение авторской точки зрения на них. С Природой у начинающего автора наиболее тесные взаимоотношения, как писал А.Вознесенский о родине: ”Мне больно, когда тебе больно, Россия!”


Мифологическое сознание растет, как говаривал один наш знакомый, “на уровне травы”. Автор настолько слит с Природой, что вычленить из творческого  текста его личную точку зрения просто невозможно. Поэтому и создается мифологический образ, как, например, у Сергея Есенина. А вот Общество мы вынуждены воссоздавать  в творчестве уже не со столь целостных, как Природу, позиций. 


Христианский  идеал не может до конца раствориться в авторской позиции, ибо он много старше ее и мудрее. Он всегда над ней. Реализовать же точку зрения Идеала автору помогает не только духовная идеология, но и знание жанровой специфики данного вида искусства. Идеально-жанровое видение мира требует от зрителей уже некоторой подготовки, хотя бы пониманием жанровой специфики искусства. Строго говоря, “жанр” - это заложенная автором программа восприятия произведения искусства зрителем.


Требуется рассмешить зрителя? - На то существуют законы комического! Надо заставить его прослезиться? - Воздействуй с помощью мелодрамы! Хочешь помочь ему  ужасаться и переживать,  используй секреты авантюрного жанра. Профессиональное владение жанром свидетельствует об умении автора  управлять эмоцией зрителя в процессе восприятия искусства.


Но  видение  автора, делающего “жанровое искусство”,  ограничено показом жизни с позиций какой-то  одной стороны Идеала, что хорошо для подростков. Более развитый зритель - не подопытный кролик, его одной формой (“жанром”) не соблазнишь, ему жизненное содержание подавай!

Зритель не стоит на месте, и автор должен расти, углублять и расширять свой ракурс познания жизни в искусстве.  Многообразие авторских точек жизни рисует нам более сложную (чем с позиций Идеала) картину жизни, но которая по-своему в чем-то и проста!  Однако, эта “простота - хуже воровства”, ибо по зубам только гениям в искусстве.


При дальнейшем развитии автора вполне закономерен его интерес к теме Культуры.  Автор начинает задумываться о себе, о  специфике творчества, анализирует свое видение жизни. Он начинает осознавать корреляцию между  глубиной и уровнем своего познания жизни и способностью эту жизнь в своих произведениях выразить “в формах самой жизни”.  Эту закономерность вытеснения родовой (жанровой) поэзии “поэзией авторской” отметил в своих исследованиях искусства  гениальный поэт Осип  Мандельштам. ( Библ. № 60., стр 45).


Насколько неповторимо своеобразие восприятия разным зрителем одного и того произведения искусства, настолько широко разнообразие самих авторов, созидающих эти произведения. Поэтому одно многообразие накладывается на другое и порождает сам феномен вечно развивающейся и никогда неисчерпаемой до дна Культуры. Ни один вид человеческой деятельности не способен породить такой сложности. Наука в этом отношении принципиально отличается от искусства необходимостью однообразного понимания всеми ее законов, теорем и формул.


Внешне кажется, что произведение искусства - нечто статичное и законченное, на деле  оно  лишь атом,  представляющий  собой “электронное облако”, где  каждый электрон - конкретное восприятие этого произведения каким-либо зрителем. Чем значительнее произведение искусства, тем обширнее его “электронная аура”. Классическая культура создала вокруг земного шара свою “художественную ноосферу”, ибо до сего времени и Гомер , и Данте, и Гете, и Пушкин оказывают мощное влияние своим “радиационныим излучением” на  читателей,  уже далеко не их современников. Да и не только они.

Метафора “электронного шлейфа” вокруг подлинного произведения искусства помогает понять отличие шедевра от среднего произведения. Вокруг последнего не может быть такой “ауры”, ибо  разнообразие восприятий “китча” унифицировано, сливается в точку, не способную разрастись до облака.


Как физики на рубеже Х1Х и ХХ веков, ознакомившись со строением атома, забеспокоились, что “материя исчезает”, так и сейчас искусствоведы могут заявить, что произведение искусства вне его восприятия не существует как художественная реальность. Особенно эта ситуация характерна для истории кинематографа. Кто помнит фильмы годовой давности, если они не были отнесены критиками к шедеврам? Не будем говорить уже о серых фильмах более давних лет. Они превратились в груду металлических коробок на складах Госфильмофонда. В массовом сознании они точно “не существуют”.


Таким образом, не актуализированное в общественном сознании явление культуры превращается в фантом,  призрак,  мираж. Как же быть с утверждением, что “рукописи не горят”? Но одно не противоречит другому. “Горит” в реальности  не подлинная культура, а “китч”, массовые поделки псевдохудожников. Именно они обладают способностью проваливаться в “пропасть” общественного сознания и не застревать в его структуре. Хотя длительное накопление “токсинов” массовой культуры оказывает свое воздействие, но лишь при условии, что оно не разжижено подлинными произведениями искусства, выступающими для человека своеобразным лекарством от  антикультурных гнойничков.


Нам кажется, что влияние западных авантюрных видеофильмов на нашу молодежь преувеличено,  ведь опасность их только в том, что эти идеи подтверждаются самой нашей реальностью, “заказными убийствами”, российской мафией,  рэкетом и прочими подобными атрибутами нашей российской жизни. Там, где отечественная реальность  не обеспечивает “двойного подтверждения” сюжетов, тем и идей “массового  кино”, беспокоиться еще не о чем. 


Разброс вариантов восприятия того или иного шедевра  столь обширен, сколь   велико разнообразие самого воспринимающего сознания публики.  При этом  по величине разнообразия можно судить о глубине самого произведения.  Ясно, что глубина сказочки  “Курочка ряба” не сравнима с многообразием смыслов  “Войны и мира”,  хотя у каждого из них есть свой читатель. Условно говоря, в каждом из них своя “плотность времени”.


Творчество - это процесс создания знаковых структур, способных к “поглощению времени”. Это “поглощение” может быть и положительным и отрицательным.  Положительное накопление времени в произведении способствует его энергоёмкости, возможности повлиять на большее количество зрителей.  Они как бы получают от него положительный энергетический заряд, повышающий их собственную плотность времени. Возможно, есть связь между количеством “личной плотности времени”, способствующей нашему долгожительству, и энергетической ёмкостью каждого индивида. 


В процессе восприятия величина полученного от произведения энергетического заряда зависит от внутреннего “разнообразия” самой воспринимающей личности, её адекватности разнообразию художественной структуры произведения. При этом носителями высокого энергетического заряда выступают в произведении  положительные герои с высокими нравственными качествами. От их способности творить добро, сеять “разумное, доброе, вечное”, зависит  величина нравственного заряда, получаемого от произведения всей его  аудиторией.

    Но такое же воздействие способна оказывать и позиция автора, заявленная им в своем произведении. Например, в “Ревизоре” нет положительных героев, но сама комедия энергетически очень сильна, ибо в ней положительным образом воздействует авторская ирония, превращающая отрицательные образы в положительно заряженные частицы нравственного урока в сознании зрителей.


Отрицательное поглощение (“выделение времени”) есть  излишняя переактуализация сегодняшних проблем в произведении, слабая его ориентация на  идеи Вечности. Автор зацикливается на одном сегодняшнем дне, на одной какой-то его теме.  Такая прагматическая актуальность приводит только к понижению энергоёмкости произведения, ослаблению его нравственного влияния. Патология культуры, как  и патология (болезнь) тела, вызванная потерей его энергии,  объясняется во многом утратой  творческой способности  “аккумулировать в произведениях искусства время”.

    Культура заболевает, как только баланс Добра и Зла внутри ее смещается в сторону Зла, как только видные представители этой культуры начинают изрекать сентенции вроде: “Если враг не сдается, его уничтожают!”  (М.Горький).  Тогда этот тип культуры  надо лечить положительно заряженным нравственно творчеством, как делали в советское время Платонов, Зощенко, Ахматова, Пастернак и другие.


Исторически Культура впитывает “времена различной плотности”.  Самое разряженное из них - “Время Мифа”, которому соответствует фольклорный уровень плотности. Затем следует “нормативное время”. Более плотным является “Время познания”,  для  которого характерен  “когнитивный уровень плотности”. Однако наивысшей плотностью обладает “Время Инновации”, то есть, - самой высокий  “духовно-творческий уровень плотности” Культуры.


Возникает  вопрос: ”Почему “Время Мифа” - самое разряженное?” Оно носит циклический характер и движется по кругу в пору, когда другие художественные структуры (Норма, Факт и Инновация) еще не сформировались.  Поэтому существует своеобразный культурный  (и временной) вакуум.  Творческая энергия Мифа недостаточно высока,  но  “языческая духовность”, обеспечиваящая  сцепление частиц культуры в систему,  вполне способна удерживать их  на определенном радиусе от центра - анонимной фигуры автора, характерного для этого типа культуры.  Фольклор анонимен. Кто автор хоровода в деревне? - Народ!


Поэтому при восприятии фольклора возникает ощущение “вечного возвращения”, зацикленности, поскольку  у анонимных творцов не хватает энергетического импульса увлечь все элементы за собой, вот они  и  движутся по самому  инерционному типу развития  - кольцу. Энергетика анонимных творцов мала, чтобы вырвать зрителя из этого замкнутого художественного круга и направить к другой цели.


Время Нормы - это не круг, а фиксированная прямая, у которой есть и Начало, и Конец. Основной импульс ей дан Богом. Энергетика нормативно-мыслящего художника тоже очень высока, по крайней мере,  достаточна, чтобы изъять зрителя из ”языческого круга” и повести за собой в соответствующем Идеалу направлении. Ещё более высока  авторская энергетика “познающего Творца”, работающего в “эстетике Факта”, концентрирующего на бесконечной прямой уже новый тип времени - “когнитивное время”.

 Такому художнику кажется, что у него Вечность, как позади, - в Прошлом, так и в впереди - в Будущем.  На он смотрит на мир слишком заземленно, зациклился на его деталях, а поскольку со всех сторон - Вечность, она стала как бы несуществующей для него,  все его  внимание приковано к  деталям - “фактам”, встречающимся на пути. Поэтому реализм приучает зрителя смотреть себе под ноги, не поднимая взора к Небу. Но почему так высока фактологическая энергетика произведения? Дело в том, что здесь впервые в культуре автор вступает в прямой диалог со своим зрителем, поэтому энергия коммуникации концентрируется в произведении и так воздействует на зрителя.


Самым “энергетически концентрированным” оказывается “инновационное время”. Оно способно аккумулировать все предыдущие типы художественного “пространственно-временного континуума” и быть достаточно энергоёмким, чтобы соединить круг и прямую в раскручивающуюся “энергетическую спираль”. С помощью этой “спирали” художник увлекает зрителя в далекие  дали Космоса, преодолевая  пространственно-временное сопротивление Вселенной.


Чем отличается дилетант-любитель от профессионала в искусстве? Любитель торопится сполна высказать все, что его волнует, спешить раскрыть себя миру.  Профессионал думает сначала об особенностях  восприятия своего сообщения. Он знает, что о самом важном не говорят прямо, а  заставляют фантазию слушателя работать на основе “значащих умолчаний”, повышающих  общую энергетику культурного  диалога. Так учил писателей еще А.С.Пушкин:  «Не стоит всё высказывать - в этом тайна занимательности”. Умолчание с учетом психологии его многоаспектного восприятия оказывается более эффективным сообщением, чем прямая речь открытым текстом.


“Значащие пустоты” не только скрывают напряжение занимательности текста, но своей структурой, полной провалов и лакун, более мощно отражают космическую суть мира. Структура без “пустот” - плоская структура, а обладающая ими, напротив, объёмна и глубока.  Секрет творчества в нахождении автором оптимальной “пустоты-запоненности” в пространстве произведения. Пустоты текста  в соответствующей тематической структуре могут выступать метафорой Космоса, в котором преобладает вакуум. Но, как последний никогда не является абсолютной пустотой, так и художественное умолчание имеет голос, более чистый и звонкий, нежели пустое многоголосие.



С другой стороны диалог с Богом - это форма молчания. Духовные старцы проходили свое небесное посвящение только в молчании. Поэтому художественные лакуны в произведении могут в соответствующей духовно ориентированной структуре выполнять подобную же роль.


Инновационный творец ориентирует свое произведение на способность зрителя или читателя с помощью воображения и фантазии содержательно интерпретировать “умолчания и пустоты”. Таков, к примеру, фильм Федерико Феллини “Восемь с половиной”. Его надо просмотреть несколько раз, чтобы до конца проникнуться его содержанием. Глубинные смыслы фильма возникают в сознании зрителя лишь при каждом новом просмотре. Инновационное произведение всегда требует многократного к себе обращения. Только “жанр” ясен с первого раза.


Способность зрителей к ассоциациям и сотворчеству не только демонстрирует их личный уровень восприятия духовной культуры, но и является  определенной преградой для  развития самого автора. Не всякий автор способен перепрыгнуть через этот барьер, ведь он живет в определенном социуме, он связан со своими слушателями многими корнями и флюидами своей души.  Поскольку в определенном смысле, “талант остаётся  функцией  социальной отзывчивости”, то эстетическая глухота воспринимающего сознания будет подобна удавке на шее автора.


Наглядным свидетельством современного кризиса культуры является не столько отсутствие большого числа хороших авторов, сколько  отсутствие глубоко ориентирующегося в культуре и ориентированного на духовность читателя. Ведь предложение всегда порождается спросом. Эстетическая глухота массового российского читателя есть следствие уровня, достигнутого советским искусством. Возникает замкнутый круг, который необходимо разрывать.


Можно ли? Да, если рвать с разных сторон: зритель должен двинуться в сторону развития личного творческого потенциала, а автор - в сторону развития своего профессионального мастерства и духовного уровня, возможности выражения более высоких  в своем творчестве идей. Но и общество должно проявить  интерес к такому взаимному движению. Тогда разрыв “заколдованного круга” станет реальностью.


Анализ показывает, что советское искусство так и не смогло  развить творческие  потенции  народа. Оно  апеллировало к определенному классу и социальной группе,  а подлинное искусство - дело личное, индивидуальное, равно, как в творчестве, так и в восприятии.  Творческий акт удаётся, если автор сумел настроиться на эстетическую волну не столько класса, сколько конкретной личности. Импульс творческой энергии автора должен  найти конкретный адрес - ДУШУ РЕАЛЬНОГО СЛУШАТЕЛЯ, А НЕ  МИФИЧЕСКУЮ ДУШУ КЛАССА.


Различие между подлинным и массовым творчеством  подобно различию между  живой и неживой природой. Творческий акт активизирует мертвые элементы, соединяя их в структуры, способные к самостоятельной жизни вместе.  Они не просто механическая сумма, они  несут новое качество.  Силой своего таланта художник вспрыскивает живую воду творчества в ансамбль неживых элементов, - вот он заискрился, засверкал, произошло чудо сотворения новой Красоты. Но эта Красота живуча лишь постольку, поскольку она опирается на глубокое духовное содержание. Пустышки долго не живут.


Главная особенность искусства в том, что оно - живое. Жизнь, скорей всего, есть установление духовных связей в данном локальном сгустке пространства-времени. Под влиянием творческого импульса скульптора глыба мрамора становится живой девушкой Галатеей, способной влюбить в себя самого ее создателя.  Силой своего таланта театральный режиссер создает спектакль, имеющий , как у живого существа, и дату рождения и дату смерти. 


Длительность жизни спектакля будет зависеть не только от таланта его создателей, но и от отзывчивости театральной аудитории. Так и гениальный фильм, который при рождении вызывал только гнев руководителей студии, способен в итоге ответить на потребности зрителей, живущих в разных странах и в разные времена. Раз он сумел “аккумулировать Большое Время”, он будет жить в Вечности.


Художник способен отправить свое послание некой, совершенно не известной себе аудитории. Энергетически оно должно быть настолько сильным, чтобы пробить броню эстетической черствости этой аудитории,  пересотворить ее, организовав из нее некую новую систему. В этом своеобразие инновационного искусства -  открытие не только “нового содержание в адекватной ему форме”, но и  “сотворение” нового зрителя, испытывающего внутреннюю потребность в этой, духовной по своей сути,  инновации.  Но об этой потребности он ничего не знал, пока не познакомился с инновационным произведением. Поэтому большое инновационное искусство всегда сориентировано не только на сознание, но и на подсознание своей аудитории.


Однако у инновационного творчества есть огромный искус, соблазн и одновременно опасность - стать  “искусством для искусства”, “чистым творчеством”, как говорил Герман Гессе,  ”игрой в бисер”. Это происходит, если творцу не хватает энергетики на сотворение зрителя, подогрев его дремлющей души.  Такое искусство обречено на замкнутость, на опасность самозацикленности, а затем по сути выпадает  из Культуры до того времени, пока не появится массовый зритель, способный его адекватно оценить. Ведь Культура всегда - единство творчества и восприятия.


Творческо-инновационое мышление ищет целостной связи с Культурой, пестует эти связи, а не рвет их во имя цеховой замкнутости. Язык Инновации построен на единстве духовной традиции и художественного  новаторства.  Опираясь на реальные запросы своего времени, Культура умеет ответить на вызов Истории, но ее ответ слышит Вечность.  Культура, таким образом, становится языком общения с Вечностью, братством художников и зрителей, спаянным единым устремлением в Большое Время, , следовательно, и к Богу. Инновационные авторы задают самим фактом своего существования новые стили, осваиваемые зрителем и поднимаемые ими на новую высоту, ибо зрителю со стороны виднее.


Мы говорили уже об открытой М.М.Бахтиным  возможности интерпретировать произведения искусства глубже и значительнее, чем предполагают во время их творения сами авторы. Инновационное творчество есть диалог настолько подготовленного читателя с автором, что он способен последнего удивить, поставить в тупик, заставить задуматься, подтолкнуть на новое творчество. Художник не может в отрыве от аудитории осознать глубину своего подлинного дарования. Чем глубже произведения он создает, тем более он нуждается в глубоком интерпретирующем сознании. Так Диалог становится основные творческим импульсом развития Культуры в целом.

            5.4. СТО ЛЕТ ЖИЗНИ – НЕ ПРЕДЕЛ (вопросы здорового образа жизни)

Занимаясь духовными аспектами энергетики человека и воспитания его личности, нельзя упустить из виду вопросы  физического развития. Тело и дух  человека находятся в единстве, сообщаясь через канал души. 

Для физического развития первостепенное значение имеют физические упражнения, занятия спортом или какое-либо подобного рода хобби, например, туризм с рюкзаком за плечами,  ходьба пешком по природным или историческим заповедникам и т.д.

  Сейчас в моду входят многочисленные  варианты спортивно-медицинского оборудования, способствующего развитию тела. Однако и простые способы не стоит забывать, как-то бег, гантели, гимнастика, спортивные тренировки по другим видам спорта.

Если говорить о рекомендациях, то минимум, который каждый может себе позволить – не реже трех раз в день совершать пешие прогулки по окрестностям, желательно выбирая лес или парк.

Стоит абсолютно отказаться от вредных привычек, тип курения, неразумной выпивки, употребления наркотиков и т.д. Если вы хотите жить долго, вредные привычки с этим требованием не совместимы.

В процессе организации здорового образа жизни (ЗОЖ) очень важен рацион питания. «Человек представляет собой то, что он ест». Нет никакой нужды использовать химические лекарства, всегда имеющие отрицательные последствия, если у вас правильно организована система питания.

Важно обеспечить разнообразный рацион, в который обязательно должны входить следующие компоненты:

- фрукты (апельсины, лимоны, яблоки);

- овощи (тыква, листовые, типа брокколи, салата, капусты, бобовые);

- соки боярышника, шиповника, граната;

- обезжиренный кефир, творог, слабо жирное молоко;

- неочищенные крупы ( гречка, пшено и др.);

- рыба ( лосось, тунец, сайра, жирная сельдь);

- все остальные продукты по желанию, но в меньшей степени, в сравнении  с уже  перечисленными.

Огромное значение для здоровья человека имеют витамины и витаминные добавки. Конечно, не стоит ими увлекаться, но иметь их всегда в запасе  на собственной кухне всегда полезно.

Наукой доказано, что человек, спящий всего 7 часов в сутки, болеет меньше, чем спящий 8 и более часов. Самое творческое время для работы – вставать при свете утренней звезды.

 Не случайно писал Николай Заболоцкий:

«Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день, и ночь.
Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды,

Держи бедняжку в черном теле и не спускай с неё узды».

Один из авторитетных законов ЗОЖ гласит: необходимо обеспечить низкое содержание жира во всех  потребляемых продуктах, кроме рыбы.

Для  активной умственной жизни необходимо иметь какое-то постоянное интеллектуальное занятие, ибо, как доказано нейрохирургами, «мозг без постоянных занятий хиреет».

Для поддержания необходимого духовно-физического тонуса человека  рекомендуют постоянные занятия музыкой или  пением. Если вы привыкли  петь хором на своих тусовках, вы обеспечили себе долгую жизнь.

Верующий человек получает мощный заряд энергии при посещении церкви, поэтому требование православной церкви о необходимости посещать её хотя бы один раз в месяц имеет и медицинское обоснование.

Другой способ повышения своего энергетического потенциала – общественная деятельность и милосердие. Если вы активно помогаете своим близким в каком-нибудь виде деятельности, вы получаете мощную энергетическую подпитку, которая обеспечивает вам энергии больше, чем лишнее переедание. Последнее, в любом случае, не полезно.

Для продления жизни очень важен эмоциональный настрой  вашего характера. Если вы склонны во всем видеть плохое, не ожидаете от людей ничего хорошего, пессимист по натуре, вы  долго не проживёте. Только оптимизм, вера в лучшее будущее, юношеские надежды дают телу необходимый для долгой жизни задор и энергию.

Способствуют продлению жизни  и домашние животные, за которыми вы охотно ухаживаете и их любите. Они всегда отвечают вам тем же, общаясь с вами  чаще на полевом, нежели, чем на простом физическом уровне.

В семейном быту очень важно правильное общение. При прощании коснитесь друг друга, и вы почувствуете, как тело пронизали токи энергии от любящего вас человека. Они вам обеспечат мощный тонус на весь день.

6. Глава пятая: «Информированность и обучаемость Личности»:

                                  «А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

                                               Потому что все оттенки мысли умное число передаёт».

                                                                                                                                       Ник. Гумилев 

          Информированность и обучаемость личности во многом зависят от общего уровня развития индивидуального сознания, к анализу которого мы и обратимся.

  6.1. Семь  этапов развития сознания Личности:

 Этапы развития сознания Личности шире, чем проблема её информированности и обучаемости, но мы по известным нам причинам, которые станут ясны позже, считаем нужным именно сейчас разобрать корни этого вопроса. 

В раскрытии генезиса личностного сознания мы опираемся на семь формул, развитых нами ранее и включающих сочетание четырех составляющих сознания, находящихся  в активных или пассивных фазах:

-   О - объекты реальности и природа в сознании;

-   Ом – их  целостное отображение в форме идеологических и религиозных систем;

-   S – личностное творчество  авторов, творцов, ученых;

-   Sm – их восприятие общественным сознанием.

 В зависимости от специфики  сознания каждый из этих элементов присутствие внутри данного конкретного типа сознания в активной или пассивной фазе: О* или   просто - О. Их сочетание и создает данный конкретный тип сознания:

                             1. Мифологическое сознание: О* – Ом – S – Sm;

а) реальные объекты познания О* (природа, например) оформляются в сознании  через получение тварной активности процесса познания, с помощью которого природа находится в сознании язычника или ребенка в активном состоянии. Познание идет тактильными средствами и через желудок, через конкретику  чувственного восприятия и не имеет  абстрактного характера;

б) отображение реальности носит конкретный чувственный смысл, причем сам объект познания доминирует в процессе познания, ибо язычник себя из природы не способен выделить и абстрагироваться от неё;

в) творческое сознание познающих  природу творцов  (S) никогда не бывает у них в активном состоянии, ибо реального «познания мира в формах мира» здесь нет, а имеет место только фантазия, одухотворение реальности, познание   стоящих за каждым явлением природы низших духов;

г) Sm  носит характер общего родового целостного сознания, позволяющего самому язычнику не выделять себя из природы, а считаться  её нераздельной частью;

д) целостности этому типу сознания придаёт мифологизация природы, инстинктивное к ней отношение, обожение её с помощью низших духов, каждый из которых отвечает за какой-то фрагмент реальности; при этом имеет место гармония сознания и внешней среды; как писал А.Баратынский: «Предрассудок – он обломок древней правды; храм упал, а руин его потомок языка не разгадал».

                         2. « Нормативное сознание»: О – Ом* - S – Sm;

 а) восприятие мира идет только в формах, допустимых той или иной идеологией Ом* (неважно, религиозной или светской), влияние которой  придаёт  всей  системе соответствующий нормативный характер;

б) пространство «города и мира» гармонизируется властью – управленческой структурой любой идеологической системы, хотя власти всегда кажется, что  всё санкционирует только она: если бы фашизм был жив,  благодаря властной элите Гитлера, он  бы умер вместе с ней  в 1945, но он пока ещё жив и через пятьдесят лет, благодаря эффективности самой идеологии;

в)  именно доминанта Ом* обеспечивает в структуре нормативного сознания его специфику и способы реакции на окружающую среду; как писал Шекспир: «Так пусть же Книга говорит с тобой, пускай она безмолвный мой ходатай идет к тебе с признаньем и тоской и справедливой требует расплаты», имея в виду под Книгой  Библию – свод христианских норм и установлений;

г) специфика этого типа сознания определяется тем, что «массовое сознание» приобщается к доминанте Ом* через «ВЕРУ», способную эффективно работать, даже, если « она абсурдна»; вера есть гармоническое видение реальности массовым сознанием (Sm) через  мощь доминанты Ом*;

д) мощность этой доминанты столь велика, что она не требует активного подтверждения творческим Разумом (S),  и видением природы (О), поэтому они могут находиться в пассивном положении;

е) суть религиозного нормативного сознания осознаёт свою целостность и идентичность каждой части Целому через механизм «обожения» - формирование «образа Божия» в каждом элементе сознания:

- природа создана Богом;

- в творце говорит не он,  а звучит голос Бога;

- само общее сознание носит чисто религиозный, нравственно-нормативный характер.

                        3. «Фактологическое сознание» : О – Ом – S* - Sm;

а)  целостность этого типа сознания обеспечивается активностью авторского творческого Разума, сконцентрированного в активном Творце (S), пронизывающего  «импульсом своей  сверхактивновсти»  все элементы этого типа названия, названного нами «фактологическим»;

б)  такой уровень активности творца возникает потому, что к определенному времени развития социума (Возрождению) возникли благоприятные для этого обстоятельства:

- был обеспечен необходимый для активного творчества уровень творческой свободы;

- широкая масса творцов получила необходимую для  научного и художественного творчества  информацию через систему образования;

- был обеспечен необходимый экономический достаток, ибо «голодное брюхо к учению глухо»;

в) рамки для авторской активности создаёт Время (в котором концентрируется мудрость, являющаяся энергией Времени); суть этой энергии – обретение необходимого для авторской активности уровня знаний;

г) механизмом накопления знаний служат наука и творчество, воспроизводящие значительное количество «авторских фактов» – научных открытий или произведений искусства с неповторимым авторским лицом, санкцию на его появление даёт идея свободы и права личности,  получившей право на авторскую индивидуальность, а не только право говорить «голосом Бога»;

д)  информационно значимым пространством для автора выступает определенное поле Знаний и Творчества, в котором  есть и ограничение простора (национальными границами) и духовным ограничением – наличием Бога, ведь «если Его нет, то всё позволено»;  

е) идентичность  и целостность этому типу сознания придаёт авторское право, хранящее творческую свободу и специфику творческой индивидуальности, поддержанную различными премиями, конкурсами и наградами.

4. Мистически-инновационное сознание (МИС):  инновационная структура – это структура с активностью массового сознания;

 а) главной особенностью любого инновационного сознания, а их мы насчитываем ровно четыре, является их диалогичность, то есть наличие в структуре сознания двух доминирующих элементов.  У этого типа сознания она будет иметь такой вид: О* - Ом – S – Sm*;

б) специфика МИС – активизация неоязычества, для неё характерно мистическое восприятие реальности природы, активизации духов, стоящих за фактами природы, понимание, что реальный мир это единство плотного (реальные объекты) мира и тонкого мира (духи и духовные сущности за материальными объектами);

 в) для этого типа сознания свойственно иррациональное восприятие действительности, акцент на ясновидение, яснослышание, телепатию и   другие экстрасенсорные факторы реальности;

г)  целостность этого типа сознания обеспечивается самим  магизмом сознания -  диалогом внутри  сознания  двух голосов: голоса массового сознания и голоса природы, за которым стоят духи;

д)  инновационность и целостность  этого  типа сознания – понимание двойственности мира, принятие Того света наряду с реальностью Этого мира; вера в реинкарнацию души, её бессмертие и способность  качеством духовного проживания на Этом свете обеспечить или пребывание в Раю (благодаря святой жизни здесь) или новое воплощение в материальном мире, но уже в другом теле; 

е)  активность  инновационного сознания  этого типа заключена в способности к преображению реальности,  глубинному её пониманию  в ходе постепенного признания роли духовных двойников материального мира.

             5. Нравственно-инновационное сознание (НИС): О – Ом* - S – Sm*.

а)  диалогичность НИС обеспечивается диалогом элемента, отвечающего за нравственные  нормы и моральные установления общества, пришедшие к полной деградации в наше время, с массовым сознанием;

б) реальность такого диалога возможна только  после крупного социального потрясения, которым мы считаем приближающуюся глобальную экокатастрофу, которая к 2012 году полностью развернется на наших глазах на планете. Сейчас это проявляется:

- в глобальном потеплении климата, влекущим  за собой затопление прибрежных зон морей и океанов;

- в загрязнении окружающей природной среды, в особенности в больших городах, из-за технической цивилизации, не способной справиться с  отрицательными последствиями работы техники (например, выхлопами автомобилей);

- в массовом уничтожении природных ресурсов планеты, смещающим равновесие природной среды цивилизации, что  чревато  компенсирующим  дисбаланс  взрывом;

-  в возрастании в особенности в среде молодежи суицидных представлений о реальности, нежелание жить Будущим, стремление «жить здесь и сейчас, а завтра – хоть Потоп»;

- в нарастание агрессии и психической неадекватности населения, в неспособности социума справиться с этими отклонениями;

- в  ухудшении здоровья населения и увеличение рождаемости неполноценных детей, вырождении населения во всех регионах планеты, в особенности в развитых странах;

в) прагматическая целостность НИС – в  его способности справиться с ходом смягчения предстоящей катастрофы и  с постепенным обретением  этого типа сознании в ходе  протекания самой катастрофы ценой огромных людских потерь людей с неразвитым инновационным сознанием;

                           6. Творческо-инновационное сознание( ТИC): О- Ом – S* - Sm*.

а) диалогичность ТИС обеспечивается прямым диалогом продвинутого уровня инновационно мыслящих творцов с  развитой  частью массового сознания населения;

б) рудименты ТИС всегда имели место в любой культуре, ибо  всегда были художники, обеспечивающие высокое искусство, не способное работать на потребу вкусам зрителей, а активно меняющее  массовое сознание в направлении высокого духовного и творческого развития;

в) высокая духовность ТИС всегда работала на предупреждение дегуманизации Времени, снижения его деградации путем синтеза Веры и Знания, Творчества и Духовности;

г) Целостность ТИС обеспечивается  способностью этого типа сознания преображать массовое сознание, подтягивать его деградирующий  уровень, замыкающийся в массовой культуре (а в ней постоянно возрастает уровень духовной энтропии) до уровня лучших представителей духовной и творческой элиты  своего времени.

                                   7. Духовно-инновационное сознание (ДИС): О* - Ом* - S* - Sm*.

а) специфической особенностью ДИС является диалог всех четырех элементов сознания, находящихся в  постоянно активной фазе своего развития; 

б) возможность  реализации ДИС на практике связана с постепенным слиянием всех типов инновационного сознания в один духовный план, работающий на уровне постоянной  активности всех четырех своих составляющих;  

в) окружающая среда для этого типа сознания рассматривается как духовное пространство Бога, именно поэтому может быть обеспечен такой высокий уровень его духовности, ибо в конечном итоге – это диалог Человека планеты Земля,  обретающего ответы на все вопросы,  и Господа  Бога;

г) в такой постановке проблемы есть известная тупиковость развития, ибо за получением ответов на все вопросы последует неминуемый  духовный типик человека, но бесконечность и вечность Бога дают нам гарантию, что это произойдет еще не очень скоро. 

6.2. Рациональные методы познания личности:

6.2.1. КОСМИЧЕСКАЯ МАТРИЦА ЛИЧНОСТИ. РОДОВОЕ ДЕРЕВО

                 1.. Анализ основных аспектов Личности  Человека:

Основными вербальными характеристиками Личности являются Имя, Отчество и Фамилия. 
По законам нумерологии они превращаются в цифровой код на основе следующей таблицы:

	1
	2
	3
	4
	5
	6
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	8
	9

	А
	Б
	В
	Г
	Д
	Е
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	Ж
	З

	И
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	М
	Н
	О
	П
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	С
	Т
	У
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	Ч
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	Щ

	Ъ
	Ы
	Ь
	Э
	Ю
	Я
	
	
	


Возьмем для примера абстрактную личность: Иван Иванович Иванов.

Имя:1+3+1+6=11=2;Отчество:1+3+1+6+7+3+1+7=29=2; Фамилия:1+3+1+6+7+3=21=3. Код Сущности этого Человека считаем суммируя день, месяц и год рождения, сводя их к простым числам.

Код Личности = сумма даты дня рождения и № месяца
Золотое число = сумме кода Сущности и кода Личности.

Затем выстраиваем такой числовой ряд: полная дата рождения, код сущности, числа и  коды имени, отчества и фамилии, код “золотого числа”. На основе этого ряда цифр создаем цифровую матрицу Личности, соединяя стрелками цифры в последующей матрице:
Интерпретация этой матрицы, которую иногда называют “Мандалой Человека” может быть произведена на основе прилагаемого толкования чисел или по существующей нумерологической литературе:

1. Т.Н.Зюрнаева “Числовая мандала человека”-Минск,из-во В.П.Ильин,1997 

2. Б.Фицуолтер”Секреты знаков солнца”.- М.,Золотой теленок,1997

3. П.Родриго“Нумерология.Магическаясила чисел.-М.,Золотой теленок,1997

4. О.Шувалова “Знаки судьбы”.- СПБ, Невский проспект, 1998

5. Число судьбы. - М.,Природа и человек, 1997

6. А.И.Печенкин ”Тайны русского алфавита. Нумерология”- М., Белые альвы, 1997

7. Декоц Х., Монте Т. Нумерология. Магическая сила чисел. -М., Крон-пресс, 1997

Комментарий к этой системе интерпретации будущего Человека состоит в анализе отдельных составляющих:

1) Духовного смысла дня рождения (физика  Личности);

2) Астральных особенностей личности (характеристики знаков Зодиака);

3) Ментальных особенностей Личности (характеристики года рождения);

4) Анализ судьбы Имени (земные цели Личности);

5) Предопределенность в соответствии с отчеством (связь с предками);

6) Родовые особенности Личности (генотип) в соответствии с фамилией (экгрегор Личности);

7) Синтез всех составляющих для индивидуальной характеристики Личности.

Характеристику дня рождения и месяца рождения по знаку Зодиака можно найти в любой популярной нумерологической или астрологической литературе, мы не будем на этом останавливаться. Более редкой является характеристика годов рождения, в зависимости от доминирующего в нем знака планеты и ведущего созвездия:

1. Год СОЛНЦА(знак Льва):хорошее начало для новых дел, активного творческого проявления и самореализации Личности. В такой год рождаются люди деятельные, добивающиеся своего, стремящиеся к жизненному совершенству, если все остальные параметры Личности не вносят своей коррективы. Рожденный под знаком Льва стремится ко всему возвышенному, идеальному. Обладает добрым и отзывчивым сердцем, снисходительно относится к ошибкам близких. Отличительный признак - постоянство и  скромность. (годы: 1931, 43,55,67,79, и т. д.)

2. Год ЛУНЫ(знак Рака):год контрастов и неустойчивости. Желательно наблюдать ситуацию со стороны, не вмешиваясь. В такие годы всегда есть опасность,  сразу не разобраться, что хорошо, что плохо. Для людей, родившихся в такие годы, характерна неуверенность в своих силах, постоянные сомнения, метания и колебания, нежелание принимать жесткие решения. Поэтому они охотно подчиняются сильной воле своих друзей и партнеров. Первая треть жизни - полна тревог и неудач, вторая и третья - спокойные. Счастье в супружестве редко. Судьба в целом трудная, но интересная и в конечном итоге - удачная. Женщины живут, как правило, долго.(годы: 1932, 44, 56, 68, 80, и т.д.)

3. Год МАРСА (знак Овна): способствует инициативе и призывает включаться в различные начинания. Благоприятен для путешествий. Но без предварительной подготовки можно не справиться с напором ситуации. Для родившихся под знаком Овна характерна энергия и напор, раздражительность, честолюбие и упрямство. Они как правило склонны к туризму.  Плохо поддается чужой воле, а жар страстей не знает границ. Если остальные параметры личности способствуют воспитанию в них тщательности, они долго готовятся к своим начинаниям, если нет - часто проигрывают. (годы: 1933, 45, 57, 69, 81, и т.д.)

4. Год МЕРКУРИЯ (знак Близнецов): в эти годы не стоит принимать важных решений, ибо высока опасность обманов и махинаций. Вас могут заставить делать то, чего вы не хотите. Родившиеся под этим знаком мнительны и во всем сомневаются. Легко попадают под обаяние других и включаются в некие общие затеи. Солидарность с другими их часто подводит. Поэтому если такие личности находят правильный путь своим накопившимся силам, результат будет отменный, в противном случае, - это гениальные неудачники, жизнь которых складывается трагически. (годы: 1934, 46, 58, 70, 82 и т.д.)

5. Год ЮПИТЕРА (знак Стрельца): год активного расширения сферы деятельности и включения в социальную жизнь. Если Юпитер добрый для этого человека, он помогает людям увеличивать личное могущество,   влияние на общество. В противном случае, человек часто проигрывает. Люди, рожденные под знаком Стрельца, обычно добродушны, веселы, любят спорт, сострадательны к бедным, справедливы. В своем мнении консервативны, педантичны, легко подчиняются распорядку. При определенных способностях и уме могут достигнуть больших успехов в практической деятельности. (годы 1935, 47, 59, 71, 83 и т.д.)

6. Год ВЕНЕРЫ (знак Тельца): несет комфорт и гармонию, благоприятен не для действий, а для планирования и анализа. В такие годы не стоит проявлять излишнюю инициативу, мудрее вслушиваться в себя. Люди, родившиеся в такие годы, сибариты, занимающиеся чаще всего интеллектуальной деятельностью, склонные к анализу и планированию. Они умны и не суетливы, наделены трудолюбием и необыкновенным терпением. Они настойчивы, не бросают задуманных дел, терпеливо ожидают результатов своих намерений. Они мало прислушиваются к советам со стороны и чаще действуют напролом. Долго помнят обиду, хотя из колеи их выбить довольно трудно. Им свойственны прямота, любознательность и справедливость, сильная  воля, консервативность во взглядах. Жизнь долгая и относительно  спокойная, если сам себе не создаст тревоги и несчастья. Удачу приносят путешествия, в частности за рубеж. (годы: 1936, 48, 60, 72, 84 и т.д.)

7. Год САТУРНА (знак Козерога) : год неприятный, приносит одиночество и мрачный настрой характера. Он может помогать открывать личные возможности, дает Личности постигать тайну своего характера, поработать над собой. Другие варианты маловероятны. Поэтому родившиеся в такие годы люди чаще всего склонны к мизантропии и нелюдимости. Они любят копаться в себе, анализировать противоречия своего характера. Обычно в конце жизни они осознают необходимость постоянного личного самоусовершенствования. Сатурн дает большой рост и бледно-матовый цвет лица. Несмотря на ум и энергию, усилия их чаще всего направлены на эгоистические интересы. Очень осторожны, не начнут дела без предварительного анализа и обсуждения. Их не понимают и плохо влияют на них родители. Путешествия, если продолжительные,  им  противопоказаны. Удачны, как правило, только вторые браки. (годы: 1937, 49, 61, 73, 85 и  т .д.)

8. Год УРАНА (знак Водолея): год непредсказуемый, что-либо планировать всерьез и надолго не стоит. При злом Уране могут быть большие неприятности для Личности, при благосклонном - чередование Добра и Зла. Человеку, родившемуся в такие годы, надо быть готовым к постоянным поворотам в своей биографии. Такие люди отличаются спонтанностью и склонностью к неожиданным и непредсказуемым решениям. Знак Водолея отличается  символом неустойчивости, переменчивости всего материального, но при духовном усовершенствовании его носители способны в корне переменить ситуацию и перевести ее в план положительных изменений. Вода символ творчества, а Водолей - мужчина отдающий воду для других. При духовном росте он способен осознать необходимость самоотдачи, понять, что лишь “то, что отдал, - твоё!” Однако, наибольших успехов в этом отношении способны добиться женщины-Водолеи. (годы: 1938, 50, 62, 74, 86 и т.д.) 

9. Год НЕПТУНА (знак Рыб): год подведения итогов работы в предыдущих годах и воздаяния по приобретенным заслугам. Может стать годом новых побед, любви и счастливых поворотов в жизни. В такие годы людей посещают необычные мечты и желания. Родившиеся в такие годы обычно удачливы, умеют реализовывать накопленные резервы, воспользоваться плывущей им в руки удачей. Нептурианцы как правило творческие люди с высокой духовной ориентацией. Им всегда слышен голос Святого Духа, их стремления направлены ко всему возвышенному, идеальному и справедливому. Но талант может быть и зарыт в землю.

Однако и неудачники здесь обладают большими способностями, благодаря своей настойчивости могут очень многое сделать для людей, хотя успех обретут лишь в конце жизни. (годы: 1939, 51, 63, 75, 87 и т.д.)

10. Год ПЛУТОНА (знак Скорпиона): при благосклонном к вам Плутоне у вас всегда успех, неожиданные для вас удачи. Если нет, то ждет очень часто крах задуманных предприятий, неясные по результатам перемены. Люди, родившиеся под этим знаком, готовы принимать удары, не шалеют от успеха и не падают духом от неудач. Они, как правило, лишены излишних иллюзий. Энергичные и подвижные, они обладают сильной волей, хорошим здоровьем и очень гордые до эгоизма. Второй брак счастливее первого. Материальное положение во второй и третьей части жизни - очень устойчивое. (годы: 1940, 52, 64, 76, 88 и т. д.)

11. Год ПРОЗЕРПИНЫ (знак Девы): это года перемен, которые легко выбивают почву из ног у духовно неустойчивых людей. Но в них всегда есть что-то положительное, ибо такие перемены разрушают ненужное и отжившее, способствуют укреплению новых идей и положительных трансформаций. Люди, родившиеся под этим знаком, обладают высоким творческим потенциалом, который они могут продуктивно использовать или не справляться с ним, в зависимости от остальных параметров своей Личности. В ней всегда есть загадка, не понятная для окружающих. Хотя у этих людей сильная воля, они подчиняются логике разума; очень религиозны, в особенности женщины. Супружеская жизнь, как правило, несчастливая. Друзья решающей роли в жизни не играют, за исключением одного, двух. (годы: 1941, 53, 65, 77, и т.д.)

12. Год ВУЛКАНА-ХИРОНА (знак Весов): год огня и гармонии партнерских взаимоотношений; способствует созданию и укреплению семей; Обычно люди, родившиеся под знаком Весов обладают развитым умом и возвышенной натурой. Но большинство из них предпочитают осуществлять свои идеи не в практической, а в теоретической деятельности или  на литературном поприще. Поэтому среди них мало успешно реализующихся.  Успех   приходит чаще всего, если находятся спонсоры и покровители. ( годы: 1942, 54, 66, 78 и т.д.)

Судьбу имени  и отчества, можно прочитать в соответствующей литературе, которой так много, что не стоит повторяться. В отношении фамилий подобных публикаций нет, но мы остановимся в этой связи на одной важной проблеме: как познать свои родовые характеристики (генотип) через “Родословное дерево”.

             2. Как построить свое “Родословное дерево” (РД)?

 Есть два варианта построения РД: себя поместить в корень и строить крону в виде переплетения всех своих предков по мужской и женской линиям родства. Можно сделать наоборот: обнаружить наиболее древнего предка и из него, как из корня строить все дерево, где себя помещать на самом верху кроны РД.

Первый путь надежнее, так как , сколько знаешь, столько и длишь РД. Второй - правильнее, ибо корень - не вы, а ваш самый древний предок.

Какую бы методику Вы, дорогой читатель, не избрали, дело не во внешнем виде, а в самом способе представления всех известных и даже неизвестных предков. О каждом из них на квадратиках с их фамилиями и именами надо помещать все имеющиеся в вашем распоряжении данные: место рождения и захоронения, даты рождения и смерти и род деятельности.

Естественно на каком-то участке у вас не будет соответствующей информации, тогда ее нужно искать. Каким образом? Вот несколько путей:

1. Заказать платную справку в архиве области, где жили предки.

2. Самому заняться поисками в библиотеках, используя следующие справочники:

а)для тех, чьи предки были из ДВОРЯН:

- Список дворянских родов, внесенных в родословные книги по губерниям;

- Списки дворянских родов по каждой губернии;

- Памятные книжки губерний и городов (отдельно по названиям);

- Савелов Л.М. Библиографический указатель по истории, геральдике и родословию российского дворянства. - Острогожск,1898 г.

- Сведения об известных дворянских родах в “Энциклопедическом словаре Брокгауза”;

- Бобринский А.В. “Дворянские роды” - части первая и вторая;

- Общий гербовник, ч.1-Х;

 Юго-Западный архивный указатель к изданиям Временной комиссии 


 для тех, чьи предки были связаны с Украиной);

- История родов русского дворянства в 2-х книгах . - М.,1991 г.

б) для тех, чьи предки были из КУПЦОВ:

- Календари купеческого общества по губерниям;

- “Вся Москва” - Издательство Суворина за ряд лет (до 1917 года);

- Справочная книга о лицах, получивших купеческие и промысловые свидетельства по г. Москве. - М., 1869-1916 годы;

- “Россия в прошлом и настоящем” - М., 1910 -1917 гг.

- Демкин А.В. “Русское купечество ХУ11-ХУ111 веков. -М.,1990

- “Энциклопедия купеческих родов” - М., Современник, 1995

- Бурышкин П.А. Москва купеческая.- Нью-Йорк, из-во им.Чехова,1954.

- Барышников М.Н. Деловой мир России.-СПБ.1998 г.;

- 1000 лет русского предпринимательства. - М.,1995 г.

в) для тех, чьи предки вышли из других (кроме крестьян) сословий:

- Русский биографический словарь.- СПБ, из-во Суворин-Смеловский, 1909 г.

- Вся Россия. - М., Из-во Суворина, за ряд лет до 1917 года;

- Зайончковский П.А. Справочники по истории дореволюционной России. Библиографический указатель. - М., Книга, 1978 г.;

- Кауфман И.М. Русские биографические и библиографические словари. - М., 1955 

г) для тех, чьи предки вышли из крестьян:

Информация может быть найдена только в приходских книгах, регистрировавших рождение младенцев из сел и деревень. Если они  сохранились, то находятся в областных и районных архивах в разделе “Архивы Церкви».

6.2.2. Специфика информированности и обучаемости личности:

	                           1. ИННОВАЦИОННОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ:
	  


Мы живем в переходное время. Мягкость и не конфликтность предстоящего Перехода, который мы заслужили, во многом будет зависеть от активности наших духовных потенциалов. Бездуховность в быту, науке, искусстве губит мир, ослабляет человека перед лицом многочисленных злокозненных влияний. Но выход есть! Спасение мира на рубеже тысячелетий во многом связано с выбором духовной дороги развития. реализуемой в том числе и посредством Новой образовательной технологии (НОТ) нашей эпохи.

То, что спасение мира - в активизации  духовного начала, ясно многим. Но ожидаемого духовного Ренессанса не происходит, даже в такой богоспасаемой стране, как Россия. Причины этого скрыты в особенностях переживаемого нами  времени. Все началось еще с 1914 года - с Первой мировой войны, которая ввергла мир в состояние перманентной нестабильности.

Окончание этого нестабильного этапа мы связываем только с 2013 годом, когда весь мир, благодаря России, сумеет преодолеть жесточайший Экокризис и выйдет на новые горизонты своего существования. Кое-кто считает именно этот год - годом Второго Пришествия Христа. (Громаковский и Байрамукова, цит. соч.), что, на наш взгляд,  есть не адекватное  самой сути  Мироздания   представление.

. В ХХ веке все социальные процессы неизмеримо убыстрились: народы постоянно пробовали и отвергали разные стратегии, чтобы не свалиться в хаос социальной и экологической катастрофы. Отодвигание сроков  неизбежного Апокалипсиса объяснялось тремя причинами: миролюбием высших сил, еще надеющихся на нас; неисчерпаемостью экологического потенциала планеты, а также сохранением значительного количества праведников, которыми  мир и был спасен от падения в пропасть... Чем мы можем оправдать  подобные надежды высших сил? На наш взгляд, следующим:

Первое: усилением диалога Церкви (духовное спасение), Государства (образование) и Культуры (духовное изменение) по образцу их “симфонии”, имевшей место в Московской Руси;

Второе: духовно-инновационным преобразованием структуры науки, искусства и всей системы порождения Знаний через новые образовательные технологи;.

Третье: изменением личной позиции каждого человека через преобразование эгоистически  познающего сознания  личности в соборно творческое сознание (“Спасение со всеми и для всех”);

Четвертое: соединением духовного и физического изменения облика человека, чтобы защитить себя от  негативных влияний надвигающегося кризиса или использовать его во благо собственного духовного усовершенствования (духовной трансформы).

               2. ОСНОВЫ НОВОЙ ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ ТЕХНОЛОГИИ (НОТ):
Осознание НОТ должно быть системным и как процесс и как результат, одновременно с целостным осознанием целей и средств НОТ, потому лишь только, что целостен сам объект образования - личность. Кроме того, оно должно опираться на ГАРМОНИЮ и БАЛАНС  противоположных начал во всех аспектах организации и проведения образовательного процесса.

Основы НОТ включают понимание:

А. Целей и системных аспектов образования;

Б. Тематических блоков НОТ;

В. Основных механизмов функционирования;

Г. Инновационных средств НОТ. 

А. ЦЕЛИ И СУЩНОСТНЫЕ АСПЕКТЫ ОБРАЗОВАНИЯ:

1. Гармоничное информационное обеспечение самоорганизации социума - основная база современного (ноосферного) образования включает:

а)духовно-инновационный подход к самоорганизации (самоорганизация - высший тип управления социумом, основанный на “делегировании полномочий”; построение гражданского общества с кооперацией общественных структур и передаче им функций самоуправления; постепенное отмирание государственно-чиновнических функций во всех сферах жизни, приоритет “живых структур” в производстве, финансах, быту и общественной жизни);

б) обеспечение системности и полноты используемой информации (запреты на информационные ограничения (кроме государственных секретов), свобода слова, печати, коммуникаций и собраний; внедрение новых информационных парадигм и технологий);

в) перенос тяжести с получения информации (данных, фактов, сообщений) на механизмы их постоянного и системного порождения (важно не “что”, а “как”);

г) внедрение в личную практику творчества жизни ориентации на “здоровый образ жизни” (минимизация пьянства, наркомании, разумное ограничение материальных потребностей, чтобы дать простор духовным, отказ от химиотерапии в пользу фитотерапии и гомеопатии, борьба за чистоту “тела природы” , тела и духа человека).

д) новые основы в сгармонизированном  питании человека, основанном на понимании специфики собственного тела и баланса Инь-Ян энергий в продуктах природы; 

2.Духовное обеспечение постоянного самосовершенствования личности является важнейшей частью ноосферного образования, включая:
а) обеспечение доступа  к  любой эзотерической информации, если человек готов к ее постижению;

б) обеспечение “массовой элитарности” духа каждого учащегося;

в) постоянное познание  и использование усложняющихся механизмов диалога личности с Богом;

г) вытеснение личного  фанатизма и расизма веротерпимостью и миротворчеством;

д) признание права каждой нации и каждого народа на свой собственный духовный путь развития;

е) личное участие в духовной жизни своей общины, своего прихода или локальной общности;

ж) духовная реализация не только в Вере, но и в самостоятельном творчестве;

3. Нравственное обеспечение физической и психологической устойчивости социума и личности путем:

а) соединения “здорового образа жизни” с постоянной психологической реабилитацией;

б) поддержки духовного усовершенствования личности за счет ее психологической заинтересованности в этом

 (“не за уши в рай”);

в) развития творческой ориентации личности за счет увеличения ее любви к Богу, самой себе, социуму и

 природе;

г) воспитания человека “облагороженного образа” путем развития  его духовно-инновационного сознания.

д) постоянного стремления к собственному духовному самоусовершенствованию.

4.Инновационное обеспечение активности саморазвития различными методами, включая:

а) широкую мотивацию творческой деятельности во всех сферах;

б) активизацию личного диалога с Космосом (Богом, Высшим и т.д.);

в) овладение в первую очередь механизмами  процессов. а потом -  их результатами;

г) ориентация на “парадоксальную логику” действий в ходе саморазвития.

 д) выбор гармонических целей и сгармонизированных механизмов их реализации;
Б. ТЕМАТИЧЕСКИЕ БЛОКИ НОТ:

1. Духовно-экологические аспекты образования:

а) понимание  сущности экологии как “коэволюции” Человека и Природы, Космоса и Социума;

б) сохранение Природы не за счет технических средств и технологических ухищрений, а путем внедрения   приоритетов общемировой культуры перед любой национальной после высочайшего развития последней; 

в) воспитание любви к Природе и способности любоваться ею;

г) воспитание “Благоговения перед Жизнью” (А.Швейцер), уважения к деятельности Творца, неограниченной

 Любви к нему и Его замыслу по отношению к Человеку.

2. Культурологические аспекты образования:

а) осознание космического предназначения своей нации, постоянная ясность судьбы своей социальной группы,

 своего этноса и субэтноса;

б) уважение к культуре любой нации или народа как важной особенности выживания всего социума в целом;

в) замена сильных методов решения проблем (силовых) на “слабые”, но культурно-ориентированные;

г) осознание приоритета мировой культуры перед национальной лишь после представления последней 

всех условий для высочайшего развития.
3.Социально-активные и психологические аспекты образования:

а)  обеспечение личной соборности каждой личности;

б) обучение триалогической логике и гармоническому  инновационному познанию;

в) признание равноправия мужского и женского типов поведения с приоритетом достойнейшего из них в 

различных областях жизни;

г) обеспечение активности личности в “обретении свободы”, но без анархии и фанатизма.

4.Инновационно-духовные и творческие аспекты образования:

а) постоянное личное “творчество Жизни” как сотворчество с Богом;

б) плодотворный поиск личной ниши в разнообразных сферах  творчества;

в) выявление всех аспектов личного творчества как на уровне профессии, так и на уровне “хобби”;

г) активизация самого процесса творческой деятельности, а не голой нацеленности на результат.

В. ОСНОВНЫЕ МЕХАНИЗМЫ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1.СИСТЕМОЛОГИЯ: простота и системность в описании процесса или явления.

2.”ВЫВОРАЧИВАНИЕ” как механизм “овнутрения” внешней точки зрения на объект.
3.”ЛОГИКА ПАРАДОКСА” как отказ от бинарной логики в пользу “тринитарности” мышления (триалогическая 

логика).

4.ПРЕЕМСТВЕННОСТЬ: соединение традиций и новаторства.
5. ПОИСК ГАРМОНИЧЕСКОГО (СРЕДИННОГО) ПУТИ  развития, образования и творчества;
Г. ИННОВАЦИОННЫЕ СРЕДСТВА РАЗВИТИЯ ОБРАЗОВАНИЯ:

1. Своеобразие мировой культуры и культуры России (Запад и Восток, “Евразийство”, Единство Бытия и

 Инобытия, Преодоление Смерти  и другие).

2. Новые образовательные духовно-инновационные (ноосферные) технологии.

3. Научные основы духовности (на примере русской религиозной философии).

4. Миротворчество Личности и Социума, Мужчины и Женщины, Государства и Общества, Добра и Зла и т.д.

                                3.  МИФЫ   ОБРАЗОВАНИЯ:


            Мировая система образования, не исключая и российскую, держится  в настоящее время на 

нескольких мифах, подтачивающих саму суть ее существования.

                Миф № 1: “НЕВЕЖЕСТВО - ВПОЛНЕ РАЗРЕШИМАЯ ПРОБЛЕМА”

        Ученые по этому поводу давно испытывают здоровый скепсис. Рост знания, как правило, увеличивает

 лишь область незнания, ибо возрастание знаний в какой-либо сфере только порождает количество

 связей вновь обретенного знания с областью непознанного. Возникают лишь дополнительные вопросы.

           Давно пора задуматься над предупреждением Экклезиаста: ”Во многих знаниях есть многие печали!” 

Почему он так считал? Безграничное увеличение  рационального знания чревато его отставанием от знания 

сердечного, духовного. Опасен не сам по себе рост знания в мире, опасна диспропорция между 

Духовностью и Рациональностью, отсутствие гармонии между ними. 

           Как только Разум начинает перетягивать одеяло на себя, человек  обретает массу искушений, приносящих в конечном итоге только “многие печали”. Рациональное знание - это знание о материальном мире. Само по себе оно немного стоит, если не уравновесить его знанием духовным, сердечным, ведь мир держится лишь на их гармонии. Как только одно преобладает, гармония разрушается, равновесие взорвано и система “идет в развитие наперекосяк”. 

К примеру, ученые открыли существование так называемых “озонных дыр” в воздушной оболочке земли. Вроде обоснована причина их появления: чрезмерное использование фреонов, разрушающих озон. Но в связи с эти возникло много вопросов: почему наиболее велика “дыра” над Антарктидой, где никто фреоны не использует, ибо никто не живет? 

 Очевидно, фреоновая концепция глобального потепления не выясняет суть дела. Есть вторая система объяснений: извержения вулканов, естественные выбросы из недр земли газов и других испарений. Но их на Антарктиде то же нет! Как быть?

“Дыры” открыли, а обосновать их появление и сущность не можем, ибо её можно объяснить только исходя из глобальной системы защиты безопасности земли, поддерживаемой весьма неясными для нас космическими силами. Мы пытаемся обосновать внеземную по сути ситуацию земными параметрами, нарушая тем самым “Теорему неполноты” Геделя. А выйти за объяснением в Космос не можем, ибо его законы нам пока еще плохо понятны.

Миф № 2: “НАУЧНЫЕ ЗНАНИЯ ПОЗВОЛЯЮТ УПРАВЛЯТЬ ПРИРОДОЙ”:

По-моему, эта иллюзия в конце ХХ века уже развеяна как дым. Мы, конечно, много больше, чем раньше стали понимать в устройстве природы. Но до  управления  ею  нам еще очень далеко.  Даже предсказывать погоду всерьез и надолго не можем. Что касается управления природой, наши усилия ограничиваются способностью разогнать на один раз дождь над городом в дни важного мероприятия.

Природу  колебаний климата, ураганов, цунами, землетрясений, наводнений, приносящих последнее время такой урон человечеству, мы не только не познали, даже не научились прогнозировать их, чтобы уменьшить человеческие потери.

Все вышесказанное не исключает, что есть отдельные индивиды, способные и предсказывать и даже самостоятельно разгонять дождь над городом, но к научному знанию их способности никакого отношения не имеют, ибо    сущности своих экстремальных способностей они и сами не знают. “Просто есть  - и всё!” 

В советские времена был популярен лозунг: ”Мы не можем ждать милостей от природы, взять их - наша задача!” А к чему это привело? - Только к тотальному загрязнению Природы и к медленному погружению человечества в пучину предстоящего экологического кризиса.

Едва безнравственный и бездуховный  человек взялся переделывать сотворенную Богом Природу, не преобразовав себя по образцу Бога, он получил в результате - безнравственное и бездуховное отравление окружающей среды. Надо было  вначале подняться да уровня замысла Бога относительно Природы, а лишь потом за  исправление браться.

Научные знания о Природе, не подкрепленные духовностью, пониманием Божественной гармонии Природы, никогда не смогут стать основой для ее управления, ибо Природа гармонична, а  одно рациональное знание - нет! 

Законом управления является изоморфизм управляющей системы объекту управления.
Сейчас этот закон сплошь и рядом нарушается. Результат - медленное, но усиливающееся вырождение человечества от загрязнения Природы. Однако радетели голого естественно-научного познания сие уразуметь никак не могут!

Миф № 3: “РОСТ ЗНАНИЯ ПОВЫШАЕТ КОЛИЧЕСТВО ДОБРА В МИРЕ”

Лавинообразное нарастание новых знаний не вносит гармонии в окружающий мир, а порождает только информационную неразбериху, в которой, как говорят в народе: “ без поллитры не разберешься”. 

В результате плодятся не дающие народу пользу знания, а бесполезные данные. В некоторых областях знаний, где информация о новых открытиях плохо поставлена, проще бывает что-либо открыть заново, чем искать “иголку в стоге сена”.

Только часть  информации, загруженной в Интернет,  предоставлена нам соответствующими поисковыми системами. Оставшейся части информации - грош цена, ибо она  остается для пользователя “невидимой”.

Добро, по существу,  плодится только от знаний, имеющих моральные основания, нравственную поддержку и духовное обоснование. Использование знания вне моральных регуляторов, безразличного к существующей системе нравственности, таит скрытую угрозу, чреватую явлениями, типа “экологического кризиса”.

Миф №4: “НАУКА УСЛОЖНЯЕТСЯ И ОТКРЫВАЕТ НОВЫЕ ЗНАНИЯ”

К чему ведет усложнение науки, не подкрепленное пониманием ее простой системной сущности? - только к расчленению картины целостного мира на фрагментарные кусочки, в рамках которых различные специалисты - носители специальных знаний не могут понять другу друга, ибо наизобретали разных  языков, понятных лишь внутри каждого из данных фрагментов.

 Целостное знание, холистическая парадигма информации сейчас существует только в рамках психологических наук, но какое отношение это имеет, например, к сопротивлению материалов? - Ровно никакого!

Ужасающие последствия деградации культуры через развитие ее раковой опухоли - “массовой культуры” мы наблюдаем сегодня по причине отрыва  Нравственности (и ее защитницы - Религии) от  Науки. Бездуховная массовая культуры, построенная на принципах голого прагматизма и выгоды, обречена на аморальность, ибо к Духовности индифферентна. А “свято место” пусто не бывает.

Беда современной науки в том, что она стала слишком дифференцированной и “локальной”. В результате “глобальные проблемы” не замедлили явиться, а как решать их ученые договориться не могут. Почему?

В действительности,  почему человечество, хорошо осознав опасность ядерной войны, гибельность последствий загрязнения природы несбалансированной экономикой, “заразу” девиантного поведения (алкоголизм, наркомания, преступность и т.д.) собственными силами не может справиться с этими проблемами?

Ответ однозначен: “научный идиотизм”, иллюзия решения глобальных проблем частными научными методами, отказ от привлечения Религии, Морали и Духовности  к их решению!

Загрязнение природы не кончится, пока экономика не станет системной, пока  экономисты не начнут считать, сколько стоит чистая вода, не отравленный воздух, не загрязненная ядерными и прочими отходами почва...

Если дифференциация науки, ее усложнение будут продолжаться далее, не уравновесив этот  процесс системной ориентацией, холистической парадигмой и целостным знанием,  крах всей культуры, а затем и всего человечества неминуем. Природа готовит нам в лице глобальной катастрофы хороший урок. Но кому он пойдет в прок, какому оставшемуся после катастрофы Ною?

Миф № 5: ”НАУКА - ЗАЛОГ ДВИЖЕНИЯ ВПЕРЕД И ДОСТИЖЕНИЯ УСПЕХА” :

Подобное утверждение на фоне современного кризиса самой Науки и Природы выглядит довольно нелепо. На самом деле  не Наука является доминирующей силой современного общества, а Культура.  Осип Мандельштам как-то бросил фразу, что именно “Культура явится Церковью будущего времени”.

Как это понимать? Образованный, современный человек, лишенный Культуры, находящийся вне Церкви, обречен только на девиантное поведение, ибо изнутри его жжет “адов огонь” страстей, уничтожающий его,  если он  постоянно не окропляется “святой водой” Культуры или не причащается в Церкви.

Планета да и все человечество, нуждается в людях, способных на Любовь к друг другу, к самим себе, к Природе и к Богу, а не в пронырливых дельцах, влекомых к выгоде  силой собственного эгоизма.

Наука не способна оказать содействие человеческим сердцам в принятии этой Любви,  а   Культура и Религия  могут это  сделать.

“Бог - это Любовь, другой в нем тайны нет!” Только Любовь может спасти мир в последней стадии его деградации.  Но “Науки о любви и счастье” ученые еще не выдумали, поэтому и нет в бездуховной науке нам спасения.

Миф № 6: “Западноевропейская культура - образец и вершина достижений  всего человечества”:

Если это так, то пусть мне объяснят, почему интеллектуалы Европы и Северной Америки ныне поголовно увлечены восточным мистицизмом? Причем даже “отравлены” им, поскольку подлинные носители восточной духовности к ним на поклон не поехали, а поехали гуру, желающие славы, богатства и почета. Вряд ли такое стремление свидетельствует об их высокой духовности...

Признанной доминантой западной культуры  в мире на сегодняшний день является американская культура. Поскольку это культура  с прагматической, а не духовной, ориентаций, основные темы, ею эксплуатируемые, связаны с тремя китами:  Смерть, Секс и Культ насилия. Вряд ли против этого кто-то будет возражать...

Поможет ли такая тематика нам выжить в преддверии грядущей катастрофы планеты? На мой взгляд, только способствует ей! В чем же тогда “вершинность” этой культуры - овладеть вниманием большой массы людей, жаждущих “хлеба и зрелищ”?  Но мы это “проходили” еще в древнем Риме. Чем же мы отличаемся от его плебеев?

В какой-то степени сохранила духовные основы русская культура, на нее теперь и вся надежда. По своему географическому положению  Россия – серединная страна между Востоком и Западом. Она и призвана объединить два мозговых полушария земли (левое – восточное и правое – западное), чтобы  создать целостную культуру, способную вытянуть человечество из болота бездуховности и кризиса. Если не мы, то кто?

                         4. ТРАДИЦИИ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ

1.  Важнейшей традицией, заложенной в русской системе образования еще Кириллом и Мефодием, была опора на духовность, на Православие. Для создания своей славянской азбуки они использовали частично национальную славянскую письменность - “глаголицу”,  преобразовав ее в соответствии с христианским сознанием в “кириллицу”,  имеющую чисто религиозную, православную ориентацию.

ЕСЛИ ПРОЧИТАТЬ ПО-СТАРОСЛАВЯНСКИ НАЗВАНИЯ БУКВ КИРИЛЛИЦЫ, ТО ПОЛУЧИТСЯ ШИФРОВАННОЕ СООБЩЕНИЕ, НАПОЛНЕННОЕ ГЛУБОКИМ ДУХОВНЫМ СМЫСЛОМ.

2. Вторая особенность нашего образования - его демократичность. Грамотность была распространена не только среди княжеского двора, но и среди простого народа. Об этом свидетельствуют берестяные грамоты, обнаруженные в Новгороде, Пскове, Смоленске, а также бытовые надписи, нацарапанные на древних храмах, так называемые “граффити”.

3.  Первая школа на Руси была создана Ярославом Мудрым. Приют школе дала  под своими храмовыми сводами именно Церковь, поэтому российская школа в прямом смысле родная дочь Православной Церкви. Затем при монастырях возникали первые училища -  рассадники просвещения на Руси. Это было не только образование, но и духовное воспитание, то есть, “катехизация”. Православная вера становилась не столько предметом преподавания, сколь его духом, основной целью.

4. Школа цементировала общество, ибо именно в школе знакомились погодки-представители  разных слоев общества: и будущие пастыри, и будущие войны, и бояре, и служилые люди. Потом они несли это знакомство через всю жизнь.

Школа воспитывала в них христианский нравственный идеал, созидающий основу их поведения. Эта основа сдерживала юный русский народ, противодействовала силе его телесных страстей. Таким образом, и Церковь и Школа  в тесном контакте друг с другом добивались того, что народ глубоко впитывал в себя корни христианской нравственности, рос высоко моральным. 

5. Развитие ремесел, рост торговли предъявили новые требования к образованию, обучению письму, счету, пению, чтению. Естественно преподавался и Закон Божий (по Евангелию, Псалтырю и Часослову). Другим предметам обучались по букварям и азбуковникам, содержащим краткие сведения об античных и отечественных философах, писателях, поэтах, хранили они и сведения о географии и истории. Это были справочники-пособия, обеспечивающие уже в начальной школе  знакомство с широким кругом проблем. 

6. В более старших классах изучали семь свободных наук: диалектика, риторика, музыка, арифметика, геометрия, астрономия, основы стихосложения. Учителя были духовными лицами, а само образование носило чисто церковный характер. Благодаря этому русское общество поднялось в то время до высот нравственного совершенствования, сохраненных патриархальной деревней, вплоть до 1917 года.

7. Дворяне постепенно стали учить своих детей только дома, приглашая нанятых для этой цели учителей или гувернеров. Но домашнее воспитание стало тормозом в развитии общества и было подвергнуто резкой критике, в частности Пушкиным, который в своей записке царю “О народном воспитании” писал: ”В России домашнее воспитание есть самое недостаточное, самое безнравственное: ребенок окружен одними холопьями, видит одни гнусные примеры, своевольничает, не получает никаких понятий о справедливости, о взаимных отношениях людей, об истинной чести. Воспитание его ограничивается изучением двух или трех иностранных языков и начальным основанием всех наук, преподаваемых каким-нибудь нанятым учителем.  Воспитание в частных пансионах немногим лучше; здесь и там оно оканчивается на 16-нем возрасте воспитанника. Нечего колебаться; во чтобы то ни стало должно подавить воспитание частное”. 

8. По сути грехи домашнего воспитания были преодолены только реформой Александра Второго, разрешившего наряду с церковно-приходскими школами и народными училищами открывать земские школы и классические гимназии. 

Образование стало светским, ибо земства  сами организовывали подготовку учителей и оплату их труда. Это облегчало расходы сельской общины на образование, поэтому последние охотнее соглашались на земские школы нежели, чем на церковно-приходские.  В земскую школу шли учителя - подвижники, в общей струе движения интеллигенции в народ. “Народники” внесли новую жизнь в российское воспитание и образование, но подорвали религиозные его корни, поскольку были заражены общим неверием и атеизмом того времени. Возможно в этом одна из причин, что народ так безучастно смотрел, как большевики изничтожают Православие.

9. Несколько общих особенностей национального образования в России:

- надо воспитывать в духе традиционной религии и традиционного для данного народа климата, прививая любовь к родной природе, стране и национальной духовности;

- старшие должны быть примером для младших, ибо до какого-то возраста дети учатся только через подражание старшим или сверстникам;

- кто не уважает своей родины, не уважает себя и не имеет права на уважение со стороны других;

-  общество должно высоко держать авторитет учителя, в том числе и соответствующей оплатой его труда, иначе у педагогов не будет авторитета перед детьми, что губительно для воспитания;

-  образование охраняет социальные устои, выстраданные народом, поэтому народ вправе потребовать, чтобы к делу воспитания были допущены люди, имеющие право на это и воспринимающие работу как свой главный нравственный долг; иначе неминуем подрыв этих устоев и распад общества.

                    5. АВТОРСКОЕ ОБРАЗОВАНИЕ - ПУТЬ ВЫЖИВАНИЯ:

 Если мы хотим повысить информационное разнообразие в социальной системе как условие ее выживания, необходимо преодолеть главный недостаток советской системы образования - ее методическое однообразие, подчиненность единым методическим требованиям сверху донизу.

В ельцинскую эпоху кое-что было для этого сделано: разрешено вводить в школе авторские курсы. Педагоги-новаторы стали не белыми птицами в черной стае, а маяками, на которых равнялись другие. Вместе с тем это движение совсем не было поддержано  со стороны методических отделов органов образования, поскольку оно требовало от них  ломки традиционной методической парадигмы, формирования плюралистического сознания, столь чуждого им в прежние времена.

Однако, авторская система преподавания своего курса должна не просто выражать собой творческую индивидуальность учителя, как это удалось Шаталову - в математике и физике, или Ильину - в литературе.

Она должна отвечать, как минимум, двум противоречивым требованиям:

- иметь свое неповторимое авторское лицо;

- соответствовать общей парадигме образования.


Есть одна трудность с реализацией двух этих вполне законных требований:  общей парадигмы пока нет, соответствовать-то  нечему.


Тогда остается ее придумать. Поделюсь опытом изобретения такой общей парадигмы в преподавании культурологии.

Традиционно это  предмет излагается чисто исторически, как набор  примеров: в такой стране в такое время были рождены такими-то авторами  такие-то шедевры. Единство и целостность развития культуры раскрываются в лучшем случае на примерах их общих стилевых характеристик, определенных, не зависимых от времени, места и личности автора, особенностей культурного развития.

Но такой подход  не дает ответа на простой вопрос: почему до определенного времени  личность автора в искусстве не имела значения, потом возросла, потом снова, как, например,  в наши времена,  оказалась приниженной?

Культурология есть маятниковое движение от социологии, часто вульгарной, к - искусствоведению, в котором роль зрителя почти полностью игнорируется. 

Меня такой подход не устраивал, поскольку казался мне голой эмпирией и дрейфом по общему течению. Мне всегда хотелось обладать  “лица необщим выраженьем”. 

В результате, опираясь на четырехчастную схему: «Реальность-Произведение-Автор-Зритель», я изобрел способ и теоретического и эмпирического описания хода развития культуры, который не только фиксирует прошлое, но и предсказывает будущие тенденции в развитии.

Модель имеет четыре  системообразующих элемента: «Объект- Метаобъект-Субъект-Метасубъект», и четыре слоя внутри самой системы их связей: Миф-Норма-Факт-Инновация.

а) Мифологическим сознанием  заполнено пространство вокруг находящего в доминирующем положении Объекта (Реальности) - языческое и фольклорное искусство;

б) Нормативным сознанием заполняется пространство вокруг доминирующего Метаобъекта - религиозное и партийное искусство;

в) Фактологическим сознанием  пронизано пространство вокруг авторской доминанты Субъекта - реалистическое, авторское искусство;

г) Инновационным сознанием покрывается пространство вокруг Метасубъекта, находящегося в доминантном положении, - искусство Будущего, которое условно можно назвать “фантастическим реализмом”.

Эта модель хорошо описывает закономерности истории искусства, смену стилей и авторских позиций в культуре, а, главное, дает возможность понять  возрастающую от эпохи к эпохе роль зрителя, доминирующего в финале развития любой культурной системы.

Кроме того, она дает возможность установить некую Иерархию и внутри каждого элемента, возьмем, к примеру, Метасубъект:

а)  им можно считать каждого отдельно взятого зрителя;

б)  социология культуры  имеет дело с групповым восприятием;

в) культурология изучает историю мировой культуры, следовательно, в качестве элемента выступает все человечество;

г) в глобальном плане им выступает духовный Космос, а шире - Господь Бог, вещающий нам свои истины устами художника. Это пространство Диалога.

Тонкость последнего этапа заключена в том, что Бог выступает как целостность Субъекта-Метасубъекта, ибо он и художник и зритель одновременно в рамках вселенского духовно-культурного процесса. Но уровень целостности инновационного искусства столь высок, что подобное единство внутри его вполне приемлемо.

Эта модель служит очень хорошим способом преподнесения слушателям разнопланового материала мировых культурных реалий, в частности, диаметрально противоположных ценностей западного и восточного искусств. Нельзя понять специфику восточного искусства, если исходить из модели, что западноевропейское искусство - вершина мировой культурной мысли. Кроме того, что сие фактически не верно, оно не позволяет оценить смысл восточного искусства и его огромный вклад в мировую культурную динамику. Обратная точка зрения также мало продуктивна.

       6. ДУХОВНОСТЬ ОБРАЗОВАНИЯ - КЛЮЧ К РЕФОРМЕ:

Исходя из вышеизложенной модели инновационной культуры, к исследованию и образованию которой приступает в ХХ1 веке весь мир, можно утверждать, что инновационный подход  повторяет в некоторых чертах подход мифологический, а потому МИФ помогает нам понять, что такое ИННОВАЦИЯ.

Как явствует из истории российского образования, на первом этапе светское и религиозное образование были слиты в некоем раннем синкретизме. Возврат к этой первоначальной целостности неминуем и в ХХ1 веке. 
Что же такое инновационное образование?

1. Упор в нем делается:

- на  духовных ценностях, а не на пустых теориях;

- на развитии сознания, а не передаче абстрактных знаний;

- на расширении самосознания, а не на технических концепциях.

2. Одно образование не является гарантией мудрости, необходимо гармоническое сочетание образования (передачи знаний) и воспитания (передачи ценностей, духовных идеалов и нравственных нормативов). Целостность научного образования и духовного воспитания – единственное, что может гарантировать наше выживание в экстремальных условиях, к порогу которых приближается мир.

3. Инновация - это постоянное сотворение нового, но не ради чистого творчества, а во имя выживания. Инновация становится человеческим измерением и нашим ответом на вызов природной и космической среды, проявляющийся в нелинейном поведении планеты: потопах, цунами, землетрясениях, извержениях вулканов, наводнениях, возможном и весьма опасном сближении планеты с кометами, метеоритами и другими небесными телами.

  Неспособность к  инновационному творчеству в экстремальных условиях - это гарантия поражения Человека и онтологического краха Бытия.

4. Инновационное образование - это экологическое образование. По сути в будущем можно будет ограничиться преподаванием одной экологии, но во всех мыслимых разрезах:

- творческом;

- социальном;

- психологическом;

- биологическом;

- техническом;

- космическом;

- естественно-научном;

- гуманитарном и т.д.

5. Изучение каждого предмета будет иметь смысл, если становится по мере обучения ясно, как этот предмет изменяет Человека или экстремальную ситуацию, в которой находится этот Человек. Иногда мы не в состоянии изменить ситуацию,  как минимум, тогда мы должны стремиться изменить нашу точку зрения на нее, ее оценку, иначе она возьмет над нами вверх. В экстремальных условиях это всегда чревато Смертью.

 6. Любое знание должно иметь четкие границы ответственности, за которыми таится опасность вредных его  последствий. Нам не нужны знания вне моральной оценки условий их применимости. Опыт безнравственного знания уже привел нас к экологическому кризису, Чернобылю и прочим экстремальным ситуациям, в которых вроде бы никто не виноват.  Такое не должно повториться.

 7. Надо решительно отказываться от принятия решений на основе одного принципа экономической целесообразности, не учитывающего нормы социальной и психологической ответственности людей за принимаемые решения. Марксизм - не инновационная наука, он должен быть решительно отставлен, ибо не помогает выживать.

8. Знания должны иметь прагматический уклон, но не должны  противоречить идеалам духовно совершенствующего человека. Нам нельзя впредь расширять разрыв между Реальностью, которой обучают в школах и вузах, и существующими как бы отдельно нравственными Идеалами. Этот разрыв и привел к доминирующей в данный момент технической цивилизации, поставившей человечество на грань выживания.

9. Поиск истины сам быть должен истинным, поэтому содержание курсов должно соответствовать методам обучения. Если мы хотим вложить в учеников творческое, инновационное содержание, то и методы обучения должны быть соответствующими: не монологическими, а диалогическими. Обучение должно быть взаимно интересно и преподавателям и ученикам. Не только ученики должны учиться в ходе преподавания, но и сами учителя.

                  ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Очевидно, вы уже имеет опыт получения какого-либо образования в нашей стране. Как вы считаете,  сможет ли предлагаемая система НОТ выправить его негативные стороны?

2.  Что бы вы могли лично предложить для улучшения системы образования в нашей стране?

3.  Какие инновационные педагогические приемы проведения урока в школе вы знаете?

4.  На чем можно удержать внимание современных учеников в школе?

5.  Правильные ли основы закладывает автор в свое понимание НОТ?

6.  Как сами вы понимаете Срединный Путь в образовании?

7.  Является ли педагогика одним из объектов вашего интереса?

8.  Приходилось ли вам хоть раз в жизни выступать в роли учителя? Насколько вы с этим справились?

                     6.3. Память – состояние «воды» в различных аспектах:

Память в системе, как правило, связана с ролью стихии «Воды»  в ней как носителя информационного начала системы. Об информационных способностях и памяти  воды стоит поговорить более подробно. Мы опираемся в этом разговоре на книгу  Б.Е. Бурдыкина «Космическая тайна воды (См. Библ.,  № 50).

Вопрос о функциональной специфике воды  как материальной основе памяти, хранящей информацию в системе, очень важен для понимания многообразия  функционирования  стихии «Вода» во всем  мире. Это природное качество воды, в компьютере информация хранится другим образом, там воды – нет,  поэтому его излучение не очень полезно для человека. Природа придумала более эффективный способ общего хранения памяти системы  – воду, как на планетном уровне, так и уровне отдельных организмов.  Рассмотрим  многообразие проявлений этой стихии: 

        6.3.1. Мировой океан, хранящий информацию об образовании мира и о  генезисе человечества:

В Библии сказано в книге Бытия: «В начале сотворил Бог небо и землю. Земля была безвидна и пуста, и тьма над бездною; и Дух Божий носился над водою». И сказал Бог: «Да будет свет. И стал свет». (Быт., 1-3)

«В начале» - это еще «до творения», которое началось только после того, «как Бог сотворил Небо и Землю». В Инобытии,  они были ещё только  «тьмой над бездною», но очень важно отметить, что там уже была «вода», «над которой носился Дух Божий».

Что это за вода – на полевом уровне Инобытия? Это чистейшая неструктурированная информация – информационный Хаос.

В мифологиях многих народов мир рождается именно из первобытного Хаоса, которым и была вода, а над нею – только Дух Божий. Но информационное начало уже было в ней еще до того, как она обрела материальный вид, нам хорошо известный. Это информационное начало и сообщает ей Дух Божий. 

Структурированная вода – это вода мирового океана, в котором уже  возникла  первая твердь – материальная земля, видимо существенно  отличающейся от «земли», которая была до творения. Иначе, зачем её было снова творить?  Еще апостол Петр писал об этом: «В начале словом Божьим Небеса и Земля составлены из воды  и водою» (Вт. Соб. Послание, 3,5)

Что означает дальнейшее разделение «воды над твердью» и «воды под твердью»? Думается, что Бог-Слово 

разделяет воду как Хаос от той воды, к которой мы привыкли,  уже получившей информационную структуру и способной родить последующую   жизнь по замыслу, изложенному в дальнейших страницах книги Бытия.


Затем Бог приказывает «воде собраться в одно место». Неструктурированная вода Хаоса соединяется с  водой, уже окормленной  информацией Бога-Слова,  и получающей название «морей». 

       Так внутри воды возникает первичное состояние, требующее развития, ибо развитие – это борьба полярностей, в котором  властвует баланс. В соответствии с замыслом Господа,  вода приобретает,  наряду с информационной, важнейшую функцию по поддержке равновесия в системе, она отвечает за баланс его  полярностей.


В дальнейшем именно вода становится внешней окружающей средой для существования  всех этапов  развития жизни: твердь, растения, рыбы,  животные и птицы, а затем и человек. Информационное начало Бога-Слова контактирует с информационной сущностью океана и отслеживает, чтобы всё в  мире шло по Божественному Замыслу. А вода в человеке контактирует с водой Мирового Океана и в диалоге постоянно поддерживает  ментальные составляющие Личности.


Сходство между водой Мирового Океана и кровью просто разительно ( См.: Библ., №:50, стр. 49):

	Элементы
	Хлор
	Натрий
	Кислород
	Калий
	Кальций
	Прочие

	Вода океана
	55,0
	30,6
	5.6
	1,1
	1,2
	6,5

	Кровь

человека
	49,3
	30, 
	9,0
	1,8
	0,8
	8,2


Это еще одно подтверждение идентичности  функциональной специфики жидкости  внутри  различных систем. Соответствие  состояния крови в организме и воды в Мировом океане планеты свидетельствует в пользу древней догадки, что планета – живой организм. (См. об этом Библ. № 50, стр. 93)

               6.3. 2. Память о Жизни – Смерти  организма, хранящейся в плазме крови:

Воды в человеческом организме около 70% от всего веса, в медузе – 93%. Именно вода  отслеживает, благодаря информационному геному  организма, состояние равновесия в нем, выполняя ту задачу, которая перед ней поставлена еще во времена творения, - поддержание равновесия. Именно вода хранит память о Жизни-Смерти организма, отслеживая, чтобы он существовал, сколько «ему на роду написано».

Эта информация заложена в нас до рождения, это именно то, что подразумевается в понятии «родиться свыше», ибо эта информация о Жизни-Смерти передана нам вместе с Божьей искрой на генетическом уровне.

Скорей всего, эта информация отслеживается именно плазмой крови; её состояние особо  интересует медиков, прежде всего. Анализ водных аспектов организма – крови и  мочи даёт  врачам важнейшие данные о разных аспектах его патологии.

Смертельное информационное начало находится внутри организма, но вступает в действие только при условии, если оно получает поддержку от суицидной информации извне – от  смертельного загрязнения  окружающей природной и духовной  среды планеты или от нарушения баланса нормального существования человека в этой среде: например, ему ударили палкой по голове!

Память о Жизни-Смерти организма заложена в наших ДНК, а способом её функционирования является сердечно-сосудистая система кровообращения. Кровь выполняет в организме функции гироскопа, баланса жизненно важных возможностей человека.  Ту же функцию на уровне планеты играет, на наш взгляд, Россия но об этом уже было много сказано.

6.3.3. Вода – носитель информационной памяти о состоянии глобального загрязнения планеты;

Если перейти от системы «организм» к системе «планета», то  её экологическое состояние  также можно понять, прежде всего, по уровню загрязнения  планетарных вод. Планета  больна по вине человечества, количество чистой воды, пригодной для питья в ней   из-за технологических особенностей  технической цивилизации катастрофически  убывает.

Скоро в ней уже не останется речных вод, пригодных для того, чтобы в них можно было купаться без опасности для здоровья. К примеру,  абсолютно чистых  рек в Подмосковье уже совсем  не осталось. 

Выбрав технический путь развития, человечество приготовило для себя только суицидные дорожки, и никак не может с них свернуть, хотя все истоки наших проблем скрыты  именно в загрязнении окружающей природной среды, не только воды, – но и воздуха, земли, растений и т.д. Конечно, прежде всего – в загрязнении нашего духа!

Исчезновение пресной воды, вроде бы не смертельно, ведь запасы соленой воды морей и океанов безграничны. Но, какой смысл её будет опреснять, если она  уже  загрязнена отходами человеческой цивилизации? В информационном смысле наша глобальная катастрофа в океане уже вполне подготовлена. Звонок над планетой уже прозвенел, как он когда-то прозвенел надо Содом и Гоморрой.

Чем объясняется свойство воды порождать информацию,  передавать её и при этом не прекращаться? На наш взгляд, все  объясняется семислойной структурой воды. По убеждению  ученого Иоганна Грандера (См. № 50, стр. 85) вода имеет гексональную структуру (следовательно, если учесть параметр Целого – семислойную), что порождает такую устойчивость хранения информации, как и во всех рассмотренных нами примерах  семислойных структур. 

Основной структурный элемент воды похож на маленький остренький кристаллик льда из шести ромбических граней, они и являются носителями её специфической информации. (См. № 50, стр. 87)

Кристаллы впитывают информацию и хранят её в неизменном виде. Многообразие функциональных особенностей влияния кристаллов на человека люди знают по примеру ношения драгоценных камней: каждый из них действует на нас по своей, неизменяемой программе.

          6.3.4. Водная основа продуктов – хранитель  информационного качества  энергии пищи:

«Человек ест, чтобы жить, но не живет, чтобы есть». В конце концов, голодая, можно прожить не менее 40 дней, была бы вода. Пища помогает нам существовать не только чисто материально – на уровне энергетики, но информационно, ибо с пищей мы получаем информационную поддержку, которая скрыта в водных аспектах любой пищи, в особенности – в овощах и фруктах!

Самый полезный продукт в мире – это свеже приготовленные соки. В консервированных соках уже меньше полезности из-за химических консервантов.

Традиционно человек получает основную часть своей энергии из пищи, но не только от неё. Святые могли обходиться без пищи много более традиционных для поста 40 дней. И потом пост – это не голодание. Но, как уже указывалось, в раскопках древних монастыре находили монахов со сросшимися задними проходами, что говорит о том, что им не нужна была плотская пища, они питались Духом Святым, а точнее – энергией Солнца. Таких «солнцеедов» довольно много и в наше время.   

6.3.5. Информационная способность воды контактировать с банком космической информации, преодолевая   энтропию замкнутых систем в мире:

Типичным примером замкнутой на себя  системы, в которой возрастает суицидная  энтропия, является современная техническая цивилизация человечества. Именно она накапливает на разных уровнях смертельную информацию, которая уже губит, а дальнейшем и окончательно  погубит человечество, если оно не  повысит уровень своего сознания. Это происходит по причине:

- загрязнения окружающей природной среды отходами технической цивилизации;

- суицидных настроений  молодежи из-за неверия в Будущее;

- неумеренной пропаганды насилия и жестокости в средствах массовой  информации;

- возрастания суицидных наклонностей в самом  человеке (алкоголь, наркотики, табакокурение и т.д.);

Однако положение  дел не так безнадежно, как можно было бы думать.  Наша планета – не закрытая система, в которой накопление духовной энтропии носит безнадежный характер. Мировой океан планеты  является информационным банком, способным контактировать с банком космической информации всей Вселенной  и влиять на положение дел на планете.

Такой же возможностью обладают определенные люди, способные слышать голос Бога в душе и доводить его до сознания населения, хотя этому усиленно противится весь научно ориентированный   социум. Как известно, пророков в своём отечестве не бывает. Примером может служить судьба  российского пророка: монаха Авеля, предсказавшего судьбу всех  царей из семейства Романовых и просидевшего из-за этого две трети жизни в тюрьме.

Традиционный социум является типичной «закрытой системой», способной накапливать энтропию внутри системы  более высокими скоростями, чем негаэнтропия   успевает расширить его социальное  пространство.  Вода в организме выступает условием жизни: без еды человек может прожить не менее 40 дней (пример: голодание в пустыне Христа), а без воды –  всего три дня.

Точно также и социум не может прожить без постоянной информационной подпитки, в случае её отсутствия он складывается и умирает.

       6.3.6. Адаптационные способности воды, входящей в разные системы: стоячая и проточная вода:

Вода – хранитель информации, но и дезинформации то же. Типичными примерами подобной ситуации является проточная и стоячая вода. Проточная вода – открытая система,  где информация постоянно обновляется. Стоячая вода – система закрытая, обновления не происходит, а, следовательно, энтропия в такой системе по известному закону только возрастает.

 Кровь – типично проточная вода в организме, ибо она постоянно обновляется и растекается по венам, артериям и капиллярам. Моча также - проточная вода, ибо  она образуется и удаляется из организма естественным способом, унося с собой все шлаки, отбросы  функционирования организма.

Величайшей загадкой при этом являются лекарственные способности мочи, существует целое направление такого вида лечения – уринотерапия. Очевидно, наряду с негативом она захватывает с собой и какие-то позитивные аспекты организма, которые потом и проявляют свой терапевтических характер.

Правда, лечиться можно только собственной мочой, чужая – для нас всегда яд!

6.3.7. Многообразие форм проявления воды: лед, снежинки, градины, чистая пресная вода, святая вода, пар, морская  вода. 

Если принять состояние обычной морской воды  за середину школы разнообразия водных состояний, то в одну стороны от неё будет находиться замороженная вода – лед, снежинки, градины, а в другую сторону – очищенная техническими средствами или почвой   пресная вода, пар и святая вода.

Способом очистки воды может служить переход из одного состояния в другое – получение талой воды (из замороженного состояния – в обычное) или конденсация пара – очистка воды методом  дистилляция и последующего охлаждения.

Особым состоянием является «святая вода» - очищенная при помощи серебра и молитвы, то есть, введением в неё дополнительной духовной информации.

Знание всех инвариантов  водных состояний помогает нам разобраться в многих тайнах специфики воды, как в пищевом, так и в энергетически информационном смысле.

6.4.   СЛОВО И ОБРАЗ КАК ПЕРВОЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОЙ КУЛЬТУРЫ:

     Евангелист Иоанн свое, наиболее теоретическое из всех Евангелий, начинает словами: »В начале было Слово,  и Слово было у Бога, и Слово было Бог». /Иоанн,1,1/ Если мы перекодируем эту фразу с использованием вместо «Слово» близкого по смыслу понятия «Логос», её звучание  на русском языке будет по энергетике совершенно другим  - более холодным.

      Почему? Тайна скрыта в различии энергетической мощи «Слова» и «Логоса». В вибрационном плане «Слово» - более открыто, а поскольку энергия движется по кругу, она образует более мощный вихрь в сравнении с закрытым «Логосом», придавленным буквой «с».

Весьма энергоёмки семантически связанные со «Словом» -«Коло» (круг – по-славянски) и «Солнце». «Логосу» не удается закрутить после себя такой силы торсионный вихрь, энергодвижение. А поскольку речь идет о сердечной энергии, «Логос» более сух и рационален, в «Слове» гораздо больше сердечности и теплоты. Возможно, в последнем обстоятельстве скрыто различие между Православием и Протестантизмом.

      Методика «семантического дифференциала», измеряющего относительную силу понятий, также подтверждает, что «Логос» менее активен и холоден, в сравнении со «Словом». К сожалению, эта научная методика, как и другая ей подобная, безразлична к этической стороне дела. Она одинаково высоко оценит и слова, полные глубоких сакральных смыслов, и, к примеру, ругательства.

      Это обстоятельство наталкивает нас на мысль, что именно наука завершила процесс десакрализации языка,  обострившийся, начиная с эпохи Возрождения (Х111 век). Первой реакцией на этот процесс стала православная «культура молчания» - возникший в Х1У веке исихазм.

      Общее языкознание решительно считает, что начальными словами в любом языке были наименования Богов. Иоанн был прав не только в метафизическом, но и в чисто физическом, смысле: первые слова были наименованиями Богов, поэтому они и обладали такой неиссякаемой мощью. 

       Однако, исихасты /как и теологи других религий/ были уверены, что имя Бога не должно быть «называемо всуе», ибо название, не способное выразить глубину божественных понятий, профанирует их духовный смысл. Об этом догадывался и Ф.Тютчев, заявлявший: »Мысль изреченная есть ложь!»

       Характерно в этом плане стихотворение другого русского поэта - Николая Степановича Гумилева «Слово»:

   В оный день, когда над миром новым Бог склонял лицо свое, тогда

   Солнце останавливали Словом, Словом  разрушали города.

   И орел не взмахивал крылами, звезды жались в ужасе к луне,

   Если, точно розовое пламя,  Слово проплывало в вышине.

   А для низкой жизни были числа, как домашний подъяремный скот,

   Потому что все оттенки смысла умное число передает.

   Патриарх седой, себе под руку покоривший и Добро и Зло,

   Не решаясь обратиться к звуку, тростью на песке чертил число.

   Но забыли мы, что осияно только Слово средь земных тревог.

   И в Евангелии от Иоанна сказано, что это Слово - Бог.

   Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

   И, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова.

Последнее четверостишие  раскрывает суть процесса десакрализации: слова лишаются живительной связи с Божественным миром, находящимся за пределами «естества». Глубокая интуиция помогает поэту показать, что сакральное слово не только обладает божественным планом Бытия, но и имеет физическую мощь: способно остановить Солнце или разрушить Город.   Именно это и демонстрируют библейские пророки...

Благодаря тому, что сакральное слово обладает чувством сопричастности с Божественным Целым, энергия всего Бытия, всего Космоса и дает ему такую неограниченную мощь... Как только    десакрализация языка оборвала наши вертикальные связи по линии Земля-Небо, человек постепенно стал терять правильную ориентацию в пространстве, стал играть «роль», перестал  «быть», а стал только «казаться».   Слово постепенно становилось не сакральной  сутью Жизни, а  лишь духовной ( в позитивном и негативном смысле) маской бытия.

За этой маской стал прятаться Дьявол, привыкший укрываться за деталями, чтобы мы не понимали Целого. Блок был прав, когда утверждал: «Сотри случайные черты, и ты увидишь: «МИР ПРЕКРАСЕН!» Правда, при этом надо знать, что в этом мире от Дьявола, а что от Бога!

«Случайные черты» и есть обезбоженный логос, за которым скрыт Дьявол. Отказ от Целого, десакрализованное мышление толкает нас на сатанинскую дорожку. Стоит привести высказывание блаженного Августина: «Заблуждение, привязывающее нас к какой-либо части мира, само по себе безобразно!» /Августин «Об истинной религии»,  стр. 40/. Причем, это утверждение верно и с ударением в последнем слове  на «а» и - на «о». По смыслу оно перекликается с уверенностью Ф.Достоевского: «Мир спасет Красота!» Энергетика Красоты мира является материальной основой его сакральности, а, следовательно, жизненной устойчивости.

Физическая беспомощность, овладевшая человечеством после потери сакрального смысла слов, не могла не беспокоить человека. Чтобы вернуть свою силу, он оперся на науку. Однако вне этики, вне сакрального смысла понятий, наука только и смогла, что завести человечество в тупик, обрекая его на тотальное загрязнение окружающей природной среды. Не мудрено, ведь духовная среда уже была к тому времени основательно загрязнена в эпоху Возрождения и Реформации.

Остатки потерянной мощи, былой физической силы изредка демонстрируют нам целители и гипнологи, которым еще удается лечить словом, а не лекарствами.

Человек был рожден не как раб, а как Сотворец и Соратник Бога.  Именно поэтому он обладал такой сакральной мощью, опираясь  на Божественный Логос и на свою способность творить по образу и подобию Господа.

Постепенно  в ходе общей десакрализации Культуры духовная мощь человека заменялась силой цивилизационных практических технологий. Но они давали только иллюзию, маску могущества человеку... Это было типично сатанинское обольщение человека, ибо происходила при этом  потеря связей с Целым.

Проиллюстрировать эту ситуацию можно на одном философском примере. «Задачей философии, как считал Маркс, является не объяснение, а переделка мира». Однако инструментом переделки является человек, вне преобразования которого нельзя благополучно переделать сам мир, ведь цель всегда содержит в себе средство. Именно на этом оселке была проверена практичность марксизма, которая не выдержала испытания временем.

Почему эта попытка переделать мир не удалась в России? Прежде всего, потому, что в отечественной культуре, начало которой было положено Кириллом и Мефодием, слишком сильной, благодаря церковно-славянскому языку, оказалась связь человека по линии Земля-Небо. Татаро-монгольское иго основательно повлияло на нашу культуру в плане ее десакрализации, (чего стоит только один «мат»!) но до конца демонизировать ее захватчикам не удалось! Пушкин отмечал «удивительную сметливость» татаро-монгол, не притеснявших духовенство.

Только сегодня мы наблюдаем завершение начавшихся тогда процессов. И в реальном быту и в языке СМИ происходит массовое вытеснение слов с высоким духовным смыслом. Слова в нашем языке постепенно «усредняются» тюремным жаргоном.

Это очень похоже на процесс вытеснения из рынка дешевых товаров одной и той же марки, которые с начала появления дорогих аналогичных товаров постепенно вытесняют с рынка всё дешевое.

Подрастающее поколение, которое раньше устанавливало связи между смыслом слов и внетекстовой действительностью в храмах /пример профессора В.К.Журавлева/, сегодня учится этому в криминальных условиях. В России очень сильна традиции: в определенном смысле вся наша жизнь в советское время была одним общим Гулагом. Поэтому глобальной криминализации нашей жизни не избежать, поскольку большую силу ей дают  процессы именно в сфере языка. Правда, они обладают и собственной способностью к самоизлечению, но в наших условиях вопрос может быть решен только «всем миром».

Вернемся, однако, к главной теме нашего сообщения: «слово и образ».  Стих Н.С. Гумилева подтолкнул нас к размышлению о различии слов и цифр. Понимание этого различия позволяет установить и разницу между словом и образом. Кроме логического содержания понятий, которые достаточно легко верифицируются цифрами, внутренняя форма слов хранит еще и образное содержание, тяготеющее к Богу.

Оно не может быть выражено цифрой, которая хороша как мера, но образный строй слов передать не может, ибо не имеет соответствующей внутренней энергетики. Цифра измеряет энергию, но не несет ее, для этого необходим «образ Божий», хранящийся во внутренней форме слов. Конечно, там может быть скрыто и «сатанинское содержание»: слово - Слову рознь!

Характерным примером является  бедность  информационного  словесного описания реальности и описания с помощью изобразительного образа или фотографии. Изображение таит в себе какое-то новое качество  в сравнении с литературным описанием, сообщая детали, мимо которых проходит словесный образ.

Итак, внутренняя форма слов несет энергетическую вибрацию, а цифра служит в лучшем случае лишь для ее измерения. Отнюдь не случаен  в культуре образ Космоса как звучащей гармонии, войти в резонанс с которой человеку дает возможность именно сакральный смысл слов, связанная с ним божественная музыка. Наиболее сохранился он и у «поэтического слова». Поэты всегда выполняли в культуре божественную миссию: «Поэт в России - больше, чем поэт!»

Когда Православие по каким-либо причинам не имело возможности эффективно влиять на духовную обстановку в стране, как например в послепетровской Руси, духовное влияние исходило из культуры. Об этом свидетельствует хотя бы  стихотворение М.Лермонтова «Молитва»:

В минуту жизни трудную, теснится в сердце грусть,

Одну молитву чудную твержу я наизусть.

Есть сила благодатная в созвучьи слов живых

И дышит непонятная святая прелесть в них,

С души как бремя скатится, сомненье далеко, -

И верится, и плачется, и так легко, легко.

Конечно, на взгляд богословов, к этому стихотворению есть претензии, например, неоправданное использование слова «прелесть», весьма негативного с религиозной точки зренья. Общая десакрализация не могла ни коснуться и самой культуры.

Следует отметить, что М.Лермонтов очень чуток к энергетическому плану слов: »Есть речи, значенье темно иль ничтожно, но им без волненья внимать невозможно», - первым заметил он. В чем же тайна энергетики поэтического слова?

В стихотворении «Молитва» открывается нам эта тайна: «Есть сила благодатная в созвучьи слов живых»... Это энергия Жизни! Энергия любого поэтического слова множится в «созвучьи слов живых», а само стихотворение входит в резонанс с общим гармоническим ладом Неба.  Поэтому-то нам «так легко, легко» после чтения «Молитвы» или после посещения храма.

Возврат в атмосферу сакральных слов, строго говоря, возможен только после Апокалипсиса, после обретения «новой Жизни и нового Неба». Поэтому, к сожалению, предстоящая нам планетарная катастрофа неизбежна, не как Страшный Суд, который еще далеко впереди, а как способ подтолкнуть человечество к Богу через возвращение сакральных смыслов слов, отказ от десакрализованного слова. Думаю, что после экологической катастрофы мат выйдет из словесного употребления. Те, кто о нем не забудут, просто не выживут!

Ценность этого обретения помогает нам познать «культура молчания» - исихазм. Его проповедником в России был величайший русский святой - преподобный Сергий Радонежский. Его главным открытием, наряду с распространением монастырей по Руси, стало введение в духовную культуру России идеи Троицы.

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

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

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

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

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

              Наибольшую помощь получаешь в своей духовной жизни, если рассматриваешь трех ангелов как три состояния одного существа, как три состояния Христа. В самом деле, Бога не видел никто и никогда, Святой Дух - то же. Поэтому человеческий облик только и может быть образом Христа. Можно видеть в этих трех ангелах внутренние повороты жизни одного существа, которое идет от безмятежного созерцания навстречу человеческой боли и от этой боли снова поднимается к безмятежному созерцанию, восстанавливая силы». (См. Библ. № 61, стр.244-245/
Конечно же, наблюдение этого автора не исчерпывает всего содержания иконы Рублева. Соборным мнением РПЦ было установление в образах трех ангелов единого трехипостасного Бога, явление Троицы. Кто-то увидит лишь иллюстрацию к библейской истории появления трех ангелов у Сарры и Авраама. Искусствовед расскажет о живописной технике иконы, символике чистейших рублевских полутонов, в особенности голубого цвета, «голубца», как говорили раньше.

Но Истина, по-видимому,  в том, что величайшим счастьем русской культуры была синергия слова и образа в иконах, слова и музыки в поэмах /например, «Слово о полку Игореве»/, Закона и Благодати - в духовной литературе, как, например, в знаменитой книге митрополита Иллариона и так далее, примерам несть числа.  Подобной  динамической двуплановостью обладают  образы в творчестве А.С.Пушкина.

С помощью обратной перспективы икона смело втягивает нас в воронку Инобытия, закручивая энергетический вихрь между иконой и ее созерцателем. Разумеется, если мы готовы к постижению ее божественного содержания.

Основное отличие иконы от  живописной картины заключено в изменении обратной перспективы на прямую, когда вместо «окна в Иномир» живописное произведение становится всего лишь трехмерной моделью реальности, как правило, лишенной Божьей благодати. Эта замена - инвариант визуальной десакрализации мира, ставшей частью общего движения культуры после Ренессанса. Десакрализация, естественно коснулась не только языка, но и визуальной культуры.

В заключение хотелось бы проиллюстрировать указанные идеи на примере творчества А.С.Пушкина. Он постоянно утверждает величие глагола, исполненного сакрального смысла. Именно так понимается поэтом  божественная миссия  литератора на Земле:

1.  Восстань пророк! И виждь и внемли, исполнись волею Моей,

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

2.  Веленью Божьему, о муза, будь послушна.

          Обиды не страшась, не требуя венца,

           Хвалу и клевету приемли равнодушно,

            И не оспаривай глупца. /»Памятник»/ 

3.  И лишь Божественный глагол

           До слуха чуткого коснется,


           Душа поэта встрепенется,

           Как пробудившийся орел. /»Поэт»/

4.  Не для житейского волненья,

           Не для корысти, не для битв,

           Мы рождены для вдохновенья,

           Для звуков сладких и  м о л и т в./»Поэт и толпа»/

Основную коллизию творчества А.Пушкина тонко подметил В.С.Непомнящий: «Сущность любых человеческих отношений: отношений человека с Божьим образом в себе, на которых лежит неизгладимая печать драмы отпадения человека от Бога, Пушкин переживает /по крайне мере, явственным для нас образом/ глубже всего - на бумаге, в творческом процессе, в прямом и слепящем свете вдохновения, открывающим художнику всю силу собственных его переживаний, которые в обычной жизни приглушаются, смазываются ее суетой, - и оттого с особенной, порой неимоверной остротой, - до спора, борьбы и бунта».(См. Библ. № 62)

Пушкин не только создал собственный художественный мир, в котором десакрализованный человек борется с постоянным отпадением от Бога, но и включил в этот мир самого себя - и как его неотъемлемую часть,  и как ключ, и  способ  расшифровки этого мира.

Мир Пушкина постоянно «становится», он углубляется на наших глазах по мере того как, видя эту десакрализацию в самом поэте («строк печальных не смываю»), мы переносим оценку на самих себя, сдерживая и собственное отпадение. Именно Пушкин помогает нам удержать его в определенных пределах.

Слово у Пушкина находится в комплиментарных отношениях с  визуальным образом не только потому, что поэту постоянно не хватало информативной глубины слов, и он покрывает страницы рукописей своими рисунками, но и потому, что пушкинское слово, исполненное скрытой сакральной образностью, постоянно колеблется между «бесовщиной» и «святостью», тяготея, особенно в конце жизни,  к последней.

Исследования пушкинистов /см. в частности прекрасную книгу И.Ю.Юрьевой «Пушкин как христианин», - М., 1998/ показали, что божественная образность пушкинского слова отнюдь не является характерной чертой только последнего этапа его творчеств, а была свойственна ему всегда, начиная с лицейской лирики.

Счастье отечественной культуры, что именно Пушкин с его постоянной борьбой против отпадения человека от Бога, стал ее центром не только во времени, но и в пространстве,  центром культурной окружности России. Поэтому любой представитель этой культуры вынужден соотносить себя и с Пушкиным, и с самим процессом десакрализации культуры, определяя собственное (тяготеющее к Богу или Дьяволу) место в ней.

Божественный план русской культуры точно выразил Ф.Тютчев:

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется,


Но нам сочувствие дается, как нам дается благодать!»

Слава Богу, что в нашей культуре, за исключением массовой, эта благодать продолжает носить Божественный характер.

           7. Глава шестая: «Мистические способности личности»:

                         «Но эта вера не обманет того, кто ею лишь живет.

                                   Не всё, что здесь цвело, увянет,    не всё, что было здесь, пройдет.

                                  Но этой веры для немногих лишь тем даётся благодать,

                                  Кто в искушеньях жизни строгих, как вы, умел, любя, страдать…»

                                                                                                                                          Ф.И. Тютчев

           7.1. Творчество и Магия:

        В этой главе 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

Самовыражения
	РАЗУМ
	Магия 

Волшебных

Книг
	     Волшебные

        Книги

	Небо Властей
	Ментальное 

Тело
	ГОРЛО
	Интеллектуаль-

ная 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 чакр, духовных стихий, поэтического творчества и магии.

            Каждое небо имеет своё собственное Информационное поле, которое подпитывает информацией поэта или мага, если они находят канал обращения. 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.

         Таким образом, духовная Вселенная одновременно отвечает нескольким критериям стабильности:

- она многополярна и фрагментирована в своих параллельных мирах;

- она Едина по существу.

Кому же  и как открывается канал в параллельные миры?

 - обращением к высшим мистическим аспектам мировых религий (Исихазм, Каббала, Суфизм и др.);

- входом в состояние «измененного сознания»;

- получением творческого экстаза;

- 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   а н а л о г и й .

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 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 микро мира уловлено учеными во многих случаях, поэтому стало уже научной истиной. Да и не только научной, но и богословской: в Библии также Бог создаёт человека «по своему образу и подобию».

 Одна из главных идей нашего размышления  - способность к диалогу у магических и творческих сообществ, а, следовательно, и их известное подобие. По крайней мере, по эффекту воздействия. Принцип  п о д о б и я  - 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 механизмов 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.

                  7.2. Способность к предсказаниям:

              7.2.1. 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 уже тогда действенно помогать людям.

      Процесс духовного преобразования личности рассматривает А. К.Толстой:

            «Меня, во мраке и в пыли досель влачившего оковы,

            Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова.

            И просветлел мой темный взор и стал мне виден мир незримый,

            И слышит ухо с этих пор, что для других неуловимо».

            Духовное предсказание имеет большое отличие от гаданий и предсказаний 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 ни 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.

                                       7.2.2. Голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности, делающим возможным предсказание,   является «голографическое видение» мира,  предполагающее максимально широкий горизонт, умение видеть  факты и явления мира не по  отдельности, а в их неразрывной связи друг с другом, в том числе в Прошлом, в Настоящем и в Будущем. Способом демонстрации такого видения является  «голографическая матрица реальности», отображающая мировые связи и сочетания в трехмерном  пространстве. Кроме того, она предполагает и динамику времени, что обеспечивает нас наиболее  полными представлениями об изменениях в реальности.

             Голографическое видение  реальности   носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами  в Галактике, с её движением   вокруг центрального ядра, увидеть все связи с Богом.

             Вместе с тем, чисто рациональный подход к духовной реальности очень часто не работает, ибо более адекватная картина возникает при включении не Разума, а Сердца, опираясь не только на  интуицию, а, зачастую, и на предвидение. Специфика отображения  тонкого  мира  нашими мозгами опирается не столько на чисто ментальный, сколько на комплексный характер, ибо в вибрационном резонансе участвует не только мозг, но  все тело и весь Космос. Пронизывающие нас оттуда  энергии  воспринимаются больше Разумом и Чувствами, но реагирует на них все тело целиком. 

             Там, где  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».  Но об этом уже шла речь.

             Кроме, упомянутой уже интуиции, работает мгновенное просветление, называемое в науке  «инсайдом», работает художественный талант, уплотняющий  диктовку Бога при переводе тонких вибраций БГ в плотные объекты окружающего мира. Но работают они  только  в присутствии  «веры», безверие не приводит к духовным результатам! Мир тогда остаётся в неизменном состоянии. Вера выступает как мощный механизм творческой динамики мира. 

         Характерен в этом отношении отрывок из раннего стихотворения Пушкина с одноименным названием – Безверие»:

Лишенный всех опор, отпадший веры сын уж видит с ужасом, что в свете он один,

И мощная рука к нему с дарами мира не простирается из-за пределов мира...

Напрасно в пышности свободной простоты природы перед ним открыты красоты,

Напрасно вкруг себя печальный взор он водит: ум ищет божества, а сердце не находит».
            Ум по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Именно ему подвластны тонкие вибрации  как БОГ, ибо оно сонастраивает в такт небесным вибрациям  самую мощную вибрационную систему Человека – кровеносную систему.

 Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной.

Когда поэт говорит о своём пребывании в «Отчизне Пламени и Слова» нам следует понимать это в том смысле, что энергетическая сущность «Имплицитного Порядка Мира», явленная в «ПЛАМЕНИ» должна не просто вытеснить вербальный мир Человека, явленный в СЛОВЕ,  они должны найти общий глобальный синтез, предполагающий единство и того и другого.   

7.3. Методы иррационального познания: сакральная транскоммуникация:

                             7.3.1. Витки духовной  спирали: «транскоммуникация волхва»

Волхв – герой моего большого прозаического цикла из пяти повестей.  Проведенный мной анализ его духовного становления  становится для меня   способом описания   сознания  продвинутого в духовном плане человека. 

 Спираль духовного становления волхва включает четыре этапа, кратко которые можно охарактеризовать так:


- колдун-шаман;


- духовный авторитет;


- алхимик-исследователь;


- духовный новатор.


Характеристика каждого из этих этапов дана   в следующей матрице:

                                                                                                                                                          Матрица № 14:

	                   СУЩНОСТИ
	    МИФ    
	        НОРМА
	        ФАКТ
	     ИННОВАЦИЯ

	                                      Элементы

                                        Духозрения
	Колдун-шаман
	Духовный авторитет
	Алхимик - исследователь
	    Духовный новатор

	                                 Духовно-материальные 

                                             продукты
	Мифы, предания
	Религиозные догмы,

 нормы нравственности,

 социальные штампы и

 стереотипы
	  Информация, “голые факты”   , научные и художественные открытия
	Озарения,  сознательный 

обмен духовными 

открытиями с Космосом

	                                       Фрагменты действий
	Волшебство,

 Целительство
	Ритуалы, 

Священнодействия
	Открытие, исследование, изобретение
	Прозрения, озарения, 

творческая интуиция, 

духовные

 Метаморфозы

	                                           Духовные качества
	Сильная воля, 

Профессиональное

 Мастерство
	Вера, доверие 

Абсолюту, 

духовная мощь
	Разум, Мудрость, 

Исследовательский

 потенциал
	Творческое начало,

 Любовь

	                                            Питание
	Любая пища
	Постная пища
	Научно-сбалансированный 

тип питания
	Предпочтительное 

питание тонкой энергией

	                                       Главная ориентация
	Творение Добра и

 отклик на Добро
	Раскаяние в

 допущенных грехах
	Исправление ошибок без

 упорства  в них
	Просветление, духовное 

самоусовершенствование

	                                        Энергетический обмен
	Владение магической

 Силой
	Впитывание “праны”
	Поиск энергии  “ци”
	Поклонение 

Святому               Духу

	                                          Тип Сознания
	Мифопоэтическое 

Сознание
	Религиозно-

догматическое сознание
	Научно-познающее 

сознание
	Духовно-инновационное

Сознание





А. Шаманский виток духовной спирали:


Исторически  к этому периоду относится время Инициации волхва и нескольких лет жизни в своей деревне.  Основные характеристики периода даны в соответствующей колонке матрицы:

                                                                         МАТРИЦА № 15:

	                                    СУЩНОСТИ
	                                      МИФ                                                                  

	                              Элементы Духозрения
	                             Колдун-шаман

	                               Духовно-материальные продукты
	                             Мифы, предания, природные предметы

	                             Фрагменты действий
	                             Волшебство, целительство

	                                      Духовные качества
	                              Сильная воля, профессиональное мастерство

	                                         Питание
	                              Любая освященная духом пища

	                                         Главная ориентация
	                              Творение Добра и отклик на Добро

	                                     Энергетический обмен
	                             Поклонение Солнцу, Свету и Огню

	                          Тип Сознания:     Творчество
	                              Мифопоэтическое сознание


Но нам интересно не это. Интересно, каким образом волхв, вопреки своему мифопоэтическому сознанию, присущему ему в это время, проявлял такие качества, как “полеты в Тонком мире”, для осуществления которых необходимо духовно-инновационное сознание?  

Потенциальная вероятность таких прорывов связана традиционно  с единственной возможностью: Духовидение не есть линейный процесс, оно носит целостный  голографический  характер. Если тебе в принципе (пусть в старости) дано прорваться к вершинам  духовно-инновационного сознания, то  вспышки подобного озарения у тебя могут быть на любом этапе жизненной Спирали. Только надо быть к ним готовым и не пугаться этой возможности, если она случайно является перед твоими глазами. Хотя, конечно, ничего случайного в нашей жизни не бывает. Вопрос лишь в нашем понимании происходящих “случайностей”. 

С позиции «голографической парадигмы» решение этой проблемы выглядит несколько странно: полеты  в Тонком миру  происходят не в проявленной Вселенной, в имплицитной – скрытой от посторонних глаз.  Если сознание волхва сумело осознать себя в ней, то овладеть полетами в нем – дело техники и известного опыта. Но, если ты пребываешь в мифологическом обаянии Природой и не способен отделить себя от неё, то полеты в Тонком мире не  для тебя. 



Б.  Этап  “духовного авторитета”

Исторически с этим периодом связана уже описанная встреча волхва вместе с двумя другими с младенцем Иисусом Христом, работа  при дворе князя Владимира Красное Солнышко, служение иноком у преподобного Сергия Радонежского  и  жизнь в городе Суроже в эпоху Средневековья.

Ничего удивительного нет в том, что в это время у него доминировало религиозно-догматическое сознание, выжить без него в те трудные времена было  бы вряд ли возможно.

И он действительно был тогда для всех “духовным авторитетом”: для всего населения Вифлеема, узнавшего о посещение волхвами только что родившегося сына Марии и Иосифа; для князя Владимира, прислушавшегося к совету волхва принять Православие; для владыки  Сергия, которому волхв подтвердил его сомнения по поводу необходимости  миссии князя Дмитрия  на Куликовом поле.

Вместе с тем, средневековый период  жизни требовал Смирения и Анонимности. Этим требованиям соответствовала жизнь в Суроже, где волхв  скрывался вместе с семьей, не занимая никаких рангов и должностей. Это обстоятельство отнюдь не препятствовало драматичности событий, происходящих  вокруг  него.

Но покой давало ощущение причастности к «голографической парадигме», понимание  всего, что вокруг происходит в мире, которому  ты сотворишь в известной степени сам, конечно, не один ты, но и с твоим участием то же. Если надо что-то изменить, следовало только  воздействовать на окружающий  человеческий экгрегор и увлечь людей своей идеей.

Голографическая парадигма сознания четко опирается на понятие экзистенциальной ответственности и личной воли. Мы не всегда можем все изменить, что творится вокруг, но все, что творится, находится и в нашей воле то же. То есть, мы несем ответственность за окружение, даже если дистанцируемся от него. Это вечная идея русской классики: «Мы ответственны за всё вокруг!»

                                     
В. Исследовательский виток спирали

Исследовательский период у волхва сопрягался с  его интересом к социальным процессам и работе в сфере “Движения ”Зеленых”, а также с детьми-сиротами.

Для этого периода характерна интенсивная исследовательская деятельность волхва, опирающаяся на голографическую парадигму, и потому  представляющая собой ясное  осознание и постоянное  преображение  Место-обитания и Время-положения Человека в Мире.

Исторически это время было у него неразрывно связано и с культурологической деятельностью, преподаванием основ литературного мастерства и истории русской литературы для московских детей-сирот, также  в  средней школе для детей крестьян в костромской деревне, где он прожил три года. 

Не лишенный  доли честолюбия  он  сознательно сменил  столичный образ Местообитания, переехав в костромскую деревню, пожертвовав какими-то благами, представляемые ему цивилизационной практикой  его эпохи, отчетливо понимая, что все  блага времени  условны, не условен лишь ты сам, разместившийся в нём.



Г. Духовно-инновационный виток спирали
Доминантой духовно-инновационного сознания начинается  у волхва период космических приключений. Осознание себя частью духовного замысла  Создателя подвинуло волхва к принципиальной духовно-телесной трансформе и дало ему возможность работать в Космосе.

Конечно, эта трансформа началась еще во время Инициации, когда наставник молодого волхва - лесной дух  Айвен впервые показал ему способ перехода в Сверхпространство (полеты в Тонком мире). Волхву это  удалось только потому, что он к этому  уже был подготовлен всем ходом своей Духовной  Инициации. Он называл  Тонкий Мир  Топохроналом. 
Позднее уже самостоятельно он пришел к пониманию голографической парадигмы Вселенной и осознал миссию, которую возложил на него Создатель. 

Пытаемся пройти все эти исторические этапы в другой последовательности, в зависимости от доминирующего на каждом этапе типа энергий: 

                        
1)  Эпоха Первопричины

Существовал ли волхв во  время Первопричины? Нет, его тогда не было! Первопричина - это время до первых семи дней творения, это время, когда Бог, наконец,  осознал свое неиссякаемое одиночество в  мире и 

пожелал иметь себе собеседника в лице носителя Разума, хотя бы немного приближающегося к Его уровню. Это время первых дней творения, когда закладывалась основа голографической парадигмы, в ходе создания которой чисто игровым способом Бог приходит к необходимости создать носителя голографического поля – человека и заложить  в нём механизм его духовного совершенствования - путь проб и  ошибок через постоянные духовные бифуркации. 
                       
    2) Эпоха  неоформленного Хаоса

Бог  начал творить Мир и как венец творения - Человека из «неоформленного хаоса» - воды, путем ли “Большого взрыва”, как утверждает наука, или тем путем, который описан в Библии.  Мы не склонны принимать концепцию Большого взрыва, поскольку она  плохо корреспондирует с голографической парадигмой, исповедуемой нами.

По крайне мере, в проекте Человека как собеседника, сотворца и соработника Бога   образ «волхва» уже предполагался. И он, как мог, успешно справлялся с этой задачей.  

Именно, благодаря этому замыслу он и стал тем, чем он стал - разумным собеседником Богов, Иерархии: от Высшего Разума до ангелов и архангелов. Свободное перемещение по Топохроналу  давало ему возможность выходить на те уровни Топохронала, которые открывались перед ним по мере его собственного духовного просветления.Но со временем волхв понял, что первичный Хаос существовал не только в эпоху первоначального творения мира, он существует и сейчас в наших душах, куда охотно поселяются темные сущности, уловившие  нас в свои сети.

Время Хаоса - это время “темных сил”, наступающее в определенные промежутки Истории, чтобы заставить нас изменить пассивную точку зрения, активизировать свое стремление к Светлому, Духовному и Высокому Началу. В рамках «голографической парадигмы» - темные силы – это механизм свертки голографической матрицы, противодействующий развертке, осуществляемой светлыми силами. 


         

                 3) Эпоха Воды
Эпоха воды - это время Инициации волхва, которое он провел на берегу Озера. Стихия Воды в духовном смысле противоречива, как и другие стихии. Она символизирует и Сок Жизни (творческий потенциал народа) и одновременно несет в себе избыток пустой «темной информации», ненужных и не подлежащих использованию Знаний («Мертвая вода» и пустые разговоры, когда праздно болтающий «напрасно льёт воду»).  Периодически жизнь на планете заливается Потопом - избытком  стихии Воды. Его сможет не допустить только высокая мораль стихии Дерева или сможет  стабилизировать устойчивое жизненное равновесие стихии Земли.  В рамках предстоящей катастрофы – наше единственное спасение от Потопа – активизация энергий Разума и Духа.

Избыток “Мертвой  Воды”  обычно  ослабляет власть сил, управляющих Социумом. Неслучайно Айвен ничего не стал объяснять волхву, когда учил его обращению в Сверхпространство, он просто показал, как это надо делать. Недаром сказано: “Во многих знаниях есть многие печали!” 

 Как правило, механизм избытка Мертвой Воды срабатывает, когда люди отходят от Меры  (стихия «Земли»), предают “Мать-сыру Землю”, перестают любить и уважать Природу, произрастающую на Земле. Энергии «Воды» и «Дерева»  тесно связаны между собой, ослабление одной приводит к ослаблению другого. Мертвая Вода возникает по причине «древесного негатива», то есть, низкой морали. Но избыток Воды (Потоп) лечит  низкую мораль, заставляя  человечество осознавать свои грехи  и  всё начинать с начала. «Подобное лечится подобным». Нам это, конечно,  известно из истории о Потопе. Поскольку Мертвая Вода тушит Огонь (энергетику человека), важным становится информационно-энергетический и   творческий аспект Жизнедеятельности. Без эмоций  Любви  творчество не только бессмысленно, но и вредно.
Внутри концепции «Голографической Вселенной» вода выполняет роль носителя Памяти. Она обладает памятью, что доказано эффективностью гомеопатических лекарств, в которых количество полезного лекарства сведено до нескольких молекул. Но они все же  действуют и довольно эффективно. Впрочем, действует и «плацебо». Почему? Именно  потому,  что голографическая парадигма  эффективно работает.  Для излечения нам не обязательно эксплицировать материальную часть лекарств,  вполне достаточно и его имплицитной – информационной  части, существующей на волновом уровне.  Стоит нас убедить, что мы приняли эффективное лекарство, как дело пойдет на поправку.  Подсознание само  сработает как эффективное лекарство. 

                                            4) Эпоха Огня:

В организме волхва эту стихию олицетворяли эмоции, а в Общине -  правильно организованные и исправно работающие энергетические структуры.  В своих общинах волхв всегда  находил себя среди  управленческого аппарата Социума. Укрепляет Огонь стихия Дерева, поэтому высокая нравственность является основой нашей благожелательности, сердечности и милосердия. Одно без другого не существует.


Тесно взаимосвязаны стихии Земли и Огня. Огонь порождает пепел, иначе говоря,  Землю. Поэтому позитивная энергия  укрепляла в волхве его социальную устойчивость и духовную Меру.


Энергия вне  Меры - это то же,  что и Мера без ограничений, то есть “нонсенс”, парадокс. Огонь страстей плодит в человеке лишь  Хаос, потерю Меры и Устойчивости. Социальный Беспорядок и Дезорганизация  убивает  стабильность Жизни на всех уровнях социальной организации: семья, племя, народ, человечество и Космос.


Ослабленный нравственный контроль в личности также приводит  к социальной нестабильности из-за выплесков Огня страстей. Что может остановить этот  эмоциональный  жар? В жизни волхва такие события в юности имели место, но он очень быстро научился ими управлять, контролируя свои страсти. Он быстро осознал, что:


а) Огонь гасит Вода, то есть, страсти могут быть погашены творческими усилиями личности, работой ее духовных органов. В Общине их частью  были сами волхвы;


б) Позитивный Огонь будет усилен при условии высокой Морали людей, то есть “древесного позитива”.

 Только наиболее духовно ориентированные творцы (волхвы в их числе) с помощью плодов  религиозного творчества способны  справиться с этими проблемами в будущем. Духовное творчество (высокая миссия Воды) начинается с Морали. Община, в которой есть поэты, всегда живет долго, ибо высокая поэзия не существует  без связей с высокой моралью. Творческая гениальность не совместима в жизни Общины со Злом.

Что все это означает  для голографической парадигмы? Огонь, Вода, Дерево, Металл, Земля -  это виды энергий, необходимых для  экспликации голографических образов в материальные предметы. Энергия черпается частью из окружающего нас энергоинформационного поля планеты, возможно  закрепленном в Мировом Океане, а  частично мы приносим её из своих собственных энергетических  и ментальных запасов: Разума,  Любви, Нравственности, Организованности, Творчества и т.д. 

Энергия Меры нужна для того, чтобы не нарушать при экспликации  реальности скрытые по началу законы Красоты и Божественной Пропорции.  


                     
5) Эпоха Земли

Сущность первоначальной шаманской Инициации волхва как раз и заключалась в том, чтобы прислушаться к Матушке-Земле, проведя  в непосредственной близости с ней (в девственном Лесу)  целый год.

Раздумья о стихии Земли - это раздумья об энергетике Матери-Природы. Можно сформулировать их итог следующим образом: “Кто не думает о Матери-Земле, тот не думает вообще”…

Именно стихия Земли укрепляет Металл ( Разум и Волю человека ), а “жизнь одними страстями” построена только на удовлетворении низших потребностей в еде, сексе или  зрелищах.  Ограничение только подобным аспектом Разума привело Человека и Человечество к полному Неразумию и Деградации. Думаю, что в голографическом аспекте  речь идет о  неустойчивости создаваемого нашими усилиями мира, если в них мало соответствующих высоких ментальных энергий – Разума и Духа. 

Неразумная Община обязательно покатится в бездну загрязнения Природы, а, следовательно, будет обречена на вымирание.
Чтобы остановить скольжение в пропасть, волхв всегда  помнил о главном завете, сформулированным древними: ”Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей”. Кроме того, исходя из общей картины  энергетических взаимовлияний,  для выживания Общины постоянно следует:

а) усиливать позитивную энергетику Дерева, укрепляющую нравственность сердечность, милосердие, благожелательность;

б) укреплять позитивную стихию Огня, то есть, энергоинформационные составляющие личности и позитивные эмоции.

Все беды человечества начались с того, что Первочеловек  “что-то не то съел” - к примеру, “яблоко” с “Древа познания Добра и зла”. Нарушив запрет Бога, он открыл ящик несчастий, с которыми не может  справиться до сих пор. Читатель помнит, конечно,  древнегреческую легенду о “ящике несчастий Пандоры”?

Дисбаланс (патология, болезнь)  организма начинается, таким образом, с неправильного образа питания, в частности, поедания трупов убитых животных. В этом случае стихия Земли поражает стихию Воды в организме, то есть, неправильное питание поражает, прежде всего, почки. Затем плохие почки поражают сердце и организм гибнет. 

На социальном (общинном) уровне происходит то же самое. Отсутствие устойчивого Равновесия  (Меры), связанное  с работой   стихии Земли, приводит  Общину к ее духовной и творческой деградации.

Стихия Земли обладает  центральным положением в группе стихий. Но каждой стихии соответствует и определенная духовная сущность. Так Земле соответствует Бог, ибо только  именно Его энергия занимает центральное положение посреди всех  типов энергетических стихий. Именно поэтому сдвиг  Равновесия в духовной системе - это всегда принижение Бога, отказ от понимания доминанты   Космоса, высших Божественных Иерархий -  Мирового Древа всей Вселенной.

  В голографическом аспекте «земля» – это «осевая энергия»,   на базе которой и творится  наш земной мир в ходе экспликации нами голографического образа Мира.  Название энергий не случайно, как не случайно совпадение названия нашей планеты и её «осевой энергии» - «Земля». 

                                                 6) Эпоха Дерева

Время, проведенное в дикой природе, - было самым желанным в жизни волхва. Потребность бывать на лоне Природы - показатель Духовности, высшего  предначертания Человека.

В Библии рассказано, как первые люди, еще в духовной телесности, жили в Раю. Некоторые называют его Эдемом, некоторые  - по-другому. Но суть древних  мифов  любых народов, в сущности, везде  одинакова: люди когда-то   согрешили, а Высший Дух  изгнал их за это из Рая.  Телесно в Раю люди  были весьма приспособлены для жизни: их не жег Огонь, не могла поглотить  Земля или потопить Вода, Металл не мог повредить им каким-нибудь своим действием, но они “прокололись” … на «Дереве». 

Вопреки запрету Высшего Разума не есть плодов с Древа познания Добра и Зла, они возмечтали стать такими, как Боги, и нарушили этот  запрет. В результате, познав Добро и Зло, то есть, дав Злу место в себе, они стали смертными и были изгнаны из Рая.

Один из аспектов этой притчи таков: Дерево (как и любая другая стихия) несет в себе как злое, так и доброе начало. Диалектика Добра и Зла, поддерживаемая Деревом, воспитывает в нас  нравственные качества. Поэтому Дерево играет огромную роль в любой религии: у друидов каждое дерево по-своему священно и в любых обстоятельствах  помогает своим адептам.

 В буддизме именно под священным деревом принцу  Гаутаме (Будде) пришло в голову понимание  восьми великих истин буддизма. Но и Христа распяли на кресте из дерева. Поэтому  именно Дерево одновременно символизирует  Мораль и  религиозное начало Жизни. Во всех древних мифологиях есть идея «Мирового Древа» - оси  родовой основы Бытия.

Религия укрепляет Власть правителей и Общественную мораль. Религия волхвов действует точно так же: просветленные люди  управляют племенем и  поддерживают в неприкосновенности его Мораль. Пока поддерживают... Хотя это становится делать все труднее.

Исходя из Закона взаимодействия стихий (“Правил их усиления-ослабления”), Мораль укрепляется творческим  и информационным импульсом (Водой), а ослабляется Металлом (Материальным благополучием и рациональной волей). История наших западных народов подтверждает этот  Закон  с необыкновенной устойчивостью. Материально благополучные народы, как правило, имеют ослабленный творческий потенциал и вынуждены приглашать мозговитых людей из других стран. Слава  Всевышнему, что наша родная  земля отсутствием мозгов пока не страдает! Хотя, материальным благополучием,  мы то же не блещем. Одно компенсирует другое.

 Из рассказа о  библейском сотворении мира мы помним, что раньше всего возникла  Вода, потом Земля,  и Огонь, а  только потом   Дерево и Металл, олицетворяющие Мораль и Рациональность  человека.  Само по себе это говорит  о важности энергетических стихий, в том числе и при голографической развертке реальности.  

                                                7) Эпоха Металла:

Рассмотрим традиционную духовную точку зрения. По ней понимание сущности Металла пришло к волхву, скорей всего во время проживания в  крымском  Суроже. Стихия Металла с её духовной амбивалентностью хорошо известна: с одной стороны, - Материальное богатство  и  благополучие, а с другой – Волевое начало  человека.

 Волевая энергетика  общества всегда скрыта, она всегда в потенции, ибо  только импульс Саморазвития включает механизм, ведущий к постепенному  накоплению духовного Разума и духовной  Мудрости. 

 Почему?  Дело в том, что Человек подобен Космосу, все его духовные богатства  есть и в Человеке, но включаются лишь при Саморазвитии, когда  Человек преодолевает барьеры и преграды на пути к скрытой в нем сокровищнице Духа и просветленному Сердцу, при условии  благословения Высших сил на это. 

Негативный огонь (элементарные человеческие страсти) поражает  позитивный Металл (Волю и Разум),  так как  Огонь  обычно плавит Металл. Высокое духовное и разумное развитие Человека невозможно, если  в нем не участвует позитивный накал Сердечности (Дерева). Он проявляется через Благожелательность, Милосердие, Соучастиие и Сочувствие  к людям, через Сострадание их бедам.

Низкие энергии Металла несут с собой алчность, накопительство, стяжательство и все негативные аспекты поведения, направленные на получение материальных выгод. Напротив, высокие энергии Металла иницируют в Человеке волевую духовность, разумное начало, мудрость, способность к духовному Саморазвитию, прокладывают пути к Всевышнему, дорогу  к полетам в Топохронале..  Печально, что ныне  человечество продолжает зацикливаться на низких металлических энергиях, что добром для него  не кончится...

Поскольку Металл  «порождает» Воду, можно утверждать, что человек с низкими энергиями Металла будет бессмысленно расходовать свой творческий дар - “Сок Жизни”. Существует легенда о “шагреневой коже” (эквиваленте творческого  дара Человека), которая тает по мере увеличения  материальных благ  его  жизни. Эта закономерность воплощается в указанном взаимодействии стихий  Воды и Металла.

Чем богаче Община, тем более она охвачена огнем собственного самосожжения, поражающего ее Разум. Поэтому  “импульс Жизни” Общины, ее творческий потенциал  постепенно гаснет. “Волхвы”, или  замещающие их Личности, испокон веков хранили этот потенциал, старались развивать и приумножать его, но, увлекшись сокрытием  своих тайн, чтобы не навредить Общине, они перешли некую положенную  Богом  грань. Община же в испуге от Неведомого будет изолировать волхвов  все дальше и больше, пока не останется без Высшего Разума вообще. Такое положение чревато глобальной катастрофой.

Общине  будет трудно, но она найдет выход. Многие интуитивно его уже знают, хотя и не догадываются об этом. Это - обращение к Единому, осознание всеобщей Целостности, постоянных  связей Плотного и Тонкого миров.

Предполагая подобные трудности, волхвы, должны  предвидеть Будущее. Как? Стихия Воды подпитывается Металлом. Следовательно,  только Волевое начало   ставит преграды ослаблению творческого потенциала Общины. Задача волхвов - очищать энергию Металла, переводить низкие ее планы - погоню за материальными благами в высокий план - Саморазвитие и обретение духовной Мудрости.

 Волхвы выработали определенные правила и технологию поддержания достойного уровня  Духовной Мудрости внутри племени, но многие из них все ещё боятся отдавать её  неподготовленным умам. Тут может быть перекос, молодым, его и исправлять, если хорошо подумать об этом на природном  досуге...

  Давайте проинтерпретируем эту традиционную духовную точку зрения в терминах голографической традиции. «Металлические энергии» способствуют при экспликации материальной Вселенной росту двух начал: Материальных богатств и волевой Рациональности. Мерой выступает «деревянное начало» – Сердечность. Если человек его лишен, он устремляется во все тяжкие, стремится стать миллионером или напротив уходит в мудрствование,  чреватое точно   таким же  по знаку негативом. 

Способность к нормальной гармоничной экспликации мира зависит от Меры – единства огненного и водного начал в человеке. Локальный  мир всегда  таков, каковы люди его породившие.

8) Эпоха духовно-инновационной Трансформации (время Эфира):


Эфир - это символ изменчивости, поэтому время ему отведенное по закону является временем трансформаций, революций и бифуркаций.

Время социальной бифуркации - один из важнейших периодов в жизни волхва. По сути дела,  вся его многообразная деятельность во многом свелась в конце жизни к тому, чтобы смягчить переход к “Новой жизни”, который инициировался этой бифуркацией. В его записках она получила название “Глобального Планетарного Перехода”. (ГПП)

Пути смягчения Перехода, именуемые в некоторых эзотерических текстах «Смягчением Кармы», стали важнейшим направлением деятельности волхва на этом этапе развития.


Бифуркационные обстоятельства в мире в соответствии с голографической традицией порождены отсутствием мира (Порядка)  в самом человеке,  перенесением его ментального  дисбаланса (Хаоса)   в материальную жизнь.

Но это всегда и время Перехода. Именно поэтому так часто совпадали природные катастрофы, типа Потопов и Оледенений с духовным Преображением и Трансформой самого человека. Медленное накопление духовности на планете Земля объясняется во многом тем, что Бог творил человека  в условиях  равноправия всех энергий, какая из них  в данный момент возьмет власть,  было  не всегда ясно, ибо это зависело  от многих, в том числе и случайных, обстоятельств.  Проблема человека в том, что он не всегда находит Меру, как Божественную Пропорцию, чаще всего стремится к соотношению «фифти-фифти». А это совершенно не верно и только порождает новые проблемы. 

                    

9)  Время Святого Духа:

Со временем Святого Духа в жизни волхва были связаны краткие моменты пребывания в Топохронале Сверхпространства. (в голографических терминах – в имплицитном, непроявленном мире). Волхв очень хорошо сознавал, что его мир не исчерпывается тем, что он наблюдает в реальной жизни. К Сверхпространству он стремился задолго до того, как научился попадать туда  так, как все остальные: только после Смерти. Он заранее осознал механизм голографической развертки Мира и значение Смерти в нем.


Побывав в Сверхпространстве, волхв  стал совсем иным, он стал  более добрым, чутким, смиренным. Он больше не гордился - не просто перед другими людьми, -  этого  и раньше не было,   он не гордился даже и перед самим собой, ибо понял, насколько далеко ушли от его уровня развития  высшие духовные сущности в Сверхпространстве Топохронала. 


Имея соответствующие ориентиры, любой человек правильно построит свои взаимоотношения с миром Топохронала , найдет слова,  молитвы  и другие материальные и духовные  средства для общения с Ним.


В рамках голографических представлений о сущности Мира «Время Святого Духа» - это время Гармонии и торжества Меры.  Это время человека, осознавшего значительность умиротворения всех энергий в себе самом  и стремления гармонично эксплицировать  творимый им вокруг  мир. Это время, к которому нас так упорно стремит Бог, - время,  когда мы научимся быть Его  Сотворцами и равноправными Собеседниками. 

Оно уже предречено в Библии как «Новая жизнь»…

                     7.3.2. Транскоммуникация с Тонким миром  по Карлосу Кастанеде

Цикл книг американского антрополога Карлоса Кастанеды (См. например,  Библиография, № 63) о мистике мексиканских индейцев из племени «яки» оказался по основным своим особенностям очень близок «голографической парадигме» и  формам разнообразных  способов  общения с Тонким миром, то есть «транскоммуникации».

Попытаемся изложить некоторые аспекты этой «парадигмы Дона Хуана»  на избранном нами языке «голографической парадигмы». При этом мы будем ссылаться на статью из Интернета - «Время Нагуаля. Нагуализм с точки зрения квантовой теории» С.И. Доронина.

   Для Кастанеды Переход от Тонкого Мира к Плотному миру  связан с процессом  превращения «намерения»  (то есть, нашей установочной  мысли, желания и т.д.) в «команду Орла», то есть,   в их   материализацию в реальном  мире.

В квантовой механике следует различать несколько процессов:  уплотнение системы  (декогеренция), связанное с переходом из нелокального состояния (духовная система в тонком мире) в локальное (уплотненное состояние в физическом мире), и  процесс возрастания «квантовой запутанности системы»  - обратный  процессу её  уплотнения.

 «Мера квантовой запутанности» тесно связана с количеством информации в системе, а сам процесс декогеренции ( уплотнения)   свидетельствует лишь  о характере перехода имплицитного  фрагмента Голограммы – Божественного Слова в материальную эксплицитную форму.

Таким образом, для квантовой теории важным является пара: «локальность» (плотное состояние вещества)  – «нелокальность» (вещество в разуплотненном состоянии, фактически – полевая (вибрационная) структура).


В каком-то смысле можно провести аналогию между «квантовой нелокальностью» и религиозным  пониманием Бога  (но не Христа, а –  Бога- Отца (Саваофа), которого никто никогда  не видел).


 К. Кастанеда вводит   аналогичное противопоставление: «нагуаль» (тонкий мир) - «тональ» ( реальность плотного мира).   Предпочтение  в его книгах отдаётся именно нагуалю, так как тональ зависит  от первого  и в сравнении с ним   имеет второстепенное значение. С точки зрения философии, подобное воззрение  –  типичный идеализм, но он, на наш взгляд, имеет смысл не только для философов. Мы попытались выработать компромиссную точку зрения, зафиксированную в Законе постоянного обмена универсальности (Абсолюта) на локальную эффективность, аналогичную «Принципу Дополнительности» Нильса Бора. 

 
Благодаря ему,   наша концепция  полностью совпадает с основной доктриной квантовой механики, в которой «мир локальных объектов тоже не является основой Реальности. В её основе на фундаментальном уровне лежит нелокальный квантовый источник, из которого локальные объекты могут лишь «проявляться»  в процессе декогерренции. И любой проявленный объект, как классический домен, окружен квантовым гало, квантовым ореолом, пронизывающим его плотную локальную сердцевину». (Из статьи С.Доронина – www.nagualism.ru/ nagualtime/n2/gosti- Doronin.html).

                  Нагуаль – это та мысленная голограмма, существующая  в наших мозгах, помимо нашего осознания, из которого мы,  с помощью заложенного в нас Богом механизма чувственного восприятия, воплощаем видение  материальной реальности.      


В квантовой механике «ментальной голограмме мира» соответствует так называемая «квантовая суперпозиция состояний», из которой извлекается всё многообразие видимой  Вселенной.  


По мнению Дона Хуана, нагуаль – это место, где «обитает сила», а, по мнению квантовой механики, –  некое голографическое пространство, где скрываются до воплощения все  виды энергий,  материализующихся позднее в  материальном мире, в том числе и с помощью наших собственных мозгов, но не обязательно только с их помощью.  Есть среди них  такие, к которым мы не имеем никакого отношения. Они существуют объективно, вне зависимости от нас, ибо энергоинформационный мир вокруг имеет своё материальное (по крайней мере, на энергетическом уровне) существование. Тогда секрет их поддержания скрыт в деятельности  духовной Иерархии. 

    Итак, каким образом материализуется мир? В «голографической парадигме» американского физика  Д. Бома  - с помощью божественной голограммы, из которой наш мозг черпает силы и энергию  для материализации мира  путем наших пяти органов чувств.  А у Кастанеды, к примеру,  за этот процесс отвечает так называемая «точка сборки». Как пишет С.Доронин, она выполняет две основные функции: «обуславливает наличие сознания у живых существ и  формирует устойчивую картину воспринимаемого ими  мира».

Интересно, что для устойчивого восприятия окружающего мира «точка сборки» должна быть жестко фиксированной, иначе мы видим только галлюцинации, различного рода «туманные видения», сны и т.д. 

Сдвиг «точки сборки» порождает изменение  самого процесса нашей интерпретации  чувственных образов.  У Кастанеды получается так, что для овладения магическими способностями транскоммуникации с Тонким  миром необходимо только научиться манипулировать  с собственной «точкой сборки».

Речь идет даже не о  простой манипуляции, а об «её смещении с последующим закреплением», ибо в  незакрепленном порядке она будет порождать  в сознании только нечеткие, расплывчатые картины – галлюцинации.   Без  закрепления «точки сборки» мы воспринимаем лишь хаос окружающего мира с   незафиксированной   в сознании голограммой. Поскольку в мире все же больше людей разумных, нежели людей со сдвинутой «точкой сборки» возможно,  его восприятие в «плотной», а не «тонкой форме». Хоте в реальности нужны и те и другие, ибо от жестко фиксированной «точки сборки»  большого добра нет, в особенности в ситуации переходных, бифуркационных состояний мира.

Это напоминает процесс наведения резкости  объективом фото- или кинокамеры. «Точка сборки», таким образом, управляет системой  интерпретации чувственных данных.  Если она «наведена» мы видим мир в отчетливой форме, если нет, возникает иллюзорная картина.  В реальности мир предстаёт  перед нами всегда иллюзорным,  ибо для его подлинного «видения» необходимы другие,  кроме органов чувств механизмы  восприятия, например, электронный микроскоп, цифровая фотография  и т.д.  Как мы уже показали,  наиболее эффективны  Интуиция и Духовное Преображение себя и мира, чтобы воспринять его в адекватной  для «Голографии Бога»  форме. 

Кастанеда вводит еще понятие «сталкинга» как процесс согласования  «точки сборки» с гармоническим восприятием  окружающей картины мира, то есть,  преобразования Хаоса мира (или  неадекватно воспринятой нами  его голограммы) в Порядок нашего  фрактального и  чувственного восприятия. Использование в данной ситуации понятий Хаос и Порядок не носит оценочного характера, ибо неизвестно, где больше Хаоса – в наших головах или в Божественной  Голограмме мира.  Просто у нас с Богом разные понятия о Порядке и Хаосе. По крайней мере,  Божественная система всегда предполагает единство двух полярных сущностей с их общей божественной функциональной направленностью, реализуемой в балансе.

Герой  книг Кастанеды -  индеец из племени «яки» Дон  Хуан утверждает, что «смещение «точки сборки»  за пределы средней линии энергетического кокона человека  заставляет окружающий мир исчезнуть из поля зрения, потому что его  «стабильность» и «субстанциональность», кажущиеся принадлежащими окружающему миру, на деле   не принадлежат ему, а являются  всего лишь  плодом   нашей  силы настройки на него (в нашем контексте – нашей способности воспроизводить Божественную Голограмму). 

Система человеческого осознания мира зависит от нашей индивидуальной  способности эффективно использовать его энергетику и равно принадлежать ей, как  нам самим. Наша собственная энергетика посредством перемещения «точки сборки» по энергетическому кокону  тела коррелируется с энергетикой  ментальной Божественной  Голограммы, чтобы породить в итоге картину окружающего физического (плотного)  мира. Органы чувств – лишь инструмент, но индивидуально «заинтересованный» в воспроизводимой ими картине мира. Хотя дело не в простой «заинтересованности», а в способности адекватно ориентироваться в духовных пластах мира.

Поскольку энергетика Голограммы вечна и бесконечна, наши  сенсорные  способности в конечном итоге возрастают от совсем  минимальных к  максимальным,  свойственным   только древним магам и святым. Но,  тем не менее,  диапазон нашего восприятия всегда ограничен, ибо всегда существуют  типы  плотных энергий, которые мы принципиально не можем воспринять сами по себе. Однако существует и  наука со своими возможностями познания мира, в том числе, и за границами наших органов чувств. Мир познаваем, ибо Бог – не обманщик. Он просто против того, чтобы мы зацикливались на одном способе объяснения мира.  Он  ждет, чтобы мы открывали новое,  приближаясь к Его – Божественному  уровню постижения мира. Механизмы этого постижения – целостная Интуиция и   Божественное (Измерение) Сотворчество,  способное  на постоянную  духовную корректировку (изменение)  Мира. 

Нам остаётся рассмотреть ещё одно важнейшее  для  Кастанеды понятие  - «остановка внутреннего диалога» (ОВД). ОВД – это магическая техника манипуляции с окружающим миром, освобождение  нашего восприятия от постоянной привязки к  его  лишь к одному фиксированному состоянию.  Как считал Георгий Гурджиев, это  освобождение восприятия от матричного механистического воспроизведения  чисто внешней картины мира, завязанной на несовершенство наших органов чувств, это преодоление заложенной в нас тенденции стать «биороботами».

В нормальной жизни «точка сборки»  жестко привязана к одному ментальному   состоянию, а   ОВД  есть    наша способность освободить  «точку сборки» от постоянной привязки к  одному. Наше восприятие  окружающей действительности держится на  внутреннем диалоге, ибо он обеспечивает синхронизацию нашего мысленного комментирования реальности  с таким  же точно диалогом   других людей, ведь они пользуются теми же словами, что и мы,   и обладают  сходной с нашей  пространственно-временной ориентацией.

 Внутренний диалог – это способ сохранить привычную для нас пространственно-временную картину окружающего мира. Сложившаяся в нашем мозгу и  уже осознанная нами,  картина мира будет работать  даже вопреки  физическим сигналам от окружения, которые иногда ей полностью противоречат. Этим объясняется принципиальное неприятие нами новых идей,  а также осторожность науки  в   верификации любых научных открытий.  Этим часто объясняются ошибки нашего восприятия, когда мы видим одно, а  осознаём  лишь то, что однажды было нами традиционно воспринято, то есть, поступаем как типичные «биороботы».

Мы настроены на  постоянную  поддержку сознанием старой картины мира,   мы обречены на неё  из-за сложившейся системы воспитания и образования, а также  благодаря работе СМИ и мнению окружающих нас людей.  Если они отсутствуют, мы впадаем в состояние «информационного голода» и начинаем разговаривать сами с собой.

Не этим ли  объясняется  деятельность гениев, способных к изменению традиционной картины мира?  Им для этого надо только войти в «зону молчания», остаться одним и хорошо подумать. ОВД  как раз и обеспечивает достижение нами  «внутреннего безмолвия», необходимого как для гениев, так и для людей, обучающихся ТВОРЧЕСТВУ, а главное -  на ТВОРЧЕСТВО принципиально способных. 

    7.3.3. Общение с потусторонним миром и вера в бессмертие души  в разных культурах:

Нам остаётся кинуть краткий взгляд на воззрения разных эпох и разных культур на  проблему транскоммуникации.

              1. Древний Вавилон. Мир Посмертия у них – унылая страна без возврата, ибо в реинкарнацию они не верили.  Единственная радость там – возможность общения с миром живых. Мертвые души могут, как помогать, так и мешать своим родственникам.  Там было принято вызывать духи мертвых и спрашивать у них совета.  Сейчас эта традиция начинает возвращаться. 

               2. Древняя Индия. Смысл жизни святого адепта там – полное слияние с Брамой – великим Духом, в котором слито все живое и все духовное в этом мире. Эти взгляды поддержал Буддизм, для которого смысл жизни человека – в его полном слиянии с Абсолютной Пустотой, Нирваной, полным Небытием. Можно считать, что буддистский Абсолют – это нечто выше и Бога, и Мира, то есть, какое-то третье состояние синтетической сущности мира, управляющее  Бытиём и Небытиём. Наиболее близко к такому пониманию православное учение о Всевышнем.
 3. Древняя Персия. Для древних зороастрийцев свойственна вера в бессмертие души.  После последней битвы духа Зла Аримана с духом Добра – Ахура-Маздой люди получат духовное и телесное обновление – новую жизнь. Но в древней  Персии от людей мало что зависело, решение приходило  как итог битвы богов. Сейчас нас такая картина никак не может удовлетворить.
4. Древний Египет. Египтяне земную жизнь считали временным пристанищем человеческой души. Поэтому фараоны так тщательно строили себе  свои дома  для вечной жизни – пирамиды, а бедные люди заботились о бальзамировании своего мертвого тела. Мертвые души уходили в Подземное Царство. В загробной жизни у них были разделены периоды темного бытия («Аменти») и бытия светлого – «День явления», когда  для души открывается совсем новое состояние, неведомое до этого, более чистое и святое. По мнению древних египтян,  нас ждет впереди сложная жизнь, в которой могут быть   различные периоды существования, - в чем древние египетские маги были абсолютно правы.
5. Древний Израиль.    В концепции древних иудеев  существовал ШЕОЛ – место, куда  переселяются души людей после смерти. Если на земле они вели непорочную жизнь, они наследуют  блаженство, если нет, то вечные мучения.  Но после прихода Мессии все изменится, и все  окажутся  в Раю. Современное человечество больше верит в себя как спасающую силу, но Истина, как всегда, «где-то рядом»…
6. Древняя Греция.  У древних греков души в загробном мире существуют в форме призраков, растворившись  в призрачном мире в  поисках Бога. Чтобы облегчить эту задачу, живя на земле, они должны участвовать в мистериях, которые считались «праздниками бессмертия».  Философию бессмертной души развивает и великий философ Платон. Но у него она обречена на бессмертие, даже, если  не вела себя праведно в земной жизни. Бессмертие души – краеугольный камень и современного понимания  единства Бытия и Небытия. Но Путь её мытарств в  Том и Этом  мирах сложнее, чем просто  процесс мистериального соучастия. У неё есть и другие формы ответственности и долга перед Богом. 
7. Древний Рим. Древние римляне верили в посмертную жизнь душ предков – ларов», которым они поклонялись, когда те покидали земной мир. В особенности они приносили жертвы умершим родственникам.   Но, будучи язычниками, в Единого Бога они не верили;  у них было многобожие и, в частности,  существовал владыка посмертного мира мрака - Оркус. Познать Иерархию Посмертия – сложнейшая задача, которую разрешить до конца в мире Бытия  невозможно. Вместе с тем, вне этого понимания невозможно выстроить правильную линию поведения души, как   там, так  и тут. 
8. Исламский Восток. По исламским понятиям человек лишен в «Коране»  «свободы воли», ибо является послушным орудием в руках Аллаха. Тем не менее,  в загробной жизни его ждет воздаяние в Раю или в Аду, смотря по тому, как он  исполняет предписания Корана.  В частности,  на Ад обречены и все представители других религий, что свидетельствует о том, что зоны Инобытия конфессионально поделены, и христианам в Исламскую зону соваться не след.  Хорошая  судьба дана   арабским мужчинам в Раю, но женщинам там нет места, ибо их места занимают «прекрасные гурии». Каков загробный путь арабских женщин в Раю или в Аду, Коран не уточняет.   Подобная дискриминация полов современным сознанием отвергается, ибо к Богу можно приблизиться только вдвоём; будучи целостным, ведь Он не признаёт нашей однополости.

9. Древние славяне. Они верили в бессмертие души, но  умершие души по их понятиям могли жить  и на этом свете в форме леших, русалок, кикимор и другой лесной или  болотной нечисти.   Воплощения «духов зла» и в мире Бытия и в мире Инобытия у славян многообразны. Человечество из-за ложного страха боится подойти к ним поближе, но на каком-то этапе такое познание будет всё равно  необходимо. Чтобы победить врага, его надо познать. 
10. Верования  мезоамериканских индейцев. Они считали, что души мертвых уходят после смерти в «Землю немых», местоположение которой неизвестно, скорей всего, - на небесах. Они верили в реинкарнацию.

Душам предков приносились жертвы, часто кровавые, например, младенцы, животные и т.д. На пути в загробный мир душа должна был преодолеть ряд испытаний, типа пересечь восемь пустынь, обойти огромного дракона, преодолеть сдвигающиеся горы, увернуться от выпрыгивающих каменных ножей и т.д.

По современным представлениям испытания души в загробном мире носят не материальный  (плотный),  а «тонкий» характер и сродни нравственным мукам.

11. Догоны. Для них характерен культ предков, которые возрождаются после смерти на небе в форме змей.  Поэтому догоны вырезали фигурки змей и им молились. Дух предка являлся избираемому  жрецом человеку и просил его  организовать святилище и ему поклоняться. Он также предлагал людям  наиболее подходящий тотем для поклонения,  причем необязательно только  змею.

Подводя итоги этим мифологическим  верованиям в загробный мир, можно  выявить                    следующие его   основополагающие  элементы:

       А.   Культ умерших  предков в самых разнообразных формах;

      Б. Слияние праведной  души в загробном мире с Божеством, Абсолютом и т.д.;

      В. Временность пребывания на Небесах (через реинкарнацию или окончательную победу Добра над Злом);

      Г. Залог блаженной жизни на Небе – праведность на Земле;

     Д. Возможность умершим душам общаться с земным миром и проникать в него в форме леших и другой  нечисти;
     Е.  Закон  небесного возмездия за зло;

    Ж.  Оказание помощи живыми  людьми   мертвым душам, олицетворенные в разнообразных обрядах 

          похорон и  предметах, положенных в могил, а также в  поминании мертвых.
     З. Преодоление  умершей душой на своём пути  массы трудных испытаний.
                 7.4. Активность Подсознания: отношение к Будущему:

Подсознание живет во всех трех мирах Времени: Прошлом, Настоящем и в Будущем. Ученые даже придумали для оправдания  Знания о  Будущем такую оригинальную концепцию: их души были способны реинкарнировать и в Будущее, а,  возвратясь,  запомнили основные события и  становились  пророками или предсказателями.

 Более вероятной версией является контакт души предсказателя с Акашей - Энергоинформационным полем планеты, которому все уже давно известно. Где хранится это поле, до конца неясно. ПО крайней мере, судя по тому, что в предсказаниях всегда большую роль играет вода – в форме глади водоёма или глади зеркала, вероятность её хранения в Мировом Океане очень высока.

   В любом случае именно  Подсознание играет в пророчествах огромную роль:

- во-первых, оно должно быть подготовлено: введено в транс или загипнотизировано;

- во-вторых, оно должно помнить огромное количество информации, не опираясь на память, а только на свои внутренние ресурсы;

- в третьих, оно должно получить какие-то материальные носители для информации: видение событий, явление образов святых, которые им всё рассказывают, или, в худшем случае,  кусочек сахару, как у Бабы Ванги.

Наша семислойная модель Бытия даёт для понимания  роли Будущего в энергетическом балансе Личности огромные возможности. Попытаемся разобраться в них подробнее.

А. Роль духовных энергий  в понимании Будущего;

Дух - это система связи Человека с миром Инобытия, понимание, что Будущее не исчерпывается проживанием  души только в этом материальном мире, у неё есть и другие перспективы. Духовно развитый человек в любой момент готов к смерти, тем более,  что она может прийти в любой момент. Все мы, как говорится, «Под Богом ходим!»

С уровнем развития духовных энергий человека связана его способность к предсказаниям, связано  понимание  «Смысла жизни» как исполнения Замысла Господа Бога по отношению к самой человеческой личности. Но духовные энергии возрастают в нас не от греховной, а от святой жизни: от  аскетизма, милосердия, смирения, способности отдавать себя другим в Любви и в  верности поиску  собственного божественного предназначения.

Гарантом наличия в нас духовных энергий является Божественная искра, данная от рождения каждому человеку. Все мы немного боги, только не догадываемся об этом и ведем себя, как животные.

Духовная  энергия Личности – это личностной  баланс между Богом и Зверем в человеке, способность выбрать Божественную сторону в качестве цели развития и постепенно преодолевать в себе звериное начало.

Более подробно обо всем этом можно прочитать в книге «Человек Будущего». (См. № 49)

Б. Роль энергий души -  Разума,  Подсознания и Интуиции:

Разумные энергии души – это  в рациональном плане – чистый Разум, а в иррациональном плане – Подсознание и Интуиция хранят  мистические экстрасенсорные способности человека.

Душа находится в постоянном балансе между Телом и Духом, она есть  гироскоп духовно-телесного развития человека. Вместе с тем, она не только обеспечивает баланс, но и является его Мерой.

Для её отношений с будущим одинаково важно «не западать» ни на телесный, ни на абстрактный духовный план, важнее всегда  именно  Баланс между ними. Абсолютизация духовного плана приводит человека к одиночеству, выпадению из большинства социальных связей, ибо все высокой духовностью обладать не могут. Хотя святой образ жизни для Будущего предпочтителен, ибо, как говаривал Серафим Саровский: «Спасись один, вокруг спасутся тысячи».  Высокая Духовность обладает примером заразительности, хотя не как болезнь, а  несколько по-другому…

В. Роль энергии стихии «Вода» для Будущего:

Стихия «Воды» несет в себе информационное начало: она порождается стихией «Металла» и губится стихией «Земли». Сильное волевое начало в человеке (Металл)  мешает многогранности информационного богатства личности, ибо « упертость человека» - это всегда  его собственное самоограничение.

Жизненная устойчивость ( стихия «Земли») создаёт другой тип самоограничения – психологический. Человеку начинает казаться, что «во многих знаниях есть многие печали»… Эту поговорку придумали в древние времена, когда человеку, кроме земли, и держаться не за что было, поэтому новая информация представляла собой определенную опасность.

Сейчас мы живем в другой время, когда  подобное самоограничение  в познании, отказ от инновационных методов отношения к Жизни уже  «Смерти подобен». Баланс энергии «Вода» между  новым знанием и отказом от него из-за неспособности развивать собственную способность адаптации к новому, - залог выживания в современном мире.  Огромная масса новых знаний также опасна, ибо приводит человека в стрессовое состояние, а за страсть к постоянному познанию нового, например, путем длительного сидения в Интернете также приходится расплачиваться своим здоровьем. Баланс необходим во всех случаях…

Вместе с тем, совершенно ясно, что Будущему, чтобы оно реализовалось, важна имена адаптационная способность человека  к новому – инновационные качества характера человека. Их сегодня демонстрируют «Дети Индиго». Общественная реакция на этот феномен показывает уровень инновационности той или иной социальной системы, способность её адаптироваться к Будущему. Сдержанное отношение к этим детям  со стороны Православия – характерный пример реакции социальной системы, ориентированной на традицию. (См.  в Библ., № 75)

   Г. Роль энергии «Дерева» в приближении Будущего:

Рост «деревянной энергии» в организме тесно связан с деятельностью в нем Сердца как баланса «верха» и «низа», как  механизма приведения в Равновесие черт  Бога и Зверя в человеке. Сердечность открывает нам в личности  богатства,  ориентированные на Милосердие, Любовь, Сострадание и другие подобные этим качества человека.  

Для Будущего имеет колоссальное значение выбор в этой, балансирующей жизненное поведение  человека стихии, ориентации  - на «Верх», на Милосердие и Сострадание,  на выбор  именно духовных высот  и целей.

Что влияет на этот выбор? Как известно стихию «Дерева» подпитывает стихия «Воды», а губит «Металл», что на психологическом языке может быть истолковано так: для Сердечности полезна  широкая информированность человека (а в Будущем – ориентация на инновационность),  но  определенную опасность  представляет сильное волевое начало, ведущее, как уже было показано, к  субъективным самоограничениям Личности.

 Сердечность (стихия «Дерева») помогает избежать односторонности «многих знаний, чреватых сильными печалями, и жесткости волевого начала в человеке, хорошего для «наращивания мускулов», но  мало полезного для  выбора духовных целей  человеком.

     Д. Будущее и энергия «Металла»:

Энергия «Металла» очень важная для деятельности чакры «Живот», отвечающей  не только рост волевых качеств человека, но и телесные возможности, те же мускулы, к примеру.

Эта энергия, безусловно, оказывает влияние и на духовную устойчивость человека, ибо способствует созданию в личности волевой структуры, как условия её способности добиваться поставленных целей, неважно: материальных или духовных.

Росту стихии «Металла» способствует стихия «Земли», плавит «Металл»  стихия «Огня».  На личностном уровне это означает, что жизненная устойчивость человека способствует росту его волевых качеств, а  высокий эмоциональный уровень придет личности  психическую неустойчивость.

Поэтому высокая эмоциональность человека, избыток в нем энергии «Огня» опасны для реализации Будущего,  успех которого всегда ориентирован на баланс и личностное Равновесие.

Что можно посоветовать неустойчивому в эмоциональном смысле человеку?  «Огонь» заливает «Вода» - «учиться надо господа!» Знание конкретных методик решения своих психологических и духовных проблем в любом случае помогает их решению, была бы только сила воли для их претворения в жизнь.

     Е. Роль  стихии «Огня»  в  реализации Будущего:

«Огненная энергия» в человеке балансируется, как было указано, стихией «Воды» и получает импульс развития с помощью стихии «Дерева». Эмоции уравновешивает новое знание, а  сердечность человека также способствует его успеху в этом балансе.

Что важно для Будущего? Эмоциональный холод губит сердечность, поэтому для Баланса психических характеристик в человеке важно поддержание энергии «Огня» в достаточном тонусе бытия.

В то же время человеку опасно вспыхивать, «как порох», - сам взорваться может и другим  повредить по дороге. Принцип сердечного баланса: «сам погибай, а товарища выручай!» 

Высокая эмоциональность должна быть в человеке скомпенсирована, например, с помощью Творчества или в Любви.  И тот, и другой Путь весьма эффективны, лишь не надо таить эмоции  в себе, иначе сгоришь, а следует постоянно искать цели для её прагматической реализации. Жизнь всегда таит их в огромном количестве, стоит только внимательно приглядеться.

     Ж. Роль стихии «Земля» в реализации Будущего.

 Земные энергии в человеке отвечают за его жизненную устойчивость. Способность стоять двумя ногами на земле дана не каждому, а лишь тому, в характере которого стихия «земли» присутствует в достаточном количестве, например, земным зодиака: Тельцу, Деве и Козерогу.

 Землю поддерживает Огонь, порождая пепел, а губит Дерево, разрыхляя её  своими корнями. Именно поэтому высокая эмоциональность человека может быть компенсирована жизненной устойчивостью,  а последняя  может быть  ослаблена  только излишней  способностью  балансировать,  то есть, мешать устойчивому стоянию на земле.

 Все полезно лишь в рамках эффективного Баланса, излишний Баланс также вреден, как и избыток любой другой энергии в системе.

Стихия «Земли играет, таким образом,  в реализации Будущего двойственную роль: с одной стороны она делает баланс устойчивым, а с другой стороны  её избыток не способствует балансу, ибо тормозит его, вводя в определенные рамки.

                   8. Глава седьмая: «Духовность Человека»:

                              «Безверием палим и иссушен, невыносимое он днесь выносит,

                                         И сознаёт свою погибель он и жаждет веры, но о ней не просит…

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

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

                                                                                                                                                         Ф.И. Тютчев

        8.1. Оцерковленность Личности:

Возможность эффективным образом работать над развитием собственной духовности начинается в России с оцерковленности Человека, его приобщения к такой мощной религиозной и духовной системе России как Православие. 

Первичное оцерковление человека начинается с Крещения и завершается Заупокойной молитвою над трупом человека. Первоначальный этап оцерковления, желает того верующий или нет, связан с торжеством обрядоверия. Для первичного приобщения к Православию другого Пути просто не существует, но для глубокого понимания значения Христа в судьбах мира этого  всё же очень мало.

Обрядоверие – это домината  социального института Церкви, а  для подлинно духовного человека лишь «самостоянье человека – залог величия его», как говорил А.С.Пушкин.

 Приобщиться к Богу вне Церкви невозможно, но вряд ли этим стоит  ограничиваться.  Логика духовного самосовершенствования толкает человека на неустанный поиск особенностей его  личной адаптации  к условиям реализации Замысла Господня,  именно в его время Бытия. Церковь не может в каждый конкретный момент времени  учесть специфику  человеческой индивидуальности, ибо работает с приходской общиной. Церковь институциональна по своей специфике, как  и любая социальная организация.

   Конечно, она по духу  - «Тело Господне», но приобщиться к Его телу – задача не из легких, поэтому она не стоит на первом плане в реальной практике работы приходской  Церкви. Символическое приобщение в евхаристии не является залогом индивидуального духовного Самосовершенствования, хотя вполне достаточно для духовного  Спасения. 

  Верующий тут должен выбирать, на что он направляет основные усилия своего Спасения: чисто приходской план:  посещение храма по праздникам  и причастие не реже одного раза в месяц или постоянный духовный рост в изучении Библии и чтении святых отцов, дабы понять, в конце концов, чем ты сам лично в нынешних условиях можешь помочь в реализации Замысла Божья на Земле? Лучшим выходом  является совмещение и того и другого замыслов, но как мало верующих, способных на такой подвиг!  Да и сама Церковь не всегда на него подвигает верующих, оставляя  подлинную  практику духовного спасения  за монахами.

  Но  величие русского Православия – «спасение со всеми и для всех», а не только для святых людей.

Понять важность второго аспекта Оцерковленности – «личного самосовершенствования» следует в особенности в наше время, когда речь идет об альтернативе: массовое духовное самосовершенствование или гибель в предстоящей экологической Катастрофе.    

 Нельзя сказать, что Церковь  совершенно не обращает внимания на этот аспект. «Экологическая доктрина РПЦ «разработана и доведена до сведения общественности, однако в какой степени она доносится нашими батюшками до верующих в каждой приходской церкви?  А ни в какой!  Процесс её пропаганды пущен на самотек и стал личным делом каждого священника, а тому и других забот вполне  хватает по содержанию в порядке собственного храма и помощи нуждающимся верующим в его конкретном  приходе.  

Тем более, что  для реализации Экологической доктрины РПЦ  храм должен работать в основном  не с приходом, а с неверующими вне стен храма. Это вообще нереальная  для приходского батюшки задача! Она решается, когда его могут призвать для участия в дискуссии  в газете, на  местном телевидении или радио, но – это совершенно случайный  и не управляемый Церковью процесс.

8.2.  Смысл работы по духовному самосовершенствованию Личности:

                                     8.2.1. Введение: духовность как система

             Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы сразу же попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с Богом».

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

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

            И шестикрылый серафим на перепутье мне явился.

            Перстами легкими, как сон, моих зениц коснулся он.

            Отверзлись вещие зеницы, как у испуганной орлицы.

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

            И внял я неба содроганье, и горний ангелов полет,

            И гад морских подводный ход, и дольней лозы прозябанье.

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

            И празднословный и лукавый, и жало мудрыя змеи

            В уста, замершие мои вложил десницею кровавой.

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

            И угль, пылающий огнем, во грудь отверстую водвинул.

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

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

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

            Все главные элементы духовного творчества здесь даны:

             - первоначальная духовная жажда;

             - обретение духовного слуха и зрения;

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

             - замена холодного сердца на угль «пылающий огнем»;

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

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

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

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

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

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

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

            - духовного состояния внешней среды в момент коммуникации.

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

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

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

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

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

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

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

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

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

8.2.2. ЕДИНСТВО СУЩНОСТИ И МЕТОДОВ ЕЁ ПОЗНАНИЯ В ДУХОВНЫХ ПРОЦЕССАХ

             Современная ситуация в России определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Духовный анализ помогает увидеть все  закономерности этого кризиса, понять его истоки и пути преодоления. Этому способствует системная методология, используемая нами как при анализе существующей духовной ситуации, так и всей предшествующей духовной традиции.

            Многие трудности в различных сферах существования, могут быть успешно преодолены после выработки общей системы их понимания, на современном научном языке называемой "парадигмой". Духовная парадигма способна увидеть Прошлое, Настоящее и Будущее в их неразрывной целостности. Новая парадигма интегрирует как современный научный подход, связанный с поиском отдельных от исследователя фактов, событий, явлений, так и религиозное видение, основанное на позиции исследователя – его Вере, "а не только на  Знании.

            Этот синтез осуществляется на культурологических основаниях, ибо мифология, религия и наука имеют общее основание лишь с позиции культуры и объединяются на основе духовности. Современная ситуация с полной наглядностью подтверждает, что чем больше мы в России погружаемся в поиск "хлеба насущного", тем актуальнее становятся проблемы Души и Духа. Тяжесть российского "смутного времени" всегда имела двойной гнет: материальному кризису сопутствовал духовный. И это закономерно, ибо двойная интенсивность переживаний эффективнее провоцирует поиск выхода из кризисной ситуации.

            Но мы еще не в апогее кризиса, а, сточки зрения духовности, констатация факта есть только самое начало разговора. Скорость исторических изменений прямо зависит от интенсивности осознания их подлинной сути. Чем меньше мы чувствуем подлинный нерв истории, тем сильнее она "бьет нас по голове" своими нежданными изменениями. Для всех, кто к этим изменениям не готов и не понимает их смысла, они имеют весьма мучительный характер. Ведь понять, означает - «простить».

               Возьмем  другой   аспект  анализа  духовности:   политический.   Ограниченное самодержавие, будь то "конституционная монархия" или "президентское правление», имеет в России более глубокие корни, чем где-либо. В сущности, политическая система Киевской Руси вплоть до Московского Царства 'являла собой этот тип  "ограниченной монархии",  где дружина заменяла парламент, а присяга князя и его крестоцелование - конституцию. Многие "ретивые головы" сейчас думают о монархии как об единственно возможной для Руси политической системе, но забывают при этом, что "вече" старше монархии, а было оно не только в древнем Новгороде или Пскове, но и в том же Киеве.

            Духовный аспект истории именно сейчас важен как предпосылка культурного развития. Вече - элемент родовой языческой системы мировосприятия, часть мифологического сознания, о включении которого в христианскую культуру будет еще много сказано. Помня о своих культурных корнях,  следовало бы выбрать политическую систему, которая будет иметь дальнюю перспективу, а не  просто сиюминутные политические выгоды.

             Чисто политический императив без духовного осмысления   ситуации, на наш взгляд, абсолютно не адекватен и должен быть заменен системным императивом. Однако это еще требуется доказать! Нынешняя напряженность ситуации в России свидетельствует о том, что у нас на  первый план вышли духовные аспекты кризиса, требующие правильного понимания, как сегодняшних политических акцентов, так и базовых законов духовного развития.

             Если верховный правитель России не будет иметь "сакральной легитимности", как царь во  времена Московского Царства, шансы на долговечность его  правления весьма относительны. Кроме доверия  народа он должен получить поддержку Церкви, а через нее и "небесное покровительство". Демократия в  этом отношении вторична и важна лишь как "двойное подтверждение" права на власть. В России все  начинается с "небесной санкции": царь (президент) должен быть Помазанником Божьим, как это было сотни лет  раньше.

                  Только выбор Православия в качестве государственной религии обеспечил России  и великую историю, и великую культуру. Возможно, в том числе и по причине великой терпимости  Православия к остальным вероисповеданиям. В России до революции национальность особой роли не играла,  важна была конфессиональная принадлежность гражданина. Религиозная терпимость государства  обеспечивала всем равные права и в культурном и в политическом смысле. Исключения были, но  лишь подтверждающие правило.

             Тысячелетний духовный опыт истории России политически опирался на Православие. Как  только режим стал атеистическим, он смог просуществовать всего лишь 72 года. Правда, атеистический  выбор, органичной частью которого был марксизм, человечество сделало много раньше - в эпоху  Возрождения. Однако гибельные последствия этого выбора оно ощутило только в конце XX века, столкнувшись с явными признаками духовного и физического вырождения. В России просто все переживается острее, чем где-либо, по той простой причине, что именно  ей будет  дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

               Нас губит  "научная" самоуверенность, что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого материального тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствие подобных ренессансных иллюзий человечества только сейчас.

            Оказавшись без Любви, Земля ударила в колокол Чернобыля, который, как известно, "звонит по тебе". Но остановить «колоссальную инерцию гордыни атеистического человека» еще очень трудно. Должен последовать новый удар, ведь мы не спешим меняться. Зачем нам Церковь, если есть уверенность, что можно построить Царствие Божие (коммунизм, социализм) прямо здесь - на грешной Земле и без Бога? Зачем духовность, если с помощью технического прогресса можно обеспечить себе, или хотя бы части населения, весьма сносное материальное благополучие?

            Если за это благополучие кто-то (например, потомки) горько поплатится генетическим вырождением, свершится ведь уже только в Будущем! Нельзя забывать о тревожных знаках нашего времени: именно с нами уже "случился" СПИД, идет гибель природных экосистем, растут наркомания и алкоголизм, насилие и самоубийства.

            Где же выход, да и есть ли он вообще? Наша методология решения духовных проблем утверждает, что он есть! Просто необходима новая духовная парадигма видения реальности на смену старой, так называемой, "научной парадигме". Мы делаем попытку, объединив Веру и Знание, заложить основы инновационного сознания с духовной доминантой во главе.

             Это сознание должно прийти на смену мифологическому, нормативно-религиозному и научному сознанию. Его можно было бы назвать одновременно и творческо-религиозным и духовно-преобразующим или просто духовно-инновационным, построенным на постоянном диалоге человека с Богом, творцом Вселенной, Высшим Разумом, находящейся одновременно вне и внутри человека. Он (человек) сможет выжить, если обретет в себе духовную сущность, сумеет правильно построить диалог на началах Добра, Любви, Справедливости и Красоты.

               Но примирить, к примеру, свято-отческое наследие христианства с "безбожной" наукой бесконечно трудно. Как ни странно, находит подступы к решению этой проблемы квантовая физика, в частности в области, методологии анализа, где впервые осознан конец господства познающего  субъекта, инструментально отделившего себя от познаваемого объекта. Этому способствовало открытие  известного "парадокса Эйнштейна-Подольского-Розена." (ЭПР), теории "дальнодействия" и некоторые другие квантовые  открытия. Мы их охотно используем в своей методологии.

               Известный христианский теолог Радим Палоуш, выступая в октябре 1991 года на  Ватиканском симпозиуме по диалогу религий, сказал: "Илья Пригожий, знаменитый физик второй  половины XX века, нобелевский лауреат, писал, что квантовая механика должна отказаться от иллюзии  описания мира с внешней точки зрения , иллюзии чистого интеллекта, который видит систему такой,  "какая она есть сама по себе", оставаясь вне ее. Ученые должны признать, что уже невозможно  описывать объективную реальность без учета человеческого фактора. Это означает конец иллюзии  разрыва между Субъектом и Объектом, иллюзии господства Субъекта во Вселенной. Субъект должен  отказаться от своего "богоподобного положения" и вернуться на Землю к единству человечества и  остальной Вселенной". ( Библ. №64 , стр. 60)

             Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции " духовного креацианизма", осознав «эволюцию» как её частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей  Вселенной и с Инобытием окажется для больного человечества не только лекарством, но и способом выхода из  экологического тупика и тупика бездуховности. В нашем обращении к Вере на рубеже второго и  третьего тысячелетий есть не простой возврат к старому, но и некое  новое качество. Имеется в виду  осуществление такого синтеза Веры и Знания, при котором невозможным становится всякий  фундаментализм, будь то исламский или христианский. Экуменизм при этом не перекрывает всей  новизны постановки проблемы, так речь не идет о создании единой религии. Более того, мы  предостерегаем от такого обольщения, увидев целостность на другом – отнюдь  не на  конфессиональном уровне.
 То,  что религий у человечества много, имеет в частности культурный резон. Новый синтез предполагает конфессиональный диалог, расширение сознания и приобщение к новой системе мировосприятия как можно большего числа людей. При этом нами подчеркивается особая роль Православия.

               В современной науке начинает довлеть "глобальный подход", ощущение единства на высшем уровне задач и проблем отдельных народов. Мы также исповедуем эту точку зрения при отчетливом понимании, что в современной "глобалистике"   отсутствует   духовная доминанта, являющаяся решительным звеном спасения мира, - спасения не столько на материальном, сколько  на духовном уровне. Только он и является подлинной сущностью человечества, его специфическим отличием от всего остального физического  мира.

                Важнейшим аспектом новой духовной парадигмы служит её культурная значимость. По меткому наблюдению О.Мандельштама, культура в XX веке начинает выполнять для государства функцию,   сходную в прошлые века с ролью церкви: "Намечается органический тип новых взаимоотношений, связывающих государство с культурой. Наподобие того, как удельные князья были связаны с монастырями. Князья держали монастыри для совета. Этим все сказано. Внешнеположность государства культурным ценностям ставит его в полную зависимость от культуры". ( Библ., №  60, стр. 40)

              Надо по новому понимать и духовную логику культурной динамики человечества. В частности, модернизм имеет малые шансы остаться культурной доминантой ХХ1 века, как это было в XX. Он всего лишь расчищал пути к той новой культуре, которую мы называем "духовно-инновационной." Вместе с тем культурная целостность новой парадигмы включает в себя метод анализа как способ познания будущего ХХ1 века, его постоянное открытие духовным оком автора-творца.

             Однако нам нет резона полностью отвергать и технический прогресс. К примеру, без телекоммуникационных и компьютерных сетей культурная парадигма ХХ1 века была бы весьма ущербной. Только при этом надо понимать, что без подтверждения ее духовными возможностями человека техника не является самодостаточной и автономной.

               В ХХ1 веке человечество вступает в новый этап своего развития, сравнимый лишь с Архаикой язычества или Средневековьем или Новым временем. Вслед за Библией мы называем его "Временем Откровения". Осознание путей духовной подготовки человечества, позволяющих ему достойно пережить это последнее испытание,   возможно наиболее сложная проблема рубежа тысячелетий и всего предстоящего периода развития человечества. Не дерзая осмыслить всю ее  целиком, наша концепция стремится сегодня обозначить хотя бы некоторые подходы к ее решению.

             Понять духовность сложно, но путь через осознание теории духовной культуры - не  самый плохой. Без  подтверждения его выводов традиционным Православием,   он также  односторонен,  как и другие.  Нам представилось привлекательным кинуть на предмет анализа  разносторонний, но целостный, взгляд. Результаты оценивать читателю.

               Но прежде необходимо сделать несколько важных замечаний. Хотя настоящая работа  выполнена в русле христианской традиции, она не является по сути своей теологической (богословской).  Именно поэтому, там, где материал требовал цитат из святоотческого наследия, мы апеллируем чаще  всего к художественной литературе, в частности, к наследию «Золотого и Серебряного веков" русской поэзии.

             Исходя из этих же соображений, используемая автором модель включает языческое  наследие ("МИФ", по терминологии автора), хотя богословская традиция чаще всего его игнорирует. Культурологическая модель не может быть построена только на основе монотеизма, она  включает политеизм как его (монотеизма) подготовку и составную часть. Выбор методологии системного  подхода заставляет нас ориентироваться на Полноту, Гармонию и Целостность, а в ней не может быть  места для доминанты чисто  локальных методик.  Лучше  исходить из гармонии «локальности и универсализма».

                Внимание автора привлечено к кризисным моментам в развитии общества; к трудам  представителей отечественной   поэтической культуры. Как предстоящий нам экокризис отразится на  развитии культуры?   В каких-то случаях он будет благоприятен, когда власть теряет возможность  осуществлять прежний, достаточно  жесткий, контроль за развитием культуры; в других обстоятельствах кризис  системен и охватывает всю культуру целиком, как, например, в наши времена, что весьма печально.  Недаром в России деятели культуры всегда опасались русского бунта,   "бессмысленного и  беспощадного", по мнению А.С.Пушкина, весьма вероятного как реакция на неразумное поведение властей.

      Вместе с тем основное содержание нашего подхода к анализу духовности связано не с  народной (низовой) культурой, а с культурой высокой и в силу этого "элитарной". Следует сразу оговорить, что противоречие между ними - основная движущая сила развития культуры, поэтому автор не использует (или почти не использует) оценочных критериев, какая из них лучше. Каждая хороша в свое время и в своем месте.

           «Метод» греческого языка переводится как  «путь познания и постижения истины" Он есть - способ изучения сущности предметов и явлений. Надо только отчетливо видеть его связь с изучаемой сущностью. Не случайно среди ученых все чаще раздаются голоса, что метод исследования творит и сам объект исследования, что верно, по крайней мере, в модельном плане.

                           8.2.3. Основные элементы духовности:

Мы рассматриваем  их содержание как основной итого духовного развития:

   - творческий дар как начало диалога с Богом;

      - невозможность оправдания собственного безнравственного поведения;

   - культурное начало и соборность духовности;

   - духовная свобода как сочетание «универсального и локального оптимумов исторической эффективности»;

   -  любовь к Природе;

   - уникальность духовной миссии, неразрывная связь сущности духовных Истин с их носителями;

   - трансцендентная ориентация творческой духовности ;

   - творческая активность;

   - смирение, отсутствие гордыни;

                    а) творческий дар как начало диалога с Богом:

            Уже упоминалось, что наряду с ощущением собственной греховности, творческое начало является важнейшей особенностью духовной составляющей личности. Для духовного человека лучшим способом  реализовывать свой творческий потенциал является творчество, научное, художественное, впрочем, -  любое.

        Но оно имеет важную особенность – эта способность 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. В этом плане творец выступает 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». Никакой Апокалипсис духовности не страшен. Пока человек творит, созидание (в том числе, и исправление испорченного человеком) мира не завершено. Поскольку человек - «руки Бога», не завершился еще и «Восьмой день Творения». Бог после семи дней творения почивает, поэтому функция по совершенствованию мира, его адаптации к изменившимся условиям перешла к человеку, но к человеку « творческому и духовному». 

  В ситуации «безверия»,  человек по сути дела, присягает Сатане и работает не на созидание  мира, а лишь  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 »

             Процесс пробуждения в человеке поэтического дара хорошо описан у Пушкина в отрывке «Осень»:

  «И забываю мир - 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, 

  И тут ко мне идет незримый рой гостей, знакомцы давние, плоды мечты моей.

  И мысли в голове волнуются в отваге, и рифмы легкие навстречу им бегут,

  И пальцы просятся к перу, перо к бумаге, минута - и стихи свободно потекут.

  Так дремлет, недвижим, корабль в недвижной влаге,

  Но, чу!- матросы вдруг кидаются, ползут вверх, вниз,- и паруса надулись, ветра полны,

  Громада двинулась и рассекает волны. Плывет. Куда ж нам плыть?»

              Поэт на наш взгляд уловил в финале стиха важнейшую особенность духовности - наличие  сомнений «Куда ж нам плыть?» - важнейший вопрос, который задает себе каждый творец в любой  момент творчества. Но, как только его рукой овладевает «воля Бога», он уже знает, куда плыть и  уверенно «рассекает волны». Такое же значение творческому дару, которое поэт называет «шестым чувством»  придает Николай Гумилев в одноименном стихотворении:

              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 принципиальным переходом в животном ^мире от ползания к способности летать. Единственным нюансом нашего несогласия с подобным подходом аспект духовности творчества: это не характеристика плоти человеческой, а характеристика 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) возможность оправдания собственного безнравственного поведения:

            Подобная возможность - постоянный спутник современного 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 подлинно  духовному человеку, ощущающему себя, прежде всего, «великим грешником».          

            Невозможность оправдать собственное безнравственное поведение - это бытовой  критерий духовного поведения, ведь «нравственность» - главнейшая его составляющая.

            Речь идет не о самом факте падения, для многих он может быть вообще не характерен,  речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей.                                 

            К сожалению, грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые  выходят из такой ситуации, мы уже говорили. Но одно дело грех, а совсем другое – это отношение к собственному греху! Конечно, можно грешить и каяться и опять грешить.  Для современного человека – это вполне  традиционный способ решения жизненных проблем, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

               в) 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 же «образцом высокой культуры бывают редко, но  нравственной чистотой и  наивностью обладают в избытке. Культурное начало в человеке очень часто не достигает сердца, а остаётся на  уровне рациональной информированности о правилах, запретах морали и собственных табу культуры.  Культурность - результат внешнего воспитания, духовность - итог саморазвития   при наличии  определенных внутренних данных  (как говорил Христос, «надо родиться свыше»). 

Образцом такой духовности является Христос. Об его  духовном   обучения мы ничего не знаем, хотя неканонические Евангелия полны намеков об его пребывании в  школах Индии и Египта. Канонические евангелисты старательно обходят эту  информацию, по причине её церковной неадекватности или несоответствия доктрине.   

Как ни странно, но верны два абсолютно противоположных утверждения: Культура – только часть ДУХОВНОСТИ. Духовность – лишь  часть КУЛЬТУРЫ. Здесь мы имеем дело с чисто системным явлением.  Культура и Духовность - полярные стороны единой системы, которая строится по правилу «золотого  сечения» регулируемому функциональной необходимостью.    Если речь идет о спокойном течении истории, то  культурная доминанта преобладает, в бифуркационные периоды «одеяло перетягивает на себя Духовность». В истории России этот фактор имеет массу подтверждении. Позднее на примере предстоящей глобальной экокатастрофы постараемся более подробно объяснить этот феномен.                                    

              Важным аспектом духовности является также «соборность». Она всегда была объектом  критики оппонентов Православия, как ориентация на толпу, на темную массу крестьянства, на «коммунистическую коллективность». Подобные мнения возникают только от непонимания православной сущности этого явления. Надо иметь в виду, 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 в Православии  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?» (Библ. №, 65, стр. 137).

 О других аспектах взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

  г) духовная свобода: универсальный    и локальный оптимумы человеческой эффективности:

 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 традиционной  духовности является свобода 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».

Важнейшей творческой способностью духовного человека является полученная от Господа «свобода воли», поэтому «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 эффективное развитие в соответствии с внешней 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 только по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых  или детерминированных  данной ситуацией.

             Точно также дело обстоит и со свободой воли. 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!

                 д) любовь к природе как часть духовности:

 Часто именно природа является условием открытия в душе Бога, именно её гармония и совершенство.  Прекрасно эту мысль выразил Михаил Лермонтов:

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

      И прячется в саду малиновая слива под тенью сладостной зеленого 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 мирный край, откуда мчится он, -

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

      И счастье я могу увидеть на земле, и в небесах я вижу Бога...»

             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» (Библ. № 66, стр. 167)           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.

 ж) 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.

            Судьба пророка в России всегда – страдание. Немногим святым повезло с прижизненным признанием их особой духовной миссии на земле, чаще было так, как писал об этом Михаил Лермонтов:

             « С тех пор, как вечный судия мне дал всеведенье пророка,

             В очах людей читаю я страницы злобы и порока.

             Провозглашать я стал любви и правды чистые ученья,

             В меня все близкие мои бросали бешено каменья.

             Посыпал пеплом я главу, из городов бежал я нищий,

             И вот в пустыне я живу, как птицы, даром божьей пищи;

             Завет Предвечного храня, мне тварь покорна там земная;

             И звезды слушают меня, лучами радостно играя.

             Когда же через шумный град я пробираюсь торопливо,

             То старцы детям говорят с улыбкою самолюбивой:

             «Смотрите: вот пример для вас! Он горд был, не ужился с нами:

             Глупец, хотел уверить нас, что Бог гласит его устами!

             Смотрите ж, дети на него: как он угрюм и худ и бледен!

             Смотрите, как он наг и беден, как презирают все его!»

             Поэт написал это стихотворение «Пророк» на основе своего личного опыта, но какое огромное количество великих художников слова, кисти или музыки прошло через прижизненное непризнание их заслуг и последующее безмерное восхваление творческих достоинств после смерти!  Если рассматривать судьбы всех творцов в мире как Целое, я думаю, что людей с неудачной судьбой, не оцененных при жизни насчитается не менее 70 %.

             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»:

             «Гул затих. Я вышел на подмостки, прислонясь к дверному косяку,

             Я ловлю в далеком отголоске, что случится на моем веку?

             На меня наставлен сумрак ночи тысячью биноклей на оси...

             Если только можно, авва отче, чашу эту мимо пронеси!

             Я люблю твой замысел упрямый, и играть согласен эту роль,

             А сейчас идет другая драма, и на этот раз, - меня уволь!

             Но продуман распорядок действий и неотвратим конец пути.

             Я один, все тонет в фарисействе... Жизнь прожить - не поле перейти».

             Даже понимая, что духовный стиль поведения ведет его владельца на эшафот, он не  может предать свою духовность, не способен прекратить действовать в духе нравственности. «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.

                з) 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.

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

              О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

              Так, ты_- жилица двух миров, ивой день - болезненный и страстный.

              Твой сон - пророчески-неясный, как откровение духов.

              Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

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

                                            Ф.Тютчев «О, вещая душа моя!»

             О трансцендентной ориентации духовного творчества много размышляет Николай Заболоцкий:

    « И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

     Всё, всё 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».»

                                (Из стихотворения «Вчера о смерти размышляя»)

                  Обращаясь к природе, поэт приписывает ей бездуховные заявления:

    «В который ты раз мне твердишь, потаскуха, что здесь на пороге всеобщего тленья

     Не место бессмертным иллюзиям духа, что жизнь продолжается только мгновенье!

     Вот так я тебе и поверил! Покуда не вытряхнут душу из этого тела,

     Едва ли иного достоин я чуда, чем то, от которого сердце запело».

                             (Из стихотворения «Читайте, деревья, стихи Гесиода»)

                 Он проповедует не только духовную связь поколений:

 «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»...

                                              (Из стихотворения « Завещание»)

                   Он проповедует и духовную связь дальних цивилизаций:

         «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.

          И, может быть, какой-нибудь поэт стоит в саду и думает с тоскою,

          Зачем его я на исходе лет своей мечтой туманной беспокою?

                        (Стихотворение «Когда вдали угаснет свет земно»)

             Трансцендентная ориентация духовности - то самое, в чем наиболее трудно разобраться современному  рационалистическому  сознанию,  зачастую  лишенному  системного  подхода, гармонизирующего противоположности в единой системе, зависящей от функции самой системы. Но для русского творческого сознания она наиболее привычна. Вот, например, у Ивана Бунина есть такой стих:

             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 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 сознанье,

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

                                                    (И.Бунин "За все Тебя...")

             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 рел игиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания».

(См. Библиография № 68, стр. 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, характерному для  СССР. (Библ. №67, стр.  18)

            Русские были очарованы  марксизмом 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  только к демонизации  народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России? СМИ у нас уже полностью демонизированы и цепко держатся за эту «свободу».

             Но это, так сказать, социальные аспекты  «русской религиозности». У духовности, ориентированной на трансцендентность, 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». (См. Библ.,  № 69, стр. 198).

              и) 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». Ему вторит и Николай Заболоцкий:

                     Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

                     Душа обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

                     Гони её от дома к дому, тащи с этапа на этап,

                     По пустырю, по бурелому, через сугроб, через ухаб!

                     Не разрешай ей спать в постели при свете утренней звезды,

                     Держи лентяйку в черном теле и не спускай с неё узды!

                     Коль дать ей вздумаешь поблажку, освобождая от забот,

                     Она последнюю рубашку с тебя без жалости сорвет.

                     А ты хватай её за плечи, учи и мучай дотемна,

                     Чтоб жить с тобой по-человечьи училась заново она.

                     Она - рабыня и царица, она - работница и дочь,

                     Она обязана трудиться и день, и ночь, и день и ночь!

            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 и очень много работаем,  то 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.

                       к) смирение, отсутствие гордыни:

             Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности - смирении и отсутствии у духовного человека личной 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.

             Но 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 гармоническому 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, антидуховная по самой своей сути, в особенности  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 духовных законов. Этот процесс не может не иметь печальных последствий 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».

                 8.2.4. СОВРЕМЕННАЯ ДЕМОНИЗАЦИЯ МИРА:

Положение с духовностью в современной России становится особенно актуальным, если мы взглянем на причины, способствующие кризису духовности, которые мы условно назвали «современной демонизацией мира».

Тревогу бьёт,  прежде всего, педагогическая общественность. Вот что думает по этому поводу известный православный теоретик педагогики, ведущий научный сотрудник Психологического института РАО Вера Владимировна Абраменкова: «Становится все более очевидным, что полным ходом идет демонизация детского сознания через все сенсорные каналы, через органы чувств, это – важнейший фактор духовного и душевного нездоровья современных детей и молодежи. Судите сами: звуковая какофония современного города, агрессивная рок-музыка с ужасающими текстами типа: «я должен жить для сатаны, я иду в ад, не удерживай меня, мама», обилие бранной лексики в общении. Одежда детей изобилует сюжетами и символикой смерти, фантастическими монстрами, даже детские лакомства облекаются в специфические обертки, например, детский обед в Макдональдсе упакован в картонный «сундучок» с изображением привидений, домовых и прочей нечистой силы.

Современные игры и игрушки ориентируют детей не на позитивные ценности культуры и духовные образцы, а насаждают стремление ко всему греховному: к насилию и ненависти, блуду и распущенности, стяжательству и скверноприбытчеству, готовности подчиниться бесам». (Библ. № 70, 401-402)

Еще более ужасающий мир  демонов обрушивается на детей с экранов телевизоров и с видеомагнитофонов, заполненных  современными дискетами американских фильмов ужасов. Мир ужасов – мир страшных  тайн психологически очень привлекает детей, но они совершенно беззащитны перед ним, поскольку воспринимают его всерьез, а не с той долей иронии, как взрослые.

Но, как показывают научные исследования, от гнета современной демонизации сознания не защищены и взрослые. На них  применяются более отточенные и эффективные средства воздействия. Вот свидетельство академика РАЕН, заведующего лабораторией экологического мониторинга, профессора  Н.Н. Крупенио: (Библ. № 71, стр. 103): «Для управления массами людей используются самые современные методы:

1. Метод лингвистического программирования -  воздействие на подсознание человека, через которое поступает 95% получаемой человеком информации;

2. Радиоакустический эффект сверхвысоких частот (СВЧ) – воздействие направленным лучом СВЧ, действующем и на большом расстоянии, как будто голоса звучат прямо в мозгу;

3. Альянс телевидения и психотроники – использование 25 кадра, воздействующего на подсознание;

4. Использование обратного звучания, когда сообщения записываются в обратной последовательности и таким образом внедряются в подсознание;

5. Психоделическая революция, формула которой «наркотики плюс рок»;

6. Воздействие на генетический аппарат человека, то есть на такие участки хромосом, которые отвечают за наследственные признаки и обмен веществ в организме (мутагенный эффект);

7. Воздействие на кроветворную систему;

8. Использование торсионных полей для психофизического внедрения   информации в человека, перед которым сознание беззащитно».

Современные демонические методы воздействия на человека в особенности применяются в рекламе в странах, где это не оговорено законом. В особенности запаздывает с этим наше законодательство, в котором еще столько дыр, что до работы с подсознанием наши законодатели дойдут еще не скоро.

Воздействие на подсознание особенно эффективно, ибо не проходит контроля сознания, человек оказывается беззащитным перед ним».

Нельзя сказать, что демонические методы воздействия – открытие современного мира, они использовались всегда с тех пор, как человек поддался влиянию лукавого беса, соблазнившего его.

В «Евангелии от Матфея» так изъясняется притча Христа о сеятеле: «Поле есть мир, добрые семена – сыны Царствия Небесного, а плевелы – сыны лукавого» (Матф. 13, 38)

Подытоживая следы воздействия дьявола на человека, Библия отмечает следующие факторы:

- человек по причине падения стал слепым во тьме;

- со злым и испорченным сердцем;

- с развращенной волей и душевными страстями;

- полюбил зло и стал ненавидеть добро;

- стал рабом греха и своих похотей. 

   Возможно в ранние христианские времена это было еще не так заметно, ибо человек все же еще во многом продолжал хранить верность нравственному закону, воспитанному в нем всей системой тогдашней жизни, но сегодня ситуация кардинально изменилась и в пользу открытой сатанизации мира.

Демонической работе с подсознанием современного человека помогает его увлечение оккультизмом и магией. Рост мистических преступлений тесно связан с объемом выпуска оккультной литературы, повествующей о тайнах мистического мира в формах, приятных развлекательному сознанию современного человека, но не касающихся подлинной и страшной сути оккультизма и магии.

Защитой от этого разрушительного влияния может быть только вера в Иисуса Христа, оцерковление и личное духовное усовершенствование под руководством опытного духовного наставника.

           8.2.5. ДУХОВНОСТЬ И ГЛОБАЛЬНАЯ ПЛАНЕТАРНАЯ КАТАСТРОФА

              В предыдущих разделах мы поднимали тему взаимосвязи духовности  с предстоящей  глобальной катастрофой. Возможно, вопрос о кризисе духовности - ключевая проблема грядущей  катастрофы, а высокая духовность - единственное условие её смягчения.

             Вместе с тем сама катастрофа - механизм общего просветления, ибо «пока гром не грянет,  наш мужик не перекрестится». Печальный, конечно, факт, свидетельствующий о невысоком духовном  уровне нашего развития.

              Молодость сознания, в конце концов, не самое страшное, страшнее, что эти игрушки с  балансированием на грани пропасти опасны и могут плохо для человечества кончиться. Нельзя не  отметить, что нас об этом не предупреждали. Даже у Пушкина есть соответствующее предупреждение в  стихотворении «Странник»:

   «О горе, горе нам! Вы, дети, ты, жена! - сказал я, - ведайте: моя душа полна

   Тоской и ужасом; мучительное бремя тягчит меня. Идет! Уж близко время:

   Наш город пламени и ветрам обречен; он в угли и золу вдруг будет обращен,

   И мы погибнем все, коль не успеем вскоре обресть убежище; а где? - о горе, горе!»

            Естественно, что все близкие героя никак не реагируют на подобное предупреждение, сочтя предсказателя за сумасшедшего. Не так ли поступает весь современный мир? Недавно мне попался на глаза сборник западных фантастических рассказов, посвященных этой  грозящей катастрофе, выпущенный издательством «МИР» еще в 1983, и созданных авторами, естественно, много ранее. 

         Читая его, становится ясным, что мир всё давно знает о своей кончине, но внять предупреждениям не торопится, такова наша бездуховная психология: «авось пронесет!» На сей раз не пронесет, ибо все параметры катастрофы только усугубляются временем. Насколько у природы хватит ресурсов для реадаптации к проходящим изменениям? - большой вопрос! Во всяком случае, счет времени ведется уже не на столетия, а на годы. И 2012 – наиболее вероятный год!

           На глубинную связь нашего духовного сознания с экологическим состоянием природы указал профессор Игорь Николаевич Яницкий. С его точки зрения, «сравнительно кратковременная жизнь человека на земле, с одной стороны является БЕСЦЕННЫМ ДАРОМ БОЖЬИМ, а с другой - ВЕЛИКИМ ДЛЯ НАС ИСПЫТАНИЕМ. ( Библ. № , 33)

               Человек вовсе не «венец природы», он занимает определенную только ему свойственную «нишу». Ниже его, к примеру, микробы, выше - сама планета Земля, которая, на взгляд, Яницкого, обладает такими качества Сверхжизни , как пространственная структура (сверхсложный кристалл), голографическая система памяти, высокая степень адаптация к наступающим изменениям, предельно высокая энергетическая насыщенность и многое другое…

            Выше Земли - очевидно Бог, Солнце, Галактика, другие звездные системы, где есть жизнь. Важнейшим качеством поддержания жизни на земле является её устойчивость к различным космическим бифуркациям, типа падения больших метеоритов, многократного повышения температуры планеты, сопровождающееся Потопами, глобальными пожарами разного рода цунами и т.д. Способность планеты к реадаптации очень велика, но, естественно, не безгранична. Безграничны ресурсы только Господа, а пустит ли Он их в ход, зависит напрямую от нашего духовного уровня.

            Планета, как считает И. Яницкий, производит воду и вещество - важнейшие факторы человеческой жизни в условиях Земли. Тепло нам даёт более высокий интеллектуальный уровень - Солнце! Природа находится в «балансе с Человеком», в согласовании с нами, а точнее в согласовании с неким планом развития более высокого уровня, который условно можно назвать «уровнем Бога».

            Именно этот «симбиоз «homo sapience»  и планеты» позволяет нам считать, что она занимает самый высокий интеллектуальный уровень в Солнечной системе, ведь носителей разума на других планетах Солнечной Системы пока  не обнаружено...

             Все эти факторы позволяют нам, как думает И. Яницкий, отойти от антропоцентристского мировоззрения и принять геоцентрическую систему мироздания. Кстати, это еще один повод  избежать нашей антропоцентристской гордыни. Из подобной смены духовных установок вытекает ряд довольно неожиданных следствий:

             1. Если мы хотим выжить, мы должны играть «не по своим правилам», а по правилам более высокого интеллектуального уровня бытия, проще говоря «по правилам Бога!»

            2. Одной из центральных проблем нашего выживания и Спасения становится мораль,  нравственное начало, сохранение глобальных нравственных установок типа: «Не убий!» Не навреди!»  «Полюби ближнего своего!» и так далее. Они весьма точно сформулированы в Нагорной Проповеди  Иисуса Христа.

             3. Человек должен понять, что он не может  условиях подготовки к глобальной  экокатастрофе позволить себе своеволие, любоначалие, гордыню, отказ от диалога с Природой.

             4. Он должен понять компромиссы, которые ему в течение миллионов лет навязывает  Природа, и следовать им, как им следовали древние люди, которые, как показывает история планеты, в  чем-то были много мудрее нас. По крайней мере, в духовном плане, так уж точно!

            5. В связи с тем, что предки были в чем-то умнее нас, необходимо возродить «Дух Предков», сделать привычным обращение каждого к «памяти предков», знание своего родословного дерева.

            6. Человек должен активно участвовать в многочисленных способах связи с Высшим для него Уровнем, как-то молитва, покаяние, смирение перед Высшим Разумом, Любовь к Нему.

            7. В личной жизни необходим отказ от принципа «Бери от жизни все!» Если мы хотим выжить, а точнее: тот, кто хочет выжить, должен следовать христианским правилам общежития.

            Если мы принимаем это новое мировоззренческое начало бытия, то главнейший вопрос для нас в этом случае, как Ему следовать?

            Правила при этом могут быть  такие:

            1. Важно верить, что ты - не пуп земли», что выше тебя есть Высшее Начало, которому ты должен для собственной же безопасности следовать и подчиняться! Тут важна ВЕРА.

            2. Кроме того, Высшее Начало надо любить, ибо только ЛЮБОВЬ дает нам способ общения, адекватный самой сути процесса ДУХОВНОГО ОБЩЕНИЯ.

            3. Мы не должны кичиться, представлять себя «венцом Природы», в отношениях с  Природой более всего нам подошло бы СМИРЕНИЕ.

            4. Есть масса мелких рекомендаций, например, не «плевать на землю!», а только в платок.  Плевок на землю - оскорбление нашей планете. Древние знали, что это не допустимо, поэтому память предков должна почитаться, как и память самой земли!

            5. Можно говорить о духовной Иерархии: Предки - Земля – Абсолют (Бог), наши молитвы должны быть направлены к любой из этих духовных стихий.

            6. Молиться надо в местах с высокой энергетикой, самая привычная из них - христианский храм! Храмы других конфессий также обладают высокой энергетикой. Таких высокоэнергетических мест довольно много на земле, храмы или скиты стоят, чаще всего, именно в таких местах.

            7. Выполнение этих и многих других религиозных заповедей обеспечивает человеку  преодоление невзгод каждого предстоящего дня. В противном случае они для него будут  гарантированы..

             8. Надо приучать себя избегать «мата», ибо матерные слова есть ничто иное, как призыв к себе негативной энергии, которая в определенной ситуации выходит человеку «боком», в виде болезни  или какой других неприятностей. Под запретом также неразумное употребление алкоголя, курева, разного рода суррогатов и  прочих негативных вещей, например, типа «наркотиков».

                    8.2.6. НЕВЫРАЗИМОСТЬ ДУХОВНОСТИ В СЛОВАХ:

             Еще одним фактором непонимания наукой феномена духовности является «невыразимость  духовности в словах», В средневековом Православии сильные позиции имело течение «исихазм»,  представители которого общались с Богом только посредством молчания и длительной аскезы.  Православные требования к духовному становлению изложены в учении, которое так и именуется  «аскетика».

             На невозможность описать духовную ситуацию словами обратил внимание профессор Б.И.  Искаков, комментируя факты временного пребывания человека в состоянии «комы», близкое к смерти:  «При изложении обстоятельств «околосмертного опыта», прежде всего, возникает серьёзный языковой  барьер, так как свидетели не могут опереться на привычные для нас понятия и образы. События,  происходившие с людьми в околосмертном состоянии, находятся вне досягаемости нашего опыта.  Поэтому следует ожидать и языковых трудностей в попытке описания этих событий. Люди, о которых  идет речь, говоря о пережитом, не могут выразить его словами: «Нет слов, которыми можно выразить,  то, что я хотела бы рассказать» или «нет прилагательных, превосходных степеней, которыми можно  было бы описать пережитое». (См.,  Библ. № 72,  стр. 7)

             Хотя в религиозной литературе время от времени появляются сюжеты о «голосах,  вещающих с Неба», на деле Бог общается с нами помимо слов. Являясь «волновой структурой», Он и  общение переносит на энергоинформационный уровень, который мы воспринимаем  целостно,  целокупно и эмоционально, а только потом переводим обретенные смыслы в привычный для себя  вербальный план.

            Механизмом общения с   Богом (в том числе и с   ангелами) выступает энергоинформационный резонанс нашего сознания с энергоинформационными структурами Небесного уровня. К различным сторонам существования невербального общения, доказанного наукой, относятся:

                        Инсайд;

                        Просветление;

                        Измененные состояния сознания;

                        Ясновидение;

                        Прозорливость и т.д.

              Значения слов, которые мы используем в быту, не стоят на месте, а постепенно их прежние «божественные смыслы» девальвируются, десакрализируются, и мы получаем то, что отмечено у Николая Гумилева в стихотворении «Слово»:

                     «Но забыли мы, что осиянно только Слово средь людских тревог,

                      И в «Евангелии от Иоанна» сказано, что это Слово - Бог.

                      Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

                      И, как пчелы в ульи опустелом, дурно пахнут мертвые слова.

             Вместе с тем, следует рассмотреть «вербальность - невербальность» как духовную систему, которая, в соответствии с нашей методикой, приводит нас к пониманию функциональной многозначности духовного общения. С Богом мы общаемся на Божественном языке (в России - на церковно-славянском) а в быту - на бытовом языке, давно потерявшем свой сакральный план.

             Истина, однако, не на полюсах, а в «золотой середине». Наиболее семиотически богатый язык, обладающий многозначной символикой, позволяющей изрекать глубинные по смыслу истины, - это язык поэтический, вибрирующий между молчанием « святых гениев» и многословием профанов.

             Эта мысль уже была изречено в поэзии тем же Ник. Ст. Гумилевым:

             «Ни шороха полночных далей, ни песен, что певала мать,

             Мы никогда не понимали того, что стоило понять.

             Но символ гордого величья, как некий благостный завет,

             Высокое косноязычье тебе даруется, поэт».

Идеалом поэзии выступает у Гумилева именно «высокое косноязычье» - метафорический  образ поэтического языка, умеющего включить и невразумительные речи ребенка, и космологические  доктрины современной физики. «Высокое косноязычье» свойственно и тем и другим.

      Заумь свойственна поэзии  в высшей степени свойственно, если обратиться к Велемиру Хлебникову,  или к тому же Н.С. Гумилеву, например, к его стиху «Заблудившийся трамвай». Полная интерпретация  высочайшей метафорической концентрации образов этого стиха вряд ли вообще возможна, учитывая,  что и сам «трамвай» путешествует по загробному миру.

             Поэзия ныне все чаще обращается к инновационному сознанию, получившему в статьях  разных авторов различные названия: «космического», «ноосферного», или «сознания эпохи Водолея» и  т.д. Мы склонны называть его «духовно-инновационным».

             Только поэзия способна выразить духовную космичность мироощущения современного  человека. Проиллюстрируем эту мысль стихотворением Э.М.Рильке «За книгой» в переводе  Б.Л.Пастернака:

       Я зачитался. Я читал давно, с тех пор, как дождь пошел хлестать в окно.

       Весь, с головою в чтение, уйдя, не слышал я дождя.

       Я вглядывался в строки, как в морщины задумчивости, и часы подряд

       Стояло время или шло назад. Как вдруг я вижу - краскою карминной

       В них набрано: закат, закат, закат.

       Как нитки ожерелья строки рвутся и буквы катятся, куда хотят.

       Я знаю, солнце, покидая сад, должно еще раз было оглянуться

       Из-за охваченных огнем оград.

       А вот, как будто, ночь, по всем приметам, деревья жмутся по краям дорог,

       И люди собираются в кружок и тихо рассуждают, каждый слог

       Дороже золота, ценя при этом.

       И если я от книги подыму глаза и за окно уставлюсь взглядом,

       Как будет близко все, как станет рядом, сродни и впору сердцу моему!

       Но надо глубже вжиться в полутьму и глаз приноровить к ночным громадам.

       И я увижу, что земле мала околица, она переросла себя и стала шире небосвода,

       А крайняя звезда в конце села - как свет в последнем домике прихода.
         Мир этого стихотворения - особый космический мир, в котором происходит глубокая концентрация поэтических событий:

- рассказчик так сосредоточился   на чтении, что не замечает за окном проливного дождя;

- закат в тексте вдруг неожиданно соединяется с «покидающим сад солнцем из-за охваченных огнем оград»;

- с наступлением ночи люди собираются в кружок и тихо рассуждают, ценя каждый слог «дороже золота»;

- мир, воспетый в читаемой книге, становится для рассказчика также близок, как и тот мир, который открывается его глазам за окном, если только вжиться в его полутьму и приноровить глаз к ночным громадам;

- при этом все миры - и тот, и этот, приобретают космический масштаб, в котором крайняя звезда равнозначна свету в последнем домике прихода.

            Этот пересказ отнюдь не компенсирует самого поэтического текста, особая мелодичность которого близка необыкновенной красоте и совершенству мира, описанного в стихах.

             «Космическое дыхание» этого мира проявляется не с помощью слов, а как бы между ними в метафорической концентрации оттенков и нюансов глубинного смысла строк, возникающего из пересечений огромного количества метафор, в нем заложенных.

             В заключение этого раздела хотелось бы привести великолепное стихотворение  Ф. Тютчева «Silentium», что означает «Молчание»:

                        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!..      

        Тезис о неизреченности нашей духовной сущности в одних словах полностью иллюстрируется этим стихом!   
                    8.2 7. ЗАПАДНЫЙ ИДЕАЛ ДУХОВНОСТИ НА ПРИМЕРЕ «Заповеди» Р.Киплинга

             Стихотворение английского поэта Редьярда Киплинга «Заповедь», обращенное к сыну, как  никогда характерно для концентрированного выражения основных требований духовности по западному  образцу. Поэтому подвергнем его анализу, как идеальный пример западного варианта духовности. 

     Владей собой среди толпы смятенной, тебя клянущей за смятенье всех.

     Верь сам в себя, наперекор Вселенной, а маловерным отпусти их грех.

     Пусть час не пробил, жди, не уставая, пусть лгут лжецы, не снисходи до них.

     Умей прощать, но не кажись, прощая великодушней и мудрей других…

     Умей поставить в радостной надежде на карту все, что накопил с трудом,

     Все проиграть и нищим стать, как прежде, и никогда не пожалеть о том.

     Умей принудить сердце, нервы, тело тебе служить, когда в твоей груди

     Уже давно все пусто и сгорело, и только воля говорит: «Иди!»

     Останься тих, когда твоё же слово калечит плут, чтоб уловлять глупцов,

     Когда вся жизнь потеряна и снова ты должен все воссоздавать с основ.

     Останься прост, беседуя с царями, останься честен, говоря с толпой,

     Будь прям и тверд с врагами и друзьями, пусть все в свой час считаются с тобой.

     Наполни смыслом каждое мгновенье, часов и дней неумолимый бег.

     Тогда весь мир ты примешь, как владенье, тогда мой сын ты будешь человек!

Сравнивая западный духовный менталитет с нашим, очень важно посмотреть, чего нет в этом стихе Киплинга?

- духа смирения и угнетения гордыни;

- понимания важности творческого дара для человека;

- широты духовных горизонтов (предвидения, например);

- универсальности и космичности;

- любви к природе;

- веры в Бога;

- духа коллективизма и соборности.

Их нет не потому, что это творческая прихоть поэта, напротив Киплинг достаточно точен в описании нравственных западных  требований к сыну. Их там нет, потому что их не могло быть в природе, ибо для западного человека  они не представляют очевидной ценности.

Ну, а что же тут  присутствует в избытке?

- требование мужества и самоутверждения;

- самоуверенности («наперекор Вселенной»);

- умение претерпевать невзгоды;

- способности прощать чужие грехи;

- склонность к риску и способность  все начинать с нуля;

- энергия, напор и воля;

- самообладание в трудных ситуациях;

- простота и честность;

- твердость духа и достоинство;

- поиск смысла каждого мгновения (но не смысла всей жизни). 

    Для нас важно разобраться, и в чем наши подходы к жизни  полярны, а где у нас есть все же шансы на взаимный  компромисс?

1. Ориентация на локальную эффективность у них и на универсализм у нас.

2. Соборность у нас и крайний индивидуализм – у них.

3. Вера в Бога у нас – и вера только в самого себя у них.

4. Творческая ориентация у нас  и следование общим правилам у них.

5. Широта духовных горизонтов у нас – индивидуализация интересов под себя -  у них.

6. Любовь к природе у нас – любовь к самому себе и окружающим у них.

7. Смирение у нас – самоуверенность у них.

    Однако база для компромисса все же есть! И нам и им одинаково свойственны:

-  простота и честность;

-  мужество и стремление дойти до конца при   реализации  цели;

-  твердость духа и человеческое достоинство;

-  способность претерпевать невзгоды и испытания;

-  энергия и напор воли;

-  способность прощать людям грехи.

   Возможно те качества, которые нас объединяют, являются верным залогом, что мы можем в итоге договориться, а качества, нас разъединяющие, носят комплементарный, то есть, дополняющий друг друга характер.  Они говорят о том, обрести компромисс мы не только можем, но в этом есть и большой смысл для всеобщего выживания.

                   8.2. 8.  ЗАКОНЫ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ:

             Законы духовного развития носят системный характер, их действие не зависит от границ  использования, будь то индивидуум или некая духовная общность: группа верующих, к примеру.

       1. «Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды»;

       2. «Закон целостности духовного развития»

       3. «Закон обмена универсальности на эффективность»;

       4. «Закон двойного подтверждения общего развития»;

       5. «Закон дополнительности (комплементарности) развития»;

       6. «Закон доминантности развития»;

       7. «Закон направленности развития».

  А. ЗАКОН  СООТВЕТСТВИЯ ВНУТРЕННИХ ИМПУЛЬСОВ СИСТЕМЫ ВЫЗОВАМ ВНЕШНЕЙ СРЕДЫ

             «Духовная система всегда старается развиваться так, чтобы вызовы внешней среды уравновешивались внутренними импульсами самой системы"». По сути дела это закон адаптации и реадаптации системы к внешним раздражителям. Вместе с тем, речь идет не только о равновесии внутренних импульсов внешним вызовам, важнее, что в процессе этой адаптации духовная система накапливает опыт. Так давно замечено, что страдания, которые выпадают на долю личности, её умудряют. На этот случай у русских есть ряд пословиц:

  - «во всяком худе не без добра; все на свете к лучшему»;

  - «одна беда не надокучит, а надокучит, так проучит»;

  - « не узнав горя, не узнаешь и радости»;

  - «перестань о том тужить, чему не можешь пособить»;

  - «что мучит, то и учит».

                      Б. ЗАКОН ЦЕЛОСТНОСТИ ДУХОВНОГО РАЗВИТИЯ

            «Целое всегда больше его составных частей» Это качество системы в науке имеет название «эмерджентности». Вместе с тем целостность духовного развития не противоречит и определенному порядку, и направленности развития. Для духовных систем мы вывели закономерность развития, которая предполагает четыре этапа:

                     -   мифологический этап;

                     -   нормативный этап;

                     -   фактологический этап;

                     -   духовно-инновационный этап.

             На первом этапе развития импульсы внешней среды доминируют в системе, поскольку из-за молодости ресурсов пока не хватает для уравновешивания всех природных вызовов. Это ситуация характерна для политеистического сознания, обожествляющего различные образы природы.

             На втором этапе система опирается на некие сформулированные извне нормы, принципы и догматы, которые позволяют ей стряхнуть диктат внешней среды и противопоставить ему четкую догматическую основу для развития собственных внутренних импульсов

             Как правило, это догматическая система связана с религией и её канонами. Вместе с тем, духовно сильный человек может выработать систему охранных мер и на базе оригинальной культуры, имеющей сильное нравственное начало. Правда, исторически такие случаи очень редки, почти во всех известных нам человеческих культурах этические нормативы строились лишь на базе монотеистических религий.

             На третьем этапе духовая личность делает своими («овнутряет») данные религией внешние нравственные нормативы, настолько, что они становятся неотъемлемой  частью личности. При этом человек может позабыть об их религиозном происхождении, начиная думать, что они - его собственные открытия. В этой ситуации он опирается на другую базовую систему поддержки, представленные культурой или её важнейшей составной частью - наукой.

             Во всех случаях на этом этапе доминирует сама личность её собственные познавательные возможности для открытия механизмов адаптации к вызовам внешней среды. Эти импульсы человек порождает, как ему кажется, только «изнутри себя». Но это иллюзия. 

             На четвертом этапе человек убеждается, что его одиночество - иллюзорно и неустойчиво и начинает искать контактов с Высшим Разумом, чисто  по привычке мы склонны называть Его  Богом, хотя это самая непознаваемая система в мире. Только в «диалоге с Богом» человек  обретает подлинное могущество, которое дает ему возможность уравновесить в душе  самые экстремальные вызовы внешней среды. В особенности наглядно видно это на примере адаптации человека к экстремальным вызовам природы во время катастроф и бифуркаций.

                    В.  ЗАКОН ОБМЕНА УНИВЕРСАЛЬНОСТИ НА ЭФФЕКТИВНОСТЬ

            Уже говорилось, что «эффективность» - это высокая степень адаптированности системы к конкретным проявлениям внешней среды, а универсальность - способность реагировать на любые её проявления, обладая возможностями эффективного  к ним приспособления.

            В устойчивой, мало меняющейся, ситуации системой востребована именно эффективность, а в бифуркационные моменты, в ситуации экстремумов и революции, возникает нужда в универсальных методах адаптации, ибо обстановка слишком быстро меняется. Бывшие ранее эффективными методы перестают работать; а на открытие новых нужно время, тогда и проявляется  востребованность  универсализма.

            Формулировка закона такова: «Духовная система может быть или универсальной или эффективной, быть одновременно той и другой она не может, а вынуждена постоянно обменивать свою универсальность на эффективность».

             В науке   подтверждением этого закона является открытый Гёделем «Принцип неопределенности»: «Любая материальная система может быть или частицей или волной, а той и другой быть не может».

             Не называя ни универсальность, ни эффективность, как раз об этом говорит Давид Самойлов в стихотворении «Другу - стихотворцу», размышляя о смене поэтических поколений:

     «Их надобно признать. И надо потесниться. Пора умерить пыл и прикусить язык.

     Пускай лукавый лавр примерит ученица и, дурней веселя, гарцует ученик.

     Забудь, что знаешь все! Иному поколенью дано себя познать и тратить свои запал.

     А мы уже прошли сквозь белое каленье, теперь пора остыть и обрести закал.

     Теперь пора узнать о тучах и озерах, о рощах, где полно тяжеловесных крон,

     А также о душе, что чует вещий шорох, и ветер для нее - дыхание времен.

     Зато, когда в садах слетает лист кленовый, чей светлый силуэт похож на древний храм,

     В тумане различим волненье жизни новой, движенье кораблей, перемещенье хмар.

     И ночью, обратясь лицом к звездам вселенной, без страха пустоту увидим над собой,

     Где, заполняя слух бессонницы блаженной, шумит, шумит, шумит, шумит морской прибой.

              Поэт называет основные характеристики духовно-инновационного сознания:

                   - новое открытие природы, похожей на храм;

                   - вещий шорох души в дыхании времен;

                   - волненье новой жизни;

                   - отсутствие страха перед смертью;

                   - контакт с Космосом.

             Вместе с тем духовно-инновационное сознание - это еще не «мудрость универсальности».  Считать так было бы нарушением «Закона целостности духовного развития». Универсальность - это то  самое единство МИФА, НОРМЫ, ФАКТА И ИННОВАЦИИ, которое «больше суммы составных частей».

             Ощущение этой целостности возникает в нас только в особых - экстремальных случаях,  когда необходимость заставляет  принимать нестандартные решения в принципиально новой ситуации. 

             Хотя любая духовная система в ходе развития может находиться или в «универсальном»  или «эффективном» состоянии единственным исключением является развитие системы перед ее  финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует всегда  переход  системы в новое качество.

             Очевидно, этот тезис перед началом Апокалипсиса нам  еще даст  о себе знать!

             Хотя социально-политическая система в России является лишь частично духовной, она  всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо  чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, оно всегда локально «эффективно».

             Это  говорит лишь о нашей молодости, ибо подросток всегда эффективен, но не  универсален, старик же обычно универсален, но мало эффективен.

             Можно было бы привести множество примеров действия этого закона в культурной практике, но мы приведем один неожиданный пример, связанный с «матом». Мат - это «эффективная лексика», используемая для произведения сильного психологического эффекта, но ни в какой степени «универсальной» она не является

             Человек, обладающий хотя бы зачатками духовного сознания, ругаться матом себе никогда не позволит, в какой бы трудной ситуации он ни оказался. С одной стороны, ему не позволит уровень культуры, а с другой стороны, духовное сознание предполагает наличие веры в Бога, являющейся эффективным противоядием от мата.

             Как показывают исследования американского биофизика Софьи Каплан, мат деформирует «энергетическую ауру» человека, ибо матерные слова есть ни что иное, как другие названия «демонов», в большом количестве вокруг нас обитающих…

             Как только человек произносит эти имена вслух, он призывает демонов в своё энергетическое поле, откуда они охотно качают энергию. Поэтому матерящийся человек так часто и так легко болеет. Демоны по своей сущности всегда являются вампирами,  иначе контактировать с человеком они не приучены. Русские люди обладали великой энергетической и духовной силой, но не заметили как, начавши материться, они половину её потеряли и впали в бесовщину, подобную, например,  Октябрьскому перевороту.

            Демонические структуры весьма эффективны, но далеки от «универсализма», предполагающего наличие веры в Бога. Не важно, что «и бесы веруют, да трепещут»!» «Закон постоянного обмена «эффективности» на «универсальность» косвенно свидетельствует, прежде всего, о нашем духовном выборе: ориентируемся мы на Бога или Сатану.

 Постоянное нарушение демоническими структурами наших энергетических полей приводит к вечным болезням и ранней смерти, в конечном итоге. Печально, что мат подрывает энергетические устои и того, кто матерится, и того, кого матерят, кто этот мат слышит. Поэтому почаще призывайте имя Бога и креститесь в такой ситуации.  Мат - это такая «игрушка», от которой страдают практически все, поэтому так важно искоренять его из русской культуры.

                    Г. ЗАКОН ДВОЙНОГО ПОДТВЕРЖДЕНИЯ РАЗВИТИЯ:

             «При целостном развитии духовной системы последующий этап, как правило, подтверждает предыдущий». Характерным примером духовной  преемственности  в рамках индивидуального поэтического развития является стихотворение Н.С. Гумилева: «ПАМЯТЬ»:

           Только змеи сбрасывают кожи, чтоб душа старела и росла

           Мы, увы, со змеями не схожи, мы меняем души, не тела.

            Память, ты рукою великанши жизнь ведешь, как по уздцы коня,

           Ты расскажешь мне о тех, что раньше в этом теле жили до меня.

           Самый первый: некрасив и тонок, полюбивший только сумрак рощ,

           Лист опавший, колдовской ребенок, словом останавливавший дождь.

           Дерево да рыжая собака, - вот кого он взял себе в друзья.

           Память, Память, ты не сыщешь знака, не уверишь мир, что то был я.

           А второй... любил он ветер с юга, в каждом шуме слышал звоны лир,

           Говорил, что жизнь - его подруга, коврик под его ногами - мир.

           Он совсем не нравится мне, это он хотел стать богом и царем.

           Он повесил вывеску поэта над дверьми в мой молчаливый дом.

           Я люблю избранника свободы, мореплавателя и стрелка.

            Ах, ему так звонко пели воды и завидовали облака.

           Высока была его палатка, мулы были резвы и сильны.

           Как вино, впивал он воздух сладкий белому неведомой страны.

           Память, ты слабее год от году, тот ли это, или кто другой

           Променял веселую свободу на священный, долгожданный бой.

           Знал он муки голода и жажды, сон тревожный, бесконечный путь,

           Но святой Георгий тронул дважды пулею нетронутую грудь.

           Я - угрюмый и упрямый зодчий храма, восстающего во мгле.

           Я возревновал о славе Отчей как на небесах, и на земле.

           Сердце будет пламенем палимо вплоть до дня, когда взойдут, ясны,

           Стены Нового Иерусалима на полях моей родной страны.

           И тогда повеет ветер странный и прольется с неба страшный свет,

           Это Млечный Путь расцвел нежданно садом ослепительных планет.

           Предо мной предстанет, мне неведом, путник, скрыв лицо; но все пойму,

           Видя льва, стремящегося следом, и орла, летящего к нему.

           Крикну я, но разве кто поможет, чтоб моя душа не умерла?

           Только змеи сбрасывают кожи, мы меняем души, не тела.

             В этом стихотворении в метафорической форме дан мир, представляющий в преемственной форме все четыре типа духовного сознания. Для большей ясности они напечатаны в этом наборе разными шрифтами:

             - МИФ - полужирным шрифтом;

             - НОРМА - обычным курсивом;

             - ФАКТ - шрифтом с подчеркиванием;

             - ИННОВАЦИЯ - шрифтом, который называется "полужирный курсив".

             Представления поэта о духовно-инновационном сознании в этом стихе довольно четкие:

             - сам поэт участник строительства храма, восстающего во мгле;

            - он стремится стать сотворцом Богу, возревновав о Его славе;

             - его сердце будем «палимо», пока не будет построен на территории   нашей страны "Новый Иерусалим" - город торжества Православия;

             - тогда прольется с неба "страшный свет";

             - Млечный Путь расцветет "садом ослепительных планет";

            - в заключении перед ними предстанет Иисус Христос. 

Что это как не все признаки Апокалипсиса?

             Великая русская поэзия обычно бывает прозорлива и многосмысленна. Мне ничего не мешает проинтерпретировать этот стих Гумилева в прямой перекличке с нашей концепцией динамики духовного сознания. Видение Христа у поэта завершает картину Бытия. Но это не конец, ибо за этим только перемена души, то есть новая трансформация сознания. Гумилев именно в это свято верит. Мы то же.

             В ходе развития духовных систем, имеющего спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс». Закон «двойного подтверждения» действует и тут.

            Так в истории России два раза повторялись диктаторы: Иван Грозный и Сталин, а также затеянные ими процессы: «Опричнина» и «Культ личности», повторялась и российская «Перестройка» -в эпоху Александра Второго и Михаила Горбачева. Я уже не говорю о четырех глобальных бифуркациях: татаро-монголах, петровских реформах, советском периоде и предстоящей экокататастрофе.

            События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей.

             Закон «двойного подтверждения» реализуется в ходе развития культуры:

-  устный язык подтверждается письменностью;

-  устные мифы - письменными памятниками;

-  театр подтверждается кинематографом;

-  кинематограф - телевидением и видео;

-  музыка подтверждается словом (например, в песне или в опере);

-  слово подтверждается визуальным образом в том же кино и на телевидении.

              Подобные подтверждения можно найти в биографии любого артиста, когда ему удаётся подтверждать последующими своими работами ожидания, возникшие у людей в удачном начале его творческой карьеры. Однако, это удается только самым талантливым.

            Закон «двойного подтверждения» является универсальным законом духовной культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью в прочности духовных процессов, которая обеспечивается, в том числе и с помощью этого закона.

           Исторические события очень часто подтверждаются для усиления своей прочности последующими духовными процессами, играющими стабилизационную для истории роль. Так "Крещение Руси» Владимиром Святым в дальнейшем нашло духовное подтверждение в «факторе  двоеверия» народа, принявшего Православие, но не отвергнувшего и славянское язычество. Устойчивости формирования русской нации после Куликовской битвы помогла так называемая «монастырская колонизация» Руси, осуществленная под руководством Сергия Радонежского. Бездуховность петровских реформ компенсировал   «Золотой век русской культуры» - высочайший взлет русского классического искусства в Х1Х веке.

           Ослаблению бездуховности советского периода способствовала культура Серебряного века, в частности искания русских религиозных философов, сформулировавших выход из тупика, в который попала  страна в советский период. Эти философские идеи были подхвачены только в годы Перестройки.

Как ни странно, смягчению советский бездуховности  способствовала и деятельность всей русской эмиграции, адаптировавшей Запад к российской духовности.

Законом  ослабления последствий предстоящей зкокатастрофы, на наш взгляд, кроме  Православия, выступает стройная концепция Перехода на новое ноосферное сознание, изложенная в  трудах Вернадского, Моисеева и других современных экологов.

Принцип «двойного подтверждения» работает на всех участках  культуры, но для развития  духовности он имеет  главенствующее значение, ибо демонстрирует вес духовного подтверждения  событий (предварительного или последующего) во всей своей красоте и величии. 

Мир вещей находит свое «двойное подтверждение» в словах. Вот что пишет православный филолог В.С.Миловатский: «Поэт должен уловить язык, которым пытается сказать вещь в надежде стать словом. Он угадывает, порождает то слово, через которое хотела бы открыться вещь, чтобы высказаться в нем. Поэт дает вещи слово. Язык бытийственной вещи (текучей и переходящей),  благодаря   поэтическому гению переведен в слово. То, что пыталось и не умело вполне говорить в цвете времени, обретало вечность, стало вословлено.

 Но и слову нужен язык вещей. Слово должно исполниться вещью, наполниться ею. Происходит взаимопроникновение: слово идет к вещи, вещь тянется к слову. Поэт именно устрояет  встречу вещи и слова». (Библ.,  № 73, стр. 103)

Двойное подтверждение становится основой и условием движения: вещь подтверждается словом,  а слово - вещью. Духовное начало, таким образом, играет фундаментальную роль в  стабильности  жизни, оно  остановится ныне фундаментальным условием выживания человека в кризисной ситуации. Только надо  найти правильные слова, исполненные глубокого нравственного и духовного  содержания, чтобы окончательно понять, что же с нами происходит и чего надо ожидать в будущем?

                                 Д. ЗАКОН ДУХОВНОЙ ДОПОЛНИТЕЛЬНОСТИ:

            Любая духовная система внутри себя никогда не бывает исчерпывающе полна, ибо  не может быть описана только, исходя из своей внутренней структуры. Для полного описания  системы необходим выход за её границы. Теоретически это доказано в физике ( См. «Принцип  дополнительности»)

Этот выход может производиться в разных направлениях: «географическом», «историческом»,  «социальном», «психологическом», «политическом» или другим. Но каждый, из них дает новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «выхода» совершенно не читаемый. Только полное описание системы с различных точек зрения извне ее дает нам ощущение полноты и законченности описания.

Кроме того, надо иметь в виду, что «Норма» как культурное явление противоположна «Мифу», но на выходе развития она дополняет его, ибо крайности сходятся. «Миф» и Инновация»,  во многом идентичны друг другу, пусть с другими акцентами в проработке деталей.

Не случайно в русском модернистском искусстве начала ХХ века столько мифологических элементов. Инновационный этап развития культуры, как бы заново открыл для себя «МИФ» и увидел в нем много адекватных своей духовной сущности моментов.

             По сути дела маятниковое развитие, системы создает целостность через два хода: один  мах - целостность МИФа и ИННОВАЦИИ, другой - целостность Нормы и Факта.

             На деле целостность духовной системы создается дополнительностью всех четырех  элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации:  через единство - двух махов маятника.

             По сути, то, что мы писали о двойном подтверждении слова и вещи, работает и в принципе дополнительности: слово содержится в вещи, но должно вырваться наружу, выйти за её границы, чтобы автономностью своего существования придать существованию вещи устойчивый статус…

                                       Е. ЗАКОН ДОМИНАНТЫ РАЗВИТИЯ:

            Можно предложить такой  вариант формулировки этого закона: «Целостность каждого этапа развития духовной системы определяется доминированием на этом этапе какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных».

            Духовная система стремится к целостности путем выбора на каждом этапе развития доминирующего элемента, подчиняющего всех остальных себе. Почему целое больше его частей? С одной стороны, система включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в  контакты с окружающей средой: Природой, Космосом, другими культурными системами. В них система  глядится, как в зеркало, для познания самой себя. Духовные элементы не автономны, а комплементарны: они ничего не значат без постоянных связей с энергоинформационными полевыми системами более общего порядка - тем, что называется в эзотерике  «Космосом».

            С другой стороны все элементы системы существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей увязано с многообразием внешних контактов духовной системы, одно определяет другое.

            Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она предопределена функционально. На каждом этапе развития элементы системы вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента - доминанты.

            Таким образом, этот закон говорит о том, что система не только отвечает за внутренние и внешние импульсы развития, но и вынуждена их постоянно согласовывать между собой для поддержания общей целостности.

                                   Ж. ЗАКОН НАПРАВЛЕННОСТИ РАЗВИТИЯ:

            Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов - к элементам внутренним. Однако в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

            Внутреннее воспринимающее духовное сознание в моменты экстремальных событий вдруг выползает на первый план и становится единственной темой для творчества авторов: все об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д. Для духовного развития характерно, что человек, прежде искавший Бога где-то вовне, в определенное время начинает искать Его в самом себе!

            Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, о другом и слышать никто ничего не хочет.

            «Выворачивание» в процессе развития системы может сопровождаться нормальной эволюцией. Они способны дополнять друг друга.

            Примером может служить развитие поэзии. На первоначальных стадиях развития поэзия полностью поглощена религией, у человека не возникает желания в другом поэтическом проявлении, кроме как в литургической поэзии, к примеру.

            Однако в какой-то момент внешние контуры поэзии меняются, расширение материала действительности заставляет её изменить религиозному содержанию, поскольку требует подтверждения уже вне религиозных рамок.

            Возникает романтическая поэзия, лирические стихи и другие жанры, хотя религиозная поэзия продолжает существовать параллельно.

            Как правило, такие повороты связаны с моментами «обмирщения», то есть, десакрализации жизни. Возникает необходимость в профессиональных поэтах, способных выразить нечто, не выражаемое на языке традиционных религиозных гимнов.

            Стимулом развития служит сама необходимость выразить в стихах и другие, а не только религиозные, аспекты жизни.

            В начале поэты еще действуют в привычных для себя рамках анонимности, потому что религиозная поэзия, как правило, анонимна, авторы гимнов на своем авторстве не настаивали, постепенно активность перемещается к разнообразию жанровых и стилистических особенностей произведений, а позднее - актуальной становится и сама личность автора.

            Наступает подлинный расцвет поэзии, когда нас не просто интересуют стихи, а стихи именно того автора, без творчества которого мы уже жить не можем.

            Духовное поэтическое сознание, воздействующее на сознание читателя, - это самая внутренняя часть системы, которая активизируется в последний момент. Такая активизация связана с появлением особого рода «потребителей поэзии», которые становятся как бы  соучастниками творческого процесса стихотворца, для чего он подбирает и соответствующие поэтические средства и материал. В частности, он переходит на прямой диалог с читателем, в котором ему нет необходимости говорить все, можно оставлять «значащие пустоты», ибо читатель теперь у поэтов «понимающий»…

            И.    Краткая история отечественной духовности
            Начало  было в  девятом веке, когда славянские племена, населявшие территорию будущей России, призвали к управлению "варягов". Существуют и "норманнская теория" происхождения Рюрика и "славянская теория", по которой он является выходцем из племени "варяго-руссов" славянского происхождения. По последним данным Рюрик, хотя и варяг, был зятем одного из первых славянских князей Гостомысла, правящего в Новгороде, благодаря чему и получил права на княжение в Новгороде, а затем и в Киеве. Вместе с тем, вполне правдоподобной выглядит версия, что славяне призвали варягов не для управления, а для сопровождения своих кораблей по пути «из варяг в греки», так по рекам они плавали хорошо, а перехода по морю боялись.

             "Земля у нас богата, порядка только нет", - сказал А.К.Толстой, процитировав соответствующее место из "Повести временных лет", где говорится об отсутствии "наряда" (порядка) на русской земле. Тогда свое "нестроительство" русские ощущали как военный, то есть, прежде всего, политический кризис.

               Спустя столетие у Владимира Святого, великого князя Киевской Руси, возникла необходимость разрешить и кризис духовный, ибо идеология язычества его совершенно не удовлетворяла. Вместо политеизма он ввел в качестве государственной религии восточный вариант христианства, выбрав его из множества возможных альтернатив. Провиденциальную силу этого выбора Россия ощутила много позднее.

            Духовная культура Киевской Руси полна такими взлетами, как «Слово о Законе и Благодати» митрополита Иллариона, где он обосновал, почему для Руси не подходит законопослушничество Моисея из Ветхого Завета, а она должна ориентироваться на изливаемую в Любви Благодать Христову.

            Крупнейшим за всю историю Руси было анонимное сочинение «Слово о полку Игореве», воспевающее единение русских князей перед лицом новой опасности. Но князья не послушались, и беда не заставила себя ждать: на Русь обрушили свой удар монголы. А разрозненное воинство враждовавших князей ничего не смогло им противопоставить.

            Компенсировать бифуркационное значение введения Православия для нормального развития русской духовности смогло «двоеверие», народная потребность сочетать православный канон со старыми еще языческими обрядами и праздниками. Надо иметь в виду, что сам факт возможности двоеверия, сохранившегося в нашем сознании до сих пор, предполагает конфессиональную терпимость Православия, которое в отличие от католицизма не устраивало «охоту на ведьм» и массовое уничтожение людей Инквизицией.

            Если у нас гибли «раскольники», так они сжигали себя сами в качестве протеста против церковных реформ. Официально подвергнуто казни было небольшое число лишь их руководителей, таких, как протопоп Аввакум или боярыня Морозова.

            Однако принятие Христианства еще не сделало русский народ (как тогда говорили «русскую землю») единой нацией. Этому способствовал только духовный подъем, связанный с первой значительной победой над татаро-монголами в Куликовской битве. Русским надо было убедиться, что идеал «соборности» работает на практике.

             Это политическое деяние Дмитрия Донского не многого бы стоило, не будь у него  духовной поддержки со стороны Сергия Радонежского и затеянной им «монастырской колонизации»  Руси. За короткое время вся северная часть Руси, не затронутая монгольской оккупацией, покрылась  монастырями и скитами, в которых жили монахи, творились молитвы, создавались церковно-приходские  школы, где народ впервые по большому счету прикоснулся к православной культуре, осознавая себя  единым этносом со своей оригинальной культурой.

             Идеи Сергия Радонежского оказали огромное влияние на Русь. Когда в конце ХУ1 века  патриарх Никон решился на религиозную реформу, она настолько не отвечала сложившимся  православным стереотипам, что подняла волну протеста в лице движения раскольников и их духовного  предводителя - протопопа Аввакума. «Житие» неистового протопопа также является величайшим духовным памятником Руси, имевшим хождение среди раскольников вплоть до начала XX века, когда они были, наконец, прощены Николаем Вторым.

            А так они уходили в леса, сжигали себя коллективно на глазах своих мучителей, эмигрировали из России в другие страны. Протопоп Аввакум также был сожжен по приказу царя в срубе. Тогда еще власти думали о том, что зрелище на глазах горящего человека может быть противно православным людям, и сжигали в срубе. Позднее с этой деталью уже не считались и казни стали  «принародными».

            Протопоп Аввакум был выдающимся писателем земли русской, но живущим в Смутное время и испытавшим все его прелести. Выживать ему помогало то, что основной вектор его духовности был устремлен в будущее: «Не дорожи мне сим веком: не имам здесь града, но грядущего взыскуем!» 

            Начатая Расколом эпоха "Великой смуты" завершилась избранием на царство одного из бояр Романовых. Его потомок Петр 1 вверг Россию в социально-промышленное переустройство с материальным искусом в основе, построенном  на протестантских, а не на   православных основах. Петр боролся не столько за просвещение Россией западной культуры, сколько, как он считал, с её православной косностью.

            Для этого он   уничтожил патриаршество, сделал Русскую Православную Церковь подчиненной Духовной коллегии - по сути одному из своих 12 министерств и сам встал во главе её.

            Русская культура смогла компенсировать петровский искус, только породив "Золотой век" культуры: от гармонической поэзии Пушкина и Лермонтова до гениальной прозы Гоголя, Толстого и Достоевского. Церкви, подчиненной государству, никакой компенсации своего униженного положения осуществить не удалось. Первые попытки были сделаны только после духовного послабления в судьбе РПЦ, связанного с фигурой Николая Второго.

             Особняком стоит в нашей культуре следующий переворот - "Серебряный век", имевший место на рубеже Х1Х и XX веков. На первый взгляд, он не связан ни с какими социальными или политическими катаклизмами. Однако, именно во время его апогея на "царство" в России была призвана "демократия", когда последний из Романовых , и, возможно, самый мудрый из них - Николай Второй ввел конституционное правление и дал власть первому русскому парламенту - Государственной Думе. Так впервые в России духовная и культурная подготовка предшествовали политическим изменениям. Уже одно это свидетельствовало о серьезности перемен, должных последовать.

              Духовному преображению Руси помешала Октябрьская революция. Страна надолго погрузилась во мрак бездуховности. И только в начале ХХ1 века мы начинаем осознавать, какую грандиозную подготовку к предстоящим апокалиптическим временам осуществила русская культура в те годы: и по философско-религиозной, и по культурной, и по духовно-практической линиям.  И насколько многое пошло прахом при большевиках. Однако, так ли это? Есть и другая точка зрения, что "рукописи не горят"...

               Единая методология закономерностей духовного анализа, предложенная в данной работе, позволяет дать точный ответ на этот вопрос. На рубеже прошлого и нынешнего веков Россия втянула весь мир в грандиозный духовно-творческий переворот, сравнимый по своей значимости только со временами Античности или Возрождения.   Его огромность не случайна: мир вступает с началом XX века в «Эпоху Откровения» (по Библии), более известную как время Апокалипсиса. Прямо по Библии пала на нас "звезда Полынь", открылись гонения на христианство в советской России. Впервые с конца века в стране наблюдается отрицательная рождаемость, именно у нас самое большое в мире количество абортов, велика интенсивность убийств и  самоубийств.  Импульс  самоуничтожения оказывается сильнее импульса жизни - это несомненное апокалипсическое свидетельство.

         На наш взгляд, предстоящая глобальная экологическая катастрофа стала уже неизбежной!  И тому есть объективные причины:

            - Политическое столкновение между миром Ислама и Западным миром, как показывает история международного терроризма, стало практически неизбежным;

            - Планетарный Переход на безотходные технологии требует затрат, которые в настоящее время мировая экономика не может себе позволить;

             - Начавшийся планетарный процесс экстремальных ситуаций и ЧП уже невозможно остановить, ибо в его основе процесс адаптации биосферы планеты к загрязнению окружающей среды, уменьшению озонового слоя, повышению среднегодовой температуры; планета пытается выбросами из раскаленного ядра компенсировать внешнее повышение температуры, а эти выбросы    - землетрясения, потопы, цунами и другие аналогичные бедствия;

             - Периодически Солнечная Система пролетает через такие участки Галактики, которые провоцируют глобальные изменения на планете; последнее было связано с Всемирным Потопом, а сейчас мы вновь находимся в соответствующем районе Галактики; какой-то катаклизм, так или иначе, будет;

             - Катастрофа стала неизбежной и в духовном плане, ибо «пока гром не грянет, мужик не перекрестится»; только сильное бедствие может встряхнуть человечество и заставить его изменить в сторону духовного совершенствования свое мировоззрение.

             Российская духовность должна сыграть в этой ситуации решающую роль, ибо она концептуально подготовлена и знает, что надо делать; только в России сохранились еще земельные ресурсы для переселения народов, когда климат начнет холодать, а в Сибири, напротив, наступит потепление. Наш народ духовно подготовлен к перенесению всевозможных испытаний всей предшествующей своей историей. В нем еще осталась вера в Бога, уже почти полностью потерянная на Западе. Не фанатизм, а именно тихая и крепкая, святая вера, которая интенсифицирует лучшие его силы, когда придет его время. Что он на такое способен, он доказал, победив татаро-монгол, Наполеона, Гитлера и изжив на своей шкуре антисистему марксизма.

  Закономерности судьбы духовного человека в мире хорошо передает стихотворение Пушкина «Памятник».

    Я памятник себе воздвиг нерукотворный, к нему не зарастет народная тропа.

    Вознесся выше он главой непокорной Александрийского столпа.

    Нет, весь я не умру: душа в заветной лире мой прах переживет и тленья убежит, -

    И славен буду я, доколь в подлунном мире жив будет, хоть один пиит.

    Слух обо мне пройдет по всей Руси великой, и назовет меня вся сущий в ней язык:

    И гордый внук славян, и финн, и ныне дикий тунгус, и друг степей калмык.

    И долго буду тем любезен я народу, что чувства добрые я лирой воспевал,

    Что в свой жестокий век прославил я свободу и милость к падшим призывал.

    Веленью Божию, о муза, будь послушна, обиды не страшась, не требуя венца,

    Хвалу и клевету приемли равнодушно и не оспаривай глупца!

        Нам остаётся только учиться у своих духовных гениев: хвалу и клевету на нас Запада принимать «равнодушно» и не «оспаривать глупца». При этом важно только духовно не зазнаться и не впасть в гордыню от «своего величия».

                        8.3. Формы связи с Небом – Богословие Любви:

  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 . № 69, 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.

                          8.3.1. 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).

Важнейшее основание этого ощущения – поэтический образ многообразия мира, например, в таких строчках Валерия Брюсова:

                «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 Жизнь и Смерть, кто знает, чья?»

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.

                     8. 3.2. 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. 
                        8.3.3.  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. 

                       8. 3. 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».

                                8.3.5. 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.

              8.3.6. 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.  

                  8.3.7. 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. 

                8.4. Баланс «верха» и «низа»: Человек и Бог:

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

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

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

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

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

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

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

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


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

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


Механизмом связи верующего Человека и Бога выступает в этом случае его собственная Совесть. Он исправно слушает её голос в своей душе и поступает по его велению, ибо для него – это голос Бога!

8.4.3. Бог в Факте (Инобытие Мира)  (научные эксперименты и личность):


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


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

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


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

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

                 8.4.4. Бог в Инновации (Собеседник Человека) (диалог, многообразные формы общения):

В современных условиях мы все чаще говорим о «диалоге Человека и Бога». Многочисленные факты духовной коммуникации, которым мы уделили столько времени  в этой работе, становятся ведущей формой взаимоотношений Человека и Бога в современности. 


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

Механизм баланса «Верха» и «Низа» в человеке: его духовных и интеллектуальных энергий и материальной биоэнергетики есть  Сердце, а точнее – вся сердечно-сосудистая система организма. Неслучайно, что в ней самую важную роль играет её жидкостная основа – плазма крови. Об информационных особенностях воды мы уже говорили.

                                                  8. 5. Бог и Дьявол:


1. Дьявол существует и свидетельством том является постоянное зло, творимое дьявольскими силами в мире. Главным успехом его было то, что он сумел спрятаться в человеке и свое самое эффективное зло творит руками человека. Конечно,  проявления Дьявола существуют и других формах, в частности,  в природных явлениях нечистой силы, например, в многообразных геопатогенных зонах планеты.


2. Но вместе с тем  никогда нельзя торопиться оценивать какое-то проявление жизни как «дьявольское», ибо  то, что кажется нам «плохим», может оказаться на деле «хорошим», по принципу «не было бы счастья, да несчастье помогло». Именно на этом построен и евангельский призыв: «Не судите, да не судимы будете!»


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


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


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

6. Если есть на свете Божественные энергии, то должна быть и противостоящая им сила Дьявола. Отрицание её наличия равнозначно отрицанию Бога.

Логика устойчивости существующих в мире систем, включающих, как божественные энергии, так и силу Дьявола, свидетельствует о том, что  между этими  энергиями есть балансирующая их сила – это Человек! Именно поэтому и Дьявол, и Бог так заинтересованы в том, чтобы  перетянуть Человека на свою сторону. Каждый из них имеет в Человеке  участки, склонные более всего реагировать на притяжение той или иной силы в себе. Это сфера Греха и сфера Святости в Человеке. Как свидетельствует Библия абсолютно безгрешных грешных людей, кроме Иисуса Христа,  не было  и не будет...

Именно поэтому Дьяволу удалось спрятаться в Человеке, а Бог не может разделаться с ним до сей поры. Но время Дьявола обречено, ибо страдания, которые Бог вынужден посылать на Человека, объясняются только этой необходимостью скорой  победой над силами Зла. Но они единственные способны просветлить Человека и перетянуть его полностью на сторону Христа.

7. Дьявол и Бог создают устойчивую систему, где роль Баланса выпала на долю Человека. Это специфическая система, в которой полярные элементы как бы спрятались в  балансирующем их наличие начале – Человеке. Именно поэтому богословие анализирует борьбу божественных и дьявольских сил в человеке, определяя победу Бога как «Святость», а победу Дьявола как «Грех». 

    9.  Глава восьмая: «Сочетаемость разных аспектов духовного развития и лечения её  патологических состояний»:

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

                                             О, как ты бьёшься на пороге как бы двойного бытия!

                                            Так: ты – жилица двух миров. Твой день – болезненный и страстный,

                                           Твой сон – пророчески неясный, как откровение духов.

                                           Пускай страдальческую грудь   волнуют страсти роковые,

                                           Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть».

                                                                                                                                                             Ф.И. Тютчев

                 9.1. Семья – внешняя среда развития Личности:

 Духовное и психологическое здоровье ребенка в первую очередь зависит от прочности семьи, способности родителей (в особенности матерей) на любовь к собственным детям. 

Нас в особенности интересует сейчас вопрос о стабильности современной семьи, которая на наших глазах начинает «трещать по швам», из-за невозможности Мужчин и Женщин адаптироваться друг к другу в семье. 

Единственным по настоящему системно образующим фактором этой прочности может быть только церковный брак, который по сакральным религиозным  законам не может быть разорван. Никаких других более эффективных факторов прочности семьи не существует. А каковы они в принципе?

А. Любовь мужа и жены, но она проходит;

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

В. Связующая нить – дети, но они вырастают и разлетаются из родного гнезда, как птицы.

Первым элементом, реальным преддверием любой семьи, является вспыхнувшая  между мужчиной и женщиной любовь, способная привести их к браку. Что лежит в её основе сегодня?

- физическое тяготение мужчины и женщины друг к другу;

- «любовь по расчету»;

- «любовь в Духе» - единственный по сути  способствующий прочности семьи фактор.

«Любовь в Духе», скрепленная церковным браком, - реальная гарантия, что семья будет существовать долго и сумеет правильно воспитать детей. А есть ли другие гарантии такого эффективного воспитания в наше время? Выясняется, что нет.

Ситуация такова, что важнейшее для будущего страны дело воспитания подрастающего поколения оказывается в руках людей, совершенно не готовых к этому, ведь азам семейного воспитания  у нас никого не обучают.

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

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

Каковы же самые «работающие ныне» механизмы развала семей?

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

          2. В школе  её добивает порочная практика «полового воспитания», если она  не связана с нравственными  устоями семьи.

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

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

           5. Демографический кризис в обществе.

           6. Ориентация на физические удовольствия  молодежи исключает мысль о семье, где совсем другой уровень ответственности.

          7. Высокий уровень контрацепции обеспечивает «секс без последствий».

      Но и  создание семьи еще не гарантия её прочности, молодежь готова экспериментировать и в этой сфере, а отсутствие церковного брака у молодых  делает  их разводы весьма простым делом.  

Надежной гарантией духовного воспитания служит только особая атмосфера в семье, создающая у ребенка ощущение собственной уникальности и незаменимости. Он живет сознанием, что его любят, значит: есть за что!

Именно эта атмосфера становится условием и залогом будущей творческой ориентированности ребенка. Когда-то отец Павел Флоренский очень точно сказал, что «талант» – это человек, сохранивший в душе юность, а «гений» - хранящий в душе вечное детство». Ощущение вечного детства в душе можно вынести только из удачного опыта счастливой семейного жизни. Других возможностей нет. Поэтому семья и является единственной и надежной гарантией воспитания духовности у подрастающего поколения. Но не всякая семья…

Важность «вечного детства» подтвердила Анна Андреевна Ахматова, характеризуя творческий стиль Бориса Пастернака:

Он награжден каким-то вечным детством, той щедростью и зоркостью светил,

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

   Все то, что человек выносит из своего детства, является не просто гарантией его духовности, это и залог психологической прочности человека, надежный ресурс его будущего счастья, в том числе и семейного.

Могут ли современные родители так выстроить для своего ребенка счастливую жизнь в семье, чтобы он хранил эти воспоминания на всю оставшуюся жизнь? Если вспомнить серьёзность механизмов, способствующих развалу современных семей, возникают большие опасения в этом.

Кризис современной семьи – важнейшая причина депопуляции населения в нынешней России. Правительству надо не только о положении иммигрантов заботиться, а о помощи семьям серьёзно подумать. Тогда и народонаселение укрепится. Сейчас кое-что делается в этом направлении, но ещё очень мало.

                   9.2. ВЗАИМОДОПОЛНИТЕЛЬНОСТЬ МУЖЧИНЫ И ЖЕНЩИНЫ:

Единство мужчины и женщины во плоти для появления третьего члена Троицы в Семье - Малой Церкви, несущей  в самой себе  начало собственной  троичной целостности, характерно для существования устойчивого  начала в мире и может быть подтверждено и с позиции нашей семислойной модели Бытия.

                                                                                                                                                     Матрица № 16:
	Стихии
	Мужчина
	Женщина
	Семья

	 Земля
	Мужество, сила и 

верность, способность

к зачатию детей
	Внешняя красота, духовное совершенство и  нежность,

Способность к деторождению
	Прочность стояния на ногах,

способность к переживанию

 трудностей, жизненная

 стойкость

	Огонь
	Страсть, переходящая

в прочную любовь, 

сексуальная грамотность
	Глубокое долговременное

Чувство
	Высокий накал духовного

огня, хранимый и  для детей

	Металл
	Качества, дающие право 

стать главой семьи
	«Жена да убоится 

своего  мужа»
	Порядок и безопасность

в семье

	Дерево
	Высокие моральные

 качества и развитое

чувство долга 
	Способностьк долготерпе-

 нию и толерантности
	Высокая нравственность

в отношениях членов семьи 

	Вода
	Многообразие 

человеческих качеств, 

творческие способности
	Выбор одного 

единственного мужчины

из огромного 

многообразия
	Целомудрие и прочность

отношений, духовный настрой

	                           Разум
	 Душевные качества,

  необходимые для 

    жизни в семье
	Решение о создании

  семьи  по совету 

   собственной души
	  Душевность семьи, 

 потенциал «просветления»

	                             Дух
	 Духовные качества,

   необходимые для

   жизни в семье
	  Выбор мужчины по совету 

 Духовника или Старца                                       
	  Духовное начало в семье,

 благосклонность к ней со

стороны Высших сил.


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

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

Именно поэтому для прочности  групповой структуры, которой является семья, очень важно, чтобы муж и жена не столько были похожи друг на друга, сколько  обладали противоположными и ассиметрическими качествами, способными дополнять друг друга и служить основой для нового и продуктивного  единства.

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

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

 мужская любовь - страсть и женская любовь-жертва;

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

 мужская доминанта разума и женская доминанта чувств;

  мужское самолюбие и женская самоотдача;

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

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

 мужское одиночество в толпе и женская глубинная связь с народом.


Если проанализировать эти качества, то наряду с их противоположностью, бросается в глаза их несочетаемость,  отсутствие дополнительности друг другу, которая и стала основой их разъединения.

Однако, открытие в будущем избраннике противоположных себе качеств должно не настораживать, а радовать женщину, ибо «крайности сходятся» а в одинаковостях  черт характера открываются не способные к целостности  свойства, мало полезные для будущего единства семьи.

Законы духовной экологии работают и в такой специфической групповой целостности как семья. Интересный взгляд на эту проблему предлагают авторы книги «Звездная пара» (муж и жена) Надежда Домашева и Владимир Самойленко, утверждающие ценность семьи с позиции космического сознания. 

         9.3.«Восточные основы гармонии ИНЬ-ЯН»

                  9.3.1. Общие соображения:

 В предыдущих главах уже довольно много сказано об энергоинформационной картине (ЭИК) мира, однако, у автора нет уверенности, что эта идея  стала полностью доступной для  каждого читателя.

 Попытаемся сформулировать некоторое количество аксиом ЭИК, опираясь на лептонно-вихревую концепцию мира профессора Б.И.Искакова (цит. соч.) и теорию Дальнейшего Энергоинформационного Развития  (ДЭИР) Дмитрия Верищагина (Освобождение. Система ДЭИР. 1 ступень. - СПБ., «Невский проспект». 2001 г.), а также китайские представления об энергии «ЦИ» и единстве противоположных начал мира ИНЬ и ЯН, воплощенном в  ДАО. (См. С.Россбах «ФЕН-ШУЙ - китайское искусство композиции», - Львов-Киев, Инициатива, 1995 г.,  Р.Уэбстер «Магия интерьера», - М., Аквариум, 1998 г.)

Прежде всего, нам бы хотелось разделить общие представления об энергии, связанной в китайской традиции с общей  энергией мира -  «ци»,  и    с  биоэнергией  как духовной частью  энергетики организма. 

9.3.1. Что такое энергия «Ци»?
· это воссоздавшая мир энергетика природы, циркулирующая во всех его частях и концентрирующаяся  

в определенных местах;

·  это жизненная сила, вдыхающая жизнь в животных и растения, вздымающая горы и несущая потоки воды;

·  чтобы жить любой вещи, ей надо иметь возможность вдыхать «ци»;

· биоэнергия с китайской точки зрения является всего лишь  формой человеческой  «ци», нам   представляется целесообразным разделять космическую «ци» и «биоэнергию» человека;

· подлинное лицо космической  «ци» - в вещах, сделанных идеально: произведениях искусства и гармонически целостных духовных  проявлениях,, например, в сакральных памятниках старины в коих  Природа  и Дух «процветают»;

· космическая «ци» должна быть сгармонизирована с человеческой биоэнергетикой, ибо усиление или ослабление его  «ци» одинаково плохо влияет на человека; нужен именно баланс;

·  человеческая «ци» помогает нам схватывать информацию интуитивно, без слов; мы притягиваемся к близким нам по энергетике людям и отталкиваемся от людей, нам не приятных;

·   мастера «фен-шуй» умеют   направить к человеку благодатную космическую «ци» и отклонить от него  вредоносную;  помочь человеку сбалансировать их влияние в организме и в окружающей среде;

9.3.2. Формы проявления человеческой  энергии «ци» по китайской традиции:

· святая  «ци»  равномерно распределяется по телу и циркулирует через голову, проявляясь в  ауре (нимбе над головой), возникающем у святых людей;

·  застенчивая «ци» - имеется у  людей незаметных  и не воздействующих  на других в обществе;

·  мечтательная «ци» - обычно направлена в другое место и в другое время, а не на помощь самому человеку;

·  суицидная «ци» - напротив является само разрушающейся  силой, это «люди- самоеды»;

·  нервозная «ци» - она не идет по внутренним  каналам, как обычно,  человека, а сразу выходит наружу, отрицательно воздействуя на людей;

·  смещенная  «ци» - тип людей, у которых энергия поднимается до горла, но не оценивается мозгом, обычно они не думают, о чем говорят;

·  магическая ци» - осознанно направляемая мастером энергия, характерная для тренированных глаз и  экстрасенсорных способностей  человека.
9.3.3.Что такое гармония ИНЬ -ЯН в  системе  ДАО?
«ЦИ» в первоначальном порыве и движении создает ЯН, затем,  отдыхая, она создает ИНЬ;

По китайским понятиям,  сотворив эти энергии  сначала, «ци» позднее  создает их гармонию - ДАО и именно  ею творит всю Вселенную;

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

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

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

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

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

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

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

· то же самое мастер может сделать в самом доме, обладая подходящими инструментами «фен-шуй»:

· точно также он поступает с отдельным человеческим организмом.

 9.3.2. «Основы натуропатического лечения без лекарств»:

Принципы натуропатического  лечения без лекарств опираются на несколько безусловных канонов, имеющих давнюю историю:
1.
Физическое очищение:

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

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

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

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

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

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

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

                                2.   Отказ от использования химических лекарств:

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

При  употреблении  натуропатических средств получается двойной эффект:

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

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

На этот последний способ лечения  переходят уже многие светила от медицины, считая, что важней не просто убить патологию или вырезать больной орган, а  - запустить защитные силы организма, в частности  усилить его  иммунологическую защиту. Такая медицинская парадигма является альтернативной современной медицине, но именно она, на наш взгляд, имеет более предпочтительные шансы в мире. 

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

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

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

· водолечение;

· масла и настойки;

· соки фруктов, ягод, овощей;

· продукты пчеловодства;

· мумиё;

· «живая и мертвая» воды;

· мочевая терапия;

· голодотерапия;

· режимы правильного питания;

· электротерапия;

· дыхательные гимнастики;

· металло- и магнито-терапия;

· точечный массаж и акупрессура.

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

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

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

                                      9.3.4. Общие принципы натуропатического лечения:

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

(Более подробно об этом смотри : В.А.Чернобров «Энциклопедия непознанного», статья «Смысл болезни» - М., Гранд, 1998 стр. 294- 298).

ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Какие методы физического очищения вам приходилось использовать в своей практике?

2.  Практикуете ли вы регулярное духовное очищение?

3.  Являетесь ли вы сторонником традиционных методов лечения или используете и натуропатические методы?

4.  Какие именно?

5.  Могли бы вы провести сравнительный анализ их эффективности (на опыте собственного применения)?

6.   Какая разница между использованием вибромассажеров и акупрессурой?

7.  Какие из общих принципов натуропатического лечения вам наиболее близки?

                    9.3.5. Принципы макробиотического питания:

· Теория  микро биотической терапии;

· Принципы здоровья и долголетия;

· Вера - основа вашего здоровья;

· Гармония Инь-Ян;

· 10 способов питания;

· Общие советы;

· Советы для пожилых.

· Классификация матрицы мыслей и образа питания

                     9.3.5.1. Теория  микро биотической терапии:

                                     А.Общие соображения:

В рекомендациях по принципам макро биотического питания мы ориентируемся на книгу Джорджа Осавы «Макро биотический Дзен или искусство омоложения и долголетия» - Обнинск , Духовное возрождение, 1992 г.

Принципы Баланса и Равновесия, которым посвящено наше исследование, проявляются во всех формах нашего бытия и естественно в такой важнейшей его части как ПИТАНИЕ.  Макробиотика рассматривается Джорджем Осавой как профилактика и восстановление здоровья  в условиях общей деградации жизни в преддверии глобального экологического кризиса.

 Д. Осава разработал так называемую «микробиотическую диету, основы которой мы попытаемся сейчас понять, чтобы рекомендовать её для дальнейшего распространения и использования.

Макробиотика может создать уникальную для каждой личности диету, учитывающую как специфические пожелания человека, так и особенности патологий его организма. Как только мы убираем из нашего бытия заботу о здоровье, основанном на важнейшем из  принципов питания: «Пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей», мы вступаем в совсем новый этап нашей жизни : этап  здоровья, радости и счастья, системно присущий подобному образу ведения жизни.

Восточная парадигма баланса ЯН-ИНЬ имеет универсальный характер, помогая человеку, осознавшему её основы, выстроить не только здоровый образ жизни, питания и поведения, но и определить важнейшие для себя вехи, как   в личной философии, так  и в личных творческих ориентациях.

Поскольку человеческое тело создано Богом, оно обладает природной мудростью, рассчитанной на то, что сотрудничать с этим телом будет и стремящееся к уровню Бога сознание его носителя. Познание основных законов работы организма и помощь ему через представление соответствующей информации на уровне как продуктов питания, так и способов поведения, является нашим ответом на требования организма: соответствовать уровню Бога.
Если мы выбрали правильную энергоинформационную линию поведения, то и организм отвечает нам здоровьем, бодростью и продлением сроков жизни. В противоположном случае мы болеем, недомогаем, ведем неправедный образ жизни, пребываем в негативе, завидуем знакомым и близким и т.д.

Но,  как и сам Бог, -  премудрость нашего организма до конца  не познаваема. Современная медицина и биология стремятся его  познать, но сколько ни открывают новых тайн, завеса над горизонтом познания не поднимается в той мере, чтобы суметь обеспечить каждому человеку здоровье и процветание.

Поэтому ориентация только на знания не совсем верна, ибо не дает должного уровня сотрудничества нашего сознания со всем многообразием биологических проявлений нашего  организма.  Необходима также и интуиция, которая обычно  ведет нас в подлинно творческом процессе, где мы вынуждены принимать решения при постоянном недостатке достоверной информации.

Конечно, в Социуме всегда найдутся люди, обладающие интуитивным пониманием Гармонии и Баланса, как на личностном, так и на социальном уровне. В восточной традиции их принято называть «мастерами», одним из которых является и автор указанной книги Джордж Осава.

Последуем и мы за этим  мастером, чтобы понять, что есть китайская гармония Инь и Ян  в образе жизни  и  питания.

        Б. Основные принципы микро биотической терапии:
· дисгармония (любая патология)  организма есть  следствие отступления от законов природы и отказа от следования  законам  Бога на  своем  личном уровне;

· неизлечимых болезней не существует,  есть только незнание людьми способов их излечения или неприятие  этих способов;

· существует три вида терапии: «терапия симптомов», по которой идет современная медицина; «терапия мысли», позволяющая правильно лечить на уровне человеческого интеллекта; и «терапия духа», в которой лечением является сам духовный образ жизни;

· лечение без лекарств только соответствием законам природы, гармонией и балансом с ней, во всем довольствуясь малым, - вот главное лекарство Дзен;

· полезно завести друзей со сходными интересами в познании макробиотики и обмениваться с ними результатами своих достижений;

· не манипулируйте  сложностями, а примите  их все с распростертыми объятиями, тогда вы будете подлинно свободны и терпимы;

· счастье и свобода должны быть бесконечны и не обусловлены стереотипами, искать их у других - вести жизнь раба.

                    В. Семь принципов здоровья и долголетия:

    Дж. Осава предлагает каждому из нас воспринять сердцем, а не умом, семь основных принципов здорового и счастливого поведения в этой жизни и приводит оценку их значимости:

1. Отсутствие усталости -5 баллов;

2. Хороший аппетит -  5 баллов;

3. Глубокий сон - 5 баллов;

4.. Хорошая память - 10 баллов;

5. Хорошее настроение - 10 баллов;

6. Быстрота суждения и исполнения - 10 баллов;

             7.  Справедливость - 55 баллов.

Нетрудно заметить, что именно вопросам «Справедливости»  уделяется в его системе наибольшее внимание. Для него «справедливость - просто другое название порядка во Вселенной». Тот , кто живет по справедливости, достигает бесконечного счастья и бесконечной свободы.

Справедливость  в понимании Д. Осавы состоит из следующих принципов:

        1. Никогда не лгать, чтобы защитить себя;

        2. Быть точным;

        3. Искать трудности, чтобы побеждать их всеми своими силами;

        4. Становится все более счастливым, распространять свет и счастье в мире;    

        5. Никогда не сомневаться, что любое  несчастье можно преобразовать в счастье.

               Г. Вера - основа вашего здоровья:

Все мировые религии имеют строгие правила питания, без соблюдения которых невозможно следовать этим религиям.  Отказ от строго порядка в следовании религиозным принципам питания и сохранения здоровья - одна из причин потери многими религиями своего прежнего авторитета в обществе, что мало учитывается современным духовенством.

 Значение веры подчеркивается словами Иисуса: «Истинно говорю вам, если вы будете иметь веру с горчичное зерно,  и скажете горе сей: перейди отсюда - туда,  она перейдет  и ничего не будет невозможного для вас!» (Матф.17, 20)

Счастье  и несчастье любого человека зависит от личного поведения, которое в свою очередь диктуется суждениями. Суждение  без веры - неполноценное суждение, это суждение без понимания порядка во Вселенной, диктуемого вам верой.

 Если доверять только социальным инструментам (законы, власть, знания, наука, деньги, лекарства, медикаменты и т.д.), это  доверие будет  относиться к  преходящему, но не бесконечному. Такой тип поведения  относителен и не имеет сущностной ценности. Следует поднимать уровень своих суждений до понимания Порядка Вселенной.

  Любые социальные инструменты временны, имеют начало и конец, относительны по силе и месту действия, порядок, установленный во Вселенной действует уже много веков, именно ему и следует доверять в этом мире, тогда, войдя в гармонию с Вселенной, вы получите счастье, здоровье и благополучие.

Но нет школы или университета, где можно познать законы  порядка Вселенной. Каждый должен научиться ему сам, на собственном опыте, найдя только для него лично свойственную интерпретацию этого порядка. Особенно хорошим учителем может быть сильный и коварный враг, или большое несчастье, преодолевая которое вы и понимаете, что к чему в мире нашей  Вселенной.

В великой школе Счастья и Свободы единственным преподавателем является Практика, теория - лишь пособие для урока. Практика Макробиотики - школа освобождения от несчастий.

Д.     Два главных постулата Макробиотики:
· Вы должны обладать бесконечной свободой;

· Вы сами должны быть своим врачом!

Надо помнить, что дикие животные всегда исцеляют себя сами.  Чем больше  мы кичимся своей уникальностью и уровнем разумности, тем меньше природного здоровья в нас, тем более мы зависим от искусственной пищи, лекарств, нездорового образа жизни, который, как правило, ведем, постепенно  теряя свою независимость и свободу. Надо попробовать от этого полностью освободиться и стать обладателем бесконечной свободы.  Чистая природа дает нам такую возможность. 

Перед порабощенным современной цивилизацией рабом бессильны любые религии со своими предупреждениями об угрожающем человеку наказании в виде Кармы. 

Идеи Ада и Рая разработаны для свободного человека, рабу это не грозит, ибо уже сейчас он живет в Аду современной цивилизации, хуже которого ничего быть не может!

Ребенок рождается счастливым, несчастный взрослый должен понять, что только жизнь, которую он ведет, и служит причиной его несчастий, потому что он нарушал и продолжает нарушать законы Вселенной. 

Как определить уровень своего счастья и свободы? Просто спросить, если ли что в мире, что вы не любите и никогда не сможете полюбить? Если да, то  вы не можете стать счастливым, потому что больны телом или духом, - не так важно!

И вылечиться в этой ситуации можно только своими руками, надежда на кого-то извне беспочвенна. Нет врача, способного спасти ваш дух, кроме вас же самих. Апеллируя к кому-то еще, вы только попадаете в кабалу зависимости и несвободы.

Если вы зарабатываете счастье  не своими  руками, то параллельно вы приобретаете долги,  которые не сможете выплатить, сколько бы вы при этом ни заработали, ибо они растут и при выплате. Болезни, бедность, несчастья - это тюрьма Жизни, в которую мы попали только  по собственной глупости.

Суть Макробиотики не только в том, что она рекомендует простые и доступные средства исцеления, но и в том, что она обучает человека творческому контакту с самим собой и окружающим миром. Обучаясь, вы находите  свой собственный, глубоко личный способ освобождения, свой собственный путь к Спасению и Единению с Богом. Это искусство не может быть теоретическим, им надо овладеть на практике. Все книги могут немного подсказать, но сделать за вас они ничего не могут. Стать при этом здоровым можно только самому!

                           Д. Гармония ИНЬ - ЯН в питании:

Инь и Ян - две антагонистические, но дополняющие друг друга силы, которым все подчинено в этом мире. Центробежная сила Инь расширяется, она является источником тишины, холода и темноты. 

Центростремительная сила Ян сжимается, производит звук, тепло и свет. Они сосуществуют одновременно, стремятся к взаимному равновесию, которое по своей природе недостижимо, ибо сущность Жизни - постоянство изменений! Каждый миг жизни восточная философия рекомендует оценивать в терминах Инь-Ян, которые являются ключевыми для понимания Порядка Вселенной. Для тех, кто знает тенденции Инь-Ян и старается их уравновесить в своей жизни, она становится счастливой, кто этого не умеет, жизнь превращается в ад. Общую информацию дает следующая матрица № 17.


                                               


                                        Матрица № 17:
	 Характеристики:
	    ИНЬ
	    ЯН

	                                                     Тенденция
	 Расширение
	Сжатие

	                                                     Положение
	 Внешнее
	Внутреннее

	                                                     Структура
	    Пространство
	Время

	                                                      Направление
	 Восходящее
	Нисходящее

	  Цвет
	 Фиолетовый
	Красный

	   Вес
	 Легкий
	Тяжелый

	    Элемент
	 Вода
	Огонь

	     Атом
	 Электрон
	Протон

	   Химические элементы
	 Калий, Кислород, Кальций, Азот
	Натрий, Водород, Углерод, Магний

	  Жизнь           
	 Растение
	Животное

	 Растения 
	 Фрукты и овощи
	Злаки

	        Нервы 
	 Симпатические 
	Парасимпатические

	     Страна
	 Холодная
	Тропическая

	  Движение
	 Женское 
	Мужское

	    Витамины
	  C. B-1. B-12.P. B-6.
	D. K. E. A.

	        Сезон
	 Зима
	Лето

	    Вкус          Вкус 
	Кисло-  Сладкий
	Солено горький


Следующая матрица представляет наиболее свойственные той или иной  силе Ян или Инь продукты:

                                                                                                                                                 
Матрица №18:

	Виды продуктов:
	ЯН
	БАЛАНС
	ИНЬ

	Злаки
	Пшено,

 Пшеница, гречиха,
	Рис
	Кукуруза, рожь, ячмень, овес

	 Овощи
	Тыква, кресс-салат, 

морковь,   лук
	Капуста
	Помидоры, картофель, огурцы, 

Грибы, горошек

	Рыба 
	Икра, анчоусы, 

сардина, селедка
	Сом, тунец
	Устрицы, угорь, карп, судак

	Мясо, птица
	Фазан, индюк, 

Яйца кур 
	Баранина, голубь,

 куропатка
	Свинина, телятина, говядина, 

кролик, заяц

	Молокопродукты
	Брынза
	Сыр «рокфор»
	Кефир, простокваша, 

Сметана, масло, молоко, сыры

	Фрукты, ягоды
	Яблоки
	Клубника, шелковица
	Ананасы, апельсины, бананы, 

лимоны, груши

	Разное
	?
	Подсолнечное масло
	Мед,  жиры животного

 происхождения

	Напитки
	?
	Липовый отвар
	Кофе, какао, соки, вина, чай, 

Пиво

	Специи
	Соль, лук, хрен
	Эстрагон, розмарин
	Перец, уксус, горчица, чеснок




Все продукты  должны быть натуральными, а не консервированными. Обработка  пищи, способ поведения за столом могут изменить содержание Инь-Ян в пище. Поэтому трапеза относится на Востоке к важнейшей церемонии жизни, нельзя это делать,  походя, на бегу, смотря телевизор. Все это приводит к перееданию и соответствующим болезням. Холодные страны производят животных  и растения - типа ЯН, Тропические - ИНЬ.  Соответственно и ориентируйтесь, добиваясь гармонии. 

                                      Е. Десять способов питания:

Макро биотические режимы питания. Процентный состав ингредиентов в суточном рационе:                                                                                                                         Матрица № 19. 
	 №

режима                                                                                   
	 Злаки
	Овощи
	  Супы
	 Мясо
	  Салаты
	Десерты
	Напитки

	     1.
	40%
	30%
	10%
	20 %
	-
	-
	 Как можно  меньше

	     2.
	50%  
	30%
	10%
	10%
	- 
	- 
	  -«-

	     3
	60%
	30%
	10%
	-
	-
	-
	-«-

	     4.
	70%
	20%
	10%
	-
	-
	-
	-«

	      5.
	80%
	20%
	-
	-
	-
	-
	-«-

	      6.
	90%
	10%
	-
	-
	-
	-
	-«-

	     7.
	100%
	-
	-
	-
	-
	-
	-«-

	     1 а.
	30%
	30%
	10%
	20%
	10%
	-
	-«-

	     2 а.
	20%
	30%
	10%
	25%
	10%
	5%
	-«-

	     3 а.
	10%
	30%
	10%
	30%
	15%
	5%
	-«-


Дж. Осава настоятельно рекомендует при приеме пищи соблюдать следующие правила:

1.  Не употреблять продуктов и напитков, обработанных индустриальным способом. К ним относятся рафинированный сахар, все консервы и консервированные напитки (включая соки), любая пища с химической окраской и неоплодотворенные яйца.

2.  Готовить пищу в соответствии с макробиотическими рекомендациями: на воде и растительном масле. Солить нерафинированной и необогащенной солью, а лучше всего - морской, посуду лучше всего использовать из глины и огнеупорного стекла.

3.  Начинать макро биотическое питание следует с режима №7, по мере улучшения состояния можно подниматься на более высокие  режимы. Можно пользоваться любым режимом, кроме 3-а, как угодно долго. Если вы не улучшаете своего самочувствия вернитесь к режиму № 7.

4.  Не ешьте фруктов и овощей, выращенных с использованием химических удобрений или обработанных инсектицидами;

5.  Старайтесь не употреблять в пищу продукты, выращенные далеко от вашего места жительства (исключения, но крайне редкие,  возможны);

6.  Не ешьте овощей не соответствующих текущему сезону;

7.  Насколько можно реже питайтесь овощами ИНЬ: картошка, помидоры, баклажаны;

8.  Не употребляйте ни пряностей, ни химических ингредиентов, за исключением натуральной соли, макро- биотических соусов и мисо - соленой растительной пасты на основе злаков, специально подготовленной по особому рецепту. .

9.  Кофе не рекомендуется, не пейте чай с красителями, разрешается только натуральный зеленый чай и отвары лечебных трав. 

10.  Имейте в виду, что все продукты животного происхождения: масло, сыр, молоко, цыплята, свинина, говядина и т.д. в процессе промышленного производства обрабатываются химическими веществами, а дары дикой природы - нет.

                          Есть у Дж. Осавы еще несколько рекомендаций общего характера:

· Наиболее хорошими продуктами с точки зрения Макробиотики являются любые злаки, которых можно употреблять в любом виде: сырыми, вареными, жареными, запеченными и т.д.  Кроме  того, рекомендуется употреблять овощи текущего сезона и те, которые в вашей местности хорошо хранятся: морковь, лук, тыква, редиска капуста;

· каждую порцию пищи необходимо пережевывать раз 50, а иногда и 100 раз. Хорошая пища при длительном пережевывании становится лучше - плохая только хуже.

· меньше употребляйте жидкости, т.к. в вареных злаках и овощах содержится до 70-90% воды. Желательно, чтобы употреблять столько воды, чтобы вы могли мочиться в день не больше двух раз - женщинам и трех раз - мужчинам;

· готовить по новым правилам необходимо научится самому, поскольку комбинирование продуктов Инь и Ян - это искусство, которое надо усвоить самостоятельно.  Организм постоянно творит, наша жизнь - по сути есть уровень наших способностей к адаптационному творчеству. Быть творцом во всем, включая приготовление пищи, - это залог счастливой и здоровой жизни;

· учась макро биотической кухне, нельзя сразу научиться  вкусно готовить, это даже хорошо, вы отучите свой живот от переедания;

· постепенно вы найдете собственные рецепты и блюда, сгармонизированные с точки зрения Инь и Ян, и устраивающие лично вас, но к этому надо прийти в процессе творчества и долгого личного опыта;

· все можно есть с соевым соусом и соусом типа гомашио : поджаренные кунжутные зерна вместе с морской солью, тщательно растертые и перемешанные.

· желательно при варке не снимать кожуру с растений или  не оставлять их в воде очищенными на длительное время;

· рис и другие злаки можно есть в любом количестве, если только долго и тщательно пережевывать;

· не употребляйте йодированную соль, старайтесь только неочищенную или  морскую, которая продается в аптеках;

· ешьте только ту пищу, которая не убегает от вас (животные, рыбы, птицы, пресмыкающиеся), именно она для вас наиболее полезна.

                             З. Советы пожилым людям:
· тому, кто живет в гармонии с законами Вселенной, не надо специальной диеты, он инстинктивно чувствует, как сгармонизировать ежедневную пищу;

· пожилым людям полезно уменьшить потребление соли, 

· исключить жирную пищу, поджаривать только на растительных маслах;

· жить надо как можно ближе к природе: зимой дружить с холодом, летом наслаждаться теплом, весной - цветами, осенью - дарами природы и звездами;

· дарите свою радость своим друзьям и близким людям - проживете сто лет;

· знайте природу болезней:

· сердце  болеет из-за избытка Инь; кроме того Инь-болезни - это астма, артрит, гипертония, полиомиелит, ревматизм, туберкулез; 

· рак возникает  от избытка Ян;

· следует, зная природу болезни, компенсировать Ян - патологию  пищей Инь, и наоборот, излечение придет в течении 2-х недель;
Е. Классификация источников человеческих мыслей и действий:








               

Матрица № 20:

	 Уровень

Здравого смысла
	Руководство                        знаниями        опытом
	       Любовь
	         Профессия
	       Питание и  питьё

	 Механический,

  Слепой
	        Инстинкты,     

  безусловные 

рефлексы
	  Голод, жажда,  

сексуальное

удовлетворение
	         Раб, служащий

           за плату
	    Ест  и  пьет  только

  из-за голода и жажды

	Чувствительный:

 Приятно-

 Неприятно
	Условные рефлексы:

спорт, танцы,

гимнастика
	Эротика, комфорт
	Торговля

удовольствиями:

актер, танцор
	Обжора

	 Сентиментальный 
	Сентиментальные 

литература  и 

искусство
	Общая 

Эмоциональность
	Полнота эмоций:

поэт, певец
	Утонченный гурман

	Интеллектуальный
	Наука, высокое

 искусство
	Все понять,

 изучить, рассчитать
	Исследователь,

художник- реалист
	Согласно теориям

Питания

	Социальный
	Этика и экономика
	Социальная

Любовь
	Менеджер, 

организатор
	Ест и пьёт,  «как все»

	Идейный
	Религия, философия
	Идейный  выбор
	Мыслитель,

творец   теорий
	Образ  питания  в соответствии

 с религиозными принципами

	Духовный
	Духовно -творческая

самореализация
	Духовное

Предпочтение
	Святой, радующийся

жизни  человек
	Гармонический

 образ

питания


            ВОПРОСЫ ДЛЯ САМОСТОЯТЕЛЬНОГО РАЗМЫШЛЕНИЯ:

1.  Считаете ли вы верным утверждение, что «пища должна быть лекарством, а лекарство - пищей»? Если да, в какой степени вы ему подчиняетесь?

2.  К какому из указанных уровней здравого смысла вы себя относите? Совпадают ли с указанными в таблице ваши предпочтения, постарайтесь понять, почему так?

3.  В качестве профилактики постарайтесь компенсировать, если они у вас есть, «болезни типа Ян» пищей типа Инь, а «болезни Инь» - пищей Ян.

4.  Считаете ли вы для себя приемлемыми  общие  рекомендации Д.Осавы в сфере питания:

5.   Что из этих рекомендаций вам, на ваш взгляд, заведомо подходит, а что нет?

6.  Какой из рекомендованных Д. Осавой способов питания вы могли бы принять без больших изменений традиционного для себя образа пищи?

7.  Проанализируйте свой образ питания с точки зрения доминанты в нем пищи ЯН или пищи ИНЬ, постарайтесь ответить на вопрос, какого типа болезни ИНЬ или ЯН для вас наиболее типичны? Совпадает ли ваш ответ с рекомендациями Д.  Осавы?

8.  Согласны ли вы с тезисом, что «наше счастье полностью в наших руках», или на ваше счастье сильно влияют внешние обстоятельства?

9.  Попытайтесь кратко изложить суть макро биотической диеты Д.Осавы.

           9.4. Практические методы лечения патологических состояний:

                               9.4.1. Излечение любовью:

Существует несколько форм духовного очищения посредством Любви: 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

9.4.2. Излечение декомпенсирующим балансом Негатива (38%) и Позитива (62%):

Установление в организме равновесия – «декомпенсирующий баланс» - один из важнейших методов духовного лечения физических и духовных патологий.

Наиболее ярко это заметно на такой системе, как семья: кто доминирует – сильный и оптимистический тип личности, неважно – мужчина он или женщина, или напротив нытик и склонный к различным патологиям член семьи. Семья  может быть счастливой и в том и в другом случае, при условии, что носитель позитива будет занимать по доминирующее место (62% присутствия в лидерской функции), а носитель негатива оставит за собой не более 38% доминирующего положения. В практической жизни семьи это выражается в количестве функций, которые будут записаны за тем или иным членом семьи. 

«Золотая середина» соединения полярных аспектов проявления семейных страстей обеспечивает выход из положения при любом напряжении ситуации.

То же самое можно сказать и об отдельном человеке, а точнее – о поиске выхода из положения  при патологических ситуациях:

1. Оптимизм(62%) – Беспомощность (38%);

2. Удачливость – Полоса несчастий;

3. Здоровье – Нездоровье;

4. Сердечность – Равнодушие;

5. Здравость ума – Глупые поступки;

6. Гордыня – Смирение ума;

7. Переедание – Аскетизм в питании;

8. Творческое времяпровождение – Обломовщина;

9. Агрессивность – Незлобивость характера;

10. Склонность осуждать других – Доброта и прощение.

 Можно привести еще ряд полярных качеств, которые допустимы в соединении в систему для семьи или отдельного организма в указанном «золотом равновесии».

Хотелось  бы сформулировать ответ на главный вопрос, который возникнет у любого  читателя в этой связи : «А как считать?»

Считать надо поступки и практические действия в том или ином ракурсе и проявлениях, к которым склонна та или иная личность. Конечно,  важны и намерения, но еще более важен результат, к которому привел тот или иной поступок человека. Обстоятельства могут скорректировать намерения в противоположную сторону. 

16.  ЗАКЛЮЧЕНИЕ:

Подводя итоги, следует отметить некоторые  рассмотренные практические методики специфического для автора анализа психических и духовных  состояний личности, вытекающие из нашей методики:

1. Матрица  всеобщих связей мира;

2. Позитивные и негативные качества личности;

3. Нумерологическая матрица «Космический код личности»;

4. Матрица выживания человека в окружающей среде;

5. Природные приметы, предсказывающие погоду;

6. 12 шагов смягчения предстоящей Экологической Катастрофы;

7. Специфика диагностики энергетических чакр человека;

8. Матрица  астрологических характеристик энергетики человека;

9. Параметры  сексуальной активности человека;

                       10.Напитки здоровья» для конкретных знаков Зодиака;

11.Методы развития личного  творческого потенциала;

12.Семь этапов развития  творческого сознания;

13. Методика построения родословного дерева;

14.12 основных элементов Духовности;

15.  Семь законов духовного развития;

16.  Основы натуропатического лечения без лекарств.

       Мы постарались рассмотреть основные особенности ментальных и психологических характеристик человека в связи  с предстоящей экологической катастрофой и методы  смягчения её влияния на человека.

      Наша энергоинформационная психотехника опирается на семислойную модель Бытия, состоящую из системы семи материальных и духовных стихий-энергий, довольно полно раскрывающих энергоинформационную картину Бытия.


Семислойная Модель Бытия  носит и теоретический и практический характер и позволяет ставить и решать конкретные вопросы  по рассмотрению энергетических патологий, характерных для современного состояния Бытия. 

Почему она – семислойная? Число «семь» носит особый сакральный характер в мире и характерно для способа божественной  фрагментации мира на составные части. Как мы показали, этой закономерности подчиняются все  духовные аспекты Бытия.

Наличие любой материальной патологии в мире, даже такой, которая  может быть  не решаема на материальном уровне,  всегда предполагает уровень решения в духовном мире, только надо провести соответствующий духовный анализ. Примером такого анализа дают конкретные методики астрологического или нумерологического плана, а также способы решения проблем на психологическом уровне.

Универсальный характер носят духовные рекомендации по поводу решения проблем с помощью Любви и нахождения как ключа раскрытия  патологической проблемы  в какой-либо системе её «Золотой середины». Определение «Золотой Середины» системы всегда «чревато» появлением духовного просвещения, способного открыть видение решения проблемы.

Большое место в данном исследовании уделено центральной патологической проблеме современности – предстоящей глобальной экологической катастрофе. Решить все проблемы, которые она имманентно  предполагает, очевидно, невозможно. Мы можем дать только самую общую рекомендацию – развивать разные стороны инновационного сознания, которые сами по себе способны решать именно не прогнозируемые на данном уровне Бытия духовные проблемы. 

11. БИБЛИОГРАФИЯ:

1.  И.П. и Л.С. Неумывакины «Эндоэкология здоровья». – М., -СПБ. Диля, 2005 г.

2.  Е.В. Шубина «Инь и Ян – источники здоровья» - ИД «Весь», СПБ, 2004 г.

3.  Дж. Грей «Практические чудеса для Марса и Венеры» - Киев, София, 2003 г. 

4. Л.И. Сивинцева. Хронотоп провинциала, - в сб. Русская провинция. Культура ХУ111-ХХ веков, РИК, 1993 г.

  5. Н.П. Макаров «Мои семидесятилетние воспоминания».  - М., 1881,  ч. 1. 

  6. Сб. Что вы знаете и не знаете о себе и других. Психологические наблюдения и тесты. Составитель С. Степанов. - Дубна, Феникс, 1996 г.

7 .В.И. Самохвалова «Человек и судьба мира» - Москва, Новый век, 2000  г.

8. Л.Мельник «И снова видна Фудзи» - ж-л «Знание-сила», №4, 1992 г.

9. Русский город и русский дом.  Опыт религиозно-социального исторического анализа для современной России. – М., Институт религиозных и социальных исследований, 2004 г.

10.  С.А. Хлатин «Я иду по лесу». – М.,Лесная промышленность, 1973 г.

11. С.М. Сухорукова «Этогенез и Ноосфера». – М,. МГАТХТ им. Ломоносова, 1997 г. 

12. В.С. Миловатский «Биосфероведение». – М., Рос. Православный ун-т Иоанна Богослова, 2002 

13. Сб. Экология человека в изменяющемся мире (под редакцией ак. В.А.Черешнева) – Екатеринбург, Уральское отделение РАН, 2006 г. 

14. Сб. Экологические корни культуры. – М., «Слово», 2001 г.

15. Н.Н.Моисеев «Современный рационализм» - М., МГВП КОКС, 1995 г.  

16. М.М. Богачихин «Фэн-Шуй. Пространство. Время. Человек». - М., Олма-пресс, СПБ., Нева, 2000 

17.  Сб. «Секреты Фен-шуй» - М., Вече, 2004 г.

18. В.Поляков «История Вечности. Эволюция планеты и человечества. Универсалии Бытия». – М., Амрита-Русь, 2005 г. 

19. Н.И. Даников «Ваш травник. Сверхпростые рецепты оздоровления. - М., Рипол классик, 2004 г.

20. Ф.Н. Ромашов, В.А.Фролов «Жить без лекарств» - М., Советская Россия, 1978 г.

21. Сборник по народной медицине и нетрадиционным способам лечения. - М., Адрес-Пресс, 2002

22. Волосянко М.И. «Г.Бенджамин и его популярный справочник естественного лечения» - М., Фоллиум и Паллада, 1996 г.

23. Дж. Осава «Макробиотический Дзен или искусство омоложения и долголетия» - Обнинск, Духовное возрождение, 1992г

24. А.В.Суворин, С.Т.Суворина «Мед и медолечение» - М., Вече, 2001.

  25.Г. Ужегов «Секреты выживания в экстремальных ситуациях» - М., АСТ, Донецк, Сталкер, 2002 г.

26. Захаров Ю.А. «Практика шамана - целителя. Эффективное использование природных целительных сил», - М., Яуза, 1998 г. 

27. Практические советы великой Ванги. - Минск, Литература, 1998 г.

28. В.А.Чернобров «Смысл болезни» - в книге «Энциклопедия непознанного»,  М., Гранд, 1998, стр. 294

 29. Серия «Домашний доктор». Секреты здоровья: витамины. -СПБ., Иван Федоров, 1999 г.

30. Н. Мазнев «Энциклопедия народной медицины» -М., Мартин, 2004.

31. Круковер В.И. Здоровье своими руками. - М.,  КОНТИНЕНТ-Пресс, 2004г.

32.«Русский народ, его обряды, предания, суеверие и поэзия», - М., 1880, издательство  Березина, стр.236-256.

33. И Н. Яницкий «К тайне «Всемирного потопа» - Москва, «Четвертое измерение» , 1999 г.

34. Л.Н.Гумилев  Этногенез и биосфера земли» - М.,1987
35. Аввакум Петров «Житие протопопа Аввакума» - М., Наука, 1968

36. А.М.Панченко «Русская история и культура» . - СПБ., Юна, 1999 г.  

37. Н.Трубецкой. “Наследие Чингисхана” - в ж-ле “Русская провинция”, № 2, 1994 г., стр. 19-24.

38. А.Я. Флиер «Цивилизации и культуры» - . Научный альманах. Вып.1. - М., 1994, стр.99

39. И.Н.Яницкий «Новое в науках о земле» - в сб. «Культура и экология», вып. 2. - М., Грааль, 2000, стр. 201 
 40. Сб. «Вернадский - экология - ноосфера». - М., Луч, 1994.
41. Велесова книга. Славянские веды.  - М., ЭКСМО, 2004.

           42.В.Н. Глазачев, Е. А. Когай «Экологическая культура и образование: очерки социальной экологии; - М., Горизонт, 1999

 43. Православная культура: Концепции, учебные программы, библиография, - М., «Покров», 2003.

 44. Р.Янушкявичус, О. Янушкявичене «Основы нравственности. Учебник по этике для 1Х-Х классов. - Вильнюс, Издательство «АБ ОВО», 1996.

45. В.Сурова «Методика православной педагогики. Часть 1: «Педагогика, школа, человек» - Клин, Фонд «Христианская жизнь». 2000 г.

46. Маслова  Н.В. «Ноосферное образование» - М., 2002 г.

47.  В.Тростников «Православная цивилизация» - М., «Сибирский цирюльник» , 2004 

48.  И. Мейендорф «Введение в святоотческое богословие», - Вильнюс-Москва, Весть, 1992 г

49.  С.Н.Лазарев «Человек Будущего. Первый шаг в Будущее». – СПБ, 2007г.

50.  Б.Е. Бурдыкин «Космическая тайна воды» - СПБ., Питер, 2007 г.

51. М.М.Бахтин.  «Эстетика и философия» - М., Искусство  , 1965 г.

52. Ю. Эвола  «Языческий империализм» - М., Арктогея, 1994 г.

53. С.Гордеев  «Мистика» , - М., Рипол-классик, 2005 г..

54.  А. Подводный  «Общая астрология»   – М., АСТ-пресс, 2001(глава «Знаки Зодиака»). 

55.  Ник.  Бердяев  «Самопознание» - М., Международные отношения, 1990, стр. 194.

56. Г.И. Шипов «Теория физического вакуума»  - М., НТ- центр, 1994.

57.  П. Стовбчатый «Судьба.Фатализм. Смерть. – М., АСТ-преес, 2001 г.

58. Святитель Феофан Затворник «Наставления в духовной жизни» - М., Отчий дом, 1997, стр. 136-137.

59.  Астрологическая фитотерапия. – М.: Эксмо, Ростов на /Д.: Наука-Пресс, 2006 г.
60. О. Мандельштамм “Слово и культура” - М.,Сов.пис.,1987, стр.40

61.  Г. Померанц. Лекции по философии истории. - Москва, ЛИА «Док», 1993 г.

62.  В.С. Непомнящий. Удерживающий теперь. - Новый мир, № 5,1996, стр.176-77.

63.  К. Кастанеда. . «Путешествие в Икстлан» - Харьков, «Фолио», 2004 г.

64.  Р. Палоуш «Духовность нашей эры» - в сб. Христианство и культура в Европе» - часть 2, - М., Выбор, 1992г.

65. В. В. Зеньковецкий «Проблемы воспитания в свете христианской антропологии» -М., Школа-пресс, 1996, стр. 137.

66. Т.М. Горичева «Добрый пастырь. Православие и экология» - в сб. «Духовные и социальные проблемы современной России в свете Православия» (материалы научно-практической конференции) - СПБ, 2002 г., стр. 167-168.

67.  Отец Сергий Булгаков. Героизм и подвижничество. - Сб. Вехи. Из глубины. - М., Правда, 1991г.

68.  Сб. Русская идея. - М.: Республика, 1992 г.

69. А. И. Осипов «Путь Разума в поисках Истины» - Издание Сретенского монастыря, М., 2002, стр. 198.

70. В.В.Абраменкова «Эволюция семьи и духовное благополучие современного ребенка» - в сб. докладов У1 Международных Рождественских образовательных чтений – М., РПУ, Отдел катехизации и религиозного образования, 1998 , стр. 401-402.  

71. . Н.Н. Крупенио «Информационное загрязнение окружающей среды России» -  в сб. «Рождественские чтения», 2000 г., -  «Христианство и проблемы экологии» - М., РПЦ, Отдел катехизации и религиозного образования, 2000, стр.103.  

72. Б.И.Искаков Жизнь параллельных миров. Том 2 «Синтез науки, искусства и религии» - М., Международная славянская академия, 1999 г., стр. 7.

73.  В.С. Миловатский  «Биосфероведение», - М., 2002, стр. 139.

74. Н. Домашева и Ю. Самойленко «Звездная пара» - 

75. И.Медведева, Т.Шишова «В кильватере «Титаника», - М., Даниловский благовестник, 2007 г.

  12.   ПРИЛОЖЕНИЯ:

1. «Проект выживания экопоселения в условиях глобальной экокатастрофы»:

Естественный процесс перехода из биосферного этапа жизни человечества  в ноосферный этап связан с ростом его численности. Сейчас достаточно достоверно доказано, что численность человечества стабилизируется на 16-20 миллиардах. Это является условием сохранения и развития человеческой цивилизации.

Но из этого вытекают совершенно объективные обстоятельства и проблемы:

1.  Рост человечества и  ограниченность ресурсов получения продуктов питания, прежде всего пищевого белка, ограниченность ресурсов жизнеобеспечения человека вообще.

2.  Сохранение биоразнообразия, достойной для проживания человека окружающей природной среды, разнообразия культур, духовного мира, усложняющихся в связи с этим взаимоотношений людей, этносов, государств, преодоления терроризма.

          Все эти  и другие проблемы, называемые сейчас проблемами процесса глобализации,   могут быть решены при  кардинальном изменении  способа хозяйствования и целеполагания как отдельных людей, так  и всего социума в целом.

            Основополагающие принципы решения этих проблем были  заложены в конце Х1Х - начале ХХ века российскими учеными Докучаевым, Вернадским, Федоровым, Циолковским, Чижевским и французским теологом  Тейяром де Шарденом и другими.

Весь ХХ век прошел в технической, научной и духовной подготовке к этому великому переходу, в которой осознанно или  неосознанно принимал участие каждый человек.

К концу ХХ века человечество было  потенциально (в научном и технологическом плане) уже готово  к Переходу на новый способ хозяйствования. Прежде всего, надо понять, что Переход – не просто смена неких традиционных методов хозяйствования, а фундаментальный отказ от прежней цивилизации, провалившей себя по нескольким пунктам:

А.  Рыночное хозяйство, ориентированное на получение прибыли ценой эксплуатации природы может привести только к экологическому коллапсу природы и обогащению отдельных групп населения. Все человечество оно, увы, не спасает.

Б. Механизм хозяйствования, как и любая материальная система в этом мире вторичен перед выбором нравственных ценностей, а именно их духовная современная  ориентация завела человечество в тупик безнравственности, из которого нет выхода, кроме резкой смены духовной ориентации.

В. Объективно сам Переход стал возможен только сейчас, ибо прояснились инструменты его реализации в общепланетарном масштабе:

- строительство автономных экодомов, способных выжить в глобальном  катаклизме;

- создание экопоселений свободной духовной ориентации, где можно реализовать новый духовный принцип - первенство духовных ценностей над материальными;

- внедрение новых ноосферных технологий (хомобиотический оборот земли, новые транспортные структуры, нанотехнологии и т.д.);

- создание способов выживания без денег, которые имеют все шансы обрушиться, если мир постигнет глубочайший экологический коллапс.

Г. Городская цивилизация во многом обречена из-за отрыва от природы и потери любви к природе, поэтому первостепенно расширение сельских поселений, автономных от мировых ресурсных сетей, и  живущих в гармонии с природой, - единственный выход из ситуации. И одновременно Путь Спасения.

Д. Первостепенное внимание при этом будет уделено решению социальных проблем, которые в планетарном плане еще далеко не решены:

- равноправие женщин;

- переход население к здоровому образу жизни и максимальное  продление срока жизни;

- широкое участие большинства населения в творческой деятельности и инновационных программах по всем направлениям бытия.

Ноосферный способ хозяйствования включает в себя:

1.  Использование только возобновляемых ресурсов

2.  Сохранение всего биоразнообразия, разнообразия культур и духовного мира
3.  Обеспечение условий гармоничного существования и развития Природы, Человека и Социума.
Открытая технологическая система Перехода включает:
· ноосферные строительные системы;

· новые транспортные системы;
· систему ноосферной энергетики;
· хомобиотический оборот в земледелии;
· принципы ноосферного образования;
· ноосферную медицину;
· новые энергоинформационные технологии.
Основная задача системы  - гармонизировать процессы Перехода,  взаимоотношения Человека, Природы и Социума. Другой важнейшей задачей является воспитание нового ноосферного сознания Человека, подготовка его к процессу Перехода на новый тип хозяйствования  и жизни, ибо именно человек, а не технологии,  является главным действующим лицом ноосферного Перехода.

Все новые ноосферные технологии группируются у нас вокруг главной темы - «Ноосферный Дом» (энергоавтономный дом с хомобиотическим оборотом).

«Ноосферный Дом» - главный базовый проект системы Перехода. Реализация проекта будет идти не сверху, а снизу, причем самым естественным образом, который не надо заимствовать у будущего.

Строительство Ноосферного Дома, а вместе с ним и ноосферных поселений, создание экологических общин совместно с созданием  автономных энергетических, транспортных и других систем, способствующих Переходу, послужат по сути дела экономическим и социальным локомотивом  его реализации в Будущем.

Каждый человек, проживающий в Ноосферном Доме, из потребителя и обитателя, постепенно вынужден будет превращаться в творца и производственника (например, сельскохозяйственного), становясь осознанным или неосознанным участником самого  процесса Перехода.

Естественным образом происходит ноосферное духовное  воспитание и научное образование, восстанавливается большая семья. В совокупности ноосферные технологии впервые в истории человечества помогут сделать жильца такого «Ноосферного Дома» экономически независимым,  естественным образом снять извечное  противоречие между человеком, социумом и природой.

В этом реализуются скрытые основы глубинной свободы, к которой человечество движется по мере своего развития. Не случайно именно от греческого слова «эйкос» - дом и происходят названия наук ЭКО-логия, ЭКО-номика, ЭКО-софия и других...

Одним из способов выживания в чрезвычайной ситуации при падении денег может стать Матрица натурального обмена( МНО).

Она предполагает создание в каждом поселении информационного центра, куда будет стекаться информация от всех работающих в этом поселении о тех натуральных продуктах, которые они способны представить на рынок, а также о формах своего участия в совместном производительном труде. 

С одной стороны в этой матрице будет информация о возможностях производителя, а с другой - о его нуждах и потребностях. Если свести их воедино на уровне поселения, то жители некоторое время будут существовать на основе натурального обмена между ними.

Позднее в системе появятся скрытые «темные пятна», которые необходимо будет нейтрализовать с помощью включения новых производителей, в частности,  молодежи. 

Те товары и услуги, которые на уровне данного поселения произвести невозможно, потребуют знания информации о поселениях, где такое вполне реально. Так возникнет система связи по натуральному обмену между различными поселениями, которая вполне сможет работать без всяких денег.

Разработка информационно-технологической системы ноосферного Перехода включает следующие этапы:

1.  Постановка проблемы. Этап включает осмысление дальнейшего пути развития человеческого сообщества, анализ реальных и потенциальных ресурсов жизнеобеспечения при неизменном (прежнем) способе мышления и новом (ноосферном) способе в масштабах общего Дома - нашей планеты. Переход от старого типа мышления к новому  и соответствующее изменение способов хозяйствования человека на планете и является основной задачей ноосферного Перехода.

2.  Цель проекта. В рамках общей концепции Перехода человечества из биосферного (потребляющего) соообщества в ноосферное (осознанно создающее) необходимо разработать соответствующую открытую информационно-технологическую систему ноосферного  перехода. Основная задача системы  - гармонизировать процессы Перехода. 

3.  Задача проекта. Создание базовых продуктов системы Перехода  в виде моделей обитания в экстремальной внешней среде, в частности, энергоавтономного дома с хомобиотическим оборотом земли на присуадебном участке, разработка модели выживания и процветания экообщины с новым ноосферным способом общения её обитателей.
4. Методы реализации проекта.   
     Для реализации проекта организаторы подыскивают инвестора, готового для представления возвратных и невозвратных инвестиций  для строительства и оборудования  ноосферных домов  в сельских поселениях, а также на конкурсной основе отбирают жителей такого  экопоселения из числа мастеров по конкретным промыслам, целителей, творческих работников, готовых оплачивать представленные на строительство домов кредиты своими творческими работами.

Для реализации проекта строительства создается Товарищество собственников жилья, которое находит финансирующие организации и обеспечивает контроль за строительством ноосферных домов.

Параллельно закладываются основы работы всех специализированных структур при экопоселении. 

· Предлагается примерный перечень мероприятий, которые могут быть реализованы в ходе продвижения проекта:

· 1. Создание рабочей группы

· 2. Подготовка и апробация концепции проекта и бизнес-плана

· 3. Утверждение проекта на уровне, достаточном для его начала.

· 4. Проведение научно-практической конференции в регионе перед началом работы

· 5. Создание холдинга хозяйственных и общественных структур региона для практической реализации проекта

· 6. Определение основных направлений финансирования  проекта в соответствии с бизнес-планом

· 7. Учет в проекте ноосферного развития территории вопросов экологического природопользования, сбережения природных и народных ресурсов, оптимальных способов расселения населения по региону, развития сельскохозяйственных и промышленных технологий с учетом охраны природы.

· 8.Подготовка необходимых архитектурно-планировочных решений

· 9. Организация и проведение строительства в соответствии с разработанными планами и проектами.

· 10. Разработка плана культурного и духовного развития населения, поддержка всех существующих культурных организаций и духовных центров региона

· 11. Подготовка и внедрение “Программы ноосферного образования” в качестве эксперимента для школ региона

· 12. Подготовка проекта Закона РФ  о ноосферном хозяйствовании в регионах и проведение его через Госдуму РФ.

· 13. Отбор ноосферных промышленных технологий, не причиняющих вред природе, для реализации в рамках проекта

· 14. Разработка и реализация плана ПР-компании для информационной поддержки проекта.

· 15. Строительство в регионе опытного образца Экодома для проведения ПР-компании

· 16. Проведение общероссийской научно-практической конференции по итогам годовой реализации проекта

· 17. Получение группой территорий, участвующих в проекте статуса “Экспериментальной ноосферной территории”.

· 18. Проведение Международной научной конференции: ”Экспериментальная ноосферная территория как средство смягчения глобального экологического кризиса”.

· 19. Издание серии книг и видеофильмов  о ходе реализации проекта

· 20. Создание в регионе “Центров здорового образа жизни” и распространение опыта здорового образа жизни на экспериментальной ноосферной территории.

21. Принятие административных, отраслевых, ведомственных актов в развитие Закона РФ о ноосферном развитии регионов.

22. Использование опыта ноосферного  жизнестроительства в проведении политических и избирательных  компаний

