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1.Вступление 
Что такое инновационное сознание? Может быть, это коллективное сознание будущих работников  инновационного поселения в Подмосковье под названием Сколково? Отнюдь, нет! На протяжении всей истории человечеств этим типом сознания владели многие философы и поэты, деятели Церкви и ученые. Это были люди, которые задолго до открытия Гёделем «Принципа неопределенности» поняли, что в любой закрытой системе Истину, как таковую, отыскать невозможно, а надо выходить за пределы системы. 
И они выходили, каждый по своему: в политике, языке, обращаясь  за Истиной к Богу или Высшему Началу. В результате они породили несколько типов сознания как механизмы связи человека с любыми, вне его,  находящими сущностями: Природой, Богом, Социумом. Другими Личностями и Космосом. Они породили четыре принципиальных типа сознания: Мифологическое, Нормативное, Фактологическое и Инновационное.

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

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

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

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

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

      Ведь если умирает человек, с ним умирает его первый снег

      И первый поцелуй, и первый бой - всё это забирает он с собой.

Высокий уровень духовности помогает обрести информационной ауре личности новое качество, благодаря которому она может связываться с информационным полем Земли и входить в глобальное время, в котором нет ни прошлого, ни будущего, поэтому такие люди получают возможность ясновидения и предсказания будущего.
НО в чем же специфика Инновационного сознания? Попытаемся найти ответ на этот вопрос.
     2.Инновационная культура России 
                             «Милый друг, иль ты не видишь, что всё видимое нами, -

                                        Только отблеск, только тени от незримого очами?

                                        Милый друг, иль ты не слышишь, что житейский шум трескучий –

                                        Только отклик искаженный торжествующих созвучий?

                                       Милый друг, иль ты не чуешь, что  одно на целом свете –

                                       Только то, что сердце сердцу говорит в немом привете?»

                                                                                                               Вл. Соловьёв
                 2.1 Дестабилизационные элементы Инновации:
Особенностью современного культурного процесса является наличие внутри него, наряду с народной (низовой) культурой и элитарной (высокой)  срединной массовой культуры, возникающей как результат развития средств массовых коммуникаций.

Как только  культура перестает работать на себя саму, а начинает  работать только  на финансовую прибыль, печальным следствием становится распространение такого типа культуры, в которой требования к качеству произведений  естественно принижены, ибо они ориентированы на массовые вкусы. Это так называемая потребительская культура.

Массовая культура породила  в экстремальных формах некоторые явления, совершенно  не  свойственные  предыдущему этапу развития русской культуры:

 культ «звезд»;

 среди её произведений преимущественное место занимают блокбастеры, бестселлеры и шлягеры;

  она по преимуществу  ориентируется  на «тело», а не «дух» и «душу»;

 происходит падение нравственного уровня внутри самой культуры;

 заметное превращение личной жизни работников массовой культуры в шоу, спектакль, постановку, как и жизнь на сцене.

Причины всех этих явлений не лежат в сфере культуры, а носят  чаще всего коммерческий и экономический характер, о котором нужно поговорить подробнее.

              2.1.1.  Массовая культура как закономерный итог коммерционализации искусства 

«Масс-культ» изменил главной сущности национальной культуры - служить посредником между Человеком и Богом.  Он стал посредником между  этим миром и человеком, ориентированным не на спасение в мире («сотериологическая культура»), а на поиски на ней непрерывного счастья и радости, то есть,  на «эвдемоническую культуру».

Как только культура теряет  внутри духовный смысл своего существования, задачей её работников становятся  непрерывные поиски неких «эксцессов», различных ЧП и экстремумов,  способных пощекотать нервы массового зрителя.

Ведущей фигурой в этом типе культуры становится не художественный руководитель, а «продюсер», человек, способный считать деньги. Коммерциализация «масс-культа» - это не какая-то современная тенденция, это его вторая суть.  Массовая культура  не столько является отраслью культуры, сколько «способом делать деньги». Резонно спросить: «Причем здесь вообще культура?»

Есть ли у этой,  с позволения сказать, «культуры» какие-то шансы измениться, начать развиваться в привычных культурных рамках? Да, такие шансы есть, они связаны с изменением сознания массового зрителя. Ибо «кто платит деньги», тот и заказывает музыку».


Изменение сознания массового зрителя, весьма ныне прочного, мы связываем только  с фундаментальным потрясением, способным поколебать  основы этого сознания, - глобальной экологической катастрофой.

Она уже совсем не за горами, точнее давно уже началась, ибо состояние окружающей природной среды стало таковым, что резкое изменение ситуации стало неминуемым. Выжить внутри этого глобального изменения привычных основ бытия сможет только человек с новым «инновационным сознанием». Он-то и заставит измениться массовую культуру,  резко повысив ее творческий уровень.

                  

2.1.2. Массовая культура как базис для «высокого искусства»

 Ругать массовую культуру, забывая о системном подходе, - дело мало привлекательное. Ибо она имеет с системных позиций еще одну функцию - служить базой, опорой для «высокого искусства», поскольку последнее  «высоким» может быть, если достаточно развита  массовая культура, на которую оно опирается,  но по качеству выше её.

В культуре все «относительно», включая противостояние между «массовыми» и «элитарными» формами развития культуры.  Точнее надо сказать, что они  «не столь  «относительны»,  сколь  взаимоувязаны  между собой.

Все-таки деятели искусства постоянно общаются, хотя в среде представителей элитарной культуры, в особенности, в сфере музыки, есть некоторое настороженное отношение к эстрадной музыке.


Нельзя в культуре всех мазать одной краской. И в сфере массовой культуры могут возникнуть «перлы высокого искусства», но все же как исключение, а не как закономерность, ибо внутри «масс культа» нет внутренней ориентации на высокое искусство Однако, не стоит забывать, что культура - это такая сфера, в которой взаимовлияния происходят массовым порядком и очень эффективно.

                          2.1.3. «Сдерживание безудержной погони за прогрессом»
Как только культура в массовом порядке перешла от «сотериологического типа» на «эвдемоническую культуру», прогресс в культуре стал все больше пониматься как поиски все новых и новых  инструментов,   доставляющих счастье человеку.

Одним из таких «прогрессивных методов» в американском кинематографе стали мультипликационные компьютерные вставки («спецэффекты») в художественные фильмы, которые делают возможным моделировать любую реальность в адекватных формах, уходя, правда, все далее и далее от жизненной достоверности.

«Нужно ясно сознавать, - писал профессор М.М.Дунаев, - что столь прославленная ныне западная цивилизация есть ничто иное, как стремление к абсолютной полноте наслаждения сокровищами на земле. И так называемый прогресс - отыскание все более совершенных средств к овладению такими сокровищами». (Библ., №1, стр.5)Стремясь в эту безудержную, а главное - бессмысленную,  погоню, человек все дальше и дальше уходит от подлинных смыслов своего существования на земле. Он окончательно выбрал то, что мы называем «эффективным способом существования», отказавшись от привычного для религии  «универсализма». 

Мир стал выглядеть чисто локально, ибо присутствие в нем Неба не считается реальностью.. Эффективность в таком мире бывает чисто «локальной»,  «универсальной эффективности»  при этом  просто не существует.

Но  из-за  внутренней тенденции высокой культуры к балансу и равновесию, внутри культуры не могли не возникнуть механизмы сдерживания безудержной погони за прогрессом.  К ним относятся:

 ограничение культурного экстремизма с эстетических позиций;

 критика разных форм культурного левачества и модернизма;

 осторожный допуск технических новаций в сферу культуры.

Развитие культуры в ХХ1 веке эти осторожные ограничения стремится снять, ибо  всегда находятся творческие деятели, пропагандирующие подобные  новации. Сейчас - «пограничное время», благоприятное для пропаганды любых «экстремумов»,  культура в определенном смысле «пошла в разнос», ни с какими ограничениями в своем развитии считаться уже не хочет. Потеря баланса культуры - грозное предупреждение об ожидающих нас впереди  «тяжких временах».

Нетрудно заметить, что негативные процессы в культуре – следствие экономических неурядиц России и  того, что называется «порчей мозгов».
                         2.2. «Борьба за реальное будущее российской культуры»

Серафим Саровский как-то сказал: «Молчание - тайна будущего века, словеса - суть орудие века сего!» Мы прошли уже очарование словесами и вполне готовы  воспринять мудрость отца Серафима, что тайна «грядущего века скрыта только в молчании».

Борьба за реальное будущее русской культуры связана  с одной потрясающей идеей, выдвинутой Ф.Достоевским во время речи на Пушкинских торжествах, - «идеей всеединства». Именно в Пушкине писатель обнаружил первого представителя «всечеловеческого братства». Если даже судить только по произведениям поэта, посвященным тематике  общемировой культуры: «Маленькие трагедии», поэма «Анджело», стихотворение «Альфонс садится на коня» и другим, становится  совершенно ясной справедливость этого утверждения.

В «идее всеединства» скрыт колоссальный ресурс духовного объединения человечества, становящегося безумно актуальным перед лицом преодоления все миром глобальной катастрофы. Доминантой этой идеи уже давно стало учение и сама личность Иисуса Христа.  Очень актуальным представляется  в этой ситуации диалог всех мировых религий.
Частью идеи «всеединства» является и налаживание мировых экономических связей и рост культурных контактов в мире. Она реализуется в следующих формах:

 создание мировой глобальной экономики;

 работа сети Интернат и других мировых коммуникационных сетей;

 создание мировых телевизионных сетей;

 работа мировых организаций, типа ООН. ЮНИСЕФ, ЮНЕСКО и других;

 организация мировых турне крупными творческими  коллективами;

 других явлениях  культурного  и экономического толка.

Что обеспечивает единство этих мировых процессов? Это, на наш взгляд:

 формирование единой для разных стран «инновационной личности»;

 осознание многими странами духовного мессианства русского народа;

 приближение катастрофы, которой нужно противопоставить  культурные и духовные усилия, чтобы человечество не погибло.

В ХХ  и нынешнем веках у многих людей  возрос  интерес к футурологической литературе, созданию общественных организаций, изучающих будущее.


Вместе с тем повысился интерес  к пророчествам русских старцев и русских святых, касающихся будущего нашей культуры. Эти данные сгруппированы в книге ( См. библ., № 2)




2.3. «Опора на системное понимание культуры»


 Российская культура в предчувствии «рубежных времен» не могла не выработать  собственного противоядия против них. Одной из форм сопротивления предстоящему духовному падению человечества было, описанное нами системное представление о закономерностях культурного развития.


Напомним, что речь идет о восьми системных законах:

 маятниковое развитие;

 поддержание культурной целостности;

 двойное подтверждение культурного развития;

 обмен «универсальности» на «эффективность;

 духовная дополнительность;

 концептуальное развитие;

 соответствие внутренних импульсов системы вызовам внешней среды.

   В своё время о них обо всех будет рассказано более подробно.   В определенном смысле времена перехода от «фактологического сознания» к «инновационному» - это времена глобального Перехода цивилизаций, названные В.И. Вернадским «ноосферным Переходом». Культура должна сопротивляться сопровождающим изменения порокам тяжелых времен, и она выработала системные правила такого сопротивления. 

  Так  закон «маятникового развития» показывает, что любая тенденция в развитии культуры носит временный характер и нет необходимости преувеличивать её значение. Так со временем и  сей  Переход  нас минует, и мы погрузимся в благодатные духовные времена.


Закон «двойного подтверждения» свидетельствует, что инновационное время в каком-то смысле есть возврат и подтверждение мифологических времен, так что возврат к «бездуховности», свойственный последним, носит закономерный характер.


Закон «обмена эффективности на универсальность» свидетельствует о смягчении своего действия в «последние времена». Возникают такие «универсально-эффективные системы»,  как ИНТЕРНЕТ.


О напряженности духовной борьбы во времена Перехода свидетельствует «закон духовной дополнительности». Бездуховность должна возрастать, чтобы в сопротивлении ей росли наши духовные силы и наш потенциал.


Системность культурного развития всегда предполагает наличие какой-то доминанты, способной подчинять себе основные аспекты развития системы. На инновационном этапе такой доминантой служит само творческое сознание  творца и зрителя.


Но есть и новое качество на этом этапе: доминанта постепенно переходит к диалогу всех элементов культурной системы между собой, хотя сознание задает при этом тон.  Почему инновационный период - самый сложный период в развитии культуры?  


Потому что именно на этом этапе сопротивление бездуховных и антикультурных сил неизмеримо возрастает. Условием сопротивления становится системная включенность в диалог всех творческих сил,  участвующих в системе, учет мнения всех их, а не только одной доминанты! Они диалогическим способом ищут способы решения всех возникающих в ходе Перехода проблем.


Механизм «диалога», поиски всех устраивающего компромисса и являются самым эффективным механизмом культурной целостности на этом этапе. Никто не перетягивает «одеяло на себя», все полны взаимной вежливости и уважения.


В диалог  друг с другом вступают не только элементы нашей национальной культуры. Но и мировой, что укрепляет её в свою очередь.   Целостность мировой культуры растет, она становится инструментом борьбы против антидуховности, даже вопреки своему собственному желанию.


Законы культурной целостности существуют не в вакууме, а в дополнительности с другими законами функционирования мира. Характерным примером в этом отношении является функционирование полов в социуме.


Как доказал доктор биологических наук профессор Виген Геодакян, в основе взаимодействия мужчины и женщины в мире лежат требования генетического взаимодействия и разной функциональной  направленности полов в социуме.


Это означает, что мужчина иногда подменяет женщину, а последняя - мужчину, но в главном они себя заменить  полностью не могут. Биология мудро сочетается с культурой, ибо законы этого сочетания идут от Бога. 


Необходимость создания семьи  вытекает из «закона культурной дополнительности». Они дополняют друг друга: он - добытчик, она - хранительница очага.  Сфера её действия - Дом, а его - Космос.


Пользуясь формулировкой закона об «обмене эффективности на универсальность», можно утверждать, что  «мужчина универсален», а «женщина эффективна». Она более приспособлена делать ежедневную рутинную работу, к которой мужчина из-за своей ориентации на поиск нового плохо привычен.


Нельзя ответить на вопрос: «Кто из них лучше?» Они разно функциональны и каждый приспособлен более эффективно к своей доминирующей  функции:

 если мужчина агрессивен, всегда готов к бою, то женщина более осторожна, устойчива, готова продолжать начатое мужчиной дело;

 если мужчина постоянно готов к постижению нового, то женщина лучше передает традицию (поэтому среди них так много педагогов), она более глубоко готова освоить известные вещи и передать секреты их другим;

 если мужчина силен в Социуме или в Природе, то у женщины «мой дом - моя крепость».

                   МУЖЧИНЫ УНИВЕРСАЛЬНЫ, ПОТОМУ ЧТО КАК ПЕРВОПРОХОДЦАМ ЧАЩЕ ВСЕГО ИМ ПРИХОДИТСЯ РЕШАТЬ НОВЫЕ, А НЕ РУТИННЫЕ ЗАДАЧИ, ОНИ ЛУЧШЕ КОНТАКТИРУЮТ С ОКРУЖАЮЩЕЙ ПРИРОДНОЙ СРЕДОЙ,  ЧАЩЕ  СОВЕРШАЮТ ОТКРЫТИЯ.


 Женщина лучше приспособлена к тому, чтобы эти открытия развивать и приспосабливать к делу. Женщины сильны в технологиях, мужчины - в открытии новых закономерностей. Можно с уверенностью сказать, что инновационный потенциал мужчин выше, но у женщин выше – внедренческий потенциал, потому только вместе они способны решать задачи, которые поставит перед ними грядущее Экстремальное Время.

                      2.4. «Духовные ресурсы творческого развития: мужское и женское»:

Прежде всего, необходимо определить само понятие «духовности».  Вот определение профессора А.А.Королькова «Духовность - это проявление устремленности к совершенному, идеальному, целостному, она противоположна утилитаризму, прагматизму; духовность ищет Абсолюта, Бога».   (Библ. №3, стр. 159) 
Духовность, таким образом, как и высшие проявление культуры, стремится к «универсальности»,  ей противна «эффективность, прагматизм и утилитаризм».


Духовный ресурс развития всегда связан с тем, что художник во время творчества тянется к целостности и универсальности культуры, совершенно не думает в своём экстазе о прагматических аспектах Бытия. Те же, которые универсализма  лишены, напротив только об деньгах  и думают!


Какими же духовными (инновационными) ресурсами обладает сегодня русская культура?

 Во-первых, ПРАВОСЛАВИЕ. Мы неоднократно подчеркивали, что хотя русская нация существует во времени меньше Православия, но сама отечественная культура, возникнув в окружении Православия, вобрала его как составную часть;

 Во-вторых, осознание художниками ЦЕЛОСТНОСТИ и СОВЕРШЕНСТВА русской культуры в своём конечном идеале и осознанное стремление к ним;

 В третьих, нравственная ориентация художника, его МОРАЛЬ. Пусть она не является постоянной вещью, творец всегда только «становится», но Идеал для своего совершенства он держит перед собой, и без сомнения, как идеал духовный;

  В четвертых, русский творец не зациклен на одном себе, а ориентирован на важнейший сейчас механизм творчества - «ДИАЛОГ», совместный с читателем или зрителем поиск истины. Конечным пределом такого Диалога яволяется диалог с самой открытой системой в мире – Богом.
Духовные ресурсы разного вида искусств глубоко специфичны, одни они - в архитектуре, другие - в кинематографе. Наиболее яркое их проявление видно в таком духовном виде творчества, как поэзия:

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

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

  Но, просветленный и немой, овеян властью неземной,

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

   Твой светлый Ангел шепчет мне неизреченные глаголы.



   Я загораюсь и горю, я порываюсь и парю в томленьях крайнего усилья,

   И верю сердцем, что растут и тотчас в Небо унесут меня раскинутые крылья! (А.Фет)


Духовные ресурсы творчества всегда внутренне противоречивы, творцу надо всегда выбирать, ибо духовность - это каждый раз самоограничение, отказ от разнообразия, это ответственный  личный выбор!


Бывает так, что внутренне я жажду  творческого порыва, но в силу сюжета и формальных ограничений вынужден говорить сейчас  пока о вещах, далеких от духовности.


Конечно, за каждой такой вещью духовное начало может быть скрыто внутри, в самой оценке фактов и явлений художником. Оно может быть погружено в неявную для читателя цепь духовного напряжения, лежащую поверх сюжета, если она есть, конечно.
Духовно ориентированный творец никогда не проходит мимо такой напряженности, умеет её воплотить в своем произведении


Сегодня мы можем совершенно обоснованно утверждать, что целостность любой культуры держится на духовном основании. И, если это основание слабо, сама национальная культура имеет небольшие шансы, чтобы вырваться на просторы мировой культуры и получить широкое звучание, как это удалось русской художественной культуре.
                     3.Инновационные технологии:
                                                «В час великий, в час нежданный пробуждается прок.

                                                   Свет лица его коснется , дрожь по жилам пробежит,

                                                   Сердце чутко встрепенется -  и исчезнет  прежний вид.
                                                   Ангел, богом вдохновенный, с ним беседовать слетел,

                                                   Он умчался дерзновенно за вещественный предел».

                                                                                                                          А.К.Толстой    
            В силу необходимости мы  рассматривали вопросы технологии  формирования сознания на предыдущих этапах довольно схематично. Однако проблема  инновационных технологий требует более детального рассмотрения, ибо это непосредственно касается нас сегодня, причем  касается именно  в практическом плане сегодняшнего выживания.

Поэтому мы рассмотрим  эти технологии  в нескольких сферах: 

1)  Сфера транспорта;

2) Инновационный образ жизни;

3) Строительство на новых основах;

4) 100 лет жизни – не предел;

5) Сфера сельского хозяйства;

6) Духовность;

7) Сфера энергетики;

8) Информационные технологии.

                           3.1.Инновационные технологии в сфере транспорта:

Главнейшая задача, которая стоит в этой области, - замена бензиновых двигателей наших автомобилей, загрязняющих атмосферу, в особенности в крупных городах, на другие виды топлива.

В числе  новых видов топлива рассматриваются водородное топливо (опытные образцы уже есть), создание электромобилей (опытные образцы созданы), и оснащение автомобилей солнечными батареями. 

Мысль исследователей, работающих над инновационными технологиями на транспорте, направлена на создание экологически чистых автомобильных двигателей, как на наиболее важную задачу в данный момент.

    В качестве новых видов топлива рассматривают газовое топливо, метанол,  упоминавшийся водород и аммиак.  Карбюраторный двигатель пытаются заменить на: дизельный, паровой, газотурбинный и т.д. В реальности альтернативы  бензиновым двигателям пока нет, но представляется, что тут необходимо творческое решение: например в городе езда на электродвигателе, а за городом – переход на карбюратор. 

    В Японии много думают над созданием нового типа железнодорожного транспорта, в частности, скоростного, скорость которого приближалась бы к 300 км. в час.

  Имеют место  попытки заменить традиционные реактивные двигатели самолетов на двигатели нового типа, чтобы не они не так выжигали озон Ионосферы, но все эти попытки пока не приносят ожидаемых результатов.

              3.2.Инновационный образ жизни (ИОЖ):

Одна из главнейших особенностей  ИОЖ – замена прежнего потребительского отношения к жизни на творческое отношение, поиск инновационных решений во всех аспектах бытовой организации жизни. Это и новый образ питания, в частности раздельное питание, основанное на  нежелании смешивать  белки, жиры и углеводы. При этом возникают инновационные способы  проведения свободного времени,  пропагандируется «Здоровый образ жизни», о котором мы поговорим отдельно, и другие аспекты  Бытия.

Перед родителями проблему перехода на ИОЖ ставят «дети Индиго», если они появляются в семье.  Традиционные методы воспитания к ним совершенно не применимы, поэтому, хотят родители, им приходиться переделываться, прежде всего, самим.

Еще один аспект инновационного образа жизни – жизнь в сельской экологической общине. Философия голого индивидуализма там совершенно не работает. Только общинные установки жития, коллективизм, а на международном уровне – «планетарный интернационализм» могут создать условиях для выживания в этом типе инновационного  общежития.

Главные особенности ИОЖ – соединение свободы, творчества и  гармонического отношения ко всем своим аспектам жизни,  обеспечивающим  выживание на новый лад.

                                     3.3.Строительство на новых основах:

 Мы воспользуемся описанием одной  инновационной технологии «Элевит», как она предложена её авторами – (группа под руководством академика РАЕН В.М.Соболева):

В итоге большой исследовательской работы впервые в мире были созданы и внедрены в промышленное производство конструкции новой архитектурно-строительной системы, воссоздающие  условия естественной среды обитания человека, что достигается за счет применения экологически чистых материалов: дерева, стали, стекла, пеногипса,  бишофита.

Система состоит из каркасно-стоечных деревометаллических элементов, воспринимающих основные гравитационные, ветровые и прочие внешние воздействия, самонесущих композитных панелей заполнения и металлических соединительных элементов. Болтовые соединения фиксируются, стыки панелей превращаются в монолит, и строение становится единой конструкцией.

Выдающихся характеристик новой архитектурно-строительной системы удалось достичь благодаря применению древесины в качестве конструкционного, теплоизоляционного, декоративного и огнезащитного элемента. 

Новые огнезащитные свойства древесина приобрела за счёт специальной пропитки. Дерево, использующееся в  таких  конструкциях, не горит, не гниет и не набухает. 

Несмотря на то, что основными конструкционными элементами становятся  метал и дерево, их расход уменьшается. 

Снижение металлоемкости достигнуто за счет применения тонкостенных профилей, воспринимающих основные вертикальные нагрузки. Функцию защиты тонкостенного металла от перерезающих воздействий несет деревянная «рубашка», в которую «запечатаны» металлические конструкции. 

Расход древесины, по сравнению с домами, где дерево используется как основной конструкционный элемент (например, дома из бруса), уменьшается в 5 раз.

 Стены строения «дышат», обладают прекрасными теплофизическими характеристиками, поглощают испарения и избыточную влагу и увлажняют слишком сухой воздух. Сводят до минимума распространение фонового электромагнитного излучения и обладают высочайшей шумоизоляцией и шумопоглощением.

Поверхность стен имеет рН= 5,5, то есть, что очень важно, - идентичный человеческой коже кислотно-щелочной баланс.

Кроме того, данные строительные технологии позволяют резко сократить сроки строительства, увеличить прочность конструкций, противопожарную и сейсмическую безопасность, резко снизить себестоимость возводимых объектов и уменьшить энергозатраты при эксплуатации зданий.

Здание, воздвигнутое по данной технологии, способно выдержать землетрясение свыше 9 баллов и ураганный ветер.

Важнейшей частью этих технологий являются композитные деревометаллические комплексы с уникальными выходными данными:

· легкие, теплые, огнестойкие;

· прочные и жесткие силовые каркасы зданий; 

· фермы и купола перекрытий любых размеров;

· высотные самоподъемные мачты с малыми габаритно-массовыми характеристиками и многое другое.

Проведены все испытания элементов и системы в целом, получены соответствующие разрешения. Начато производство в г. Волгограде.

На Всемирной выставке в Брюсселе в 1997 г. эти технологии были отмечены дипломами и золотой медалью. 

По этой технологии можно строить индивидуальные коттеджи и многоэтажные дома (от 5 до 22 этажей), мансарды в двух уровнях над многоэтажными зданиями, школы, больницы, профилактории, автостоянки, магазины, стадионы и другие аналогичные архитектурные комплексы разнообразного назначения.

                          3.4. «Сто лет жизни – не предел!»

    Занимаясь духовными аспектами формирования 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 двух 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».  Лекарство должно быть пищей, а пища – лекарством. 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, чем  перечисленные.

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.

Чтобы жить   активной умственной жизнью, 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  или увлекаетесь караоке,  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, лучше один раз в неделю,  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 пищевое переедание. Оно, в любом случае, не полезно. Массовое снижение веса тела в США сегодня – очередное увлечение нации.

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,  то долго вы не проживёте. Только оптимизм, вера в лучшее будущее, юношеские надежды дают телу необходимый для долгой жизни задор и энергию. Исповедуйте принцип: «Все, что ни делается, - к лучшему!»  И вы   будете жить очень  долго! Хотя на весь мир этот принцип не распространяется, он носит  психологический характер, важный для мира Разума. 

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. Причем собаки способствуют выживанию на одном уровне, а кошки – совершенно на другом.

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.

Одним из мощных средств продления жизни человека является его привязка к экологически чистому вмещающему ландшафту. Используя возможности внешней среды, войдя с нею в энергоинформационный резонанс, человек способен существовать очень долго. Естественная простая пища, постоянное пребывание на свежем воздухе, физический труд обеспечивают продление жизни человеку. 

Однако вопросы продления жизни нельзя обсуждать, игнорируя сам факт бессмертия человеческой души, для коей более важным является не то, сколько просуществует тело, в которое она облачена, а как она выполняет свой долг по отношению к Инобытию.

                 3.5.  В сфере сельского хозяйства:

Инновационные предложения в сфере сельского хозяйства мы также взяли из разработок РАЕН – (группа авторов под руководством В. А. Шапиро)

ХБО - это хомобиотический оборот, созданный человеком разумным, это - оборот веществ, энергии и информации, в коих участвуют человек, домашние животные и культурные растения. Растения и животные становятся равноправными участниками одной неразрывной технологической цепочки ХБО.  Правда, круг домашних животных и культурных растений резко расширяется, в него целенаправленно вовлекаются растения, ранее считавшиеся несъедобными «сорными» растениями. Новым источником кормов становится древесина. В циклы производства продуктов питания объединяющим звеном вписываются микроорганизмы и насекомые, что отражает истинные взаимодействия организмов в биоценозе.

Основным сырьем для круглогодичного получения высококачественных комплексных кормов, содержащих все необходимые белки, глюкозу, витамины, ростовые вещества и т.п., служат продукты обмена веществ - экскременты, фитомасса быстрорастущих растений (в России, к примеру, - это тополь, осина), а также органические отходы животноводческих комплексов, деревоперерабатывающих предприятий и кормопроизводств.

В большинстве областей центральной России и особенно в Подмосковье осинники характеризуются значительным преобладанием спелых и переспелых древостоев, что обусловлено нерациональным лесопользованием и отсутствием спроса на осину. Значительная часть спелых и почти все переспелые деревья поражены корневой и стволовой гнилью.

Проведение рубок осины, таким образом, становится  не только хозяйственной, но и экологической задачей. Биотехнологическая переработка древесины основана на природных процессах. В ней используются: ферментативный гидролиз целлюлозы, фиксация микроорганизмами-симбионтами атмосферного азота и феноменальная скорость размножения насекомых, т.е. используются представители всех Царств Природы.

Биотехнологическая переработка растениеводческой продукции (древесина, кора, солома, ботва, листья, опилки и т.п.) и экскрементов на ограниченных площадях обеспечивает домашних животных и птицу комплексными кормами (углеводами, витаминами, белками, жирами, бифидо- и лактопрепаратами, пробиотиками, биостимуляторами и т.п.).

 В результате биопереработки получаются также органические удобрения и специальные грунты для выращивания грибов и растениеводческой продукции в теплицах. Эти грунты обладают особыми антинематодными свойствами.

Помимо этого можно получать биогаз в необходимых количествах. Рядом с поселком проектируются плантации из быстрорастущих растений, рациональное использование которых позволит обеспечить Проект растениеводческой продукцией, предназначенной для биотехнологической переработки, за счет возобновляемых ресурсов, т.е. только за счет прироста.

Экономически целесообразно выращивать тополь или осину, так как они выращиваются из черенков длиной до 1,5 м в теплицах с капельным орошением (система «туман»).

Таким образом, будут выращиваться не только растения, напрямую пригодные в пищу человеку и домашним животным, но и растения, предназначенные для ферментативной переработки. Это позволяет не только во много раз увеличить производство продуктов питания, но и резко ограничить вмешательство человека в биоценоз.

Проект Хомобиотического оборота должен быть частью комплексного Проекта энергоавтономных поселков и экологизированных сельскохозяйственных производств, т.к. он полностью отвечает следующим требованиям:

Комплексность, т.е. полная утилизация отходов;

Минимальное изъятие (и привнесение) из природной системы вещества и энергии;

Гармоничное вписывание всего хозяйства в природный ландшафт и среду обитания человека;

Использование всех имеющихся в хозяйстве резервов и альтернативных источников энергии.

Есть несколько принципиальных отличительных признаков Хомобиотического оборота (ХБО):

· использование только возобновляемых ресурсов;

· регулируемый состав атмосферы планеты Земля;

· участие в ХБО представителей всех Царств Природы;

· использование в ХБО не более 5% всех земельных ресурсов;

· восстановление древних ландшафтов;

· устремление к биоразнообразию;

· повышение плодородия почв;

· освоение пустынь и других земель, ранее считавшихся неудобьями

· создание транспортных систем, не нарушающих покровы Земли;

Неотъемлемой частью ХБО является биотехнологическая очистка всех компонентов царства растений и отходов человека.

                    3.6.   ДУХОВНОСТЬ КАК ИННОВАЦИОННАЯ ТЕХНОЛОГИЯ:                                      

                              А. Социальный механизм становления духовности:

       Воплощением в жизнь даже самой  духовной  программы  занимаются политики. Кто  же  мог  бы заняться реализацией изложенных здесь идей? Анализ существующих политических партий приводит к выводу, что ни одна из них  не  взялась бы за подобную политическую деятельность из-за несовпадения программных установок.

     Партии национал-патриотической ориентации отвергнут идею "всемирности" и "соборности" с миром в решении будущих духовных проблем.  Партии коммунистической ориентации, повязанные с лидерством рабочего класса в мире,  не могут взять на себя духовное руководство, поскольку рабочий  класс  не  способен  повести за собой народ в ситуации бездуховности.

     Партии демократической  ориентации  по  той  же причине не смогут стать лидерами в выходе из духовного тупика,  ибо "демос", не вооруженный духовностью, - всего лишь слепая толпа, а не носитель политического Разума.

     Центристские и  либеральные партии, как правило, занимают срединную позицию и лишены собственной оригинальной политической стратегии.  Они по своей сути "попутчики", а не лидеры.     Партии "новых русских", промышленников и бизнесменов, ориентированные на  политику "тугих кошельков" только временно могут поддержать духовные проекты,  ибо в них нет прямой материальной выгоды, а без нее они не способны вступить в сражение.  Но миром в будущем будут править не "деньги",  а "информация",  ибо мир так усложнился,  что деньги  не способны решать  духовно-нравственные  проблемы,  их  сущность лежит в другой сфере.  Увлечь российский народ за собой способен только духовный лидер,  а  не миллионер или экономист.  Миллионеры должны и дальше делать деньги, спасать экономику, а не заниматься политикой. Политиков можно и купить (дешевых), ибо дорогие не продаются. Как говорил Сотников в фильме Л.Шепитько "Восхождение": "Есть вещи, подороже собственной шкуры".

      Так кто же способен, какая политическая сила? Должна быть создана партия или хотя бы профсоюз духовно продвинутых людей, понимающих, что спасение России и мира на рубеже тысячелетий - не в экономике и чистой политике, а в духовно-культурной политике,  в  духовно-инновационной струе в политике. Только они способны справиться с лавинообразным  потоком  трудностей,  катящим на нас из будущего.

    

Б. Объекты духовного восстановления:

             Перечислим их в меру нашего сегодняшнего разумения:

              а) экологический коллапс природы;

              б) ответное нелинейное поведение планеты: изменения климата, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами и т.д.;

              в) национальные кризисы в бывших империях;

              г) терроризм,  насилие, преступность, рост мафиозности и коррупции в государственных структурах;

             д) наркомания, алкоголизм, генетическое вырождение наций;

             е) нравственная опустошенность,  неверие в идеалы, отказ от религии, рост разводов, падение нравов, бездуховность;

             ж) оккультизм, занятия магией, сатанизм и открытая бесовщина.

       Традиционные политические  решения  оказались  бессильны  перед всеми этими проблемами.  Необходимо провести переориентацию политической стратегии:  от  традиционных  сильных и жестких методов управления перейти к слабым, но культурно и духовно ориентированным.
            В. Переориентация  механизмов "спасения": от сильных - к слабым:
     Коротко суть  этого  перехода в правильной оценке ситуации,  поскольку бороться нужно не со следствиями (описанными  острыми проблемами),  а  с их причинами.  Но  бороться не активно и воинственно,  а нравственно и мягко, ибо на той стороне баррикад - те же люди,  обманутые или не видящие другого выхода. Это жертвы бездуховности, больные, обиженные люди с комплексом личной неполноценности, физически сильные, но с низким культурным уровнем  и  долей духовной ограниченности.  Они не виноваты,  что еще не начали понимать,  где лежит выход, и ищут его на  доступном для себя уровне.

     Самым сильным духовным средством является Любовь,  Сострадание  и Взаимопомощь. Зло  порождает только зло,  поэтому борьба со злом "злою силою" неадекватна объявленной цели. Как только мы применяем средства, в которых не заложен сам результат – «Добро людям»,  наши цели существенно корректируются в сторону зла. Христиане не могут принять формулу: "Если враг не сдается, его уничтожают". Все сказанное не значит, что наложено "табу" на сильные методы.  В частных случаях они вполне  применимы.


Об этом есть серьезное исследование Ивана Ильина "О борьбе со злом силою".(Библиография,  № 5 ).  Христианство знает другой лозунг: "Кто без греха,  первым  кинь  в нее камень!" (Иоанн, 8,7)  Нужна сейчас не борьба, а социальная терапия и профилактика. Одно из средств - создание Центров духовно-инновационной адаптации лиц с отклоняющимся поведением (а, если считать им «грех», то это все человечество), разработка стратегий мягкого сопротивления и культурной борьбы со всеми указанными выше формами социальной деструкции мира.

                        Г.Экономические средства духовной борьбы:

      Другое эффективное  средство  - экономическая поддержка или лишение поддержки определенных акций. Например, с  эротикой бороться очень просто: нужно сделать подобную продукцию очень дорогой, чтобы отваживались покупать только те, которые так или иначе ее достанут, запретим или не запретим. При нормальном  половом  воспитании  нездоровый  интерес  к этой сфере отомрет, а на сексуальные меньшинства нельзя ориентироваться. Если это болезнь, то ее нужно лечить, а не бороться запретами.


     В условиях колоссального цейтнота ("покой нам только снится!"), в который в  ближайшее  время  будут поставлены политики на всех уровнях из-за лавинообразного обострения  социально-экономических,  национальных, культурных, природных и  духовных  человеческих проблем,  надо понять главное: ПРЕЖНИЕ СПОСОБЫ ПРИНЯТИЯ И ВЫРАБОТКИ РЕШЕНИЙ НЕ РАБОТАЮТ!

     Экономические средства борьбы также относятся к мягким,  культурно-ориентированным средствам,  поскольку  они  не предполагают прямого вмешательства в дела, а только  вмешательство косвенное через  установление налогов, повышение цен на товары и услуги, попадающие, с точки зрения государства, в сферу духовно-сомнительных.

                                Д. Объединение усилий Науки, Политики и Церкви:

      Ориентируясь на "сильные методы", органы руководства будут постоянно работать в режиме Министерства по чрезвычайным ситуациям,  а единственной информацией, на  которую они  будут способны реагировать, будет информация по чрезвычайным проишествиям (ЧП). Реакция только на ЧП постепенно становится нормой  в  работе  наших  российских органов управления.  Но это только ожесточает население, ибо у него есть проблемы и другого плана, а они никак не решаются! В конце концов, когда ЧП имеют такой массовый характер, их можно статистически прогнозировать и упреждать удары стихии.

     В этой ситуации необходимо добиваться  "сращивания"  управленческих  структур и "мозговых трестов", работающих на предсказание "болевых точек", узких мест, прогнозирование предстоящих катастроф,  конфликтов и напряженностей разного уровня,  в том числе - природных. Однако этот процесс должен быть гласным,  ибо общество должно знать,  что с ним происходит, и помогать врачу в исцелении болезней. Но, прежде всего, "врачу - исцелися сам!"

     Проводимую сейчас  государством политику национального примирения нельзя проводить вне участия церкви и духовно-ориентированной интеллигенции, да  еще и на бездуховной основе.  Базой примирения может стать только Дух, совместная вера в духовные Идеалы, объединение на их основе. Не существует политических программ,  не ориентирующихся на  подобную силу и влияние.

    Инновационным политикам  нужна великая и духовно-инновационная  Россия (величие здесь - оборотная сторона смирения), а "нормативщикам" и "фактологам" нужны "великие потрясения", чтобы делать свои дела и ублажать свое честолюбие.  Высказавший эту идею Столыпин был сто раз прав.  Инновационный механизм консолидации народов и социальных групп  -  диалог-убеждение, а не приказ-насилие. 

    Возникает парадоксальная  ситуация:  нарастает  волна  ЧП и нужно срочно принимать незамедлительные меры,  а тут рекомендуют  длительные переговоры. Но противоположность их - чисто внешняя! Как и в физике, в политике нужны сейчас "безумные идеи",  ибо «традиционные политические идеи» перестали работать. Силы, отданные повышению духовности общества, обеспечат и понижение  в нем уровня ЧП. И другого эффективного пути, на наш взгляд, просто не существует!

                  Е. Ориентация на Правду как на механизм "воскрешения":
    Внутри политической  платформы любой партии есть свои "малые истины", являющиеся частью "Большой Истины".  Но она - в диалоге, в коммуникации, в связи разных платформ и их дополнительности. "Большая Истина" так велика и многогранна,  что ни одна партия не способна выразить ее в  своих  исканиях.  Только  на  основе  культурологического закона "двойного подтверждения" и взаимной дополнительности. Можно добиться эффективных результатов. Плюрализм -  не сумма идей,  а новое качество реагирования на любой положительный элемент в разных идеях,  пусть даже кому-то они порой покажутся "безумными". Но плюрализм - только средство, целью остается идеологический монизм - Православие.

     "Безумные политики", как показывает опыт России, сейчас в цене. И это не случайно. С другой стороны, они, возможно, не так уж и безумны. Да и в каждом "безумстве" есть свой "raison d'etre", как говорят французы.

     Раньше говорили: "Политики приходят и уходят,  а народ  остается". Сейчас эта формула требует уточнения. "Народ" - демагогическая категория. Внутри него есть нравственные и безнравственные элементы.  Реальной политической  силой  любой  системы является не народ (по крайней мере, пока он не проснулся для политической и духовной активности),  а его духовный авангард. "Авангард"  -  в  переводе с французского "передняя стража", к ней-то обычно  и подтягивается народ.

     Точно также, искусство не должно быть "понятным" народу, а должно стать "понятым". Горе народу, который не понимает или не признает свой духовный авангард, но и "горе уму", если он слишком оторвался от народа! Идея «меры», а точнее – «золотой пропорции» лежит в основе оптимального функционирования любой системы. 

     Народ способен "вынести" трудности, но никогда не способен их "избежать". Для этого нужны "мозги":  интеллектуальная работа  для  их предвидения и духовная - для преодоления. Есть очень изящное определение: "Теория операций" - это искусство принимать плохие решения  в  тех случаях, когда другие методы приводят к  более  худшим решениям". 

     Ответственность за решения народ "несет", но не берет их на себя. Для этого служат политики, элита, принимающая эти плохие или чуть лучшие решения.  Ожидать хороших решений в наших условиях - то же  самое, то ожидать "доброго царя", или думать, как крестьяне у Некрасова: "Вот приедет барин,  барин нас рассудит!  Верить,  что реальные политики способны не ошибаться,  очень  опасно.

     Элита - элите рознь!  Ангажированные прежней властью ученые (к ним автор причисляет и себя) должны покаяться,  если считают прежние взгляды несостоятельными.  Те,  кто упорствует на своем,  в чем-то заслуживают уважения: "На  том  стою  и  не могу иначе!" Но "многоукладность" современной политической ситуации столь велика,  что конформизм сейчас вреден.  Нельзя  в  ситуации  постоянных политических изменений стоять, как скала,  и думать,  что ты один прав. Твоя позиция, с точки зрения теории вероятности,  может случайно совпасть с истинной, но шансов очень мало.

                Ж. Личностное самостояние и  как элемент "воскрешения" и как  его щит:

    Именно поэтому так одинок в академическом мире был Д.Сахаров.  Мы не разделяем полностью его социальной доктрины,  ибо она  больше,  чем требуется, имеет прозападную ориентацию,  но нравственная сила этого человека несомненна.  Отсюда так велик нравственный пример его  жизни. Научно-техническая элита была глуха в нравственном отношении,  ибо мораль с техникой не корреспондируют.  От нее нравственная позиция и  не востребовалась со стороны общества. Совесть у таких людей, как академик  Д.Сахаров, стоящих у колыбели водородной бомбы,  заговорила после  выявления всех последствий  совершенного  ими греха перед человечеством.  Но вот тут он уже встал, как скала.


     Появление "дессидента-академика" также объясняется русской традицией - выделения из своей среды "сверхличностей ", концентрация в одном человеке нравственных сил всего общества.  В России они чаще всего последнее время появляются в области культуры:  В.Высоцкий, А.Солженицын, А.Тарковский, Б.Окуджава и другие. В политике их до обидного мало!

     Однако общество могло вчера еще  прятаться  за  их  спину,  чтобы окончательно духовно не окаменеть.  Завтра это уже будет невозможно. Льющиеся, как из рога изобилия, трудности будут требовать от каждого не нравственной индифферентности, а постоянного выбора позиции. Нужна  "точка самостояния",  иначе болото "безнравственности" поглотит  и нас и все общество целиком.  В трудные моменты русской истории эта ситуация уже имела место.  Но теперь прятаться за  "сверхличностей", или за "общину" будет невозможно. "В огне брода нет!" 

Ну а та массовая культура, которая пропагандируется СМИ и выставляет в качестве «героев дня» своих звезд,  как в сфере эстрады, так и в сфере литературы и кино, сегодня   формирует слишком ненадежный щит для требуемой в эпоху катастроф духовности как надежной защиты от них.

Подлинные духовные звезды эпохи ушли в тень, во-первых, по причине личной скромности и смирения, а во-вторых, что сигнала для их поддержки от руководящих органов страны не поступает.

«Рыба гниет с головы».  Именно, поэтому так важно, чтобы  духовный Авангард общества имел у власти высокий рейтинг. Сейчас понемногу положение начинает меняться. Создание Общественной Палаты при президенте – тому наглядный пример. 

                             
     З. Развитие экологического сознания:

     Мировое сообщество уже постоянно сталкивается с нелинейностью поведения планеты  -  живого  существа,  потерявшего ориентировку в чаду экологического загрязнения.  С помощью своих адаптационных  механизмов земля  уже  не  справляется с последствиями "научно-технического прогресса". Теперь надо честно признать, что в эпоху Возрождения мы не столько «возродились», сколько  подложили под свое развитие мину замедленного действия в лице технического прогресса,  гарантирующего нам  глобальное загрязнение планеты.

       Можно провести полную аналогию между сознанием и экологическим состоянием планеты. В основе сознания лежит ощущение единства энергоинформационных полей, пронизывающих планету, точно так же, как и всю Вселенную. В основе нашего экологического отношения к Жизни также лежит ощущение  полного единства с природой планеты, понимание, что «мы – одной крови!»  Духовная целостность сознания определяет и целостность экологического ощущения природы.

     Вне развития  экологического  сознания  духовное спасение человечества  не представляется возможным.  Земля -  колыбель  человечества, и прав был К.Циолковский, считавший, что долго жить в этой колыбели человечество не сможет, а вырвется в космос. Но прорыв в космос нельзя представить  как бегство с "помойки".  Ведь, если мы решимся сбежать в космос, не решив проблем своей планеты,  духовные силы космоса не примут таких соседей, загадивших свой собственный дом и стремящихся перенести  загрязненное сознание в космические  сферы. Именно поэтому мы до сего времени не можем войти в полностью осознаваемый контакт с инопланетянами. А ведь контактов на неосознанном уровне было, хоть пруд пруди. 

     Выработка любовного  подхода к земле,  воспитание любви  к  природе  и неспособности сделать  ей  больно - начало духовности. Закон "двойного подтверждения" диктует нам последовательность духовного спасения:  надо начинать с окружающей среды,  а затем идти вглубь -  к очищению собственной внутренней среды. Но эффективность этого процесса почувствуется лишь после «выворачивания», когда накопленный внутри духовный потенциал выльется наружу -  на природу, изменит наше отношение к ней.

     Кто может нас вывести из  этого экологического  тупика?  Только духовная интеллигенция вкупе с Церковью.  Нам представляется, что духовное возрождение в первую очередь затронет интеллигенцию,  а потом уже  подтянется народ. Свою роль должна сыграть и новая генерация политиков.  Если будущий политический лидер страны открыто обопрется на Русскую  Православную Церковь, получит "санкцию Неба" на свое правление, духовная ситуация в стране благоприятно изменится.

     Но ему  нужна  будет  поддержка  "пятой власти" - власти духовной элиты! Четыре ветви власти уже не срабатывают перед  лицом  трудностей нашего времени. Пришло время включиться в политическую инфраструктуру и пятой ветви духовной власти, иначе надежный щит против чрезвычайных ситуаций в наших мозгах не сформировать.

                        И. Соотношение идеологии «Новый Век» (Нью Эйдж) и Христианства:

Глобальная духовная логика развития мира тянет его не только в сторону духовной инновации, но и  в сторону  эклектической  идеологии с антропоморфными амбициями во главе, именуемую «Нью Эйдж» - «Новый Век»..  В США представители это новой духовной технологии – ньюэйджеры начали занимать доминирующее положение во всех сферах бытия: политике, экономике, образовании и искусстве. .

Известные американские футурологи Дж. Нэсбитт и его жена П. Эбурдин пришли к выводу, что «представители движения Новый Век – это самые богатые, хорошо образованные, преуспевающие люди, родившиеся после Второй мировой войны» ( №4, стр. 337).

Все идет к тому, что идеология Нью Эйдж постепенно вытесняет в головах американцев христианство, хотя статистически  к ней причисляют себя подданных  в три  раза меше, чем христиан.

Привлекательность этой идеологии связана с её  открытостью, отсутствием институциональной организации, типа Церкви, мистическим космизмом,  экологическим оптимизмом, льстивым отношением к человеку как к Богу («человекобожие», столь  не любимое христианами), верой в технический прогресс,  отказом от аскетизма по отношению к телу  и  смирения по отношению к духу, характерных для христианства.

Как показывает анализ,  многие аспекты этой идеологии носят чисто  внешний характер, и духовно не подтверждаются практикой последующих действий самих  ньюэйджеров. Так инициация движения «зеленых», свойственная социальной активности Нового Века,   приходит в полное противоречие с его потребительским и гедонистическим  курсом. Вызов потребительского общества состоянию природы таков, что без замены  потребительства на аскетизм и смирение человечества экологическая проблема планеты решена быть не может.

 Соотношение идеологии Нового Века и христианства напоминает нам принцип «обмена универсальности на эффективность».  Действительно, эта идеология более универсальна и космична, чем христианство, но последнее более эффективно, ибо в качестве постоянного образца для  ежедневного поведения человека выбрало  близкий каждому образ Иисуса Христа, самого великого из людей и богов, когда-либо посещавших нашу планету.

Космический мистицизм  этой идеологии опирается на постоянные контакты в состоянии «измененного сознания»  её ведущих представителей с небесными духами. Но каковы гарантии, что это не «Духи Тьмы»? Судить можно лишь по тому, к чему они призывают, так вот к христианству и наличию Бога в структуре Инобытия они относятся крайне  отрицательно.  Точно также большинство НЛО-навтов  не признают наличия Бога в Космосе; глобальную энергоинформационную сеть – да, а личностного Бога – нет!

О чем это говорит? Темным сущностям Вселенной удобнее  демонстрировать  свою большую значимость в Космосе, чем они её имеют на деле. Признать своё приниженное положение в Иерархии космического Бытия способны только самые духовные её представители.  Бесы, как мы понимаем, к ним не относятся.

Вместе с тем трудно отрицать привлекательность (в том числе и для нас)  отдельных сторон ньюэйджеровской идеологии. Однако окончательное суждение надо выносить не по частностям, а по духовной целостности движения: оно носит малоперспективный для  духовного будущего планеты характер. Скорей всего следует согласиться с авторами книги «Религии Антихриста» ( № 19), что именно это движение подготавливает приход  Антихриста в мир. 

                                     3. 7. Технологии в сфере энергетики:

Главный инновационный прорыв в энергетической технологии – перевод энергетики с использования невозобновляемых природных ресурсов – на ресурсы  возобновляемые. Понятно, что сразу, одним махом это сделать невозможно. Но это никогда  и не будет возможно, если Правительство не создаст такую программу и не будет её реализовывать, хотя бы постепенно. 

Мозги нынешнего Правительства повернуты в такую сторону, что оно никогда её не создаст. Сойти с нефтяной иглы ему по собственной инициативе вряд ли удастся.  Тогда этот Переход совершит сама катастрофа, но со  всеми  её негативными последствиями, причем   даже не в природной, а более того,  в социальной сфере.

Вместе с тем, разработок на  тему «Инновационная энергетика», хоть пруд пруди. Они сейчас не выгодны частным промышленным гигантам, типа РАО ЕЭС, поэтому и не рассматриваются как целесообразные «здесь и сейчас».

Но время все равно все расставит по своим местам, нужные разработки не погибнут, а главы нынешних руководителей  (типа Чубайса) будут посыпаны пеплом, что не сделали этого  в более подходящее  время.

                 3.8.  ЧИСТО ИНФОРМАЦИОННЫЕ ТЕХНОЛОГИИ:

Революционные умы в сфере экологии давно уже говорят о необходимости подвергнуть остракизму всю старую промышленную технологию, столь  печально знаменитую загрязнением  окружающей природной среды.


Информационные технологии, на первый взгляд, таких последствий не имеют, хотя  процесс воздействия  на человека электромагнитных полей и других излучений до конца еще не изучен. Многие японские исследователи полагают, что и в этой сфере человек подвергается опасному воздействию. 


Вместе с тем, прогресс в сфере информационных технологий существенен и имеет огромное значение для того же процесса «планетарного интернационализма». Человечество уже обеими руками вцепилось за новую игрушку – компьютер и не способно выпустить её из своих рук. Как и все на свете, компьютер несет ему спасение и одновременно таит ловушку, о которой мы еще поговорим.

Однако, бесспорно огромное значение компьютеров для обслуживания мониторинга меняющихся процессов, хранения  и воспроизводства информации (данный текст также сочинен на компьютере).

Вместе с тем, вопросы безопасности  компьютерных технологий тесно увязаны с тем,  каков уровень реализации этих технологий в промышленном плане. Одно дело, если будет внедрена в жизнь компьютерная биотехнология, использующая для создания компьютеров на основе биоэнергетики нашего мозга, другое дело – нанотехнологии, а третье – новая еще никому вообще не известная технология, которая уже на подходе. 

Критерий любого социокультурного процесса – один: какой вклад он вносит в духовное развитие человечества? Как показывает всемирный опыт использования компьютерных игр, в этом аспекте компьютер играет сейчас скорей отрицательную, чем положительную роль.

4.Узлы инновационного формата  мысли:
                              «Уже, вихрями несомый, позабыл он здешний мир,

                                           В облаках под голос грома он построил свой псалтырь.

                                           Мир далекий, мир незримый зрит его орлиный взгляд,  

                                          И от крыльев херувима струны мощные звучат».

                                                                                                                                А.К.Толстой
                    4.1.Единство Бытия с Инобытием:
      Инновационное  сознание, как уже говорилось, возникло как специфический феномен после осознания «Принципа неопределенности» Гёделя, утверждавшего, что всю  Истину внутри замкнутой системы найти невозможно, надо выходить за её пределы. Следуя этой логике, мы попытались построить понимание Духовной Инновации как системы опирающейся на два основания:  Бытиё и Инобытиё. 
Что это означает? 

Во-первых, признание, что мир Инобытия влияет на мир Бытия,  и это влияние мы видим в так называемых оккультных феноменах;

Во-вторых, понимание, что любая религиозная организация обладает двойственной природой: Социальный Институт и Тело Бога, как Он понимается в данной религии;

В-третьих,  необходимо построение общей Голографической парадигмы мира, в которой Бытие не занимает более важного места, чем Инобытиё;

В-четвертых, душа человека бессмертна, а его Бытиё обретает смысл только при условии, что в это время,  он эффективно действует,  лишь  выполняя замыслы Инобытия.    
  Попытаемся рассмотреть несколько узлов инновационного формата мысли, вытекающего из этих предпосылок.
                 4.2.  12 шагов смягчения глобальных катаклизмов 
Нам  удалось сформулировать 12 шагов, 12 принципов или 12 правил, следуя которым можно справиться с последствиями любой глобальной катастрофы, прежде всего на личностном 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 -   Путь общения с Богом.

3.  Не предъявляй завышенных требований  и нереальных 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 тебе,  технологии  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 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 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. 

Соборность, коллективизм инновационного  сознания  - это не психологическая характеристика, это и условие выживания, его главнейшая функциональная черта. 

              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 практике причин, от чего все это произошло. Надо помнить о библейской истине: «Врачу - исцелися сам!»

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

Назову лишь несколько книг последнего времени на эту тему: (Библ. , №№ 6-9)
Причем речь идет не 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  церквей, опирающаяся на их гордыню и уверенность только  в своей правоте. Чтобы договориться, им надобно не стоять, подобно железным штырям, упорствуя каждый на  своем, а склониться друг перед другом и организовать не частокол отдельных штырей, а купол объединенного храма.

Вместе с тем, говоря о том, что Бог в нас самих, мы не должны сомневаться в самих Церквях, то есть, утверждая личные ценности  прихожанина, не выбрасывать с водой ребенка - сам факт приобщения к Богу в  храме. Храмы находятся, как правило, в особых точках пересечений энергетических линий планеты, где общение с Высшими силами 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 задачей является  обрести свой собственный диалог с Богом, подготовить себя до такой степени, чтобы быть способным вместить Божье Откровение. Проблема, таким образом, только в личном духовном усовершенствовании, а Церковь выступает в нем не столько единоличным агентом действия,  сколь  одним из многих.  Главное все же в самом человеке, его личной способности к диалогу с Богом, да и не только с Богом, но и со всем миром, в частности , с самим собой.

«Возлюбите Истину и она сама откроется вам!»

Одним из эффективных способов диалога с Богом является личное творчество, в особенности духовная поэзия. Мужчина  начинает писать стихи, как правило, после того, как он сильно полюбил какую-либо женщину. Пусть даже безответно.

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

Но чем может помочь «диалог с Богом»  в условиях ЭК?  Необходимо приобрести 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.

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 так сильно, что женщины могут конкурировать с мужчинами во всех сферах жизни, в том числе и в политических.

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

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

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.

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

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

На сакраментальный вопрос: «А кто у нас главный?» - единственный и правильный ответ один: «Баланс!» Именно Срединный Путь, опирающийся на комплиментарные (дополняющие друг друга) отношения в семье, - условие её выживания и долголетия в нынешних весьма не простых ситуациях в России.

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 своей семьёй вы не справляетесь. 

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

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!»

                  5. Развивай  личностную  энергетику:

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

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

  У отдельных личностей биоэнергетический дар   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  энергия 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.

        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 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».

                            7. Учти, что счастье - не в деньгах:

Концепция Срединного Пути хорошо работает в ситуации выбора русского человека между богатством и бедностью. Судьба людей, которые в результате 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 ЭК, 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 ЭК, 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.

           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. Одним из эффективных решений по выходу из предстоящей экологической катастрофы является  предложение по созданию Станций общинного спасения (СОС)  Естественно, что смыслом их существования явится анализ всех способов  смягчения предстоящей катастрофы.

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

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

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.

                                    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 ГЭК и по материальным и по духовным соображениям.

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 ГЭК. 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 ЭК человечество охотно бы выбрало Срединный Путь равновесия и гармонии. Но боюсь, что это уже не возможно, равновесие окончательно смещено.  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. 

                         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!

                                     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 № 10) позволяет нам считать, что планета - живой организм, находящийся по интеллектуальному уровню выше, чем человечество.

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

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

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

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

О новых технологиях инновационного плана нам еще предстоит серьёзный разговор в последующих главах этой книги. Важно понять, что без них проблему смягчения ГЭК 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. 

                     4.3 .Эволюция сознания от Мифа к Инновации
Важнейший узел инновационного формата мысли, завязывающийся в Инновации, - это понимание генезиса нашего человеческого сознания от раннего мифологического (языческого)  - к последующему Нормативному (религиозному), а дальше – Фактологическому (познающему, научному) и лишь в финале к – Инновационному (духовно-творческому) типу сознания.
Указанная очередность не означает, что  язычник  владеет только мифологическим сознанием, его шаман может вполне владеть и Инновационным, а верующий человек весь исчерпывается религиозным сознанием. Напротив все православные аскеты через Тишину, Молчание и Исихию приходили к Инновационному сознанию, построенному на диалоге с Богом.
Мы ведем речь о массовых процессах, через которые проходила основная часть населения земли. Но оставалось место и многообразию, то есть, исключениям из правил.

В ходе генезиса сознания на разных этапах  доминировали такие механизмы сознания:

- в МИФЕ – одухотворение  Природы через единство с ней;

-в НОРМЕ – поклонение Единому Богу, фанатичное  следование догматам Церкви и категорическое непризнание ересей;

- в ФАКТЕ – познание окружающего мира через эксперимент с ним, личностная окраска полученных фактов реальности;

-  в ИННОВАЦИИ – диалог со «значащим для тебя другим»:  коммуникативный характер полученной  в результате обсуждения Истины.
Смена механизмов познания и типа мышления, свойственная каждому этапу развития сознания, как правило, проходит через Бифуркацию. Евреи вышли из язычества благодаря тому, что Моисей  сорок дней водил их по пустыне. Казнь Христа на кресте породила монотеистическую религию Христианства, прошедшую в своём развитии все четыре этапа: 

- доцерковный;

- церковный;

- современный (включающий разделение церквей);

- диалог  церквей с потенциальным шансом на объединение всех христианских церквей перед лицом грядущей опасности глобального катаклизма.

Каждый тип сознания создаёт идеального для своего типа носителя этого сознания:

- язычник;

-  догматически верующий в Бога человек;

- ученый;

- просветленный в ходе диалога с Богом, носитель святости, духовный  поэт.
Инновационное сознание, как мы неоднократно отмечали, порождает своего рода «гениев». Но о каких гениях идет речь, можем ли мы дать их хотя бы приблизительную классификацию? По крайней мере, можем попытаться это  сделать.
1. Левополушарный тип. Ученый человек, полагающийся в основном  на “здравый смысл”, рациональность и логику при принятии решений.

2. Правополушарный тип. Творец, ориентированый на творчество, единство с природой, сердечный и эмоциональный подход в решении  своих проблем.

3. Результирующий тип. Духовидец, принимающий решения в бодрствующем состоянии сознания, но  с учетом синтеза всех своих сердечных и рациональных движений.

4. Инновационный тип. Ясновидец, способный принимать решения в измененных состояниях сознания,  опирающийся на гармонию левополушарных и правополушарных способов решения проблем.

Сутью возможной психологической подготовки  России к Инновационному Переходу, хотя ко всем его параметрам подготовиться невозможно, являются следующие ресурсы, скрытые в духе нашего народа:

а) мистический патриотизм, любовь к родной матушке-земле;

б) широта души, свобода, неприятие никаких узд, кроме идущих от Бога и своей семьи;

в) любовь к Природе, одухотворение Природы, ощущение своей неразрывной связи с ней;

г)  вера в собственное мессианство как жертву жизнью во имя высших целей по примеру Христа;

д) постоянное искание в мире  высшей справедливости, высшей Правды, стремление к личностному самостоянию в мире; 

е) Любовь и Добротолюбие как высший критерий жизни, как мерило всех своих устремлений;

ж) концентрация всех сил народа и всех его лучших ресурсов в отдельных Сверхличностях (типа А.С.Пушкина);

з)  понимание Истины как постоянного духовного диалога с Богом;

и) стремление к сакрализованной трудовой деятельности, освященной высшими духовными целями;

к) творческое начало души, постоянный поиск Гармонии в мире, уверенность, что “Красота спасет мир!”

л) постоянное духовное преображение себя как условие духовной Трансформы мира.

Все эти качества (список их не является исчерпывающим) служат  высшими проявлениями духовных особеннос тей русского человека, но это не означает, что все они нам свойственны в одинаковой степени. Мы рассматриваем их скорее как ресурс, как источник тайных сил и возможностей российского человека, путь к которым для всех  откроется в экстремальной ситуации Перехода. К ИННОВАЦИОННОМУ ТИПУ СОЗНАНИЯ ПРИНАДЛЕЖИТ СОЗНАНИЕ  «ДЕТЕЙ Индиго».

4.4. Диалог как инструмент Инновации; 
                      4.4.1. Диалог как инновационный механизм общения:

Опираясь на основопологающие идеи М.М.Бахтина,  (Библиография , № 11)мы построим логическую систему четырех типов коммуникации, в зависимости от уровня присутствия (осознания себя в ней) источника и приемника коммуникации. 

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

2. “Проявленное Бытие”: Т. = 1; Р. = 0.

3. “Непознанное Инобытие”: Т. = 0; Р. = 1;

4.  “Познанное Инобытие”: Т.= 1; Р. = 1.

  Бытийственность мира и эффективность коммуникации возрастет от 1-го типа к 4-му в полном соответствии с бахтинской идеей: “Быть - значит общаться (См. № 11, стр. 312)
В случае “Непроявленного Бытия”, когда и творец и приемник находятся в самой зачаточной стадии, а практически равны нулю, Человек не осознавая ни себя, ни своего Бога, растворяет свою сущность в Природе. Важнейшей проблемой в этом случае становится вопрос о ВЫЖИВАНИИ. Смыслом жизни язычника становится “Выживание” в гармонии с Природой… Здесь спрятана идея психотипов, ибо в каждом из нас заложен один из воможных:


- психотип Выживания;


- психотип поиска Истины и Справедливости;


- психотип Свободы и Творчества.


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

Поиск Истины (Бога) начинается в ситуации второго типа коммуникации,  названного “Проявленное Бытие”. К этому времени Бог-Истина уже явлена в боговдохновенных книгах, типа ВЕД, АВЕСТЫ, БИБЛИИ и других. Поэтому именно поиск Бога становится доминантой этого второго этапа развития духовной коммуникации. Бахтин писал: ”Истина и Правда присущи не самому Бытию, а только Бытию, познанному и изреченному”.( Цит.соч, см. Библ., №11, стр.342) 

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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




4.4.2.  Методы духовной трансформации

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

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




А. Духовное преображение на уровне РОДА:

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

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

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

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

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

Б.Духовное преображение на национальном уровне:


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


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


в) познание судьбы России и осознанное строительство этой судьбы;

     г) развитие российского духовно-экологического сознания.

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



В.Духовное преображение на уровне Личности:

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


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


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


г) развитие трансперсонального сознания:




- борющийся с низшими духами;




- общающийся с Богом;




- святой-схимник;




- овладение полевой формой Бытия.


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


Г.Духовное развитие на уровне единого человечества:


а) экологическая трансформация природного окружения планеты;


б) духовное преображение и просветление социума;


в) постоянное самопознание и самоусовершенствование каждой Личности;


г) обретение подлинного Бессмертия и его восстановления у предков.


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


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


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


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

4.5. Прогностические шансы Инновации через Пустоту Молчания:
                                                         «Да обретут мои уста первоначальную немоту, 

                                                            Как  кристаллическую ноту, что от рождения чиста…»

                                                                                                       Осип Мандельштам

               4.5.1. Трехмерность в пространстве Вакуума:

В физическом плане Вакуум (Разум-Эфир) Космоса, как и  любая материальная система, имеет трехмерное пространство: «Вправо–влево - вверх-вниз», «вперед – назад». Пространственные координаты Духовной «Пустоты»  Разума-Эфира носят более сложный характер и требуют отдельного рассмотрения.  Поскольку нас интересуют именно духовные аспекты, включающие как составную часть просветление ума, на них  мы,  прежде всего,  и остановимся. 

             4.5.2. «Пустота» Духовного Пространства:

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

Тринитарные системы всегда более устойчивы. Если взять для примера бинарную систему, включающую элементы Хаоса (элементы, ответственные за Изменения) и элементы  Порядка (ответственные за  устойчивые традиции),  то её глобальная устойчивость объясняется только третьим элементом - Балансом между двумя первыми. Балансирующую функцию в Божественной Троице выполняет Святой Дух, снизошедший на апостолов в Пятидесятнице. Он появился в Божественной Троице позднее всех и потому является, по сути, промежуточным элементом  между  двумя основными элементами Божественной Троицы: Отцом и Сыном.  Благодаря Святому Духу на апостолов сошло Просветление: они заговорили на разных языках и понесли  Евангелие во все концы земли. 
Бинарные системы тяготеют к устойчивости и «нормативности», тринитарные системы – в свою очередь к «фактологичности и аналитике». Позднее мы раскроем содержание этих понятий, сейчас нам важно показать,  что в тринитарных системах выше импульс Изменчивости (больше присутствия Хаоса),  а в   бинарных – импульс Порядка, тяга к незыблемости и отсутствию изменений.

Уже указывалось, что спецификой этой стихии-энергии «Эфир-Разум» является единство в нашем сознании элементов устойчивости, построенных на сведении всех аспектов мира к Известному (Разум) или  к Неизвестному (Эфир). Устойчивость этой системе и придает «Эфир-Разум», гармонизирующий в системе раскачку двух доминант: Известного и Неизвестного.

Что же  выполняет роль «Балансирующего элемента» в  подобной  глобальной  структуре всего Космоса? На наш взгляд, - Космическое сознание, позволяющее нам оперировать Целым как «Единством Неизвестного и Известного» одновременно. В человеческом сознании такую роль играет Интуиция - наше Подсознание, одинаково признающее и рациональные и иррациональные аспекты Бытия. Нам помогает редкий дар Прозрения  и  Предсказаний.
Если рассмотреть любую устойчивую духовную  систему, то мы можем всегда в ней выделить элементы, выполняющие роль Порядка (Негаэнтропии) или Хаоса (Энтропии)  в системе. Как показывает опыт, жесткое насаждение Порядка в бинарных системах,  экспотенциально усиливает эскалации Хаоса в них и не способствует нормальному развитию системы.
 Важен только третий составляющий элемент - оптимальный Баланс обоих элементов, диктуемый функциональной необходимостью системы, её способностью  «быть эффективной  здесь и сейчас», поскольку  только Баланс  приводит к  системной устойчивости,  вовремя реагируя на окружающие изменения.  Такую функцию в произведении искусств, например,  выполняет «Золотая середина» - аспект произведения, гармонизирующий всю структуру целиком.
Роль «Золотой Середины – Божественной Пропорции» еще недостаточно проанализирована в самом Предсказании.
Тринитарная  схема выглядит адекватной даже при применении её к Человеку, сущность которого также троична: Тело (Хаос) – Порядок (Дух) – Баланс (Душа).  Потребительские притязания  Тела вносят Хаос в систему, ибо превышение некоторых их пределов приводит организм к болезни, а  Баланс устанавливается только с помощью Души, путем духовной оптимизации работы организма - на физическом и духовном уровнях… Душа улавливает  положительные импульсы Духа и благоприятно действует на Тело, оптимизируя его составляющие  по велению Духа. Если бы это поняли наши медики, они сменили бы доминирующую сегодня в медицине парадигму, предоставив большее поле деятельности священникам и психотерапевтам. А, может быть, даже  и  экстрасенсам, правда,  с  религиозной ориентацией.

Энергия–стихия «Разума-Эфира», подобна системе   «Мирового Древа», являющегося, на наш взгляд,  символом «внутренней формы Космического Разума», который также троичен: Корни – Ствол – Ветки и листья. «Корни» символизируют Бога – Отца в форме Акаши, «Ствол» – Бога-Сына, в форме святых отцов, повторявших Подвиги Христа в мире, «Ветки и листья» – богословское знание, выполняющее роль носителей  Святого Духа, оформившегося в нашем мире  после Пятидесятницы, то есть после снисхождения Святого  Духа в этот  мир.

Конечно,  эфирные  элементы существуют  в реальных деревьях и отдельно, в качестве ауры Дерева, его энергоинформационных полей, исходящих от корней и распространяющихся вверх по всему древу вплоть до самых верхних веток. У язычников было принято подпитываться энергией у деревьев, надо было только знать,  на кого и когда это наиболее плодотворно воздействует.
        Это хорошо понимали поэты:

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

 На ласковой земле – сестре звездам  мы – на чужбине, а они – в отчизне!» (Н.Гумилев) 
               4.5.3. Пустота «как внутренняя форма» Разума-Эфира:

Человек, требующий оставить его в «святом покое», по-своему «конченый человек». «Пустота духовная» может способствовать  «Духовной  Полноте»,  психическая  и моральная пустота  чреваты только  вхождением в бифуркационное состояние Смерти. 

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

   А. Пустота Вселенной  (Космический эфир).

   Б. Пустота как Нирвана в буддизме.

   В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма.

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

   Д. Пустота Загробного мира.

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

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

  З.  Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса.

  И. «Пустота» энерго-информационного банка данных Вселенной – Акаши:

    Рассмотрим их более подробно….

 А. Пустота Вселенной (Вакуум, Космический Эфир):

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

а) теплоплазменной;

б) электромагнитной (радиоволны);

в) гравитационной;

г) энергоинформационной (торсионные поля);

д) живой энергии биополей и  т.д.

      «Космический эфир», размышление о  котором  физика в свое время отбросила как фальшивое понятие, сейчас вновь возвращается в умы ученых. Космос не  заполнен «абсолютным ничто» – « физическим вакуумом»,  напротив  полон  таинственных энергий «эфира», кубический сантиметр которых может содержать, по мнению академика РАЕН Г.Шипова,  энергии больше, чем вся Солнечная Система целиком. Именно поэтому мы настаиваем на отдельном понимании энергии «Эфир-Разума», отличной от энергий такого качества, как, к примеру,   «Энергия Духа», ведущего нас прямо к Богу.  Отличие их можно проследить только на операциональном уровне: энергии Разума-Эфира можно все же уловить с помощью соответствующих инструментов, для оценки энергии Духа  инструментов нет – только человеческие мозги!

Стихия-энергия – это есть та материальная и  одновременно духовная (в некоторых своих частях) сила, которая делает возможной Полноту и Целостность обоих миров - мира Посмертия и мира Бытия.  В соответствии с троичным кодом развития Вселенной – это единство двух полярных сущностей (Пустоты и Полноты), функционально единых, чтобы поддерживать Вечность и Бесконечность Космоса  в созданной Богом  Вселенной. Механизм балансирования  в этой Триаде – Творчество и Божественное Соучастие в делах Человека  Бога, а также  духовно одаренных творцов – носителей Святого Духа. Эту силу мы для краткости обозвали Космическим Разумом.

Наряду с важностью в Космосе Пустоты как доминирующего в нём по объёму  Вакуума, огромное место в нем сейчас имеют так называемые светлые и темные участки материи.

 По современным космологическим понятиям, «Темная Материя» занимает в Космосе примерно 94% всего его объёма, оставшиеся 6 % - «Светлая Материя». Точно также в мозгу человека активизировано только 94-96% нейронов, ибо психологи, говоря о соотношении   в нашем сознании осознаваемых и неосознанных моментов,  останавливаются на этой цифре: 6% (4%)  Осознанного и  94%(96%) - Неосознанного. Случайность этого совпадения остаётся за пределами «Бритвы Оккама».  Зато Трисмегист был абсолютно прав: «Макрокосм подобен Микрокосму».

                             Б. Пустота как Нирвана в буддизме:

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

В православной и буддистской концепции есть единство в представлениях о Нирване и Боге. Они одинаково вечны, бесконечны и одинаково непостижимы человеческим умом.  Принципиальная разница между этими религиями в том, что христианская душа не растворяется в безличном Боге буддистов, а существует и на Том, и на Этом свете вполне автономно, сохраняя свой личностной, уникальный статус. 

 Только в Бытии  она существует с телом, а в Инобытии – без него. Душа и после Смерти хранит свои личностные духовные качества. Наличие личностных качеств души после Смерти имеет принципиальное отличие от буддистской растворенность души в безличной Нирване. 

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

Между буддизмом и Православием есть еще одно общее качество - принципиальная возможность человеку творить – это возможность черпать из  наполненной неизвестным нам содержанием «Пустоты Бога» - Нирваны, духовную информацию  которой и потребляет  человеческое творчество. Именно поэтому мы согласны с идеей «Акаши» – некоего энергоинформационного костяка Вселенной, хранящего информацию обо  всех событиях в ней (Вселенной) протекающих. Но. Акаша – это не Бог! Именно поэтому в нашей методике есть принципиальное различие между энергией Разум-Эфир и энергией Святого Духа.
                             В. Пустота как имплицитная виртуальная голограмма:

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

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

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

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

Тот факт, что людям  пока удаётся поддерживать эти иллюзии о внешнем  мире, служит доказательством и творческих потенций  верующего  человека, и подтверждает существование Бога.  Божественный  Свет и есть тот самый уникальный лазер, который освещает голограмму Разума-Эфира, помогая нашим мозгам воссоздавать её визуальный образ – внешнюю сторону физического  Бытия. Косвенным свидетельством в пользу такого «голографического проекта» является и возможность предсказаний, импульсов нашего Разума-Эфира в грядущие  участки энергоинформационного поля.
                         Г. «Пустота» как образ жизни «монахов-пустынников»:

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

         Итогом  результативности  мученических подвигов монахов были:

а) аскетизм и смирение;

б) молчание и уединение;

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

г)  длительные (вплоть до сорокадневных) голодания;

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

е) превращение трупа после смерти в нетленные мощи;

ж) пребывание в Раю.  

             При этом  идея «Пустоты» реализовывалась через отказ от:

-  общения с другими людьми;

-  принятия пищи;

-  гордыни и честолюбивых помыслов;

-  греховности человеческой жизни.

            Идея же «Полноты» воплощалась в следующих моментах:

- постоянстве связей с Богом;

- соблюдении всех заповедей Всевышнего;

- обретение Вечности и Бесконечности в посмертном  существовании души;

- обретение  полного и абсолютного пребывания в Боге;
- обретение предсказательного дара (см. жизнеописания всех святых).
                                                           Д. Пустота Загробного мира:

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

   В Библии сказано, что  там, «что посеет человек, то и пожнет. Сеющий плоть свою от плоти, пожнет тление, а  сеющий в дух от духа,   пожнет жизнь вечную» (Галат., 6,7,8).Это высказывание корреспондирует с нашим утверждением,  что  Тело (плоть)  исполняет роль Хаоса в системе: ЧЕЛОВЕК, а душа  его – роль БАЛАНСА, регулирующего вечное развитие и становление  духовной личности человека, пока он обладает телом. Именно поэтому так важна наша («здесь и теперь»)  жизнь в Бытии, ибо только тут мы можем накопить духовный потенциал, необходимый для возможного выживания в условиях  Инобытия. 

   В этом нет ничего удивительного, ибо все материальное, чем жил человек, в Инобытии подвержено  тлению, ибо не может существовать в привычных трехмерных рамках, а в духе получает, если заслужил, новый импульс развития – «жизнь вечную». Причем импульс трехвекторный – владение прошлым, настоящим и будущим, на знании которого и основана сама возможность Предсказаний и Просветлений Человека. Именно поэтому, если нам удаётся с помощью каких-то средств – во сне или с помощью  технической транскоммуникации,  общаться с духами предков, они способны  рассказать нам про все вневременные аспекты Бытия. Хотя о Будущем они говорить не любят – это у них под запретом, но  этой информацией они владеют, а потому иногда могут и подарить её. 

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

Шестикоординатный ментальный мир  имеет принципиально другую основу существования, как в «плотном», так и в «тонком» смысле. В материальном мире его тонкие сущности  должны видеться нам  всего лишь «призраками» или «привидениями».
                                          Е. Пустота как «Покой» («православная исихия» Григория Паламы):

«Покой» Бытия и «покой» Инобытия (Вечности)  являются зеркально-противоположными отражениями самих себя.  Если  тебя тянет  к покою в реальной жизни, ты постоянно стремишься, чтобы окружающие оставили тебя в «покое», ты духовно мертв, ибо выключение из жизни – совсем не гарантия повышения её духовности. Такая гарантия может быть выдана только образу жизни монахов-пустынников. 

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

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

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

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

- «умная молитва»;

- непостижимость самого  Бога, но  постигаемость исходящих из Него «божественных энергий» (в частности, энергии  «Разума-Эфира»).

«Умная молитва»  представляет собой обращение к Богу, «произносимое не вслух, а в уме».  Полностью отвлекаясь от всего внешнего, житейского и наносного, монах обретал опыт мистического единства с Богом, который в какой-то степени напоминает  «остановку внутреннего диалога»  (ОВД)  у Карлоса Кастанеды. Но об этом надо говорить отдельно, что мы позднее и сделаем.

И тут и там мы имеем дело с попыткой реализовать в душе «Духовную Пустоту», то есть, прервать все мыслимые связи с миром, чтобы обрести новое качество мистического наполнения Богом. Неслучайно все маги и шаманы добивались своего эффекта, погрузив человека в состояние активированного  подсознания («измененного состояния сознания»),  когда сознание отключено, а подсознание продолжает активно  работать.

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

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

Святитель Г. Палама считал, что духовные энергии имеют нетварную природу (то есть, они внутренне имманентны Богу),  следовательно,  не являются  наподобие обычного света,  энергией  лучащихся фотонов.  Такой подход возвышает человека, как единственное в мире существо, способное фиксировать эти невещественные энергии и работать с ними. Такая фиксация  возможна, благодаря  наличию «частицы Бога» в  самом человеке.

        Наша идея «Духовного диалога  с Богом» опирается   на богословские взгляды Григория Паламы.   Бог трансцендентен тварному миру, но проявляется в нем в виде сил и  энергий, которые можно увидеть и через них  войти  в контакт с Богом. Наиболее яркая из них и открытая для осознания – это энергия «Разума-Эфира», ибо высокие энергии Святого Духа не  подвластны человеку, если ты – не святой, конечно.

Через православное понимание человека как «единства тела, души и духа», мы глубже осознаем и Троичность самого Бога, учимся входить в контакт с его троичными энергиями, ибо, становясь созвучными и изоморфными  им,   мы способны  входить с ними в резонанс.

Органом в человеке, улавливающим посылы божественных энергий, святитель Г. Палама считает человеческое сердце. Человеческое сердце  стало способным контактировать с Христом после Его воплощения в человеческом теле. У верующего человека этот диалог вечен, он постоянно ведет его, указывая Путь  по физическому и духовному миру. 

Восприятие Христа  в храме осуществляется через церковные таинства – крещение и евхаристию. Евангелие раскрыло нам великую тайну: «Будущее Царство Христово уже внутри  нас». (Лк.,  17, 21).

                                Ж. Учение о Боге как  о «Полноте Пустоты» (Серафим Саровский): 

             Под «Пустотой» в данном случае понимается Дух Святой, ибо именно ему посвящено учение Святого Серафима, переданное  им, (сидя на корточках), помещику Мотовилову. Мы воспользуемся трактовкой этого учения, данной в книге Виктора Тросникова «Православная цивилизация» (См.  Библ., №12, с. 129-138).

Учение о Святом Духе называется в богословии «пневматологией». В.Тросников пишет: «Равноангельный старец Серафим завершил создание православной пневматологии, начатое Симеоном Новым Богословом и Григорием Паламой, сделав её «мудростью навсегда», к которой никому уже ничего не удастся добавить, ибо  во всяком учении о Боге есть предел той Полноты, дальше которой человеческое разумение подняться не может». (выделено нами – Ю.Г.) ( См. Библ.,№ 12, стр.  129).

 Целью христианской жизни, по мысли Святого Серафима, является «Стяжание Духа Святого», то есть, обретение такого  полновесного уровня «Божественной Пустоты Духа», который тянет за собой  обретение человеком Благодати Божьей.

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

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

Стяжание Святого Духа – единственное лекарство на этом пути.  Именно потому, что он является единственным врачом  во всем  Евангелии.  Единственным, на которого  не допускается хула.  (Мф. 12, 32)  

Тростников пишет: «В беседе с Мотовиловым преподобный Серафим дал четкое богословское обоснование православной сотериологии: спасают не добрые дела, как таковые,  а добрые дела, являющиеся делами веры, то есть, подтверждающие веру  в Христа следованием Его заповедям». (Библ.,  №12., с. 135) 

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

«Ощущая себя «нищим духом», ты не отступаешь от Бога со своими просьбами, и Он, в конце концов, подаёт Благодать, которая и спасает душу» (№ 12.,136)

Богословское понимание Троицы включает равночестность понимания Христа, Его Отца и Святого Духа. Мы склонны воспринимать  Святой Дух  как «Пустоту», но на деле это единство полярностей: «наполненная Пустота», это «Балансирующая Пустота», Это та Пустота, которая способна производит на человека материальное воздействие, видимое любому мало-мальски духовному человеку: «есть в твоём собеседнике огонь  Духа или он  напрочь отсутствует?»

В. Тросников  предлагает следующую сотериологическую схему: «Грешник молит Христа помиловать его, Христос, сжалившись, просит Отца ниспослать на несчастного Святой Дух,  а Дух устраняет порчу». (Библ., №12, с. 137) 
                         З. Голография Пустоты-Наполненности Духовного Космоса:

Образ «Пустоты – Наполненности» - типичный пример единства противоположностей в духовных системах. Этот образ  полностью соответствует нашему определению духовной системы: «Единство полярных начал при общей функциональности в развитии и наличии третьего балансирующего элемента». Хорошие примеры для подтверждения этому определению мы нашли в апокрифическом  «Евангелии от Филиппа»  (См. Библ., №13) 

В этом Евангелии четко противопоставлены два уровня Бытия: Мир (Бытие) и Царствие Небесное (Инобытие), составляющие, тем не менее, единую систему, через связывающее их понятие «Середины». Неопределенность этого последнего понятия позволяет трактовать его и как синтез первых двух на более высоком уровне и одновременно как полное отсутствие какого-либо  синтеза, то есть, и как Жизнь, и как Смерть. В любом случае так обозначенная «Середина» выполняет функцию элемента, как балансирующего систему в пространстве,  так и сохраняющего её устойчивость во времени.

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

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

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

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

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

Целостная система познания, по мнению Евангелиста, – это познание Мира в образах и символах, то есть художественное познание, ибо другой тип познания (научный - познание в понятиях) не истинен.  Это совпадает с нашим представлением о  Познании во фрагментарных носителях смысла – понятиях и словах, в то время как Целое подвластно только образу и символу.  Но более всего оно подвластно Мифу!
Символ, как и метафора – это  такое единство противоположных понятий, когда  даётся новая скрытая прежде их смысловая функциональность, объясняется  «Зримое через Незримое». Смысл метафоры не явлен открыто, он нуждается в духовной интерпретации, требует трудной духовной работы. 

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

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

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

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

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

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

- многочисленных степеней свободы поведения всей системы;

- многообразия  её элементов;

- многовариантности поведения этих элементов. 

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

Такое познание требует сосредоточенности и одновременной рассеянности внимания, ибо «подобное познаётся только подобным».  Большую роль в этом типе познания играет «Метод Аналогии».

Главное условие при таком познании –  доверие к миру, «познание его таким, как он есть», без желания что-то намеренно изменить. Это «познание без предварительной цели и намерения».

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

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

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

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

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

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

Исследователь должен использовать адекватные замыслу благородные средства и одновременно доверять реальности, то есть, ЛЮБИТЬ её.  Бог – это ЛЮБОВЬ. Именно она и является самым адекватным средством системного познания мира. 
                             И. Пустота энергоинформационного банка данных Вселенной – Акаши:

С нашей точки зрения, возможность подключаться к этому банку данных имеют два типа людей:

- способные к ченнелингу (считыванию космической информации) экстрасенсы;

- творчески одаренные люди, для которых творческий процесс – это диалог с Богом.

            Существование одаренных пророческими способностями людей уже доказано современной наукой и экстрасенсорной практикой. Одним из таких людей была  болгарская пророчица Баба Ванга. Сейчас количество людей на планете, обладающих знанием Будущего, насчитывает десятки тысяч.

Если они не очень активно продают свой дар, он может держаться очень долго и приносить людям пользу. Активная практическая эксплуатация в коммерческих целях  подтачивает его и в конечном итоге сводит на нет.    Почему так происходит? На наш взгляд, действует правило обмена «универсальности на эффективность».

             Экстрасенс в соответствии с этим правилом может быть или в универсальном (духовном и материально индифферентном) порядке или в состоянии материальной эффективности, когда  он получает за свой труд какое-то  материальное вознаграждение. Духовное состояние связывает его с Богом и обеспечивает универсальность действий, а «эффективное состояние» связывает с Землей и обеспечивает земное выживание.

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)».  (См. Библиография, №14 , стр. 582)

Общение с душами умерших – это также разновидность ченнелинга, следовательно, «инструментальная транскоммуникация»  как метод подобного общения также относится к этой сфере.

 Общение с духами – характерная особенность мистических аспектов любой языческой культуры, нашедшая своё продолжение в деятельности колдунов, магов и спиритов в наше время. Во всех крупных религиях  имеют место мистические ответвления (суфизм, каббала, исихазм и т.д.), где общение с высшими духовными сущностями  - обязательное условие существования продвинутого в духовном отношении адепта.

 В рамках нашей «голографической парадигмы»  мы склонны утверждать, что этой подсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть нашей способности в развертывании голографического пространства мира путем воспроизведения  нашим мозгом божественной голограммы Бытия (Б.Г.).

Механизм развертки БГ нашим мозгом – это его способность обращения к энергии Космического Разума-Эфира, чтобы ею, как Божественным Светом осветить голограмму Бога для извлечения из неё соответствующей информации.

Но во всей этой голографической  способности есть  некая загадка. Одни люди могут видеть призраков в специальных местах (чаще всего в месте с высокой геопатологической энергетикой), а другие никогда в подобные ситуации  не попадают.  Нам представляется, что проблема в способности человека управлять собой в ходе измененного состояния сознания, когда человек встречается с прорывом в его сознание Имплицитного Порядка мира. Подробнее об этом – в своём месте.

 Индуистская философия трактует «Акашу» как «Эфир», то есть, самый утонченный вид  из стихий-энергий, пронизывающий всю Вселенную. Мы интерпретируем её как энергоинформационное поле вокруг  Земли или всей  Вселенной, как  некое волновое качество, делающее возможным  голографическую волновую развертку Вселенной с помощью голографических образов, хранящихся в нашем мозгу, тесно связанном с Целым, репрезентативным представителем которого выступает  сама «Акаша».

 Таким образом, возникшая еще древнейшей индуистской философии Вед «Гипотеза Акаши» получает  подтверждение в современной теории квантовой физики  в форме  концепции «Голографической Вселенной». Прошлое объединилось с Настоящим, потому что в каком-то смысле  представляет собой единое Целое. По крайней мере, на Том свете дело обстоит именно так.  Там Времени нет!

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» этот тезис успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира», предложенная  американским физиком  Дэвидом Бомом. 

 Следует подчеркнуть, что деятели культуры иногда способны на глубочайшие прорывы в сущность Вселенной, хотя  их творчество не всегда интерпретируется в этом космическом  контексте.

Я сделаю попытку подобной интерпретации  на примере известной песни Александры Пахмутовой «Нежность»:

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

Тебя я услышу за тысячи верст: мы – эхо, мы – эхо,  мы – долгое эхо друг друга.

А мне до тебя, где мы я ни была, дотронуться сердцем нетрудно.

Опять нас любовь за собой позвала: мы – нежность, мы – нежность, мы – вечная нежность друг друга.

И даже в краю наползающей тьмы, за гранью смертельного круга,

Я знаю: с тобой не расстанемся мы: мы – память, мы - память, мы – звездная память друг друга.

В этом небольшом тексте   проявлены важнейшие качества голографического единства мира и  взаимоувязанных с ним человеческих отношений:

а)  когда есть  звездное Небо, возможно телепатическое общение  и «яснослышание» «за тысячу верст»;

б) человек  звучит в  человеке, словно «долгое эхо друг друга», ибо наши органы чувств настроены в резонанс друг  другу, что делает возможной сам факт голографической развертки мира, ибо кроме друг друга, мы настроены и на Бога;

в)  «дотронуться до другого сердца», как далеко вы бы ни были друг с другом с помощью телепатии действительно нетрудно, когда работает  механизм всеобщей связи – ЛЮБОВЬ;

г) души в Иномире имеют возможность общаться друг с другом, родственные  души там  всегда находят друг друга;

д) есть «память Вселенной» – Акаша, а есть личностная душевная память каждого, имеющая, тем не менее, как поётся в  песне, «звездный характер, что выводит этот личностной  механизм на уровень памяти Вселенной.

В последующем изложении мы еще не раз вернемся к подобной космической интерпретации произведений искусства.

                     4.5.4. Тотальная специфика  Энергоинформационного поля  Космоса:

Происхождение Жизни связано с желанием Высшего Космического Разума Вселенной, заключенного в Его сверх насыщенном  энергоинформационном поле, называемом  нередко Богом,   обрести себе собеседника. Поэтому был запущен механизм сотворения Жизни с конечным её  состоянием в форме Разума, способного на ведение равноправного диалога с Богом. Поэтому высшей формой существования человеческого  сознания является духовно-инновационное сознание, построенное на  постоянном  диалоге  носителей Разума, в частности,  человека и Высшего Космического Разума, человека и инопланетян, людей между собой  и т.д.

О специфике энергоинформационного поля пишут в своей книге «Эндоэкология здоровья» супруги Неумывакины: «Энергоинформационное поле управляет всеми биологическими процессами, именно оно является носителем сознания и души человека (подсознания),  и объединяет весь мир в единую систему. Сознание и подсознание – структуры мозга, живущие в разных измерениях. Если сознание ответственно за текущее время, то подсознание находится в неподвижном времени – Вечности.  Если деятельность сознания основана на физических сигналах, то деятельность подсознания – на  сверхсветовых носителях. Преодолевать время способно только подсознание, когда сознание отключено.  Именно в нем отражаются события, о которых сознание вообще не знает. Ведь многим известны факты, когда происходящее событие уже когда-то было в нашей жизни.  Но как можно видеть то, чего нет?

Сверхсветовые мгновенные сигналы  во Вселенной  создают энергоинформационную сеть, в которой формируются и происходят события, где прошлое и будущее существует одновременно. Получается, что две части психики сосуществуют в разных видах времени: сознание – здесь и сейчас, а подсознание – это область приёма мгновенных сигналов Вселенной, содержащих сведения о прошлом и будущем.  Сознание – это образ  мира, в котором мы последовательно перемещаемся во времени, а в  подсознании – такого нет». (Библ., № 15, стр. 82)

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

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

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

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

Спасшаяся душа легко овладевает высшими состояниями энергоинформационного поля Вселенной и соответственно сверхсветовыми скоростями, она может путешествовать по ментальной  Вселенной без всяких ограничений. Грешный человек должен получить некоторое наказание, точнее,  «испытание», связанное с прохождением через огонь, метафорически запечатленное в Библии как «горение в Аду». Другим его наказанием является ограниченность свободы в ментальных путешествиях. В зависимости от уровня собственной греховности, он прикован к одному или нескольким слоям мира Инобытия и  свободно выйти из них не может. Спецификой этой прикованной души является  получение большей  свободы  только в физическом мире. Поэтому душа вынуждена постоянно реинкарнировать в этом мире, вынуждена сюда постоянно возвращаться. Это обстоятельство заставляет нас признать  феномен реинкарнации, вполне допускаемый ранними христианами, но не допускаемый христианской  Церковью. Нам представляется, что Церковь в данной ситуации ошибается.

Данная человеку возможность  диалога с Богом подчеркивает известное тождество наших энергоинформационных полей. Иначе бы они не смогли вступить в коммуникацию. В поэтической форме об этом пишет Иван Бунин:

                            За все Тебя, Господь, благодарю! Ты после дня тревоги и печали,

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

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

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

Творчество – это диалог с Богом, иначе откуда бы рождались эти образы Неизвестного, неведомые до того, как художник их породил, и ему самому?
                4.6. «Божественная пропорция» в Инновации:
Объём любой пространственной системы создают не её Наполненность и Пустота, а  её ЗОЛОТАЯ СЕРЕДИНА – мера объёма, на основании оценки которой можно судить: устойчиво пространство системы или напротив зыбко в духовном смысле слова. «Золотая середина» любого произведения искусства определяет смысловую его важность. Если в неё не попадают самые важные смысловые аспекты данного произведения,  его ценность  в итоге совершенно  сводится  к нулю.  В духовных системах – всегда  то же самое.

   Любое физическое  Пространство, в конечном итоге,   есть некоторое единство его  «частиц» и «волновых аспектов», то есть, совокупность «поля» и  «твердой материи», называемой  «частицами». Именно  «поле» отвечает за энергетику пространства, а энергетика космического вакуума на порядок превышает, по мнению академика Г.Шипова, соответствующую энергетику твердых тел.

Устойчивость  единству Поля и Твердых частиц, импульс которых по законам физики невозможно одновременно определить, придают  вибрационные резонансы материальных частиц и поля. Там где эти резонансы возникают, мы имеем дело с устойчивым пространством, где их нет – пространство распадается. Любая бифуркационная ситуация (разновидность которой – атомный взрыв), с наглядностью демонстрирует нам «устойчивость» как преддверие  «глобального распада системы». Точно также в социальных системах, любая революция – это крах прежней социальной структуры, причем не всегда ведущий к её практическому  духовному обновлению. Наглядный пример – Октябрьская революция в России. В бифуркационные моменты Истории обостряются и профетические возможности людей. Об  этом писал М.Кульчицкий:

                                 «А коммунизм опять так близок, как в восемнадцатом году».
Бифуркационное состояние системы, таким образом, выступает прямым антагонистом элементу, отвечающему за Баланс и Равновесие в системе. Умный Пушкин точно высказался на этот предмет: «Не дай Господи видеть русский бунт, бессмысленный и беспощадный!» 

Вместе с тем, других путей пророчески двинуться в неизвестное и инновационное  «завтра» пока не открыли. Бифуркационная ситуация – это ситуация изменений, к которой в основном и приковано наше внимание в современную эпоху. Раньше важнее было изучать традицию, редуцирующую все знания к уже  Известному.  Сегодня на повестку дня встают в качестве основных объектов изучения бифуркационные состояния Вещества, Поля и их духовных отражений в Социуме. Пророчества всегда бывают такой же природы.
Александру Пушкину также принадлежит ныне часто цитированное (правда, без финальной части) высказывание: «О, сколько нам открытий чудных готовит Просвещенья дух: и опыт - сын ошибок трудных, и гений – парадоксов друг, и случай – Бог - Изобретатель». Окончание этого четверостишия традиционно  забывается, поскольку оно никак не  вписывалось в материалистические трафареты нашего менталитета. Сегодня мы понимаем, что именно «Бог-Изобретатель» готовит  нам впереди основные открытия. Пророкам надо только настроиться в резонанс с Богом.
Гениальный Пушкин в одном четверостишии дал собственную познавательную модель, выделив в ней три важнейшие момента:

- плоды опыта – сына «ошибок трудных»;

- работу гения – друга просвещенья;

- результаты случая, в котором по Пушкину скрыт «Бог-изобретатель».

Гармонизатором в этой троице выступает «гений», открывающий и работу «случая», и плоды трудных ошибок «опыта»… В контексте нашего исследования – это пророк.
Нам представляется, что для материальной жизни  всей Вселенной именно вакуумная стихия  «Эфира-Разума» выполняет  основную стабилизирующую  и гармонизирующую роль, ибо Бог (Святой Дух) временно устранился от дел на восьмой день творения, ушел  от Своего прямого влияния на жизнь Вселенной, предоставив это право  человеку.

                     4.7.1. Дети Индиго 
В очередном номере журнала «Новый век» (февраль 2005 г.) мне попалась статья Натальи Михайловской «Дети Индиго»: мутанты или гении?», очень меня заинтересовавшая (См.  библ. № 16).

По мнению автора статьи, техногенная цивилизация в США породила новую расу сверхлюдей, способную спасти мир в предстоящих ему тяжких испытаниях. Некоторые новые аспекты жизни детей Индиго я нашел в книге ВЕЛИКИЙ ПЕРЕХОД (№9, стр. 305-325).

Я не склонен  надеяться только на них, ибо люди должны спасти себя сами, а уповать на какую-то сверхрасу бессмысленно, однако, свою роль эта инновационная общность людей  сыграть в спасении человечества  может.

В некоторых источниках сделана попытка привязать рождение детей Индиго к Параду планет в Солнечной системе, имевшему место в  мае 2000 года.  Мне не представляется это адекватным, ибо сужает сущность проблемы.  

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

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

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

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

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

Только при наличии у этих детей  умных родителей или талантливых педагогов вокруг  их воспитание может пойти по правильному пути.
                      Б.  НОВОЕ КАЧЕСТВО АУРЫ – ЦВЕТ ИНДИГО:

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

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

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

Позднее изыскания Тэпп подтвердил известный американский психолог Ли Кэрролл, который вместе с Джейн Тоубер написал  ставшую бестселлером книгу, -  «Дети Индиго» (Библиография  № 17 )  

Они выделили четыре  группы таких детей:

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

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

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

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

                  В. ВЫСОКИЙ УРОВЕНЬ ОСОЗНАНИЯ СВОЕГО ПРЕДНАЗНАЧЕНИЯ.  

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

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

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

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

- рационалистическая ориентация в ущерб сердечности;

- отсутствие традиционной веры в Бога, ( у них – свой образ Бога);

- неразборчивость в выборе средств   достижения своих целей.

          Г. ВЫСОКАЯ ЭНЕРГЕТИКА:

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

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

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

           Д. НЕУЯЗВИМОСТЬ К БОЛЕЗНЯМ:

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

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

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

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

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

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

- у людей с современной системой питания – АБ,

- дети  Индиго обладают новым типом ДНК и, очевидно, иной группой крови, наиболее устойчивой к заболеваниям.

      Е. ОБЩИЕ ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ОСОБЕННОСТИ ДЕТЕЙ ИНДИГО:

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

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

-  способность к прозрению и ясновидению;

-  непомерно высокий коэффициент интеллектуального развития;

-  избыточное количество девяток в нумерологическом коде личности;

-  одинаковое развитие левого и правого полушария головного мозга;

-  дар целительства и телепатические возможности;

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

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

- знание большинства   прежних реинкарнаций;

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

               Ж. ДЕТИ ИНДИГО – ЦИВИЛИЗАЦИОННЫЙ МОСТ ОТ ОДНОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ К ДРУГОЙ:

Эти дети – продукты техногенной революции, повсеместной компьютеризации и рационализации Бытия в высокоразвитых странах Компьютер так сросся с ними, что является как бы продолжением их мозга. 

В связи с тем, что планета явно находится перед катастрофой, предрекающей гибель промышленной цивилизации, эти дети – мост  к другой цивилизации, построенной на иных, чем нынешняя цивилизация,  принципах.

Специалисты по эзотерике считают, что этот переход будет связан с открытием Четвертого измерения, в котором то, что мы способны чувствовать и воображать, может при определенных условиях  становиться реальностью.

Дети Индиго – это передовой отряд, высланный инновационной  цивилизацией  вперед, чтобы  попытаться адаптировать к ней все человечество.

Вместе с тем, они не являются носителями всей Истины, ибо и им предстоит пройти муки и борения, чтобы окончательно утвердиться в своих принципах и утвердить в них всё человечество.

А если  кто-то не пойдет у них на поводу, будет отвергнут новой цивилизацией как мусор.

 З. Ориентация на диалог,  творческое мышление; испуг перед консервативным сознанием:
Дети Индиго постоянно ориентированны на творческий подход к жизни и пасуют перед проявлениями консерватизма. Им кажется странным, что взрослые не понимают «таких простых вещей». Инновационное сознание – для них не этап в развитии, а привычное качество мироощущения. Они склонны принимать решения только после предварительного обсуждения проблемы. 

Именно поэтому они не адекватно ведут себя в ситуации, когда надо следовать  традиции: стоять в очереди, к примеру: они просто не будут этого делать.

Стереотипное сознание,  невозможное для них, им вредно, они сопротивляются подобным решениям всеми своими малыми пока силами, но весьма эффективно. Именно поэтому их нестандартность и вызывает традиционную реакцию консервативных психологов: подавить её с помощью нейролептиков.

           Дети Индиго стараются игнорировать строгие правила традиционного поведения, пытаясь найти оригинальный и нестандартный выход. От  социума в результате они получают только синяки и ссадины, хорошо бы только материальные, духовных бывает  много больше.

Этим детям хорошо видны просчеты стандартизованного поведения, они пытаются его изменить, но наталкиваются на сопротивление взрослых, которые считают, что только так и можно,  «так надо», ибо так было всегда. Однако, ныне принято все обсуждать,  в лексике  американцев есть постоянный  вербальный поворот: «не хотите ли поговорить об этом?»

Поэтому защита  обычного ребенка от подобных неприятных ему ситуаций – уход в себя, некоммуникабельность с окружением, замкнутость характера. Для детей Индиго напротив характерно стремление обсудить проблему и найти взаимоприемлемый для противоположных сторон выход. 

Поэтому ребенок и не реагирует на частые обвинения в нарушении «правил», «стандартов» и «традиций» поведения и консервативных способов принятия решений. Он просто их нарушает и стремится, если это возможно, доказать взрослым свое право на ошибку.

                     4.8.«Выработка космического (духовно-инновационного) сознания»:
    Раз первичен дух, а тело - вторично, то всё  в  наших действиях начинается с духовного обеспечения.  Поэтому, если о духовном усовершенствовании  позаботится каждый из нас, подготовка к Переходу (важнейшая часть которого -  духовно-инновационная трансформа человека)  будет протекать вполне успешно.

     Принявший суть инновационной  трансформации человек перенесет изменения без каких-либо печальных последствий для себя, напротив - приобретет в процессе Перехода  новые  и  неожиданные  для   себя экстрасенсорные качества. Краеугольные камни этой трансформы:

   а) трансформация тела;

   б) самоусовершенствование тела и духа;

   в) укрепление веры и религиозной морали;

   г) развитие необычных творческих потенций;

   д) овладение новыми для себя инновационными  возможностями тела и духа (в частности, "полевым состоянием" души);

    е) стремление к диалогическим формам коммуникации в мире. 

Реализация сверхвозможностей человека в  отдельных людях достаточно хорошо известна среди "святых",  праведников, йогов,  православных монахов, закаливших душу и тело с помощью методов исихазма, среди  «детей Индиго», о которых мы уже многое сказали, и т.д.

 Существует множество возможностей,  включающих старт соответствующим изменениям в организме, но у всех у них есть одно общее: им должна предшествовать духовная подготовка, желание постоянного духовного самоусовершенствования, некий акт «просветления»...

Один из важнейших аспектов духовно - инновационного сознания - это  отказ от бинарной логики и максимализма, то есть,  видения жизни только под углом  одного  из полюсов экстремальности. Суть  этого сознания - баланс, синтез, равновесие противоположных начал, поскольку только будущее может показать, какая часть проблемы  наиболее важна. В Человеке должна быть и Любовь и Ненависть, но не  Равнодушие, ибо последнее - это не баланс, а отсутствие и того и другого. 

Отказ от бинарной логики позволяет перейти от  простого  трехмерного восприятия к четырехмерному, в котором огромную роль играет Время.

Это не просто синтетическое сознание, построенное на синтезе противоположностей, это стремление к троичному сознанию – поиску гармонического синтеза, решающего функциональную задачу, требуемую от нас ситуацией. 

Можно было бы дать такое определение новому понятию социальной системы: это “Равновесие ассиметрических качеств в рамках единой функциональности” (это определение принадлежит  Ю.А.Забродоцкому).
Сопричастность  населения к явлениям типа “мусульманского терроризма”, увлечение идеологией различного рода “тоталитарных сект”, подростковый экстремизм и романтизм - все эти явления стоят вне нового типа сознания, более того, они являются его антиподами.

Бинарная логика (как мы показали),  логика простого противостояния Добра и Зла, Света и Тьмы, Тела и Духа не отражает сложности происходящих в мире процессов. Более адекватной в экстремальной ситуации является логика тринитарная, умеющая увидеть за борьбой противоположных начал  наличие третьих сил, контролирующих процесс и добивающихся его  гармонии в ходе дальнейшего развития.

Идея Равновесия противоположных начал не есть призыв к Середине, ибо последняя ничего кроме “духовного болота” собой не представляет. И, самое главное, она – дисфункциональна! Мы использовали понятие Срединный Путь в метафорическом значении, имея в виду опору на «Золотое сечение», а не на  соотношение «фифти-фифти».

4.9. «Ты-сознание» (Система как метод, 124)

Как уже говорилось, в ходе дальнейшей духовной трансформации «фактологическое сознание» понемногу уступает место инновационной мудрости, которая получила у нас название «Ты-сознания». Это та самая духовная инновация, во имя изучения которой  мы и начали этот текст.

Сложность современной духовной ситуации на рубеже двух тысячелетий толкает человека на выбор психологического поведения, которое раньше было уделом единиц и носило название «святости». Под воздействием глобальной катастрофы  оно понемногу начнет  приобретать массовый характер. Это путь постоянной духовной трансформации Личности, способ преображения себя и окружающего Мира, способ адаптации экстремально меняющегося мира под свои потребности и нужды, но с учетом приближенных к сердцу нужд Природы. Он реализуется только на базе постоянного диалога с миром Инобытия, миром Бога. 

Психология человека, обладающего этим типом сознания, настроена не на гордыню и самомонение,  а на сердечное понимание  и диалог не только с Богом, но и со всяким «другим». Эту специфику надо понять, ибо у «Ты-сознания» – основа психологической его сущности - «диалог с Ты». Поэтому мы его так и назвали.

Основные механизмы психологического развития  инновационного типа сознания связаны с использованием парадоксальных инструментов,  в которых сущность «я» реализуется только в понимании  диалога с «Ты». Важнейшей в этом типе сознания становится  коммуникация с любым «значащим  другим». Но какая коммуникация?

Это не просто обмен  материальной информацией на паритетных основах. Это соединение, подкрепление материальной информации духовной, обеспечивающей её устойчивость и достоверность.

Судьба «Духовной инновации» как решающей для человечества стратегии поведения в современных условиях тесно связана с понятием «Апокалипсис». Мы не склонны интерпретировать его лишь как материальный процесс, нам представляется, что главное в нем - духовное преображение человека, освоение им нового типа ментальности и материальности, например, овладение полевыми структурами Инобытия.

Перед лицом материальной интерпретации Апокалипсиса человечество будет вынуждено принять духовное преображение, чтобы спастись и избежать адского огня. Апокалипсис - не столько катастрофа, сколько предупреждение о ней. Человечество способно преодолеть   негативные аспекты этого явления, если осуществит массовый выход на духовно-инновационный уровень сознания.


Вместе с тем в описании Апокалипсиса, данном в «Откровении» Иоанна Богослова, есть и элементы реальной материальной трансформации человека в ходе его духовного преобразования, их  мы связываем с овладением человеком «полевым уровнем»  телесного существования. Речь идет именно об овладении полевым состоянием при Жизни, наступающим для простых смертных  только после Смерти.


Механизмы входа в это состояние давно уже описаны в мистических учениях любых религий. Для православных - это «личное подвижничество»; воспитание «Великой Души» - у индусов; «суфизм» - у мусульман, приобщение к Каббале у евреев.


В соответствии с нашей схемой «Бытия» - «Инобытия», треугольник «Человек» - «Мир» - «Социум» снова соединяется в одно целое (но не в точку),   скорей всего,  это спираль постоянного духовного преобразования и  взаимного совершенствования, постоянно раскручиваемая временем и местом твоей локализации в данный момент Бытия. 


Тайна «Инобытия», тайна Троицы, хранящая, в том числе, и непостижимое единство Души  и Бога, выступает здесь в полной гармонии с миром «Бытия», той гармонии, о которой прежде приходилось только мечтать. Прорыв «Бытия» в «Инобытие» осуществляется, прежде всего, через познание природы Смерти. Человек начинает  осознавать, что Смерть и Жизнь - две стороны его  единого духовного Пути, приятие которого означает для человека возложение на себя  новой ответственности за себя и за   мир.


В рамках «Инобытия» Бог-Отец выступает одновременным  специфическим целым: «Ты - во мне; Ты - вне меня», которое осознается человеком как общность,  дополнительность и условие духовного существования.  Полное владение энергетикой духовных смыслов («они: он-она-оно») и диалектическим Словом («Мы-Ты-Я») позволяет человеку выйти на постижение Единства Времени (как информационной Мудрости) и Единства Пространства (Как общей Энергетики мира). По сути дела, это начало приобщения в божественной Вечности и Бесконечности Абсолюта.


При этом отпадает необходимость в материальном путешествии, ибо всякое движение начинает  носить и чисто духовный характер, позволяющий управлять и Пространством и Временем. Огромную роль в духовной трансформации человека, наряду с освоением мистических наследий мировых религий, должно сыграть открытие М.М.Бахтиным «диалогического сознания». (Библиография №11).


Человеку будет, наконец, доступно путешествие в «Иномир» и обратно, пребывание рядом с умершими, также, как с живыми. При этом реализуется знаменитая и совершенно непонятая современниками идея  «Общего дела» Н.Федорова.


Духовно-инновационная цивилизация - это подлинно космическая цивилизация, это выход на контакт с огромным количеством духовно-продвинутых цивилизаций, не имеющих права контактировать с нами раньше, как, например,  мы не контактируем с муравьями. Несмотря на это космические цивилизации уже вошли в контакт с человечеством, хотя в форме, не имеющее характер какой-то сенсации. Свидетельством этому служат такие книги, как, например, «Крайон». (См. Библ., № 9)


Рубеж тысячелетий открывает нам возможность колоссальной смены парадигм, картин Мира, рисуя новую величественную возможность для прорыва человека в Космос. Научно-духовная парадигма Нового Времени (от Ренессанса до ХХ века) будет постепенно вытеснена парадигмой «Новой Жизни» (по «Откровению» Иоанна Богослова).


Земля останется при этом колыбелью цивилизации в полном смысле этого слова, ибо будет лишь вселенской «школой - детским садом» для разумного человечества, где не только социализируется юное поколение землян, но и происходит «цефализация» животных, приобретают элементы  разума «растения», пробуждаются эмоциональные эмбрионы в минералах.

Когда эти процессы будут происходить на глазах учащихся, они дадут не только чисто познавательный, но и мощный воспитательный эффект.


Именно такой «космический детский сад» будет рассадником нового духовно-инновационного сознания, ибо «сыны человеческие» (по слову Иисуса Христа) с детства приучатся помогать «братьям своим меньшим», способствовать дальнейшему продвижению Эстафеты Разума, которая и есть Культура.  Духовная Культура, которую   сейчас наше сознание впервые обретает в таком массовом порядке. Но ситуация экокатаклизма втройне усилит этот процесс.
5.Общая характеристика Духовно-инновационного сознания (ДИС):
             5.1. Общая характеристика духовно-инновационного сознания



«Чем ночь темней, тем ярче звезды, чем глубже скорбь, тем ближе Бог».

                                                                                                              Ап.Майков 




       А. Развитие экологического сознания как синтез науки и религии:

Важным аспектом духовно-инновационного сознания является экологическое сознание, построенное на синтезе науки и религии, что стало  совершенно новым явлением для данного этапа развития. Новый синтез делает доминантой сознания и культуры не только «любовь к Богу», но и  «любовь к Природе», неспособность причинить ей малейший вред, желание минимизировать негативное воздействие на природу любой техники.

Если для этапа «Нормы» характерным для России было своеобразное «двоеверие» - синтез язычества и православной религии, то теперь возникает уникальное  «четвероверие».

В чем же оно состоит?

1.  Любовь к Природе активизирует даже языческие аспекты обожествления природы, её христианское возвеличивание как первостепенного творения Бога, ведь Человек сотворен позднее, научную страсть к познанию природы, но не на узких научных принципах, а более широко с привлечением духовных компонентов природы.

2.  Признание Божественной компоненты Природы, всей окружающей природной среды. Важным является и научное подтверждение библейских истин, таких, как изображение  Христа на Плащанице, находка окаменевших остатков Ноева ковчега на горе Арарат и другие. Но это не главное.  Основной акцент в религиозном служении будет сделан на постоянное духовное усовершенствование, желание каждого человека постоянно духовно расти, вступая в диалог с Христом, одновременно усовершенствуя  свой личный творческий и духовный потенциал. Христианство требует Веры в Христа, а не ждет научного подтверждения Его существования. Поэтому оно его и не имеет. 

3.  Расширение не только методов и средств познания окружающего мира, но и самого объекта познания: объединенное научное рассмотрение  мира этого    вкупе с  Иномиром.

4.  Творческое отношение к Природе, которая будет восприниматься  скорее как объект поэтического и творческого любования, как стимул творческого процесса художника, нежели как объект промышленной эксплуатации.

5. Допущение в качестве метода  познания ЕДИНОГО магических инструментов и  средств познания, накопленных в науке магии. Однако, это допустимо только для духовно продвинутого человека, ибо, в противном случае,  велика опасность  пострадать самому магу.
   
                            
Б. Развитие энергоинформационного языка коммуникации:

Появление компьютеров повлекло за собой расширение новых энергоинформационных способов коммуникации людей в мире, в частности ИНТЕРНЕТ и электронную почту.

Каковы же социальные последствия  широкого его распространения?

· повышение информационной доступности практически  любой информации; для её получение теперь нет нужды забираться в хранилища библиотек, достаточно иметь дома компьютер, подключенный к Интернету;

· расширение возможности общения с друзьями и родственниками, обладающими электронной почтой;

· возможность широкого оповещения о собственном творчестве; достаточно вывесить на любом доступном для тебя сайте собственные работы и оповестить всех, кого ты хотел с этой информацией познакомить;

· увеличение скорости общения, возможность доставить информацию в другой конец света буквально «в мгновение ока»;

· возможность получения исчерпывающей информации по интересующему тебя вопросу, для чего достаточно побывать на специализирующихся по этой теме сайтах.

Вместе с тем, нельзя забывать и о негативе. Подключение к Интернету, не подверженному никакой цензуре опасно для людей, не готовых к использованию полученной информации в добрых намерениях. Речь идет о вреде сексуальных сайтов для подростков или о разглашении каких-то  аспектов информации, не предназначенной для широких лиц.

В любом положительном деле всегда есть и негативные стороны. Так и про Интернет можно сказать, «не было бы несчастья,  да счастье помогло!» Главным для инновационно-мыслящего человека всегда является  Баланс, Равновесие, Мера,  творение жизни, опираясь на правило «Золотого сечения», её «Божественной пропорции».

Отсутствие их в любом случае вредно для человека, поэтому столь важным становится способность себя к этому равновесию подвести.

                        
       В. Переселение людей из города в сельскую местность:

Откат населения в сельскую местность наблюдается довольно давно, как только ухудшилась экологическая обстановка в городах. Вместе с тем эта тенденция в России насчитывает многие столетия, ибо наличие городской квартиры и дачи в сельской местности (или сельского поместья)  - обычная практика для российских жителей.

Однако эта практика не составляла долгое время социальной проблемы, ибо в деревне нет работы. Сейчас ситуация меняется в двух направлениях:

1)  Массовая компьютеризация  предоставляет населению возможность работать в сельском доме,  используя компьютерную технику связи для решения любых проблем.

2)  Возникла возможность строить автономные  Экодома с хомобиотическим оборотом, что дает сразу свободу в двух направлениях: экономическом  (сельхозпроизводство дома) и энергетическом - автономная энергетика Экодома (не их ли видел в своих картинах будущего современный американский провидец Скаллион (подробнее см. в Интернете)

Как только наши города исчерпают ресурсы своих рекреационных  возможностей ( в основном в плане чистоты  воздуха), а мы повсеместно находимся накануне этого события, движение людей за переезд в сельскую местность примет массовый характер.

Создание специальных экологических поселений из людей, связанных между собой духовными связями, будет со временем набирать в стране силу, можно даже предполагать, что в подобного рода сельских поселениях к концу ХХ1 века будет жить большая часть человечества, если, конечно, люди не найдут   других способов борьбы с глобальным загрязнением (прежде всего воздуха, загаженного   автомобилями)  окружающей природной среды.

                                 Г. Доминанта культуры с духовным диалогом в основе:

Спецификой эпохи будет уменьшение монологических способов коммуникации и рост соответствующих  диалогических способов. Истина не дана отдельно взятому человеку, даже святые могут ошибаться, но в диалоге она обоим сразу открывается...

Именно в диалоге люди обретают  подлинную Истину, находят компромиссные точки зрения, важные для их совместного будущего.

Диалог в данном случае, как механизм коммуникации на новом этапе может быть понят достаточно широко:

· диалог с Природой, развитие диалогического экологического сознания как ведущего способа отношения к Природе;

· диалог с Богом, включение в процесс постоянного духовного усовершенствования, умение задавать Богу вопросы и получать на них ответы;

· диалог с другими людьми, уважение к точке зрения и мнению других, вне зависимости от их места в социальной иерархии;

· развитие личного диалогического сознания - умения беседовать с самим собой и получать нетрадиционные для себя ответы.

· диалог человека и ЭВМ. Машина в этом диалоге по сути дела играет роль посредника между человеком и другим пользователем, но иногда она может выступать и автономно. Тогда человек вступает в диалог с соответствующей программой, который может быть для него, как полезным, так и одинаково  вредным;

·  диалог с Космосом: совмещение религиозной и научной точки зрения на космические инопланетные силы, отношение к которым было до сих пор  весьма недоверчивым. Сейчас положение резко меняется, а в будущем подобный  диалог станет повседневной реальностью, в особенности, когда человечеству надо будет помогать в ситуации глобальной катастрофы;

· диалог авторов со зрителями в процессе восприятия продуктов художественной культуры. В новой ситуации отношения художника и зрителя принципиально меняются, ибо в инновационной культуре зритель, слушатель - не субъект восприятия, а сотворец, соучастник творчества. Механизм подобного соучастия обеспечивается тем, что внутри инновационного произведения обнаруживается масса «значащих пустот», которые должны быть самостоятельно зрителем осмыслены на основе собственного опыта и духовного багажа, что и является его личным вкладом в сотворчество. (Кстати, в нашей работе их также много).

      Диалог - это не просто принятие или учет мнения другого участника диалога, это совместное познание истины, важный механизм её отыскания. Практически каждый человек, используя этот метод познания, становится ученым человеком, владеющим секретом раскрытия истины.

Таким образом, мы можем однозначно утверждать, что главная особенность культурного инновационного  сознания построена на диалогических отношениях с окружающим миром. Именно духовный ДИАЛОГ  в различных формах является доминантой этого типа сознания и присутствует во всех  своих многочисленных проявления в различных жанрах и типах инновационной  коммуникации.

Особенностью диалогических отношений является отсутствие у собеседника уверенности в своей абсолютной правоте  и вытекающее из него стремление постоянно согласовывать с собеседником свою позицию, не страшась менять её в соответствии с поступающей от другой стороны информацией.


Диалогические отношения не являются уникальной особенностью этого типа сознания. Они имеют место во всех типах культурного сознания, только специфически меняются по мере исторического развития. Сейчас они становятся доминирующими. Специфические особенности современной культуры Постмодернизма также построены на учете принципов диалога. Современная культура настаивает на том, что ей не обязательно быть понятной, она должна быть   п о н я т а, а это не одно и тоже. 

Например, в язычестве - это общение с духами шамана, в религиозной культуре - общение святых людей с Богом, в фактологической культуре так общаются со своими читателями духовно продвинутые писатели и поэты, только внутри инновационной культуры этот тип  отношений становится  подавляющим все другие.


   Д. Создание нового типа «мессианского человека»

Как говорилось, термин  «мессианский человек» придуман не нами, а Вальтером Шубартом  (см. № 18, стр.16 - 161)

С точкой зрения самого автора рекомендуем ознакомиться в его книге, мы же хотели расширить авторское толкование этого термина, включив в него некоторые специфические характеристики человека с именно  духовно-инновационным сознанием:

· наличие подобного духовно-инновационного сознания;

· синтез всех предыдущих особенностей «героического», «аскетического» и «гармонического»  типов человека, находящих в «мессианском типе личности» каждый своё;

· четкое сознание своей миссии на земле - установить диалог с Богом и слиться с Ним, а также другие аспекты миссии: социальные, политические, психологические и т.д.;

· действенная подготовка к своей миссии после смерти, которая  получает именно  в Иномире  для этого типа человека  свое окончательное завершение;

· творческое начало,  творческий подход ко всем основным видам человеческого проявления в этом мире.

К особенностям «мессианского типа» человека мы постоянно обращаемся в этой книге, поэтому исчерпывающее их изложение в одном месте физически не возможно.

               Е. Ноосфера как духовно-творческий тип будущей инновационной цивилизации:

Разработанный русским учеными и мыслителями тип цивилизации - «ноосфера» (сфера Разума) получает новый импульс в грядущие времена, после ноосферного Перехода. Главным спусковым крючком этого Перехода, на наш взгляд, станет преодоление глобальной экологической катастрофы, которая обрушится на мир в ближайшее время.

Усилия наших философов-экологов Подолинского, Вернадского, Циолковского, Чижевского, Федорова, Моисеева и других не пропали даром, они будут весьма востребованы в эти времена. Конечно, кое-какие мысли из их теоретических разработок уже устарели, но  большая их часть найдет базу для практической реализации.

Главной мыслью Вернадского была уверенность, что биосфера так или иначе, рано или поздно, перейдет в «ноосферу», при условии, что человек возьмет на себя ответственность за дальнейшую эволюцию планеты.

Другое дело, что он исходит при этом из устаревшей концепции, что интеллектуально человек развит  сильнее  планеты, поэтому он может взять на себя за нее ответственность. Современные научные воззрения показывают, что это не совсем так. Планета обладает интеллектом более высоким, чем человеческий, поэтому вопрос об ответственности нужно рассматривать,  как возможность человеку договориться с планетой в диалогическом режиме и найти компромиссную базу для совместного решения  возникающих экологических проблем. 
Иначе планета просто скинет человечество со своего лица, что она уже и начала делать. У человечества пока не хватает разума вступить с нею в нормальный диалог. Возможности для такого диалога есть и чисто интеллектуальные. Необходимо понять все истоки экологического загрязнения и принять меры к их минимизации.

Основные параметры этого диалога уже изложены в трудах упомянутых предшественников:

· мерилом развития диалога становится совместное гармоническое развитие человека и Природы планеты;

· человечество отказывается от иллюзии, что он выше Природы, а понимает свою равновеликость, а, может быть, даже и приниженное положение;

· целью их взаимодействия становится равновеликое удовлетворение как разумных потребностей Природы, так и «разумных потребностей» человека;

· во взаимоотношениях человека с Природой разрешено только то, что не нарушает их гармоническое равновесие, исходный баланс, о котором знали еще язычники;

· в основу отношений человека и  разумной Природы  кладутся этические и религиозные основы, регулировавшие раньше только взаимоотношения между людьми;

· взаимоотношения человека и Природы мыслятся как процесс их взаимной коэволюции, единства и взаимовыгодного сотрудничества.

Кроме указанных русских философов-космистов огромный вклад в экологическую этику внесли и западные философы, например, ученый Альберт Швейцер  и священник Тейяр де Шарден   книгой о ноосферном человеке  (№ 19) Огромный вклад внесли в дело ноосферного Перехода современные западные философы «экоцентристы», развивающие многие аспекты этого Перехода на психологическом уровне, как,  например, академик Н.Моисеев   (См. например, №20 )            

                                    

                                                  Ж. «Космизация   мировых религий»:

«Мессианский человек»  открывает для себя на инновационном этапе жизни новое Космическое пространство, не мертвое, как в глазах науки, а живое, ибо населено бесчисленным множеством разумных цивилизаций.

Раньше этой информацией обладали только эзотерики, а сейчас она выходит на уровень повсеместного знания. При этом  утверждается  идея «Космоса» как близкого и кровно связанного с нами многими аспектами жизни  «духовного пространства».

Все мировые религии сейчас близки к тому, чтобы по-новому открыть для себя Божественный Космос.  Для христианства  Творец этой религии Христос был единством не только земной человеческой сущности, но и космической - Божественной. Хотя в других религиях этот аспект не так явно выражен, он, несомненно,  занимает и там  своё важное место.

Можно предполагать, что на инновационном этапе развития человечество вступит с Космосом в разумный диалог, включая личную встречу с инопланетянами. Сегодня эта встреча откладывается только по одной причине: мы по уровню своего сознания не готовы к ней и будем слишком сильно ошарашены.

Духовно-инновационное сознание предполагает, что основа для подобного контакта у землян уже есть, дело только за приобретением  этого сознания большинством населения, чтобы «количество перешло в новое духовное  качество».

Кроме пророков, несущих нам Божественную информацию, сейчас появились уже книги от представителей космической духовности, которые общаются с нашими миром с помощью ченнелинга, то есть коммуникации, совершаемой людьми  в измененном состоянии сознания». Например, одним из таких космических пророков является Крайон. (см. № 30)
   Однако, подобное общение для людей, не наделенных инновационным сознанием опасно. Они всегда находятся в искушении выдать своё общение с низшими  духами за общение с Богом, при этом находится масса народа, готового этим общением очароваться.  Инновационное сознание выступает и как критерий и как фильтр  этих процессов. Оно одинаково важно и для пророков и для их почитателей.  

                              З. Новый этап в истории культуры - «Тысячелетнее Царство Христово»:
На наш взгляд, этап духовно-инновационного сознания имеет поддержку и в религиозной литературе, реанимируя старую идею «хилиастов» о «тысячелетнем Царстве Христове» на земле.

Эта идея опирается на соответствующее место из Библии: «И седьмой Ангел вострубил, и раздались на Небе громкие голоса, говорящие: царство мира соделалось Царством Господа  нашего и Христа Его, и Он будет царствовать вовеки веков». (Откр.,11, 15)

Тысячелетнее Царство Христова на земле с упорством ждали ранние христиане, позднее эта идея была сочтена «ересью», хотя, на наш взгляд, несколько поспешно. Богословы считали, что Царство земное от мира сего, а Царство Божие от Иномира, поэтому на земле построено быть не может. Как мы пытаемся доказать, основной механизм функционирования этого типа цивилизации - диалог, в том числе диалог с Богом, то есть диалог Земного Царства с Божественным.

Пусть на земле будет построено  «Земное Царство», но с постоянным диалогом с Богом. Различия будут, но не столь существенные, ибо Бог будет иметь возможность нашими же руками постоянно корректировать земные дела.

 Равно так же, как и биосфера, как  показал В.И.Вернадский,    с научной закономерностью переходит в «ноосферу», точно также и  Земное Царство  приближается к Царству Божьему, хотя полного совпадения быть не может. Одно материальное, а другое духовное. Но духовное Царство может задать все параметры и ориентиры   Царству земному, ибо  последнее будет постоянно стремиться к  возрастающей идентичности с первым.

Возникает только один вопрос, а какова при этом роль Антихриста? В дальнейшем мы изложим идею, что Антихрист на земле будет побежден Христовым воинством, основную часть которого будут составлять русские, ибо только на территории России остались для этого необходимые предпосылки. Однако в подобной постановке вопроса есть национальная гордыня, поэтому мы на ней отнюдь не настаиваем.



  И. Осознание особой миссии России в мире:

Результатом наших размышлений о логике культурной динамики в мире является также идея об особой миссии России и всей славянской нации, единственно оставшихся верными идеям Православия, ну еще плюс Греция.

Пророческий дух Православия вселяет в нас уверенность, в понимании духовно-инновационного этапа не только как Тысячелетнего Царства Христова, но и как периода накопления ошибок, приводящих нас, в конце концов, к Страшному Суду, правда, не на основе «суда», а на основе «Апокостасиса», то есть, «спасения со всеми и для всех».

Уверенность в воцарении на земле Царства Христова вселяет нас хотя бы Молитва Господня: «Отче наш, Иже еси на небесех, да светится имя Твое, да приидет Царствие Твое», но поскольку Царствие Божие на Небесах уже давно есть, то речь  в молитве идет, очевидно,   о его  приходе   на Землю. И оно придет!


Наше упование на неизмеримую Любовь Господа к людям делает также  уверенность в Апокастасисе совершенно непоколебимой. Он, по крайней мере, более вероятен, чем картины Страшного Суда, посылающего большинство человечества прямо в Ад. Другое дело, что сам Ад можно трактовать по-разному. Некоторые попытки нетрадиционной трактовки мы уже сделали. 

Возможно на ранних этапах христианства, когда Страх Господень играл такую большую роль,  толкование Ада как Страшного Суда было адекватным, но сейчас мы уповаем больше на огромность Любви  Господа к людям и Его желание всех помиловать. Жестокая трактовка слов о последних днях  как о «Страшном Суде»   ныне уже не оправданна, сейчас, с нашей точки зрения, за ней нет будущего. Да и  трудно  соединить эти «последние дни» ( пусть не для всех, а лишь для попадающих в Ад) с идей бессмертия души!

Как это кому-нибудь ни покажется странным, но реализации особой миссии России в мире началась уже в советский период жизни нашей страны.  Именно в эти годы в стране сложился особый соборный дух активности,  пускай существовавший  на базе  извращенной идеологии.  Однако трудовой энтузиазм, уверенность в завтрашнем дне были в ту пору очень велики, и  не сравнимы с тем, что творится сейчас.

Во многом это  связано с тем, что русские посчитали «коммунизм» именно реальным построением Царства Божия на земле, хотя  у коммунистов и  не было Бога. Людям трудно жить без уверенности в завтрашнем дне,  без мечты о «прекрасном будущем».

Именно потому,  что в марксистской идеологии такая мечта была, хотя и называлась неадекватно сути «коммунизмом», как подлинные  «тайные христиане»,  русские восприняли её именно как «Царство Божие на земле» и готовы были отдавать за эту мечту свою жизнь. Это уже стало у русских национальной традицией. 

Русская соборность в дореволюционные годы также имела место, но не имела тогда того действенного начала, как «механизма приложения трудового энтузиазма всего народа», который ей придала советская власть. Народу было за что бороться - за «коммунизм», толкуемый как Царство Божие на земле.

Налет  идейной неадекватности, бывший  на этой идее в годы советской власти, сейчас легко снять, но сама идея «соборной активности» у нашего народа присутствует изначально, а это уже не мало. Осталось только придать ей духовный импульс, чтобы она повела народ за собой в будущее. Мысль о реализации  Царства Божия  на Земле такой импульс даёт.


                  К. Изменение структуры политической власти в России:

Начиная с большевиков, в России совершалось  принципиальное движение народного сознания в сторону Инновации. Не осталась в стороне и политическая система. Коллективная выборность руководящих органов, даже при всех извращениях,  ей свойственных ей  в годы советской власти, породила у народа убеждение, что «советская власть» была «народной». 

Пусть реальная власть была у партийной верхушки, но обставлено это было так, что на духовном единстве народа  не отражалось. На местах в руководстве было достаточно людей, только что вышедших из низов, и с этими низами связи еще не растерявших.
Соединение «демократии» (которую на русском языке правильней называть «соборностью») и «духовности» - вот что ожидает дальнейшую эволюцию власти в России. По мере того, как будут созданы условия, чтобы наверх попадали честные люди, постепенное «оцерковление Закона» станет не иллюзией, а «национальным общим делом».

Уверенность, что с Россией в будущем будет все в порядке, высказана в давние времена еще Александром Блоком:


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

   А лишь забота затуманит твои прекрасные черты!

   Какому хочешь, чародею отдай разбойную красу!


Ну что ж, одной заботой боле, одной слезой река шумней...


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

 Россию ждет ставшее традицией соединение трех сторон российской власти: монархической (царь или президент), аристократической (Госсовет или Федеральное собрание) и демократической (Госдума и земские органы на местах). 

  Важна только мотивация людей, стремящихся во власть. Если ими движет только  личный интерес, то такая власть обречена, если есть  общественные интересы, то и у  власти есть шансы на долгое существование.

 Ситуация глобальной катастрофы породит массовое стремление «к спасению», а следовательно, к рекрутации во власть порядочных людей. Тогда и власть сумеет противопоставить катастрофе нечто новое,  чему  обещана  разная, в том числе, и Божья помощь!

               

Л. Механизмы целостность «творческо-религиозного сознания»:

Наше осмысление целостности  культурных  типов сознания на Руси  отражает следующая матрица:

                                                                                                                                        
Матрица № 8

	Элементы
	На этапе 

МИФа
	На этапе 

НОРМЫ
	На этапе 

Факта
	Этап 

ИННОВАЦИИ

	История
	Киевская 

Русь
	Московское

Царство
	Петербургская

Империя
	Советская и

постсоветская

Россия

	Творческие

Личности
	 ПУШКИН
	ГОГОЛЬ
	ТОЛСТОЙ
	ДОСТОЕВСКИЙ

	Духовность
	Двоеверие
	Вера в Бога
	Безверие
	Духовное

 усовершенствование

	Механизмы

Целостности
	Поклонение

Природе
	ПРАВОСЛАВИЕ
	Вера в Науку
	Синтез Науки и 

Религии с любовью

К Природе


Идея связи Пушкина и Киевской Руси хорошо показана у протоиерея Александра Шмемана: «Киевское христианство для русского религиозного сознания имеет то же значение, что и Пушкин - для русского художественного сознания: значение образца, золотой меры, царского пути». ( № 21, стр. 323)

Связи Гоголя с «нормативным сознанием», Толстого - с фактологическим, а Достоевского с «инновационным» прослежены в наших предыдущих работах.
Гоголь - человек сугубо православный. Даже когда он в «Вечерах на хуторе близь Диканьки» отдает дань язычеству, делает он это с чисто православных позиций. Толстой ни Православную Церковь, ни государство  не признает за представителей Бога на земле. Он уверен, что важнее не организация, а личность, но в качестве такой духовной личности видит самого себя. Поэтому РПЦ и извергла его из своих рядов,  да так, что даже сегодня отказывается снять с него свою анафему.


Достоевский - человек также православный, но в его духовности есть акцент на личное самоусовершенствование, на постоянное стремление человека к духовной красоте. Не случайно у него возникла идея, что «Красота спасет мир!»

Творческое воздействие на массовое сознание очень велико и мы, безусловно, относим его к одному из действенных механизмов поддержания целостности. Но более мощное воздействие на массовое сознание в «Инновационную пору» окажет синтез всех четырех механизмов целостности:

· Поклонение Природе;

· Православие;

· Вера в Науку;

· Синтез Науки и Религии с любовью к Природе.


Каждый в своей области эти механизмы сыграют свою роль в развитии эффективных  способов деятельности перед лицом  опасности. Вместе они и спасут Россию, а  та спасет весь  мир, придав ему новый импульс развития с учетом уроков, полученных при преодолении катастрофы. Страшный Суд при этом может и не понадобиться. Быть может, много позже…

                        М. Новый тип «охраны Природы», построенный на культурной традиции:
Добиться нового отношения к природе - милостивого и любовного можно только одним путем - через экологическое воспитание детей и юношества. Начинать надо с Семьи, ибо потом уже будет поздно.

Такое «экологическое образование» должно быть построено на культурных традициях России, в частности, на отношении к Природе деятелей русской культуры. Как к ней относились русские поэты, мы попробуем показать в следующем списке стихов:

· Константин Батюшков «Есть наслажденье в дикости лесов»;

· Александр Пушкин «Осень» (Октябрь уж наступил...)

· Михаил Лермонтов «Когда волнуется желтеющая нива»;
· Федор Тютчев «Есть в светлости осенних вечеров»...
· Афанасий Фет «Я потрясен, когда кругом гремят леса...»
· Сергей Есенин «Отговорила роща золотая», «Я по первому снегу бреду», «По осеннему кычет сова»...
· Николай Гумилев «Прекрасно в нас влюбленное вино»
· Марина Цветаева «Тоска по родине - давно разоблаченная морока»
· Константин Бальмонт «Есть в русской природе усталая нежность»
· Николай Заболоцкий «В очарованьи русского пейзажа»
· Самуил Маршак «Всё цветет по дороге, весна,,,»

 В  основу экологического образования также  должен быть положен принцип «диалога», глубокого уважения к знаниям и интуиции учеников. Легко приставить себе прибывшего в сельскую школу молодого учителя биологии, который с городской фанаберией станет раскрывать сельчанам тайны природы, не учитывая их опыта  любви к Природе, всосанной  с молоком матери. Вряд ли его ожидает успех в своей педагогической деятельности.


Основой нового ноосферного образования является глубокое убеждение учителя, что ученик потенциально знает столько же, как и учитель, и его надо не «образовывать», а создавать условия, чтобы он сам заинтересованно  стремился к более глубокому познанию. Истины.

Основным механизмом воспитания такого  сознания становится  Диалог во всех жанрах, видах и формах: ученика с учителем, диалог с Природой, диалог с Культурой, диалог между учениками.

Постоянные контакты с природой, построенные на любовании ей, пропаганда русской литературы, воспевающей Любовь к Природе, - вот механизмы инновационного  воспитания.



Н. Перекличка Мифа и Инновации, синтез культур:


Диалектическое развитие культуры и культурного сознания показывает, что на этапе Инновации наступает своеобразный возврат к МИФу, что на этом этапе наблюдается огромное количество аналогичных мифам творческих проявлений.


Отметим некоторые из них:

· возврат к примитиву; например, в живописи и скульптуре ХХ века возникает масса произведений, стилизованных под примитив»;

· отказ от локального «фактологического сознания» и стремление к космической целостности, к постижению «первоэлементов мира», восприятие их в целостности и единстве («А дальняя звезда в конце села как свет в последнем домике прихода»  в стихотворении Э.М.Рильке);
· признание иллюзорности глобального миропонимания, преимущественно рационального плана (Пикассо: «Все хотят понимать искусство. Почему же не стремятся понимать пение птиц?»);
· восприятие  природы  в разнообразии цветов, запахов, идей, по преимуществу,  в их языческой  и магической целостности;
· отношение к творческой фантазии как к фантазии природы, где природа  служит образцом и идеалом всех творческих проявлений;
·  восприятие творчества как механизма Природы: художник служит орудием природы, выразителем её сил, соединение духовного (вечного) и материального (пластического) начал в искусстве;
· творческий синтез, как  «в мифе», где творец - не профессионал в одном типе творческого проявления, а многогранный деятель - и поэт, и композитор, и исполнитель одновременно;
· соединение «политеизма» и «полистилизма», то есть, инновационный художник вбирает в себя все стили, как Пикассо: и фовизм, и салонное искусство, и кубизм, и абстракционизм, и неоклассический стиль; (сейчас возможен и новый, более глубинный  стиль творческого  единства, который мы окрестили бы как «инновационный»);
    Инновационное творчество синтезирует и мифологию и идейную «нормативность», как, например, «Герника» Пикассо,  являющаяся соединением абстрактного стиля с ярким чисто  политическим протестом художника против  фашизма.


В  искусстве ХХ века нередки примеры и чисто реалистического искусства. Но реализмом  далеко  не исчерпывается все его стилистическое многообразие.


Вместе с тем, мифологическое искусство принципиально отличается от инновационного,   много более динамичного, тогда как МИФ всегда  статичен. Инновация всегда готова к внутреннему взрыву, она «всегда беременна новым». Статичность МИФа стремится к вечной  неизменности и божественной универсальности.


Время МИФа  - спокойное время, а Инновационное творчество  есть ответ художника на внутренние потрясения ХХ и последующего веков, есть способ адаптации населения к эпохе беспрестанных бифуркаций в ХХ1 веке.


Если в основе мифологического искусства лежит верность природному мироощущению, в основе нормативного - преданность религиозному идеалу, в основе фактологического искусства - верность реальности и её «фактам», то в основе Искусства Инновационного  лежат стремления художника отразить мир во всей его многогранности, соединив ранее не соединяемые Добро и зло, Жизнь и Смерть, мир природы и Инобытиё, Землю и Космос. Творец считает себя обязанным скорректировать накал постоянных изменений, постоянное разрушение старого,  приспособить людей к новым явлениям и обстоятельствам. 

                  

 О. Постинновационный период: 
Сегодня мы очень немного можем сказать о тех грядущих временах, хотя в «Откровении  Иоанна Богослова»  кое-что  в метафорической форме уже сказано. Остаётся только вернуться к этой евангельской притче:

· из неё с огромной доле ясности вытекает, что в Божественный Замысел о конечной судьбе человечества входит «Всеобщее воскресение» или «Апокастасис»;

· вместе с тем, хотя это  «Всеобщее воскресение» можно предположить, что далеко не все подобным образом спасутся, ибо тогда нелогичным стало бы завоевание  перед Вторым Пришествием Христа такой   огромной  популярности  Антихристом; 
· в Библии неоднократно подчеркивается, что «Вера без дел мертва», что одной Веры не  хватает, чтобы попасть в Рай, нужны дела, а на них не все способны;
· Появление Антихриста мотивировано тем, что единство и диалог религий не ограничится только  подобными  формами сотрудничества, а начнет перерастать в создание некой интеррелигии, далекой  от Бога; такой попыткой в свое время была книга Д.Андреева «Роза  мира», проповедующая   свой вариант прихода Антихриста в мир;
· кроме того,  к  «Апокалипсису» человечество должно привести завоевание  больших позиций человекобожием, когда человек станет  все больше перетягивать одеяло на себя, отдавая Христу лишь малую часть должного; однако в момент этой вселенской катастрофы случится «полное обновление духа и твари», делающее, тем не менее, возможным «всеобщее воскресение»;

· негативный процесс отпадения человечества от Бога является по существу процессом, обратным Божественному Промыслу, мешающим Ему реализоваться в человеческой истории, как должно, без тех вселенских катаклизмов, на которые обречено человечество, отпавшее от Бога; но постепенно человек поймет, что  правда - за Ним;

· со Вторым пришествием Христа связан и космический катаклизм - «падение с неба звезд и движение сил небесных», которое говорит о принципиальном изменении структуры Времени-Пространства после Страшного Суда; Время «обожится» и превратится в Вечность, Пространство преобретёт многовекторность и многослойность, обратясь в Бесконечность и став  космическим поприщем для  познавших Инобытиё  человеческих душ;

· в итоге совершится целевое предназначение всех этих событий - Небесный брак Христа со своею Церковью, что повлечет за собой преобразование и самой Христианской Церкви,  перестающей быть социальным институтом, превращающей  только в  «тело Христово»;

· утверждение соборности человечества в новой духовной ситуации, рост значения его единства и коллективности;

· наиболее вероятным противником Антихриста явится именно Россия, ибо  только в ней до сего времени остались духовные ресурсы, способные противостоять Антихристу на Земле и на Небе. Именно поэтому на Россию сегодня особенное упование Божье и Богоматери, которая  активно помогает нашей стране, что следует  из анализа «кризисных моментов» нашего бытия.


Как уже указывалось, мы не склонны отождествлять Второе Пришествие и Страшный суд. Не исключено, что после Второго Пришествия человечество попадет на новую планету и создаст космическую духовную цивилизацию, а, может быть, и войдет в братство космических духовных цивилизаций, уже имеющих место в Космосе.

                                       5.2. Ментальное торможение на этапе ИННОВАЦИИ:

                                              «Культура народа – способ его выживания. Массовая культура – 

                                                скорее его способ прожигания жизни».

                                                                                                                          А.Круглов

Современная культура во многом работает на создание  специфической квазирелигии, готовящей приход Антихриста в мире. В чем это проявляется? Среди огромного количества ментальных форм торможения, возникших в переходный период, накануне глобальной бифуркации, мы выделим только девять:

· оккультное возрождение в мире;

· наркотизации алкоголизация молодежи;

· бездуховное влияние СМК;

· коммерциализация культуры;

· сексуальная революция в мире;

· усиление социальной нестабильности;

· рост фанатизма и терроризма;

· нездоровый образ жизни и рост психических заболеваний;

· повальное загрязнение окружающей природной среды.

          Попытаемся рассмотреть их поподробней.



                  А. Оккультное возрождение в мире:

Факты возрождения оккультизма в наши дни столь многочисленные, что их даже и доказывать не имеет явного смысла, ибо очевиден. Этот аспект является важнейшим показателем духовного преобразования мира, поскольку  был характерен для всей истории человечества.

 Когда шло формирование христианского мировоззрения в начале нашей эры духовное развитие тормозили гностики, в конце Средневековья - начале Возрождения, когда человечество переходило на «фактологическую точку зрения», таким тормозом оказались алхимики, в конце Х1Х - начале ХХ веков, когда складывалось новое инновационное мировоззрение, приторможенное сейчас  теософами  и оккультистами всех мастей и марок.


Они не понимают, что в качестве тормоза  являются своеобразным средством преобразования предыдущего отжившего мировоззрения, помогая ему перерасти в нечто  новое, более современное.

У нас  оккультная точка зрения никогда не побеждала, а только со временем загонялась в тайники и подвалы, но каждый раз возникала, когда надо было расшатать устаревшие взгляды.


Она, таким образом, всегда выступала своеобразным показателем духовной и социальной нестабильности в мире, пришествием времени Перехода, которое нужно успешно преодолеть, чтобы двинуться вперед.


Вот и сегодня интерес ко всякой «чертовщине» ( что в особенности  заметно по американскому кино) ни о чем, кроме глобальной болезни  сознания еще не говорит. Мы находимся в  Переходе  к принципиально новому типу сознания - духовно-инновационному, с одной стороны, а с другой стороны, этот Переход включает различные формы торможения духовного развития. В ни х  необходимо войти, чтобы успешнее с ними можно было  бороться.


Вместе с тем опасность оккультизма никак нельзя преуменьшать, что хорошо проанализировано в указанной уже (№19) книге Вячеслава Алексеева и Андрея Григорьева «Религии Антихриста».


              Б. Наркотизация и алкоголизация молодежи:

Нам не известно, возникал ли в предыдущие переходные времена всплеск интереса к наркотикам, но то, что он сегодня имеет место, очевидно для всех. Переходной время - время социальной нестабильности, включает  в себя как элемент  наркотизацию населения, а молодежь - самая динамичная его составляющая. Молодежная преступность всегда растет, как только государство отпускает вожжи правления, но к этому фактору мы еще вернемся.

Если наркотизация населения - мировое явление, то алкоголизация - чисто российское. В большинстве западных стран существуют  культурные ограничения  по отношению к алкоголю, а в исламских странах запрет на спиртные напитки наложен даже всей   религией.

Представить себе алкоголизацию населения (хотя алкоголики там есть) во Франции довольно трудно, ибо там стакан вина за обедом или ужином так же необходим, как для нас кусок хлеба. Американцы то же в основном наследовали эту европейскую традицию. Алкоголизация россиян началась с советского периода, когда население чувствовало свою неадекватность режиму, а поделать с этим ничего не могло. Вот и топило свое горе в  водке. Сталинский указ во время войны о «боевых ста граммах» то же внес свою долю вреда в этот негативный процесс.


Почему же мы, прежде всего, говорим об опасности алкогольных  тенденций для  молодежи? Дело в том, что молодежь - самый восприимчивый к новому возраст жизни. Ощущение «предчувствия конца» ими ныне   воспринимается на интуитивном уровне более остро, чем другими возрастами.


Мысль - «А пропадай всё пропадом!» - все чаще приходит в голову современной молодежи. Это ощущение  сегодня уже невозможно не замечать. «Покурить травки» - становится для них, так же привычно, как сходить в бар или в кино, где  эта тема представлена с  такой же высокой плотностью. Гонясь за модой, герои современных фильмов и телесериалов пью, курят, употребляют наркотики, занимаются почти в открытую на экране сексом,  и молодежь начинает думать, что им  именно это и нужно делать в жизни.

В итоге здоровье, рождаемость, способность к воспроизводству населения, благополучие семей летит в тартарары, что только развязывает  настроение молодых: «А пропади все пропадом!»

Иллюзии современной медицины, что подобные отступления  от здорового образа жизни можно вылечить, наталкиваются на их социальную подоплеку. Вылечить их можно будет только  одним способом - дать их сознанию  новую заманчивую перспективу.




В. Бездуховное воздействие СМК

 Средства массовой информации (СМК) по мере своего появления все больше становились самым мощным средством формирования мировоззрения и нравственности. И если мы говорим об общем падении нравственности в мире, то искать причины этого нужно в вырождении самих каналов пропаганды и агитации.


Доказательств падения общей  нравственности, хоть пруд пруди. Приведу личный пример. Мне приходится очень часто, как жителю пригорода, ездить на электричке в Москву, весьма переполненных народом в часы пик. Не помню ни одного случая, чтобы молодежь или школьники по собственной инициативе уступали мне место, хотя я человек - с седой бородой.

Когда в обществе падает уважение к старшему поколению, виновато, прежде всего, оно само. Поэтому я не обижаюсь на молодежь, мне её скорее жалко, потому что ей не хватает воображения поставить себя на место стариков.

Но это все же свидетельствует, что они стали забывать библейскую заповедь: «Почитай отца своего и мать свою!» По древнейшим представлениям обилие старцев на какой-либо земле служит доказательством мира и благоденствия в этом районе. Сейчас у нас ничего этого нет, поскольку старики не доживают до преклонных лет. Это еще одно доказательство «опасной рубежности времен», в коих  мы с вами  ныне  живем.

Стариков  мало ныне даже среди священников. К примеру, на такое святое место, как Сергиево-Троицкая Лавра, если  найдется в пределах десятка старцев, то и хорошо. 

Никакой пропаганды уважения к старшему поколению в каналах СМК не ведется. Скорее, наоборот: и реклама и содержание остальных передач ориентируется, прежде всего, на интересы молодежи, потому что и среди корреспондентов представителей старшего поколения раз, два и обчелся. Реклама ориентирована на слои населения, которые покупают рекламируемые вещи. Старшее поколение в это число, очевидно, не входит.


Доверие к старшему поколению пропало и на государственном уровне.  Стоит только посмотреть, каков у нас средний уровень лиц, занимающих высокие государственные посты, мы заметим, что лиц пожилого возраста там совершенно нет, а ведь именно они являются олицетворением опыта и мудрости. Не все, конечно, но многие.

Стоит только пройти мимо газетных киосков и развалов с выставленной там современной прессой, бросается в глаза количество фотографий с обнаженными девицами, а порой и откровенно сексуальных сцен. Даже нет необходимости проводить контент-анализ современной прессы, чтобы удостовериться в падении нравов и авторов и издателей. А, следовательно, по цепочке – и читателей.

Издатель  ссылается на заказ читателей, но формирование этого заказа -  дело их совести, ведь забыли они, что за это им придется держать ответ за это  на Страшном Судилище Господнем.  

Еще одним аспектом падения нравственности является приоритет денег, увеличение роли Мамоны в мире. Все бросились зарабатывать деньги, а духовные ценности сразу и по боку. Очевидно, за них «плохо платят».

Это положение считается у многих чисто  временным, они думают, что если материальное состояние населения улучшится, то равновесие духовно-материальных аспектов в Россию вернется. Но выровняется ли оно до конца?  Подобного рода  тенденции обычно имеют слишком долговременную инерцию. Перестройка изменила экономику России, но изменила ли она сознание? Судя по популярности личности Сталина, очень сомнительно. 

Нравственность падает и в отношении ценности человеческой жизни. Посмотрите художественные фильмы,  демонстрирующиеся на  современном телевидении, создаётся впечатление, что кроме тем, связанных с убийством, грабежами и насилием, авторов вообще ничего не интересует. Ну, может быть, еще оккультизм...


Что же говорить о росте преступности среди молодежи! Если государство не остановит бездуховную  пропаганду, льющуюся  со страниц прессы и экранов телевидения, то   роста преступности никогда  не остановить!



             Г. Коммерциализация культуры:

 Культура во все времена была средством распространения знаний и нравственности. Видя сегодняшние изменения, можно говорить о резком изменении  функций культуры. Расшатывание традиционных функций с одной стороны свидетельствует о культурном и цивилизационном Переходе, об изменение роли культуры в мире.  С другой стороны, если культура уйдет от пропаганды нравственных устоев в мире, то общества не будет. Очевидно, к этому все и идет!

Но в каком же направлении должен меняться функционал культуры? Лишь в направлении её дальнейшего одухотворения и диалогичности. Необходимо ли для этого размывать сами нравственные основания в мире? – Конечно же, нет! Культурное падение всего социума  свидетельствует лишь  о приближении его конца.

Торжеству этих настроений в мире должна помешать инновационная культура, построенная на диалогичности и поиске более глубоких оснований духовности в мире. Коммерциализация культуры, повсеместно нами наблюдаемая, является противоположной гранью этого процесса. Быть может, она нужна, чтобы ускорить появление новой культуры?

Как мы уже много раз повторяли в современных культурных процессах «клин выбивается клином» «система есть единство полярных противоположностей». Должна же  эта коммерциализация нашему современнику когда-то надоесть, чтобы  он обратил свое лицо к духовности и самосовершенству!

В коммерциализации есть одна положительная сторона: по крайней мере, эта культура никогда не остаётся без потребителя. Но что она ему несет?  Пытаясь на это ответить, мы приходим к однозначному выводу: только понижение общего культурного уровня  и глобальное падение нравственности. Другой альтернативы, пока не наблюдается.


Поэзия не могла пройти стороной мимо этих процессов:



«Как верит каждое ухо хитрым речам твоим,



 Как веруем мы и сами, не ведая, что творим» (Б.Окуджава)

То, что мы не ведаем, что творим, нас от ответственности совсем не освобождает. Надо ведать! А пока мы приближаем, если не боремся с этими явлениями, конец «малым сим». Библия  накладывает на нас огромную ответственность, считая, горе тому, через кого приходит  сей, подобный самому  смертельному греху, соблазн.

Вызваны все эти процессы во многом нарушением баланса, равновесия между развитием массовой и элитарной культуры. Поскольку элитарная культура пользуется «элитарным же спросом», с точки зрения коммерсантов от культуры, она не выгодна. С глобальной точки зрения,  связанной с необходимостью  выживания в кризисных условиях,  она выгодна всегда! 

Но, когда коммерсанты это поймут, может быть уже поздно! Однако, и их то же  надо воспитывать. Но как?

                             Д. Сексуальная революция в мире:

 Сексуальная революция захватила сегодня весь мир, и хорошо бы разобраться в последствиях этого факта. Совершенно ясно только одно: она повлияет на рождаемость в мире, ибо контроль за зачатием становится одной из характерных особенностей этой революции. 

 Кроме того, обратной стороной это революции становится легализация положения «голубых», что тоже никак не способно повысить рождаемость детей.  В Англии уже разрешены законом однополые браки. Каков же доминирующий функционал этого «инновационного образования»? Совершенно ясно, что отворяются ворота соблазну, которые раньше были, если не закрыты, то полу прикрыты нравственными соображениями. Молодежь ринулась в этот соблазн, окунувшись в него с  головой.

Проверка сексуальной совместимости до брака, имеет, возможно, какой-то смысл для укрепления института семьи, но уравнивается ли это обстоятельство  тем глобальным понижением уровня рождаемости, которое уготовано человечеству, как главное последствие сексуальной революции?

Кто сегодня ответит на этот вопрос? Ясно одно, что никогда пришедшие соблазны не могут способствовать повышению духовности населения, а без него выиграть битву в новой социальной бифуркации  вообще вряд ли возможно. Уроки полового воспитания в школах дали только отрицательный результат, потому что их целью было не укрепление семьи и деторождаемости , а реклама сексуальных шопингов.


      Е. Социальная нестабильность в мире:
Социальная нестабильность также является характерной особенностью нынешних «последних времен».  Есть слабая надежда, что они - все-таки не «последние».

Кроме социальных революций,  ставших  уже редкими в мире, речь идет о появлении новых форм социальной нестабильности, наподобие ввода американских войск в Ирак и насильственного изменения характера социального режима. Не случайно, Совет Безопасности ООН проголосовал против этого решения, ибо там понимают, какие последствия для мира в целом имеют новации в «социальной стабильности».

Особенно опасным это стало из-за общей нестабильности исламского мира, потрясаемого фанатизмом и терроризмом. Если в демократических странах разработан механизм политического урегулирования  социальной нестабильности - выборы и перевыборы, то в исламских странах  такой механизм отсутствует. Точнее, он есть, но не работает, потому что голосование идет не демократическим образом, а по приказу религиозной верхушки общества. Поэтому исламский мир обречен еще на длительную социальную нестабильность. Даже с легализацией  там демократических выборов, мало, что изменится, ибо к новой социальной норме обществу надо еще и приспособиться. 

Другое дело, что эта нестабильность пока не обладает сильным влиянием на общую ситуацию в мире. Правда, наряду с типами социальной нестабильности, характерными для исламского мира, возникают и другие поводы для  социальной нестабильности, прежде всего экономические. Они, как правило, связаны со следующими событиями:

· климатическая нестабильность мира;

· космические факторы (метеориты, кометы, болиды и т.д.);

· угроза со стороны соседей (сопредельных государств) из – за спорных  территорий;

· внутренние возмущения обиженных слоев и кланов в обществе (например, в Грузии);

· другие внешне пока не значащие факторы, опасность которых со временем возрастает, не берусь даже перечислять, так их много.

Социальная нестабильность в любом регионе опасна, потому что может, подлив масла в огонь, легко выйти за пределы своего региона. Предчувствуя эту опасность,  ООН разработала механизм стабилизации - Совет Безопасности  ООН. Но и его решения не для всех обязательны, например,  с указом  американского президента о вводе войск в Ирак  он справиться так и не смог. Другое дело, что подобное решение может стоить головы самому президенту. Будущие выборы  покажут.


Волну социальной нестабильности пустила в ход в ХХ веке Октябрьская революция. Она дала толчок многочисленным потрясениям  подобного рода. За это Россия несет отрицательную карму, ибо планете, как  и Богу, одинаково  важны  стабильность, равновесие и  социальный баланс. Иллюзия, что  революции несут  положительный поворот в истории  человечества,  уже давно кончилась. Мы в полной мере осознали горечь признания Пушкина о «русском бунте, бессмысленном и беспощадном».


Вместе с тем, социализм как новое политическое устройство мира, возможно, еще не полностью исчерпал свои ресурсы, по крайней мере, в форме христианско-демократического социализма.  Об этом мы поговорим позднее.


С другой стороны надо различать негативную социальную нестабильность и «позитивную», полезную для введения инноваций в социальные режимы.  Однако лучше это делать более спокойным образом. У нас пока это получается хуже, чем на Западе.



Ж. Рост фанатизма и терроризма в мире:


Фанатизм - опасный для будущего мира пережиток старины. Он есть  духовное  последствие нормативности,  отнюдь не единственное. Опасен именно фанатизм, потому что мир давно уже миновал этот этап в своем духовном развитии, возврат к нему не возможен. Но террористы этого не понимают, их реакция носит не ментальный, а чисто эмоциональный характер. 


С другой стороны, с помощью механизма страха держать в повиновении массы народа также мало эффективно. Может быть, при низкой духовности это еще возможно, но таких народов остаётся уже считанное количество.


Распространению фанатизма поставлены духовные пределы (например, решение Всемирной Исламской конференции о незаконности терроризма), однако, допингом его является не всегда характер религии. Более того, религиозные деятели Ислама  и до современных решений всегда  открещивались от   фанатиков-изуверов – вахабитов.


Фанатизм чаще всего ныне имеет характер политический, а не религиозный. Какое отношение к религии имеет поддержка терроризма в палестинском государстве? Ясно, что, прежде всего, политическое, а потом уже национальное, религиозное и экономическое.


Какие перспективы имеет терроризм в сегодняшнем мире? Имеет,  пока таковые имеет   фанатизм  в мусульманских странах. Некоторое число фанатиков, равно так же, как и язычников и научно-ориентированных людей, будет в мире   всегда иметь место.


Для того, чтобы оно стало меньшим, необходим социальный катаклизм, разворачивающий ситуацию в сторону социальных инноваций. Однако он выходит за рамки баланса, равновесия и социальной стабильности. Мы уже не раз говорили, что «клин вышибается клином». Когда других методов изменения ситуации уже не останется, по нашему мнению,  обязательно  наступит глобальная катастрофа.


З. Нездоровый образ жизни, рост психических заболеваний:


Не удивительно, что в мире наблюдается рост психических заболеваний: не все выдерживают «ожидание конца». Причиной этих заболеваний, наряду с нездоровой наследственностью и ведением нездорового образа жизни, безусловно, является  социальное напряжение «последних дней».


Поскольку психическая стабильность у всех людей разная, кто-то не выдерживает, раньше других,  сходя с дистанции. Психика человека являет собой хрупкое равновесие между внутренними ориентациями и воздействиями  внешнего мира. Окружающий мир  на нас всех давит сегодня  с одинаково мощной силой.   А  внутренние ориентации у всех разные: кто-то склоняется к оккультизму, кто-то готов принимать наркотики для ослабления внешнего воздействия,  кто-то, духовно зациклившись, продолжает добиваться поставленных перед собой целей, как террористы.


В то же время движение за «здоровый образ жизни» (ЗОЖ) начинает входить в моду, оно захватило уже огромные слои населения. Все более модным становится не употребление химических лекарств, насколько эффективными которые бы ни были, отрицательный эффект всегда имеется, а только  народных лекарственных  средств.  

Они носят, безусловно, более  мягкий, менее разрушительный для организма характер. Важны и физические упражнения, и прогулки на природе, ибо они - мощное лекарство от всяких отклонений.


Многие болезни можно лечить на духовном уровне, прося у высших сил помощи и заступничества, таковых успешных примеров сейчас огромное количество. Важно, что и у медиков начинается подвижка в сознании. Они все чаще работают над  средствами лечения, не уничтожающими    патологию, а мобилизующими  защитные силы самого организма, опять же по методу «клин выбивается клином». (Пример - современные методы лечения рака).


Огромное значение для нашего здоровья имеет состояние окружающей природной среды. Проживание в современных городах создает базу для нездоровья - это объективный процесс, поэтому движение ЗОЖ развернулось прежде всего в городах.


Именно там мы и наблюдаем повышение роста психических заболеваний, в деревнях его еще совсем немного.


Если суммировать,  какие реальные  средства могут   противостоять росту заболеваемости в мире?

1)  Охрана состояния окружающей среды;

2)  Ориентация на народные лекарственные средства;

3)   Минимизация использования химических лекарств;

4)  Ориентация медиков на такие средства излечения, которые бы активизировали защитные силы самого организма;

5)  Спорт и активные физические нагрузки, по преимуществу на  чистой природе;

6)  Обращение за помощью в излечивании к высшим силам, молитва к соответствующим святым, пост и другие религиозные рекомендации;

7)  Соблюдение всех религиозных требований, чтобы высшие силы не наказывали нас болезнями.




 И. Загрязнение окружающей природной среды:


Состояние окружающей природной среды в последнее время резко ухудшилось. Пока нет достоверных для всей России  формальных данных, потому что государству стало  выгодно  подобным мониторингом  совершенно не заниматься.

Деньги на экологию некоторые  правительства стали экономить, чем, в конце концов,  и сгубят сами себя. Как только добыча природных ископаемых по всей стране почти повсеместно была отдана в частные руки, состояние окружающей природной среды перестало беспокоить государство, ибо ответственность  переложили на олигархов. Но тех интересует, прежде всего,  финансовая выгода, и в последнюю очередь - вопросы выживания. Их дети-то живут в экологически чистых районах.


Однако ответственность с государства снята только на первый взгляд. Процесс принятия ответных мер со стороны гибнущей Природы или задыхающегося в миазмах населения просто отложен и измеряется лишь терпимостью русской души да наличием более жестоких факторов, обеспечивающих  некоторую  видимость равновесия природы и промышленной экономики. Прежде всего,  хорошей работой органов МЧС.


Как только все эти факторы минимизируются,  вопрос о загрязнении Природы встанет во весь рост, а государству придется этим заниматься, хочет оно того или не хочет.


Какие факторы косвенно свидетельствуют о том, что ситуация с загрязнением природы приняла действительно « печальный характер»?

· бегство людей из больших городов в пригороды и сельскую местность;

· увеличение количества штрафов, накладываемых инспекторами Минприроды;

· появление в России нескольких «зеленых партий» и рост числа общественных экологических организаций;

· закрытие наиболее опасных с точки зрения  экологов производств;

· увеличение количества средств от Международных благотворительных фондов, идущих на экологические проекты в России;

· состояние здоровья населения в больших городах;

· наши личные ощущения пор поводу состояния воды, воздуха и земли, которыми мы ежедневно пользуемся.

Их накопление  не может в конечном итоге не вызвать ответную реакцию населения. Но может быть уже поздно;

           -  увеличение количества международных экологических катастроф в мире, типа той, что случилась на реке Сунгари, затронув и Китай и Россию. У природы не только нет «плохой погоды», но нет и пространственных ограничений для неё.

                         К. Опасность глобальной унификации мира:

Другой негативной опасностью глобальной унификации мира являются  следующие её аспекты:

· сужение многообразия  коммуникации в мире, ибо 75% мирового населения общаются только на английском языке или  используют  его для научного и политического  общения;

· возникновение нового типа мировых экономических связей, навязываемых государствам через ВТО, создание мирового финансового рынка, другие формы глобализации экономики, появившиеся в последнее время;

· опасность возникновения новой мировой религии Антихриста, наподобие известного романа «Роза Мира» Д. Андреева; 

· унификация под влиянием негативных механизмов мирового и национального сознания, подчинение его не творческому многообразию средств и методов, а сужение этих возможностей, вследствие появления людей, заинтересованных в проталкивании своих «грязных делишек»;

· экстремальные способы энергоинформационной  коммуникации (например, компьютерные вирусы), нарушающие сложившееся равновесие в мире, того самого «единства разнообразия»,  грозящего при разрушении  не понятыми сейчас до конца и вряд ли положительными последствиями.

Глобализация мира - естественное следствие его движения в сторону инноваций, опасность возникает, прежде всего, из-за недоучета духовных  последствий глобализации для культуры и духовного мира отдельных наций.

 Материально мыслящим людям этот аспект никогда не казался важным, а духовно-продвинутые  люди ограничиваются, как правило, личным самоусовершенствованием.

Эта отстраненность от актуальных мировых проблем по-своему то же опасна. «Места не занятые нами сейчас же занимает враг!» - забывать об этом мы не имеем права.

          5.3. Информационно-диалогическая сущность инновационного сознания:

Как уже неоднократно упоминалось, системная сущность инновационного  сознания состоит в единстве Мифа, Нормы, Факта и Инновации. Но что является механизмом этого единства?  Понимание    приходит, едва мы вспоминаем о важнейшей особенности сознания – его голографическом характере.

Голографичность  сознания  возникает не как линейный признак, когда Миф плавно сменяется в  развивающемся сознании Нормой, а та в дальнейшем Фактом и Инновацией. Голографичность  возникает, как такое единство всех видов сознания, когда каждое присутствует на любом этапе развития, но с разной степенью  выраженности. Название каждого этапа системного  развития говорит только о том, что данный тип сознания доминирует на этом этапе, но отнюдь  не свидетельствует  о  его уникальности на этом этапе.

Другая особенность голографичности - каждый тип сознания вступает в диалог друг с другом, причем многозначность и разнонаправленность этих диалогов составляет информационно-диалогическую сущность сознания.

Этот диалог сознаний мы показали в матрице № 2.  «Мифо-миф» отражает диалог одного типа мифологического сознания с другим;  «Мифо-норма» говорит о диалоге нормативного сознания с  сознанием мифологическим и т.д.  Их представление в форме матрицы  является лишь  способом их визуального описания и смутным  образом взаимовлияний, происходящих  внутри  всего этого   глобального сознания. 

При этом важна не только их открытость друг другу, как в диалоге Мифа и Инновации, но и противостояние, как в случае взаимоотношений Мифа и Факта.  Характер их взаимоотношений также подчиняется закону синусойды, меняющему одну полярную ориентацию  на  противоположную в ходе развития системы.

           5.4.  Инновационные качества духовности:

Развитая духовность является важнейшей составляющей духовно-инновационного сознания. Она, безусловно, имеет отношение к каждому этапу развития, но, как мы говорили « в размытых контурах», со «смутным образом взаимовлияний». Новое, жестко определенное  качество духовность приобретает на последнем инновационном этапе, ибо именно на нем для человека открывается диалог с ВКР,  закрытый  для большинства людей (кроме святых)  на предыдущих этапах развития.

Уровень углубления человека в духовно-инновационное сознание во многом зависит от ориентации человека на этот  диалог с ВКР. Результаты и глубина  подобного диалога сами по себе  служат критерием развития индивидуального ( не личностного, а общего) сознания.

Эффективность  диалога с ВКР  во многом зависит от степени нашей подготовленности к нему и наличия в нашем сознании структур, способных вместить Божественное знание. Бог не даёт нам его раньше времени не потому, что мы не готовы, а просто потому, что не освободили  в своем  «духовно-информационном континууме» соответствующие  свободные структуры для восприятия Божественного знания. Такое «освобождение» на богословском языке называется «просветлением». По сути дела,  мы освобождаем наши ментальные структуры от тьмы, заполняющей нас  из-за специфики нашей  земной жизни, то есть, мы  эти структуры  «просветляем». Возможно, не мы сами, а Бог.

Механизмом развития этого типа сознания, кроме самого диалога с ВКР, является наша способность получать информацию в молчании, готовность уйти от мира, чтобы погрузиться в него и «освободить» соответствующие структуры в мозгу для восприятия нового. Для этого необходимо убрать излишнюю информацию,  канализируемую нам   миром земной жизни.

На физическом уровне этому способствует аскетизм во всех земных аспектах жизни праведника, длительные посты и молчание, а также обращение к Богу  с помощью молитв или медитаций (в их восточном варианте).

Большинство праведников и святых, достигших больших результатов в диалоге с ВКР, закрывались от  общения с людьми в монастырских кельях или уходили в глушь лесов и  в пещеры, где их молчанию и аскетической жизни никто не смог бы помешать.

            Понятие «духовности» вызывает огромное непонимание у большинства рационально мыслящих людей: «А что это такое?» Подобное непонимание  вполне объяснимо, поэтому мы  попытаемся ввести собственное  определение: «Духовность - это накопленный человеком энергоинформационный потенциал, который остаётся с ним, даже после смерти, и одновременно это инструмент накопления потенциала -  способность к диалогу с ВКР».

             По глубокому убеждению интеллектуалов-атеистов, после смерти человека ничего не остается, только «прах и тлен» В этом случае адекватного понимания «духовности» нам не достичь никогда, ибо все упирается в фактор веры. На этом факторе построен знаменитый пушкинский «Пророк»" о духовной миссии творца в мире. Нельзя поверить ни одному утверждению 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».

Кстати «Пророк» не воспринимается не только типичным для современности  атеистическим сознанием, он не был воспринят и в годы своей первой публикации. Друзья  поэта недоумевали, что бы  это значило? 

            Главные  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. Но окружающий мир сеет только ненависть и насилие. Что же делать бедному населению?

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

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

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

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

            - состояния окружающей  внешней среды в момент коммуникации.

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

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

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

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

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

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

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

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

             Пусть этот стихотворение написано более 150 лет назад, но,  мало что с тех пор  изменилось. «Палимые и иссушенные безверием», люди боятся обретаемого с Христом света, не  просят о спасении. Они еще могут жить в этом состоянии бездуховности и  чистейшего  потребительства. Но придет беда, и жить по-старому станет больше не возможно.

5.5.        Творческий характер духовно-инновационного сознания (ДИС):        

На традиционном языке науки под  инновационностью, как правило, понимается просто открытость новому, способность творческого сознания не просто  вместить новое знание, а порождать его.  Поэтому творческий аспект имеет в инновационности огромное значение.

Какие качества человеческого сознания влияют на его творческое начало? Как его  развить в себе?

Однажды нам  попала в руки книга Дж.Грея «Практические чудеса для Марса и Венеры» (см. Библиография № 22)  В ней  содержались  конкретные рекомендации по выработке у себя  творческого инновационного  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.

               Б) Живи, словно ты волен делать все, что тебе хочется.

Главной особенностью ДИС считается   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.

         
              В)  Учись, словно начинающий
  Получив высшее профессиональное творческое образование, становится ли художник готовым к творческому процессу? Ремесленник - да! Но подлинный художник должен следовать вышеизложенному принципу: «Учись, словно начинающий»...

Творческое смирение, пропагандируемое христианством в вопросах вероисповедания, окажет любому творцу неоценимую услугу и в ходе реализации его собственного творческого процесса. Вечный призыв грешника к Богу: «Приди ж на помощь моему неверью!» в творческом процессе обращается  призывом к самому себе постоянно учиться, хотя, казалось бы,  все вершины мастерства тобой уже давно освоены. 

Но только творческое смирение и отрицание собственной гордыни открывает эти вершины для тебя, когда тебе кажется, что ты ничего не стоишь, ничего у тебя не получится, а надо еще многому научиться... Когда все сделанное тобой представляется полным ничтожества... Смирение позволяет художнику находиться в «зоне баланса», не впадая ни в ту, ни в другую крайность.

Предела в творческом росте Человеку нет,  и принципиально быть не может. Как только он ставит себе такие пределы, он умирает духовно, а потом как творец.

Хорошо выразил эту мысль Николай Гумилев в стихотворении «Слово»:

Но забыли мы, что осиянно только Слово средь земных тревог,

И в Евангелии от Иоанна сказано, что это слово - Бог!

Мы ему поставили пределом скудные пределы естества,

Но, как пчелы в улье опустелом, дурно пахнут мертвые слова...

Творческое смирение должно стать одной из главенствующих характеристик носителя ДИС. Хорошо сказано об этом у Бориса Пастернака:

          Быть знаменитым не красиво, не это поднимает в высь.

          Не надо заводить архива, над рукописями трястись!

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

Наряду с принципом постоянной учебы, принцип самоотдачи в творчестве, возможно, один из важнейших, о котором жизнь нам не позволяет  практически  забыть.

                                    Г)  Люби, словно впервые
 

                Сила Любви  как критерий творческого дара – это несколько неожиданная постановка вопроса, но если только мы задумаемся над вопросом, можно ли что-либо описать в творчестве без любви, мы поймем, что этот принцип столь же кардинален, как  остальные.

                  Два чувств дивно близки нам - в них обретает сердце пищу:

                  Любовь к родному пепелищу, любовь к отеческим гробам...
       Любовь к родине и уважение к предкам для А.С. Пушкина - важнейшие характеристики не только поэта, но и вообще любого человека. Первоначальным стимулом творческого дарования  молодого человека бывает, как правило, первая любовь. Ощущение её величия и силы творец должен пронести сквозь всю свою жизнь, любить свое творчество, с такой же силой, как впервые.

          Ненависть противоположна по знаку любви, но она тесно связана с ней по уровню эмоций. Может ли быть ненависть  источником творчества? Да, может, но долговременного ли? Вот это как раз весьма сомнительно!

          Я вас любил... Любовь еще , быть может, в душе моей угасла не совсем!

          Но пусть она вас больше не тревожит... Я не хочу печалить вас ничем...

          Я вас любил безмолвно, безнадежно, то робостью, то нежностью томим,

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

  Этот шедевр русской  любовной лирики Пушкина  еще многие века будет будить сердца читателей неожиданной силой высказанной в нем Любви! Но и не только Любви, но и полного отсутствия ненависти к  оставившей тебя  женщине.

           Многими русскими поэтами «Любовь» трактуется очень широко - в частности, как система связи со всем Сущим. Например, А.К.Толстой пишет:

                   И всюду мир, и всюду свет, и всем мирам - одно начало.

                   И ничего в природе нет, что бы Любовью ни дышало..

Требование «Любить, как впервые» - своеобразное приближение к этой «всемирности ощущений» на эмоциональном уровне. Космичность Любви, расширение  её  ареала до всемирного масштаба является еще одним свидетельством божественного настроя ДИС.

                                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 неожиданная  реакция на мир, повернутый к тебе  самой  банальной   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 многом 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   с  открытым сознанием 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.

«Стучащимся, да откроется, взывающего, да услышат!» - эти Истины давно оформились в сознании людей. Сейчас они становятся принципами развития личного творческого потенциала  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, где  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 работают,  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.

6. Инновационная духовность как спасение в условиях катастрофы: 
                                  «За всё 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 все я чужд, и говорю – с Тобой!»

                                                                                                                                       Иван Бунин
     6.1.Дальнейшее укрепление церковных приходов России;

     6.2. Очаги духовности - Монастыри как будущие центры спасения;

     6.3. Православные экопоселения;

     6.4. Развитие духовности населения как Путь Спасения в условиях ГЭК.

Материал, изложенный в этой главе, возможно, встретит наибольшее сопротивление  людей ученых, для которых вопросы духовности и экология никак не сопрягаются. Для меня эта связь ясна, «как простая гамма».

    А. ДАЛЬНЕЙШЕЕ УКРЕПЛЕНИЕ ЦЕРКОВНЫХ ПРИХОДОВ РОССИИ:

          Духовность, в частности православная духовность, на мой взгляд, одно из самых верных средств. Спасения в условиях ГЭК. Прежде всего, потому что только вера в Бога – надежный заслон на Пути уничтожения Природы, связанного с современным потребительским сознанием.


Православным не надо объяснять, что такое личный аскетизм и смирение, почему именно они могут стать Спасением. Сама идея христианского Спасения органично близка каждому православному, поэтому им не надо открывать этот механизм, когда ГЭК разразится.


Именно поэтому я глубоко уверен, что расширение православных приходов может стать надежным элементом Спасения, как духовного, что вполне естественно, так и  спасения физического, обеспечиваемого аскетическими образом жизни и привычкой к многочисленным лишениям.


Сама идея страдания в православном сознании является идеей благостной, несущей каждому верующему очищение и просветление.


Все эти аспекты православного сознания прямо противоположны потребительскому сознанию, ненависти к Природе и её потребительскому использованию в личных целях. 


  Известный православный богослов архимандрит Иоанн Экономцев писал: «Многие мнимые потребности современного западного общества диктуются распространяемой средствами массовой информации рекламой. Потребление превращается в запрограммированный и непрестанный процесс регулярного обновления вещей, в котором обязан участвовать каждый член общества, стремясь к вечно ускользающему предмету моды. Реклама, передаваемая, как правило, в эротически-чувственных образах, выражает саму суть и смысл общества потребления.  Система кредита, широко распространенная на Западе,  призвана сделать потребление как бы опережающим производство. Вещь закабаляет человека и довлеет над ним» (Библиография, № 23, стр. 131)

  Этот кризис затронул разные  поколения  в России. Если младшее поколение предпочитает не ремонтировать вещь, когда она сломалась, а купить новую, считая, что все равно выйдет дешевле, то старшее еще готово пойти в ремонтную мастерскую под неодобрение младшего. Но скоро мнение младшего поколения перевесит. Потребительское сознание победит и в России!

  Церковные приходы возникают в России и на местах старых разрушенных церквей, тогда община начинает восстанавливать церковь, и  там, где находятся меценаты, готовые дать деньги на строительство новых. 

 Автономные сельские экопоселения со временем также начинают строить у себя церкви. Пример – община «Китеж» в Калужской области.

 Б. ОЧАГИ ДУХОВНОСТИ - МОНАСТЫРИ КАК БУДУЩИЕ ЦЕНТРЫ СПАСЕНИЯ:

Монастыри всегда играли в трудные времена России роль центров спасения  окружающего населения. Стоит вспомнить только двухлетнюю осаду Сергиево-Троицкой Лавры в 1612 году против польских интервентов.

Именно поэтому они так и строились – мощные крепостные стены и тяжелые ворота. Внутри монастыря всегда были источники питьевой воды и запасы продовольствия. Так Лавре они помогли в 1612 году выжить в течение двух лет. Помогут выжить и в 2012 г.

Нам представляется, что подобную роль монастыри смогли бы сыграть и в ситуации грядущей экокатастрофы.

То, что катастрофа стала неминуемой, с этим согласно большинство экологов. Многие из них видят причиной  стихию рыночного хозяйства, поглотившую большинство стран мира.

Так, в уже цитированной статье архимандрит Иоанн (Экономцев) пишет:  «Если рынок  является центральной сферой культуры   и воспринимается  не только экономически, но и как замена духовности, кризис нашего общества может только усугубиться. Но и государственное регулирование способно лишь отчасти корректировать, а не менять в корне самодовлеющую суть стихийной рыночной системы» (Цит. Соч., стр.114)

Почему именно монастыри могут сыграть роль «станций спасения» в экстремальной ситуации?

1)Хозяйственная автономность монастыря делает его практически неуязвимым довольно длительное время;

2)Крепостные стены могут защитить от непрошенного вторжения;

3)Монахи могут дать населению, пришедшему спасаться в монастырь, не только физическое, но, прежде всего, духовное спасение;

4)Монастырская дисциплина – надежное средство от паники и экстремальных психологических проявлений людей;

5)В монастыре население можно занять делом, чтобы  снять любые проявления стресса.

               В. ПРАВОСЛАВНЫЕ ЭКОПОСЕЛЕНИЯ:

Жизнь  в экопоселениях не исчерпывается только экономическим  обеспечением выживания. Главное, что позволяет выжить – это  высокий Дух. Именно поэтому такую огромную роль будет играть в деле грядущего спасения его духовный аспект.

Конечно, цементирующая людей духовность может быть не только православной ориентации. Любая мировая конфессия  может оказать помощь экопоселению, если само  его население выбрало именно эту конфессию, как доминирующую 

               Вместе с тем, именно православная ориентация большинства населения позволяет создать внутри общины особый дух, который  будет больше способствовать выживанию, ибо сможет соединить и физический и духовный аспект существования.


Какие  важнейшие аспекты православного миросозерцания могут оказать положительное влияние на жизнь в общине?

1) Психология личного и общественного аскетизма;

2) Смирение и отсутствие гордыни;

3) Постоянные покаяния и причащения как средство духовного и физического (психологического) спасения;

4) Общественный настрой на коллективную помощь друг другу;

5) Упование на Бога и на Его помощь в самых трудных ситуациях;

6) Уважение и любовь к природе;

7) Участие в литургиях как способ поддержания общинного Единства;

8) Христианские  любовь, милосердие и долг по отношению к другим.

Думается, что создание православных экообщин уже не за горами, ибо,  если Церковь будет продолжать свою экологическую политику, которую она многласно заявляла в последние годы, практическим результатом её могут стать именно православные экообщины. (См.  сб. Православие и экология»)

    Г. РАЗВИТИЕ ДУХОВНОСТИ КАК ПУТЬ СПАСЕНИЯ В  ЭКСТРЕМАЛЬНЫХ  УСЛОВИЯХ:

   Современная ситуация в мире определяется в основном понятием "кризис":  экологический, духовный, культурный, политический и т.д. Мы можем использовать любые синонимы этого понятия: Духовная Трансформа, Инновационный Переход, Цивилизационный Разлом, Ноосферная Революция 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.

Но мы еще не в разгаре  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, к примеру,  нетрадиционный 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, требующие правильного понимания, как сегодняшних 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 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  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 дано первой найти выход из кризиса бездуховности.

  Нас сгубила "научная" самоуверенность, что человек посредством одного технического прогресса и без Бога решит все проблемы и найдет выход из любого тупика. Загрязнение окружающей среды начинает осознаваться как последствия 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) 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! Но 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! Только 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 другие  физические открытия. 

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".(№ 24 , стр. 60)

Иными словами, специалисты в области квантовой физики первыми поняли, что настала  пора вернуться к божественной картине мира, к концепции "креацианизма", осознав «эволюцию» как  частный случай. Принятие в сердце Бога как системы эффективной связи человека со всей  Вселенной и  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 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, не 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 назвали эту проблему «планетарным интернационализмом»  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 ее 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". (Библиография № 26, 40)

Надо по новому понимать и духовную логику культурной динамики. 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 торжества 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 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.

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.

Д.ОСНОВНЫЕ ЭЛЕМЕНТЫ ДУХОВНОСТИ В СВЕТЕ ЭК:

             . Основные элементы духовности:

   - творческий дар как начало диалога с Богом;

   -  способность к просветлению и предсказаниям;

   - «голографическое видение» мира;

   - 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 Маммоне 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».

Подводя итоги, можно сказать, что творческий дар – это важнейшее качество духовности, по крайней мере, в плане спасения. НЕ будет его, без него не спасешься. Не можешь писать музыку или стих, работай – топором! Им то же можно шедевры создавать.

И помни: «Творчество – это езда в незнаемое!» «Если тебе дадут линованную бумагу, пиши поперек!»  О других нюансах мы еще поговорим…

                   б) 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.

Без постоянного подобного импульса в душе спасение к тебе не придет, а «Просветление» - всего лишь этап на этом Пути. Способность к предсказаниям – опасная игрушка .Её можно использовать только в очень редких случаях, ибо далеко не всем душеполезно знать Будущее. Такое знание легко может обернуться против неподготовленного к восприятию будущего человека. Да и носителю предсказания от него может быть очень плохо.

                      в) голографическое видение мира:

             Сильным качеством современной духовности 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. 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 всегда носит «космический» характер, ибо не замыкается  только на земных сущностях, стремясь увидеть их взаимосвязь и с процессами в Солнечной Системе и с  ходом её движения вокруг центрального ядра нашей Галактики, увидеть все связи с Богом.

             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.

             Едва   мы имеем дело с таким бесконечным объектом «рассмотрения» как Бог,  рациональный подход не работает, необходимы другие - духовные инструменты анализа и синтеза, ибо  «подобное изучается только подобным». Об этом мы еще будем говорить подробнее.

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

         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».
            Рассудок  по причине своей рациональной ущербности может  искать, но находит (или не находит) только Сердце, ибо лишь оно является духовным инструментом постижения реальности. Эту сердечную  способность   Афанасий Фет назвал «огнем, сильней и ярче всей Вселенной». 

Рациональное начало в мире всегда конечно. В отличие от него, иррациональное начало – бесконечно и адекватно  Бесконечности Бога.  Инструмент  Иррационального – Сердце, а не Рассудок. Поэтому  так важна в этом случае Интуиция.  Попытайтесь ответить на вопрос: «Доверяете ли вы своей Интуиции, часто ли она вас при  том подводила?»

 г) 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   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 характерец  речь о его самооправдании или стремлении обелить себя перед глазами других людей. Именно про их  отсутствие в случае духовности ведется речь.                                 

            К сожалению, грешат все, включая и святых. Безгрешен только Иисус Христос. Как святые  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  приемлемый ход, но можно ли в этой ситуации назвать его «духовным»? На наш взгляд, - нет.

Человеку полезно задуматься над вопросом: «Фиксирует ли он свои нравственные провалы и проступки, способен ли он их контролировать и стараться не допускать?» Кое-кому они даже доставляют удовольствия – это люди Тьмы. В  2013 году они будут убраны с горизонта Земли и начнут жизнь на другой Галактике, где тяжкие обстоятельства и условия быстро проведут их к Свету.  

                           д) культурное начало и «соборность» духовности:

   С чем чаще всего путают наивные люди духовность, так именно с «культурностью».  Конечно, это пересекающиеся понятия, но культурный уровень - отнюдь не гарантия духовности,  иначе,  зачем было Христу призывать нас «быть, как дети!» Они 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. 

Образцом такой духовности является Христос. Об его  рациональном  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 неадекватности или несоответствия доктрине. Последнее вероятнее.  

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

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

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

            На важный аспект духовности обратил внимание В.В.Зеньковецкий: «Религиозное (читай - духовное, - Ю.Г.) вдохновение таинственно в своих корнях, аритмично в своих проявлениях, Оно движется долго, «извилистыми путями», по мудрому слову Иисуса, сына Сирахова, оно долго «мучит» человека своим водительством. Не есть ли оно чисто благодатное состояние, даруемое свыше, не подлежащее нашей регуляции?» (Библиография №25, 137) О взаимосвязи духовности с трансцендентной ориентацией личности мы еще поговорим.

Читателю очень важно самому ответить на вопрос, а в чем разница между Культурой и Духовностью? В какой степени он хранит в себе детское начало, или подобные пережитки ему уже ни к чему?

Самый простой ответ: Духовность – от Бога, Культура – от Человека. Но это далеко не единственное различие между ними. 

            е) 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 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 по одному критерию эффективности. Наиболее оптимальным является сочетание  двух полярных критериев в размерах, функционально приемлемых для данной ситуации.

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

Своеобразной иллюстрацией   этой концепции может стать стихотворение  Пушкина «Из Пиндемонти»:

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

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

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

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

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

Вот счастье! Вот права...»

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

Чем ближе мы к глобальной ЭК,  тем больше в цене будет духовная свобода, ибо человек  в чрезвычайных обстоятельствах поступает оптимально, если в нем сохранились остатки духовной свободы.  ЧП накладывает на него материальные ограничения, а душа несет свободу. 

Обладаете ли вы подобной свободой, удаётся ли вам в трудных обстоятельствах сочетать локальный и универсальный оптимумы эффективного поведения?

                 ж) 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» ( №27, 167-168)

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

Любовь к Природе – главное условие выживания человечества в условиях ЭК.  Любите ли вы природу, это легко проверить..

А) регулярно совершаете прогулки на лоне природы;

Б) посещаете памятники природы как турист;

В) любите стихи, картины, фото о природе;

Г) имеете собственный земельный участок, где вам  нравится возиться.

Что доминирует в ваших ответах на эти вопросы: «да» или «нет»?

     з) уникальность духовной миссии, неразрывная связь духовных Истин с их носителями:

    В свете предыдущей истины встаёт еще одна важнейшая особенность духовности -уникальность духовной миссии каждого носителя духовности, тесная связь изрекаемых им истин с личностью самого носителя.

            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!

             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 подобном духе. «Я не  отрекаюсь ни от живых, ни от мертвых!» - сказал Мандельштам в ситуации, когда за такие слова сажали  за решетку. И он это прекрасно знал.

Уникальность духовной миссии тесно связана с мученическим аспектом духовности.  Ответьте честно, способны ли вы на него? Скорей всего, вы скажете: «Не знаю!»  Но в условиях ЭК такой аспект может быть актуализирован, как раньше. 

Броситесь ли вы помогать потерпевшим, как большинство западных туристов во время цунами в Южной Азии, или, как многие наши «новые русские», когда опасность миновала, будете преспокойно продолжать отдыхать? 

                и) трансцендентная ориентация творческой духовности:

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

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

             Об этом пишет Н.О. Лосский: «У русских революционеров, ставших атеистами, вместо христианской религиозности явилось настроение, которое можно назвать формальной религиозностью, именно страстное, фанатическое стремление осуществить своего рода Царство Божие на зеле, без Бога, на основе научного знания»(№28, 17-18)

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

            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 к осатанению народа. Не его ли последствия мы наблюдаем и постсоветской России?

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

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

            Мистик познает не Бога, потому предпочитает говорить о божественном Ничто, о Невыразимом, о Едином и т.д. Крупный исследователь религий Ф.Гейлер в своем монументальном труде «Молитва» верно замечает, что «последовательный мистицизм освобождает представление о Боге от всех личностных атрибутов, остаётся «голая и чистая бесконечность». В конечном счете, мистик сам себя видит Богом» (Библиография № 30, 198).

Что сможем мы понять, когда все в мире начнет рушиться?

Во-первых, надо осознать, что это не месть Бога, а действенный способ  изменить собственное сознание. Так меняйте его!

Во-вторых, окрепнет уверенность, что Бог нас любит, надо только духовно измениться, приблизиться к Нему,  и Он спасет!

В третьих, надо получить собственный канал к Иноформационному полю Земли («Хроникам Акаши»), тогда получение адекватных ответов на ваши личные обстоятельства будет во много раз проще.                    

              к) творческая активность духовности:

            Это ощущение прекрасно выразил Борис Пастернак в стихотворении «Во всем мне хочется дойти до самой сути»:

«Во всем мне хочется дойти до самой сути: 

 В работе, в поисках пути, в сердечной смуте,

 До сущности протекших дней, до их причины, 

 До оснований, до корней, до сердцевины.

 Всё время, схватывая нить судеб, событий,

 Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья.

             Поэт прекрасно формулирует суть творческой активности: «Жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья». 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 работаем, когда мы размышляем? Духовность - это не только «выдача на гора» результатов творческого труда, это «выдача качественных результатов», кои без отдыха и долгих размышлений физически невозможны.

Духовному человеку надо помнить такую мудрость:»Мы закрыли дверь, чтобы не вошло ложное знание, но как теперь войдет Истина?»

Качества нашей активности в духовной сфере:

- открытость новому;

- активность в поисках нового;

- готовность на философские рассуждения.

Способны ли вы на это?

                                л) смирение, отсутствие гордыни:

             Мы обещали более подробно остановиться на важной характеристике духовности -смирении и отсутствии у духовного человека гордыни.

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

             Программу «поэтического смирения» точно описал Борис Пастернак:

             «Быть знаменитым некрасиво. Не это поднимает ввысь.

             Не надо заводить архива, над рукописями трястись.

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

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

             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».

Ответьте честно на вопрос: «Вам хочется прославиться?» А способны ли вы нести  на своих плечах  известность  и не сломаться? Если не уверенны в себе, лучше не лезьте в это пекло!
7.Инновационный подход к проблеме смерти:
                                              «И вещим сердцем понял я, что всё , рожденное от Слова,
                                      Лучи Любви вокруг  лия, к Нему вернуться жаждет снова.  
                                                Что жизни каждая струя, Любви послушная закону,

                                                 Стремится силой Бытия неудержимо к Божью Лону»

                                                                                                            А.К.Толстой .

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


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


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


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


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


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


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


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


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

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


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


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


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


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


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


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


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела ( типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной.

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


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


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


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


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


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



Глобальная комплиментарность в системе обеспечивается частными дополнительностями:


-  Запада и Востока,


- Общественного и Личного,


- Континуума и Дискретности;


- Мужчины и Женщины;


- Природы и Общества;


- Поля и Вещества и т.д.

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


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


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


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


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


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


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


Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


 Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие или Беспечность,


Но тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


Мне философии мало: сердце мое конечно.


Как  же на уровне быта суметь одолеть  жизни  муть?









(23.03.2002.)
8.Вызовы Глобальной катастрофы 2013 года (Стратегия адаптации, 10)
                                                                         «Господь! Большие города

                                                                          Обречены небесным карам.

                                                                          Куда бежать перед пожаром? 

                                                                          Одним раздавленный ударом

                                                                          Исчезнет город навсегда».

                                                                                                                                    Э.М. Рильке


О ПРЕДСКАЗАНИИ ПОДОБНОЙ КАТАСТРОФЫ МЫ УЖЕ  НЕ РАЗ ГОВОРИЛИ РАНЕЕ. Сейчас хотелось бы понять, а что человечество способно противопоставить её вызовам?

Мы рассмотрим, в частности несколько вызовов:

1. Озоновые дыры в Ионосфере;

2. Глобальное потепление климата;

3. Сдвиг магнитных полюсов планеты и наклон оси планеты;

4. Противостояние активности самой планеты декомпенсирующим  негативным изменениям среды.

                                      1.  Озоновые дыры в Ионосфере:

Три основных причины появления озоновых дыр: полеты реактивных самолетов, запуски ракет и использование в быту фреонов. 

Полеты реактивных самолетов нам не отменить, но топливо, на котором они летают, может быть подвержено определенной переработке, которая смягчит влияние но озон ионосферы.  То же самое  может иметь место и с ракетным топливом. Такие разработки давно идут и можно надеяться, что они окончатся каким-то результативным итогом.

Что касается фреонов, то большинство стран, кроме США и Китая подписали Киотский протокол, регулирующий для каждой страны квоты негативных выбросов в атмосферу. 

Однако, государственное решение это одно, а его поддержка на производственном и торговом уровне – это другое. Тут дело за каждым, ибо от его личного выбора, покупать или не покупать аэрозоли на фреоне, зависит будущее планеты.

                        2. Глобальное потепление климата:

На глобальное потепление климата оказывают позитивное влияние следующие факторы:

- увеличение углекислого газа (двуокись углерода) в атмосфере, по причине сжигания в ней все большего количества углеводородов; Когда вы видите постоянно горящий на нефтяном или газовом  промысле факел с газом, знайте, что этот факел в конечном итоге вызовет некорректные колебания климата в вашем регионе, разбалансировку и перегрев атмосферы из-за нарушения баланса двуокиси углерода в атмосфере. Экологи борются с этой опасностью, но газовики и нефтяники пока только вставляют им палки в колеса;

- загрязнение окружающей среды нефтью и прорвавшимся сквозь труды газом. Человечество пытается наладить способы очистки среды и атмосферы от этих прорывов. Недавно мы видели, как это делается в Тверской области, где состав с нефтью перевернулся почти прямо в один из притоков Волги. Результаты этого загрязнения  будут давать о себе знать еще довольно долгое время, если вообще могут быть принципиально уничтожены;

- запыление атмосферы пылью и различной взвесью твердых веществ промышленного производства. Механизм влияния этого запыления, казалось бы, носит обратный характер, он способствует не потеплению, а похолоданию климата. Но, прежде всего, он не носит системного начала,  поэтому в общем балансе тепла на планете играет такую же негативную роль, как и другие факторы, вызывающие потепление. Выход только один – перестать запылять атмосферу, сократив наличие вредных в этом отношении производств.

- обезлесение планеты – фактор, внешне также способствующий похолоданию, а не потеплению, ибо вызывает уменьшение отражательной способности планеты, так называемое «альбедо». Однако, как и в случае запыления эффект оказывается противоположным, ибо происходит разбалансировка теплового режима в одних места и перегрев воздуха  в других, но не системное восстановление, а случайное, частное. Это обстоятельство вызывает хаотическое движение  воздушных масс, незапланированные дожди, наводнения, грады,  ураганы, торнадо и  другие негативные проявления природы.

- загрязнение океана – еще один негативный фактор потепления. Океан играет огромную роль в формировании погоды на планете, его испарения и служат основой для дождей и ливней.  Загрязнения океана также уменьшают его отражательную способность и местами интенсифицируют процесс образования осадков, а местами уменьшают.

             3. Сдвиг магнитных полюсов и наклон оси  планеты:

Такой сдвиг уже отмечен в ряде научных работ. Остаётся неясным, происходит это по причине приспособления планеты к техногенным изменениям или по какой-то другой причине? В частности, ряд авторов считает, что дело в том, какой рукав Млечного Пути мы пролетаем. Магнитные полюса менялись на планете несколько раз, возможно, причины носили чисто внешний «космический характер». В любом случае на «космическую причину» мы повлиять не сможем.

Существует в Интернете  информация, что подобный сдвиг полюсов и наклон оси носит глобальный космический смысл и связан с предстоящей Трансформацией сознания всего человечества.

Электромагнитное поле планеты содержит в себе информационную составляющую, которую принято называть «Хрониками Акаши», Информационным полем Земли и т.д. Сдвиг полюсов меняет прежнюю ориентацию этого поля, вызывая колоссальные изменения в нашем сознании, которое предсказано, как переход из Третьего измерения в Четвертое, где доминировать будет не Тело, а Дух.

                          4. Аномальные проявления природы:


Аномальные проявления природы в последние годы слишком участились. Потопы, наводнения, извержения вулканов, цунами и прочие негативные проявления  природы льются на нас, как из рога изобилия. 

Причиной многих из них стало потепление климата, но это  отнюдь не единственная причина.  Так учащение извержений вулканов  вряд ли  можно отнести к декомпенсированным механизмам борьбы природы с потеплением климата,  скорей, наоборот – с похолоданием, которого в глобальном порядке пока еще не наступает. 

Хотя мы уже говорили, что  на локальных территориях подобное похолодание весьма вероятно.  Планета ведет себя во многом непонятным нам образом, потому что мы до конца не понимаем сути Глобальной Трансформации, в которую и она и все человечество  вступили в последние времена с начала ХХ1 века. К 2013 году будет уже все до конца ясно. 

                     9.Гармонический баланс:
                                          «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 – пророческий неясный, как откровение духов.

                                                 Пускай страдальческую грудь волнуют страсти роковые,

                                                 Душа готова, как Мария, к ногам Христа навек прильнуть».

                                                                                                                  Ф.Тютчев     
       9.1. Сознание как соподчинение  наших локальных и  фрагментарных мозгов  Логосу Бога:

Постепенно мир все больше и больше склоняется к пониманию, что наше Сознание есть коммуникация Логоса Бога с нами с помощью некоторых,  не всегда нам ведомых, божественных  слов и понятий.   Сознание становится «божественным» по мере того, как мы все больше и больше погружаемся в сферу Духовности и  прорываемся в   сам Божественный Логос,  чтобы найти  адекватный способ  постижения Вселенской  Голограммы Бога.

Еще находясь в Раю, человек познал Божественный Логос, когда по приказу Бога давал названия растениям и животным, приводимым к нему, очевидно, ангелами.  Но после  изгнания из Рая, Божественный Логос был людьми  существенно подзабыт, ибо человек вынужден был творить собственную искусственную  лексику, откуда пошел сам термин «Искусство». По сути дела, вся культура – это частичный способ объяснения мира человеком после того, как он был изгнан из Рая и потерял возможность напрямую общаться с Богом.   

Благодаря  теории «Голографической Вселенной»,  нам дано понять, что «плотный мир» есть лишь частичное  отражение Вселенской Голограммы -  Божественного «Тонкого Мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах  еще в Раю  в форме «небесных слов и понятий».

Фрагментарная взаимосвязь с Божественной Голограммой (БГ) становится возможной, потому что в наших мозгах  есть  хотя бы частичное ей соответствие. Как доказал Карл Прибрам,  человеческие мозги  также являются голограммами. Воспроизведение Б.Г. возможно, с одной стороны, благодаря общей договоренности между людьми, которая называется «Культурой», а с другой стороны, благодаря тому, что мы еще не всё забыли из того  Целого,  что было познано нами  в Раю. 
В рамках общей культурной  договоренности человечество пользуется в принципе сходными смыслами слов – фрагментов реальности, несмотря  на всё  различие этнических  языков. Конечно, культурные  различия  существуют, но имеют национальную  специфику  в рамках общностей – открытых нами четырех типов  культурного сознания,  вариации которых по национальному признаку весьма малы. «Миф» – он везде миф, в Полинезии или в славянских странах. «Норма» везде носит везде  правовой и  нравственный характер Божьих установлений и  понимания,  что хорошо, что плохо в этом мире.

«Факт» традиционно личностен и опирается на «документализм» в искусстве и на научные методы Познания видимой реальности. Духовная Инновация – везде диалог с Богом, вне зависимости от того, как Бог понимается в данной местной  культуре.

Слово  является носителем смысловой стороны Жизни в  четырех разных аспектах специфики Сознания - механизма связи с Голограммой Бога, характерной для любых религиозных систем, называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Божественной Голограммой». Мы обозначили эти четыре аспекта как

- мифологическое сознание (МИФ);

- нормативное сознание (НОРМА);

- фактологическое сознание (ФАКТ);

- духовно-инновационное сознание (ИННОВАЦИЯ). 

По мере постижения  людьми смысла Божественной Голограммы,  наши понятия   будут различаться только нюансами:

- собственной фрагментарностью, воспроизводящей   отдельные части  Божественной Голограммы;

- целостным духом, устанавливающим  живую и эффективную  связь  слов с глобальным Целым – Б.Г.

  При этом механизмы этой связи варьируются, в зависимости от характера культуры данной местности: от использования  наркотических средств для  достижения состояния «измененного сознания» и до «Пустоты Молчания», характерной для разговора с Богом святых и монахов-отшельников в религиозной традиции. 

Традиционно мы пользуемся целостным сознанием при опоре на интуицию, доверяя собственному подсознанию и используя молитвенные приёмы обращения к Богу.

Они могут подсказать нам правильный выбор при отборе наиболее  адекватных слов, понятий, отражающих более или менее полно окружающую  нас реальность. До Грехопадения все они были взаимосвязаны, ибо Адам и Ева имели прямую непосредственную связь с Богом.

С помощью этой связи Адам понимал, что мир создан Богом как единый и целостный организм на благо Человека. Прямая связь с Божественным Логосом, сформировавшим Мир и ставшим Миром, у Человека прервалась после Грехопадения, когда Ева возмечтала воспользоваться без ограничений плодами «Свободы Воли»,  дарованной Богом Человеку. Но правильное понимание свободы возникает  лишь с признанием   её  «осознанной необходимостью».

Необходимостью  чего? – Да, именно,  «духовных ограничений», выраженных в нравственных нормах, данных  человеку  Богом. Целое Мира после Грехопадения не исчезло, ибо оно всегда существовало в Б.Г., но человек стал воспринимать его только как «сумму частей», которой  Целое по определению  всегда больше. Поэтому «за деревьями» отдельных фрагментов Мира мы не видим его «Леса», то есть, настоящего Целого, -Божественного Логоса, Вселенской Голограммы.

Фрагментируя мир, человек строго следует  за его интерпретацией нашим «эго», личностным «Я»,  потерявшим прежний контакт с Богом и  не способным увидеть «Естественный Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Многообразие  таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой».

При этом подлинное целостное понимание Мира исчезает, ибо целостное познание нашего «Я», находящегося в постоянном  диалоге с Богом, заменено на воспроизводимые органами чувств внешние  фрагменты  видимой реальности. Но что скрывается за этой « чисто внешней видимостью?»

Наше восприятие постоянно колеблется между  традиционным нормативным (фрагментарным) видением  Мира и видением целостным, духовно-инновационным, характерным, к примеру, для святых, «светлых магов», экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести полностью  не только Г.Б., но и её внешний вид – энергоинформационный костяк Мира, созданный Богом при его  творении. Есть предположение, что Бог вообще не творил материальный Мир, а создал только его модель – БГ, а также механизм её развертки нашими мозгами.  К этому склоняются и Дэвид Бом,  и Карл Прибрам. Эта концепция очень поднимает Человека, ибо в ней он начинает занимать место подобное Богу. Но многочисленные факты уничтожения нескольких цивилизаций на планете Земля   плохо согласуются с этой концепцией.  Дело, как всегда сложнее, мы склонны к некоторому компромиссу между двумя  полярными точками зрения. 

Наше традиционное восприятие имеет дело не с подлинными энергоинформационными объектами реальности, а с их «ментальными подменами» в форме «слов», «понятий»,  «частичных образов» и т.д. Степень «подмены связана с тем, насколько «открыто» наше  восприятие для познания энергоинформационной духовной   сущности мира. При  «закрытом восприятии» мы слепо доверяем словам – фрагментам реальности, не пытаясь вырваться за их смысл, чтобы прорваться к Божественному Целому. «Открытое восприятие»  связано с нашей постоянной готовностью к творческому преобразованию  традиционного смысла слов и понятий, чтобы увидеть за ними подлинное энергетическое (а нечисто внешнее – видимое) многообразие мира. Процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое» называется  иногда «Творчеством», иногда – «Магией».

Открытое восприятие по законам диалектики связано со «Скрытым порядком Вселенной» (квантовый термин), а закрытое восприятие основано на отражении нашими  мозгами Открытого (эксплицированного, как пишет Д. Бом)  Порядка.  Кстати, слово  «оккультизм» также переводится, как «закрытый Порядок».

Частично эта концепция нашла отражение в американском фильме «Матрица», где реальность представлена лишь как способ отражения некой Вселенской Матрицы, управляющей миром.  Другое дело, что механизм  отражения  матрицы в наших мозгах  в этом  фильме взят чисто фантастический – с помощью ультрасовременных компьютеров.  Это техническая иллюзия, ибо наш мозг по своим ресурсам  богаче тысячи компьютеров, но его возможности мы используем на доли процентов. Но американцы не смогли, конечно, изменить своему западному, чисто  рационализированному,  мышлению. Компьютер для них – бог. 

 Мы говорили уже об открытии голографической специфике мозга Карлом Прибрамом.  В чем оно? 

А) Ученый установил, что «голографическое свойство» нашей памяти – существовать не в отдельных частях мозга, а как бы «оплетать» его весь целиком, как луч лазера оплетает голографическое изображение, чтобы воссоздавать его целое в каждой части. 

Б) При этом плотность записи информации в мозге сильно повышается, ибо, как и в голограмме, достаточно изменить угол освещения голограммы лазером, чтобы можно было записать массу новых изображений на одной и той же поверхности.

В) Мозг способен мгновенно выдавать информацию по запросу, не просматривая её детали, а воспроизводя целиком и сразу.

Г) Мозг является перекрестно-коррелированной и взаимно  коррелирующейся системой, то совмещающей одновременно  проникающий характер и проницающую способность.

Д) Мозг обладает  пока непонятным  для исследователей качеством: способностью сведения различных воспринимаемых частот мира (ощущаемых нами с помощью зрения, слуха, обоняния и т.д.) в единые  уже декодированные ментальные  образы и понятия.

Е) Мозг выступает как приёмник разнообразия частотных колебания Хаоса мира, преображая их в строгий ментальный порядок понятий и образов, характерных для специфики восприятия данного человека.  Мир окончательно выстраивается, таким образом,  не сам по себе, а именно с помощью нашего сознания. Мысль реальней самой реальности, ибо она перекодирует невидимое состояние мира - в видимое, делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним.

                                   9.2. Эзотерика Голограммы Бога:

  Догадка квантовых физиков, что Вселенная,  возможно, лишь голограмма, развернутая   нашим сознанием по  заложенной  Господом Богом голографической  модели, не лишена резона. По крайней мере, с её помощью можно объяснить многие ментальные особенности духовно-физического Мира, а,  прежде всего, -  сам феномен сознания как обмена голографическими посланиями с Богом, понимаемым и как Владыка Вселенной и как Высшее энергоинформационное Поле Космоса. 
Голограмма Вселенной – это живая мысль Бога, создавшего своей   духовной энергией весь ментально-физический Мир и сотворившего на Шестой день  своего Духовного Творчества   людей, способных Его  голограмму с помощью своих мозгов разворачивать в трехмерном  пространстве. Как мы уже показали, каждый тип голографического пространства имеет свой ритм, отсчитывающий только ему принадлежащее время.  

Этим можно объяснить, по крайней мере, многие экстрасенсорные способности выдающихся личностей, проявляющиеся в экстремальных обстоятельствах или в измененных состояниях сознания. 

Если допустить, что  Вселенная является лишь только голограммой, развернутой нашим сознанием в трехмерном мире, легко будет понять  и объяснить следующие  парапсихологические феномены:

а)  телекинез;

б)  телепатию;

в)  проскопию;

г)  левитацию;

д)  ясновидение и яснослышание;

е)  ченнелинг;

ж)  все формы  индивидуальной коммуникации с Иномиром;

з)  полтергейст;

и)  феномен реинкарнации;

к)  магию;

л) глобальное расширение самосознания;

м) герметизм;

н) астральная проекцию;

о) психометрию;

п) концепцию   Акаши  – энергоинформационного  пространства Вселенной;

р) синхронизмы».

Как бы наука ни отрицала экстрасенсорные способности отдельных личностей, в мире накоплено такое количество фактов и документальных свидетельств их проявления, что не верить в их реальность  уже просто неприлично.

Голографическая концепция Вселенной является одним из  наиболее вероятных на данный момент глобальных механизмов объяснения всех выше поименованных ментальных феноменов целиком и в частностях.  Действительно, если права восточная философия и реальный мир – всего лишь голограмма (майя, иллюзия -  в терминах восточных религий), то в рамках этой теории все парапсихологические феномены находят довольно строгое и  обоснованное  (можно сказать даже, вполне «научное») обоснование.

Взяв за основу подобный механизм интерпретации ментальных феноменов, попробуем и мы дать им иное, чем даже у экстрасенсов,  но голографическое толкование.

                                               а) Телекинез:
По утверждению «Энциклопедии оккультизма и мистики»,  телекинез (иногда его называют «психокинезом»)  – «это гипотетическая способность человека мысленно воздействовать на материю без помощи каких-либо известных природных сил или материальных посредников». (№ 14, 567)

С телекинезом тесно связаны такие феномены как «левитация» и «психометрия», о которых мы поговорим позднее. В свете голографической парадигмы объяснение этого феномена самое простое: если сама материя есть способ разворачивания в трехмерном пространстве голографической мысли Бога с помощью наших собственных мозгов, то мысленное воздействие на неё  является закономерным следствием из этого допущения.

Наиболее известные примеры телекинеза  – это отечественный феномен Нины Кулагиной, силой мысли двигавшей предметы,  и пример  израильского экстрасенса Ури Геллера, мыслью сгибавшего металлические ложки. 

Отмеченное наукой плохое воспроизводство этого феномена в лабораторных условиях вполне понятно, ибо на голографическое поле сознания экстрасенса в условиях наблюдения накладывается негативное поле сомневающихся исследователей. Феномен голографии тесно связан с религиозным феноменом «Веры», ибо именно вера способна наиболее чистым образом демонстрировать возможности голографической парадигмы.

                                                    б) Телепатия:
Телепатия – это «передача  мыслей, образов и ощущений на расстоянии без помощи  слов и иных физических средств коммуникации» (14, 575)

С телепатией тесно связаны такие феномены, как «dejа vu» -  ощущение, что подобная ситуация тобой уже была однажды пройдена,  или крайнее психическое  возбуждение, когда что-то экстремальное происходит с близким тебе человеком.  В  рамках  голографической  парадигмы  этот  феномен  можно  объяснить,  как      интерференцию посланий (наложение голографических образов друг на друга) близких по духу или генетических родственников.

Во всех феноменов телепатии всегда отмечается коррекция с эмоциональным возбуждением, которое, очевидно, является условием когерренции  этих образов, залогом  их встречи в материальном пространстве. 

                                                 в) Проскопия:
Проскопия – это предвидение, восприятие  каких-либо сообщений из будущего без материализации самих коммуникационных средств.

С проскопией связана специфика времени в голографическом поле, окружающем развертываемое нашими мозгами пространство. На каком-то уровне Прошлое, Настоящее и Будущее там сливаются в единый континуум, полностью подчиняясь открытой физиками закономерности относительности  нашего восприятия пространства- времени. 

Мы уже отмечали, что время Земли, время Солнечной Системы и время нашей Галактики - Млечный Путь сосем не одинаковы, что нашло отражение в так называемом «Календаре Майя», описанном в книге Хосе Аргуэльеса «Фактор майя». Можно предположить, что способность к творчеству и  к любой практической деятельности также тесно связана со скоростью излучаемого нами «голографического времени», психологически у трудоголиков время течет быстрее (или медленнее), поэтому они способны сделать больше за один  и тот же период времени. 

   Знание будущего – опасный момент, хотя оно возможно в принципе для всех, оно мало кому дано, ибо людям плохо известна техника безопасности в этом процессе.                         

                                          г) Левитация:

Левитация – «способность необъяснимым образом поднимать над землёй предметы, людей, животных и т.д., а также заставить их  парить в воздухе и летать» (14, 546) 

Объяснение этому может быть только одно – способность нашего голографического поля влиять на силу гравитации, не просто изменять, а иногда вообще  минимизировать её в восстанавливаемом нами голографическом пространстве. 

Феномены левитации нашли отражение в многочисленных описаниях возможностей шаманов, колдунов, экстрасенсов и других людей, нежданно ощутивших подобную способность в своих руках.

Подобная история описана в Библии при торжестве  апостола Петра над Симоном Волхвом. Многочисленные  факты левитации демонстрируют японские ниндзя или тибетские маги. Традиционный сказочный полет на «ковре–самолете» также связан с этим феноменом.  По крайней мере,  мы нисколько не изумляемся, когда в китайских и японских фильмах герои-ниндзя летают над деревьями и друг над другом, как птицы.                           
Каков голографический механизм «левитации»? В «измененном состоянии сознания», которое, как правило, связывают с возможностью телу левитировать, эфирное тело вступает в более прямой, непосредственный контакт со Скрытым Порядком Вселенной. В рамках этой коммуникации возможно не только преодоление силы гравитации, но и многие другие «специальные эффекты».

На преодоление силы гравитации просто требуется другая более мощная сила, которая черпается магом из Акаши, обладающей неограниченным запасом энергии. В принципе каждый может научиться летать, если пройдет специальную тренировку.   

                                    д) Ясновидение и яснослышание:

Ясновидение -  это «паранормальная способность визуально воспринимать предметы, не доступные обычному зрению». Яснослышание – «способность воспринимать звуки, голоса, музыку, недоступные обычному слуху».  (14, 586)

 Традиционное магическое объяснение этого феномена – помощь некоего духа, который представляет человеку подобную недоступную его органам чувств информацию.

В рамках голографической парадигмы можно предложить другое объяснение: голографическая способность нашего мозга тесно связана с его способностью «восходить к Целому», с владением не только своим личным «узким голографическим пространством», но и с пространством, расширяющимся (в зависимости от индивидуальных способностей человека)    до величины Земли, Солнечной Системы или всего Космоса в целом. 

Голографическая способность мозга – это тоже орган сверхчувства, но «чувства мистического», поскольку современной наукой оно не исследовано и адекватно не объяснено. Появление в квантовой физике  «голографической парадигмы Вселенной» даёт возможность найти этому феномену хотя бы какое-то научное, пусть  даже  не окончательное,   объяснение. 

                                                    е) Ченнелинг:

Ченнелинг – «это процесс, посредством которого медиум получает информацию  от нематериальных сущностей (духов, божеств, демонов, инопланетян и т.д.), находясь в измененном состоянии сознания (например, в «трансе»)». (14,582)

Общение с душами умерших – это также разновидность ченнелинга, следовательно, «инструментальная транскоммуникация» относится также к это сфере.

 Общение с духами – характерная особенность мистических аспектов любой языческой культуры, нашедшая своё продолжение в деятельности колдунов, магов и спиритов в наше время. Во всех крупных религиях  имеют место мистические ответвления (суфизм, каббала, исихазм и т.д.), где общение с высшими духовными сущностями  - обязательное условие существования продвинутого в духовном отношении адепта.

 В рамках голографической парадигмы  мы склонны утверждать, что этой подсознательной способностью обладает любой человеческий мозг, ибо она – часть нашей способности в развертывании голографического пространства путем воспроизведения  нашим мозгом божественной голограммы мира. 

Но во всей этой способности есть  некая загадка. Одни люди способны видеть призраков в специальных местах (чаще всего в месте с высокой геопатологической энергией), а другие никогда в подобные ситуации  не попадают.  Нам представляется, что проблема в способности человека управлять собой в ходе измененного состояния сознания, когда человек встречается с прорывом в его сознание Имплицитного Порядка мира. Подробнее об этом – в своём месте.

                                 ж)  Техническая транскоммуникация с Иномиром:

По сути дела,  транскоммуникация с Иномиром есть ничто иное, как одна из разновидностей ченнелинга. Вместе с тем,  для нашего исследования  этот процесс представляет столь важное значение, что мы выделили  разговор об этом типе  коммуникации в отдельную главу. 

Почему это так для нас важно? Прежде всего, сама техническая возможность  связываться с Инобытиём, так подробно нами разобранная, является мощным доказательством нашей концепции единства ментально-физического Мира, - единства, на котором строится  вся голографическая  парадигма истолкования  его сущности.

  Впервые  понимание  Целого наших миров (Бытия и Инобытия)  было отмечено в герметизме, в знаменитом высказывании Гермеса: «Что наверху, то и внизу». В наше время оно нашло мощную поддержку в холистической парадигме современной квантовой  физики. 

Мистические методы  открытия мира   долгое время не признавались наукой за адекватные средства исследования. Для их признания нужно было изменить саму картину мира, признав  единство и   целостность духовного и физического миров за основу  нового миросозерцания. 

 Преодолеть  скепсис современной науки  удалось только  специалисту по квантовой физике Дэвиду Бому, предложившему концепцию «голографической Вселенной». Мы рассматриваем появление  «голографической парадигмы»  как закономерный итог мистических откровений и научных  открытий, сопровождавший человечество на всем пути нашего духовного становления на планете Земля. 

                                                      з) Полтергейст:

Слово «полтергейст» с немецкого переводится как «стучащий дух», этим понятием принято обозначать 

«разнообразные невидимые существа, которые выдают своё присутствие в доме всевозможными неуправляемыми  и подчас вредными для людей действиями: передвигают и швыряют предметы, производят необъяснимые шумы, дурные запах и  другие необычные феномены». (14, 564).

«В 1930-е годы психолог и исследователь парапсихических явлений Нандор Фодор выдвинул гипотезу о том, что явления полтергейста вызываются не духами, а людьми, страдающими от подавленной агрессии, сексуальности или иных сильных чувств». (14, 564)

Понятый таким образом «полтергейст»  является одним из доказательств голографической парадигмы, ибо  голографические проявления скрытых эмоций, их материализация в форме «полтергейста» свидетельство правильности самой парадигмы. 

 Если с помощью одних сильных эмоций люди могут производить воздействие на материальный мир, то почему лишать человека права с помощью мозга реализовывать его материальную видимость.

                                               и)  Феномен реинкарнации:

Реинкарнация – повторное  воплощение  человеческой души  в материальном мире  после смерти. Реинкарнация  является одной  из четырех  альтернатив пребывания души в материальном мире.

 В свете голографической парадигмы реинкарнация – это способность души к материальному воплощению в теле, а, следовательно, и к материальному воплощению  телесных образов в этом мире. 

Внетелесный опыт существования души – астральная проекция будет рассмотрена позднее.

                                              к)  Магия:          

Магия – «исполнение каких-либо ритуальных действий ради привлечения сверхъестественной силы, позволяющей магу добиться той или иной цели. Эта сила направляется либо на людей, либо на природное окружение.  Магия существовала во всех культурах с древнейших времен. Формы её чрезвычайно разнообразны: от первобытных коллективных ритуалов, обеспечивающих благосостояние всему племени, до мелких магических приёмов, имеющих  значение только для их исполнителя».  (14, 550-51)

В нашем контексте магия – это управляемая человеком способность к голографическому воплощению желаемых магом  плотных вещей в духовной  реальности. На голографическую развертку реальности способен любой мозг, но осуществляет эту развертку он неосознанно, как бы находясь в полусне. Осознанная голографическая развертка реальности с запланированными магом результатами – это уже из области магии.

Сама по себе магия нейтральна, но она может стать «черной магией» в зависимости от  желания мага творить с её помощью зло людям. «Светлая магия» напротив направлена  на принесение людям добрых действий или на их защиту людей от природных катастроф. 

                                    л) Глобальное расширение самосознания:

Сама способность к осознанной развертке голографической  реальности  имеет несколько  градаций, разнообразие которых мы связываем с самой  возможностью расширения человеком собственного сознания.  В этом контексте сознание рассматривается  нами как «умение осознанно управлять голографической разверткой реальности».  Чем выше осознание такой способности, тем более развитым сознанием человек обладает. 

Поэтому прежнее понимание развитого сознания, как степени культурности человека и степени его духовного развития уже не является в рамках голографической парадигмы адекватным истине.

 По-иному можно  проинтерпретировать  и наш традиционный термин «духовно-инновационное сознание».

Самая низкая градация во владении им – понимание своей связи как некоего обмена информацией с Богом, причем  некими таинственными для тебя  средствами. Высокий уровень – это понимание голографических возможностей подобного обмена информацией и одновременно материального воплощения этой информации .

                                                         м) Герметизм:
Герметизм -   мистическое учение, в сочетании с Каббалой образующее  базис западного оккультизма. Название его произведено от многотомного труда, известного как «Герметический корпус» или «Герметика». Авторство входящих в «Герметику» мистико-философских трактатов  приписывают Гермесу Трисмегисту («Трижды Величайшему»), мистическому персонажу, объединившего в себе черты египетского бога Тота  и греческого бога Гермеса». (14, 526).

По сути дела, герметизм есть  осознание голографической традиции понимания Вселенной без использования самого понятия  «голографическая развертка реальности». Ничего адекватного  техническому лазеру в ту пору естественно не было, хотя духовные, чисто символические,  аналогии голографической парадигме в герметизме найти  очень легко.  

                                                     н) Астральная проекция:

Астральная проекция или внетелесный опыт – это «переживание человеком отдельности от собственного физического тела, которому сопутствует способность преодолевать    любые расстояния и  попадать в любые, сколь угодно отдаленные, места». (14,522)

Принципиальная возможность астральной проекции связана с многочисленными свидетельствами людей в измененном состоянии сознания о своих путешествиях вне тела по всей Вселенной. Сама по себе эта идея работает на  голографическую парадигму, ибо предполагает возможность отделения физического тела от души, а, следовательно,  разделение самой реальности и её голографического образа, хранящегося в мозгу. 

Идея «доминирования материального мира», якобы представляющего собой  отдельную от нашего восприятия реальность, благополучно приказала жить и постепенно заменяется в нашем сознании на голографическую развертку материального мира, базирующуюся на пребывающих в нашем мозгу голографических образах, связанных с Целым – Божественной голограммой Вселенной.  

Астральная проекция души вне этого материального мира заставляет душу познавать другие аспекты Голографического Целого, не связанного с нашим традиционным способом его развертки. Недаром Христос сказал когда-то: «В Доме моего Отца обителей много», поскольку столько миров, сколько душ.

Возможность реализации «астральной проекции» построена на том, что и в мире Бытия и мире Посмертия  принципиально существует скрытое  Пространство-Время. Единственная разница по догадке Н.Б.Ковалевой в том, что в Бытии Время – одномерно, а Пространство – трехмерно, в мире Инобытия – наоборот – трехмерное Время и одномерное Пространство. Душа преображается таким образом, что  всё же способна в этой одномерности Пространства  благополучно существовать. 

                                                            о)  Психометрия:

Психометрия – «метод экстрасенсорного восприятия или «считывания»  с материальных предметов  информации об их прошлом  (и о прошлом людей и вещей, связанных с данными предметами).  Термин  был  введен в середине Х1Х века Джозефом Р.Бьюкененом, который заявил, что «таким образом можно измерить душу  любой вещи».  (14,568)

Психометрия – процесс обратный «голографической развертке реальности», по сути дела, это своеобразная «Свертка реальности», позволяющая дать информацию о людях развернувшихся данный тип материальности  в  прошлом. 

Понять и адекватно интерпретировать  способность предметов хранить в себе вибрации или ауру их творцов  можно только на основе гипотезы, что эти вещи есть лишь трансформации имеющих данный тип вибрации (ауру) голографических образов какого-то конкретного мозга. 

                       п)  Акаша – энергоинформационное пространство Вселенной ( или только Земли):

Индуистская философия трактует Акашу как «эфир», то есть, самый утонченный из элементов, пронизывающий всю Вселенную. Мы интерпретируем её как энергоинформационное поле вокруг  Земли или всей  Вселенной, как  некое волновое качество, делающее возможным  голографическую волновую развертку Вселенной с помощью голографических образов, хранящихся в нашем мозгу, тесно связанном с Целым, то есть,  с самой Акашей.

             Таким образом, предложенная еще древнейшей индуистской философией Вед гипотеза   Акаши получает  подтверждение в современной теории квантовой физики  в форме  концепции «Голографической Вселенной». Прошлое объединилось с Настоящим, потому что в каком-то смысле  представляет собой единое Целое. По крайней мере, на Том свете дело обстоит именно так.  

           Еще Парацельс предвидел, что всё   называемое сегодня  «магией» завтра может стать фактом  традиционной науки. Парадигма «Голографической Вселенной» это успешно доказывает. Не случайна же параллель между «Скрытым Порядком оккультизма» и «Имплицитным Порядком Голограммы мира»  по Д.Бому. 

 Следует подчеркнуть, что деятели культуры иногда способны на глубочайшие прорывы в сущность Вселенной, но их творчество не всегда интерпретируется в этом контексте.

Я сделаю попытку подобной интерпретации  на примере известной песни Александры Пахмутовой «Нежность»:

Покроется Небо пылинками звезд, и выгнутся ветки упруго,

Тебя я услышу за тысячи верст: мы – эхо, мы – эхо,  мы – долгое эхо друг друга.

А мне до тебя, где мы я ни была, дотронуться сердцем нетрудно.

Опять нас любовь за собой позвала: мы – нежность, мы – нежность, мы – вечная нежность друг друга.

И даже в краю наползающей тьмы, за гранью смертельного круга,

Я знаю: с тобой не расстанемся мы: мы – память, мы - память, мы – звездная память друг друга.

В этом небольшом тексте   проявлены важнейшие качества голографического единства мира и  взаимоувязанных с ним человеческих отношений:

а)  когда есть  звездное Небо, возможно телепатическое общение  и «яснослышание»  за «тысячу верст»;

б) человек  звучит в  человеке, словно «долгое эхо друг друга», ибо наши органы чувств настроены в резонанс друг  другу, что делает возможной сам факт голографической развертки мира, ибо кроме друг друга, мы настроены и на Бога;

в)  «дотронуться до другого сердца», как далеко вы бы ни были друг с другом с помощью телепатии действительно нетрудно, когда есть механизм всеобщей связи – ЛЮБОВЬ;

г) души в Иномире имеют возможность общаться друг с другом, родственные  души там  всегда находят друг друга;

д) есть память Вселенной – Акаша, а есть личностная душевная память каждого, имеющая, тем не менее, в песне «звездный характер, что выводит этот личностной  механизм на уровень памяти Вселенной.

                                        р) «Синхронизмы»:
Голографическая парадигма даёт возможность нам выявить специфику так называемых «синхронизмов», выявленных Р.Юнгом совпадений, когда сознание способно опережать какое-либо   физическое явление в нашем мире. Например, мы вдруг, как бы нечаянно,  вспоминаем какое-то слово, а через некоторое мгновение происходит событие, описываемое именно этим словом.  Случаи подобных «синхронизмов» довольно подробно разобраны в психологической литературе.

 С точки зрения голографической парадигмы «Синхронизм» -  это  мгновенный прорыв сознания на Имплицитный (скрытый)  уровень бытия (уровень «нелокальности» -  на языке квантовой физики), где все едино -  и ментальные и физические процессы, и  последующее подтверждение этого прорыва на физическом уровне реальности.

«Синхронизмами»  являются и наши предвидения некоторых поворотов разговора с собеседником, когда  нам приходит в голову некое слово, которое в следующий момент произносит собеседник. К ним относятся и предвидения житейских ситуаций и попытка визуализации неясных образов, которые позднее начинают играть решающую роль в нашей жизни. 

Что же даёт нам исследование теории «голографической Вселенной» для понимания проблемы гармонического баланса в мире?

Во-первых,  Баланс ныне  воспринимается нами  как резонанс напряжений между двумя духовными системами: Человеком и Богом.  Это резонанс   может быть  отсутствующим (бездуховность), слабым (обрядоверческое сознание) и сильным (духовно-инновационный уровень). 

Во-вторых, духовный резонанс – единственная сила, которая одинаково присуща Человеку и в Бытии, и в Инобытии;  возможность нашего   эффективного  существования в Инобытии зависит от силы нашей  Духовности в Бытии. 

В третьих,  внешний физический мир Бытия – это лишь воспроизведение реальной голографической  основы Инобытия – Голограммы Бога, Его Замысла в отношении Человека и Мира.

В четвертых, воспроизведение Голограммы Бога с помощью пяти органов чувств никогда не бывает полным, пока в этот процесс не включаются еще два эмоциональных органа – Интуиция и Божественное Измерение, включающее Сотворчество с Богом. Этот механизм раскрывает нам роль Творчества в нашей жизни.

10. Законы инновационного развития систем (Эволюция России.5)
                                                             «Все мы, все мы в этом мире тленны.  Тихо льётся с кленов листьев медь…
                                                               Будь же ты вовек благословенно, что пришло процвесть, и умереть».

                                                                                                                                                 Сергей Есенин

                        10.1. Закон «Маятникового равновесия систем»

Все культурные системы в своем развитии подобны качанию маятника. Система должна до конца использовать те духовные ресурсы, которые даны ей на этом этапе развития, пока  они не исчерпаны, она не может перейти на следующий этап.

Любой приоритет склоняет маятник на одну сторону, и она по закону «Маятникового равновесия» спешит выровняться в другую сторону.

Если  маятник качается, система находится в развитии. Остановка маятника означает смерть системы, полное исчерпание ресурсов или  переход системы принципиально в иное состояние.




Один мах маятника внутри противоречив: «сначала он опускается, а затем, дойдя до нейтральной точки, начинает подниматься». Так и внутри культурного развития всегда есть «опускание»,  «нейтральная точка» и «подъем». Но целостно только полное качанье!        
Следующая матрица показывает нам, как на протяжении всей истории России обстояло дело с инновационными переходами:

                                                                                                                                                                     Матрица № 7.

	ЭТАПЫ
	ОПУСКАНИЕ
	НЕЙТРАЛЬ
	ПОДЪЁМ

	МИФ
	Деградация управления

 языческими  племенами 

на территории Руси
	Крещение

 Руси Владимиром
	Русь Х - Х111

веков

	НОРМА
	Татаро-монгольское нашествие
	Куликовская битва
	Московское Царство

	ФАКТ
	Реформы Петра 1

и Раскол Церкви
	Александр Пушкин  и

Серафим Саровский
	Петербургская

Империя

	ИННОВАЦИЯ
	Советская Россия
	Перестройка
	Инновационная 

Россия



10.2.  Закон «Поддержания культурной целостности систем»
Можно предложить два варианта формулировки этого закона: «Целое культуры всегда бывает больше суммы составляющих его частей». Второй вариант: «Целостность каждого этапа развития культуры определяется доминированием на этом этапе  какого-то важного элемента системы и подстройкой под этот элемент всех остальных». 

Целое культуры (материал действительности + произведения + авторы + воспринимающее произведения сознание) всегда больше, чем простая сумма этих элементов.

Культура стремится к целостности путем выбора на каждом этапе развития доминирующего элемента, всех остальных подчиняющего себе.  Почему целое больше его частей?  С одной стороны, культура включает в себя не только внутренние процессы, но и способность вступать в контакты с окружающей средой: Природой, Космосом, другими культурными системами.  В них культура глядится, как в зеркало, для познания самой себя. 

С другой стороны все элементы культуры существуют не сами по себе, а в новых связях, взаимно обогащающих и расширяющих составляющее целое элементы. Многообразие внутренних связей  увязано с многообразием внешних контактов культуры, одно определяет другое.

Доминанта одного элемента на данном этапе совсем не означает принижения других, она определена функционально. На каждом этапе развития элементы культуры вынуждены изыскивать внутренние и внешние ресурсы, чтобы соответствовать вызову самого энергичного на этом этапе элемента - доминанты.

Таким образом, «Закон поддержания целостности» 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.



10.3. «Закон направленности культурного развития»

 Развитие системы всегда осуществляется по направлению от внешних элементов - к внутренним.  Однако, в кризисные моменты может иметь место «выворачивание» системы, когда  внутренние элементы неожиданно становятся внешними и переключают на себя активность развития.

Внутреннее воспринимающее революционное сознание в моменты революционных событий  вдруг выползает на первый план и становится единственной темой для творчества авторов: все  об этом пишут, сочиняют, играют, поют и т.д.

Таковы революционные ситуации в любой стране, когда, кроме, как о самой революции, никто о другом и слышать 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 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».



10.4. Закон «концептуальности развития»

Целостность развития  предполагает развитие культурной системы от МИФа к ИННОВАЦИИ. Однако в реальности развитие идет по такой схеме:

МИФ: мифо-миф, мифо-норма, мифо-факт, мифо-инновация;

НОРМА: нормо-миф, нормо-норма, нормо-факт, нормо-инновация;

ФАКТ : факто-миф, факто-норма, факто-факт, факто-инновация;

ИННОВАЦИЯ: инно-миф, инно-норма, инно-факт, инновационнейшая инновация.

             Может возникнуть вопрос: «А чем, к примеру, мифо-норма» отличается от «нормо-мифа»? За каждым из этих теоретических конструкций стоят реальные факты культуры, которые  отделены друг от друга по времени и различаются разностью доминирующих внутри этих структур элементов.

           Уловленная нами на основе анализа фактов культуры теоретическая модель работает вне зависимости от специфики культурных систем, лишь бы они носили целостный характер и стремились к законченности.

                    
10.5. Закон «духовной дополнительности»


Любая культурная система внутри себя никогда не бывает 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 («Принцип дополнительности»)
 Выход при этом может быть «географический», «исторический», «социальный»,  «психологический», «политический» или какой-другой. Но каждый из них даёт новое описание системы, новый взгляд на неё, ранее до этого «выхода» совершенно не читаемый.

  Только полное описание системы с различных точек зрения извне её дает нам ощущение полноты и законченности описания. 

Кроме того, надо иметь в виду, что «Норма» как культурное явление противоположна «Мифу», но в ходе развития она дополняет его, ибо крайности сходятся. «Миф» и «Инновация», к примеру, во многом идентичны друг другу, пусть  с другими акцентами в проработке деталей.

Не случайно в русском модернистском искусстве начала ХХ века  столько мифологических элементов. Инновация как бы заново открыла для себя МИФ и увидела в нем много адекватных своей 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 системы создается дополнительностью всех четырех элементов: Мифа, Нормы, Факта и Инновации: единство - два маха маятника.

             10.6. Закон обмена «универсальности» на «эффективность»

Любая культурная система в ходе развития может находиться или в «универсальном» или «эффективном» состоянии. Быть одновременно в той и другой форме она не может. Единственное исключение - развитие системы перед её финалом, ибо «эффективная универсальность» - это признак конца, за ним следует только переход системы в новое качество.

Очевидно, этот тезис перед началом Апокалипсиса даст еще  нам знать о себе!

«Эффективность» - это высокая степень  адаптации системы к внешней среде, но как только внешняя среда начинает меняться система нуждается в актуализации «универсальности».

Социально-политическая система в России всегда была «эффективной», но никогда не была «универсальной» (всеобъемлющей), ибо чиновничество на «универсализм» принципиально не способно, он 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 универсальной, всеобъемлющей  культуры, 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, «универсальное сознание» предполагает наличие веры в Бога, являющейся лучшим 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,  по другому контактировать с человеком они не приучены.


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.

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.



10.7. Закон «двойного подтверждения» в ходе культурного развития

В ходе развития культурной системы, которое имеет, как правило, спиралевидный характер, некоторые события повторяются дважды, иногда  сначала, как «трагедия», а потом, как «фарс».

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.

События как бы ищут своего подтверждения, иначе они не полны и не могут с полной силой воздействовать на сознание людей. 


Культурный тип «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 и в  опере);

 слово подтверждается визуальным образом и т.д.


  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 культуры, проявляющимся во всех сферах, на что мы часто не обращаем внимания. Наличие этого закона вызвано необходимостью устойчивости культурных процессов, которая обеспечивается в том числе и с помощью этого закона.


Наиболее явно этот закон работает в сфере науки. Любое научное открытие немного стоит, если не находит своего подтверждения на практике, при своей реализации в народном хозяйстве.


  10.8. Закон соответствия внутренних импульсов системы вызовам внешней среды

Важнейшим условием развития является способность системы уравновесить внутренними импульсами вызовы внешней среды, обеспечивающие стабильность развития.

В сфере культуры этот закон проявляется в трех важнейших формах:

 интуитивное восприятие системой логики своего развития, ощущение своей миссии и судьбы, понимание своего исторического предназначения и плана Бога;

 гармонизация различных вызовов внешней среды своими внутренними импульсами, свидетельствующая о возможностях и ресурсах системы;

 равновесие внутренних импульсов и специфики доминанты системы, свидетельствующее о гармоничности существования.

       В истории  России мы постоянно видим реализацию этого закона, ибо русским обычно удавалось решать свои культурные проблемы следующими путями:

 дружбы Православной религии с Исламом, Буддизмом и Иудаизмом;

 принятия любых наций под свой омафор без их  дискриминации;

 превращение своего врага в друга  (татаро- монголы);

  поиск неординарных ответов на внешние вызовы:

 «плохое исполнение плохих законов;

 «сочетание свободы и анархии у казачества на пограничных территориях;

 конфронтация государства и интеллигенции.

        Это «соответствие внешнего - внутреннему»  в истории русской культуры, в частности, свидетельствует о специфичности отношения русских к Будущему:

 для отдельных представителей нации никакого Будущего нет;

 Будущее есть результирующая кривая всех тенденций прошлого;

 Будущее возникает как итого реализации людьми осознанного  Божественного Идеала;

 Будущее принципиально неизвестно, ибо нельзя до конца познать замысел Бога.

 Руководствуясь логикой «соответствия», русские стремятся познать своё будущее как осознание Промысла  Божия  и реализацию  этого промысла на уровне своих возможностей.

Возвращаясь к нашей истории, можно утверждать, что у нас есть историческая перспектива даже в ситуации глобальной катастрофы. Если верна гипотеза Льва Гумилева, то у народа, сложившегося на полях сражений во время Куликовской битвы впереди в ХХ1 веке не менее четырех веков до окончательного распада ( Апокалипсиса).

Можно еще многое успеть, а главное - выполнить свое мессианское предназначение в этом мире: помочь человечеству наиболее достойно пройти через испытание глобальной экологической катастрофой.
                                                11.Заключение
Мы попытались кинуть общий взгляд на философский подход к проблеме Инновации. Главная иллюзия, с которой всем предстоит расстаться, что Инновация – это  простое творчество Нового. Нет, -  это принципиально новый шаг и в теорию познания, и в практику строительства Нового. Инновация  - это новая ступень в сознании человечества, прийти к которой  можно не просто, решив жить по-новому и выделив деньги на инновационные проекты, а,  только реально пострадав в ходе преодоления грядущей Глобальной Экологической Катастрофы. (ГЭК)
Инновационное сознание  должно перестроить  мозги, прежде всего, чиновникам, ибо Россию губят две вещи: дураки в чиновничьем аппарате и дороги на бескрайных просторах её территории.

Скоро и та и другая проблема, высветятся особым образом. В кризисной ситуации ГЭК потребуется не чиновничьи декларации об инновационном управлении, а четкое понимание задач, стоящих перед руководством и знание инновационных механизмов решения этих задач.
Инновационность сознания не совместима с коррупцией, ибо взятку ГЭК не дашь, с ней на другом языке разговаривать надо. Боюсь, также что методы, которыми привыкло пользоваться  МЧС, будут не адекватны в этих экстремальных условиях. Как линия передовой защиты, возможно, они будут хороши, но дальше надо  учиться строить жизнь, когда вся  она станет «чрезвычайной ситуацией».

 Инновационность сознания не совместима с чиновничьей расхлябанностью, верой в русский «авось!». Нет, теперь уже не пронесет, ибо вопрос станет ребром: или ты соответствуешь новой ситуаций, или тебя сметет  катастрофическая волна. 
Инновационность сознания не совместима с кражей денег в процессе строительства дорог, потому что она ударят первым делом  по самому тебе, отвечавший за строительство чиновник.

Катастрофа изменит климат, дороги станут не просто способом сообщения, но сырьевым ресурсом выживания. Конечно, не только дороги, но и  вся  транспортная инфраструктура:

- автомобильный;

- железнодорожный;

- водный;

- воздушный транспорт.

На первое место  на начальном этапе ГЭК может выдвинуться велосипедный транспорт, ибо с топливом будет крупная проблема. Изменение климата повлечет за собой необходимость строительства дорог в тех местах, где раньше они  были невозможны, поэтому строительно-дорожная индустрия будет вообще высоко цениться, именно в ней надо искать инновационный прорыв, чтобы спастись.

Исторически универсальная материя выдвигает на первый план ту или иную свою ипостась, порождая на её основе специфический тип цивилизации и культуры :
1. Вещество – эксплуатация природы и обмен продуктами ручного изготовления;

2. Энергия  - промышленная цивилизация;

3. Информация – информационные общество, где основной упор сделан на ЭВМ;

4. Дух – инновационные общество.

 Сейчас мы наблюдаем переход от одного (второго) типа цивилизации к третьему (информационному) – плавно, как например, в США и экстремальным способом (как, например, в России, где почти  вся промышленность была в итоге Перестройки просто уничтожена).
Переход к Инновационному Обществу может произойти только на базе развитой  Духовности, поэтому нельзя сказать, что в развитых экономических странах он происходит, ибо там  наблюдается сейчас наибольшая стагнация духовности. 

Мы установили жесткую закономерность формирования инновационного сознания: оно не может возникнуть после мифологического или нормативно-религиозного, а только после личностного, познающего сознания. Только, обретя личностные, строго индивидуальные механизмы познания реальности, став Личностью в какой-то сфере деятельности, человек может нащупать основные механизмы диалога с Богом, делающие его инноватором  жизни.

Другой особенностью инновационного сознания является его причастность к «всеединству» - установленному Ф.Достоевским состоянию всеобщего единства сознания, которое возникнет в России позднее, но образцом которого был Александр Пушкин.

 
Инновационность  сознания мы обретем, когда станут реальностью «Узлы инновационного формата мысли»:
1)Единство Бытия и Инобытия (их взаимопроникаемость и дополнительность);

2) Реализация следующих 12 шагов решения проблем ГЭК:

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

       -Бог не только в Церкви, но, прежде всего, в тебе  самом, развивай в себе творческое начало -   Путь общения с Богом.

      -Не предъявляй завышенных требований  и нереальных ожиданий  к членам своей семьи.

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

      -Развивай личную энергетику, она может быть сильнее атомной.

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

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

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

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

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

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

- Расширяй общение с миром: новые, пока не известные тебе,  технологии  помогут
3)  Религиозный Путь обретения Инновационного Духа лежит через Пустоту Молчания.
4)  Духовность в нас пробудится после того, как мы овладеем способностью следовать во всех аспектах своего поведения «Божественной Пропорции», «золотому сочетанию» Добра и Зла, Плохого и Хорошего, Света и Тьмы и т.д.

5)  Примером инновационной духовности  является поведение живущих среди нас одаренных детей, которых принято называть «детями Индиго». 
6)  Психологические особенности Инновационной Духовности реализуются в специфике «Ты-сознания», включающего

-  постоянную духовную трансформацию и самосовершенствование;

-  обучение религиозным приёмам, изложенным в исихазме, суфизме и каббале;

-  осознание единства и дополнительности Жизни и Смерти;

-  осознание особой миссии России в мире.

7)    Излагая все эти соображения, мы хорошо осознаём, что реально научиться инновационной духовности мы сможем, только пройдя все вызовы ближайшей Глобальной Экологической катастрофы, которую мы относим на 2013 год. Вместе с тем точная дата – это всегда гадание на кофейной гуще, ибо Божественный Промысел в отношении России неисчислим. Но Он есть!
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