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                     1. ВСТУПЛЕНИЕ:

        1.1. Не «Жизнь и Смерть», а Жизнь – Посмертие, Смерть – Рождение:
Проблема Жизни и Смерти в соответствующей танатологической литературе ставится не совсем корректно. Строго говоря,  эти понятия не совместимы, ибо Жизнь – это длительный Процесс существования различных  систем  во времени и пространстве, а Смерть – мгновенный Переход    от одного состояния сознания  данной системы (физического) в энерго-информационное (полевое или «тонкое состояние»).

Более правильной была бы оппозиция: Жизнь – Посмертие,  когда эти длительные процессы можно сравнивать, хотя бы во временном смысле, или Смерть – Рождение как кратковременные процессы перехода витальной  системы в новое качество.

Сравнение, тем не менее, имеет место, потому что при рассуждении происходит  неприметная замена   понятия Смерть на Посмертие человека, а  Смерть, как переход,  противопоставляется  на деле не Жизни, а переходному процессу Рождения.
Когда мы не уточняем, о каком аспекте Смерти идет речь (посмертном Процессе или рубежном Переходе) мы совершаем множество  неточных выводов, заводящих порой само рассуждение  в тупик. Например, когда мы говорим, что Смерти просто нет, мы имеем в виду, что не Перехода нет, а нет конца, ибо Посмертие открывает принципиально новую жизнь,  только на ином – полевом уровне.

 В своей работе мы будем  стараться постоянно уточнять, о  каком  аспекте Смерти (процессуальном или переходном) идет речь, что бы избежать смысловых ловушек, свойственных этой теме.
1.2. Жизнь – процесс, Смерть – бифуркационный Переход:
 Жизнь – процесс постоянного обмена  как минимум двух систем  веществом, энергией  или информацией.  Как только этот процесс хотя бы частично прекращается,  одна из систем заболевает или умирает.

Поэтому мы говорим, что Смерть системы является «инобытиём  данной системы», ибо она претерпевает  качественные изменения, называемые обычно «бифуркацией», практически она превращается в другую систему. Мертвец – это не то же самое, что живой человек. 

Бифуркационные переходы связаны с такими изменениями системы, когда возврат в старое состояние принципиально невозможен. Таким образом, любой человек, пройдя  смертную бифуркацию, уже не может называться старым понятием  «живой организм», - тело уходит в землю, а душа переходит в Посмертное  качественное состояние, зависящее от наработок, которые она сделала при жизни.   
В отличие от Жизни, в ходе которой можно выявить периоды  Рождения, Юности,  Созревания и Конца, Смерть не обладает этими особенностями, хотя какие-то этапы в ней всегда есть.
На графике Жизнь – процесс, обладающий, как подъёмами, так и спадами. Смерть в этом отношении – всегда только пиковый процесс, или напротив только резкий спад всех жизненных функций…

1.3. Где больше Истины – в Жизни  или в Смерти? 

    
Что касается неантропоморфных систем, то на этот вопрос можно ответить сразу: и сам процесс Жизни и факт её финала одинаково важны для подобной системы и  в каждом есть свой момент Истины. С человеком всё всегда  не так просто. Он может прожить тусклую, будничную жизнь, но геройски умереть, что сразу делает его Смерть достоянием Истории.  Правда,  может быть и наоборот, но все равно право получить свою  строчку в анналах  истории  героизмом он  всегда заслужит.
 Василий Ключевский писал: «Самое умное в жизни – все-таки смерть, ибо  только она исправляет все ошибки и глупости жизни». (Библ., №  1, стр. 609).
Истина – все-таки в Смерти, ибо по её характеру можно судить о сущности человека. Если бы Пушкин не был величайшим русским писателем, то все равно своей смертью он заслужил бы звание великого человека, ибо погиб не просто, защищая честь жены, а защищая честь России. Это не так просто понять, но достаточно разобраться в нюансах его второй дуэли с  Дантесом, становится ясным,  в кого он метил и чью честь защищал.
Именно потому, что Человек на многое способен, ни о ком нельзя судить окончательно, пока он не умрет, ибо можно «смертью смерть попрать»…
                           1.4.    Необходимость Смерти для Жизни:

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


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


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


Там также не конец, ибо гиперборейцы вышли из Атлантиды. Атланты спасались от катастрофы тремя путями: одни шли в Америку и окопались на Юкатане, другие пошли на Юг: через Африку (часть осела в Египте) и Азию - в Индию, а третьи  пошли  северным путем - через Европу и Сибирь. Там тогда было много теплее. Откопанное  на территории Южного Урала – поселение  Аркаим – возможно след этой арийской цивилизации, двигающейся в Индию, или возвращающейся оттуда.  


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


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


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

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

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

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

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

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


1.Пребывание в Раю.


2.Падение в Бытие после Грехопадения .


3.Познание в Бытии своей духовной сущности с помощью Христа.


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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Подлинная история человечества наступает лишь после Грехопадения и изгнания из Рая, правда, за счет потери полноты общения с Богом. За всякое Познание приходится платить. Тем более за «Познание плодов с древа познания Добра и Зла».

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

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

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


- Путь ВЫЖИВАНИЯ;


- Путь СВОБОДЫ и ТВОРЧЕСТВА;


- Путь поисков ИСТИНЫ и СПРАВЕДЛИВОСТИ.

У Первочеловека в Раю также было три  альтернативных выбора:


- остаться в Полноте общения с Богом;


- реализовать свободу воли путем познания плодов с древа Добра и Зла;


- потерять личное бессмертие, обретя Бессмертие для человеческого рода.

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

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

а) через инстинктивную связь с Природой в МИФЕ;

б) через обретение своей религии и Церкви в НОРМЕ;

в) путем активизации личной познавательной деятельности в ФАКТЕ;

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

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

Явление Христа мощно простимулировало открытие познавательно-личностного сознания, ибо Любовь - качество индивидуальное, а Страх - социален. Наступил “Фактологический этап” в развитии человечества, апогеем которого стало Возрождение (Ренессанс).  Но по злой иронии оно возродило, прежде всего, языческое ощущение в Человеке своей природной самости, которое более всего  и сдерживала Церковь в средневековые времена. Сейчас она оказалась неспособной что-либо противопоставить на уровне Знания техническому прогрессу. Богословие еще не стало общезначимой наукой в мире. 

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

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

Самым слабым местом  в атеистической культуре является понимание Природы, как внешней среды, не связанной с Богом. Формула Культуры перевернулась и стала писаться так: O- Om - S - Sm. Сейчас Бог (условно, Метасубъект) и Природа (Объект) стали пребывать на разных полюсах целостности Культуры. Но в Культуре они все-таки пребывают в связном состоянии, а в Науке - вообще разлучены навеки. Проиллюстрируем эту ситуацию маленькой схемой:
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Как явствует из этой схемы, подлинное духовное развитие Человека осуществляется по часовой стрелке (Религии Правой руки), но есть и обратный ход - “Религии Левой руки”, несущие антидуховное и антикультурное развитие.

          2.  Позитивный характер  бифуркационного Перехода души:

                                         «Целит священная Безбрежность всю боль, всю алчность, всю мятежность,

                                                Смиряя властно безнадежность мечтой Иного бытия.

                                                Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

                                                Гласит, что рядом с нами смежность других миров,

                                                Что там края, где то же есть любовь и нежность,

                                                И смерть, и жизнь, кто знает чья?»

                                                                                                                       В.Брюсов 

Рассматривая различные аспекты бифуркационных Переходов души через границу Смерти, мы выделим поначалу  позитивные аспекты этих переходов:

А) Конец временного периода жизни  души на земле;

Б) Подведение итогов смысла жизни за этот период;

В) Прорыв в Инобытие через автоматизм и пошлость жизни;  

Г) Открытие Неведомого в жизни Инобытия;

Д) Осознания Смерти как воздаяния за свои деяния;

Е) Прорыв временного бытия души  в Вечность. 
                  Остановимся на них подробнее.

                  2.1. Конец временного периода жизни на Земле:
Душа предчувствует конец своего временного пребывания на этой земле, тем более что  она не сразу покидает мертвое тело, а  постепенно с остановками: на третий, девятый и сороковой дни.
Тело предаётся бренной земле для последующего тления, а душа кругами  обходит все дорогие для себя точки пребывания на земле и прощается с ними. Закончен период школы, пора выходить на новый этап своего духовного развития.

Он не будет связан с земными  мучениями и страданиями, поскольку в Инобытии нет материальных препятствия на духовном  Пути развития, но там для души   открываются новые перспективы в зависимости от накоплений и наработок, сделанных во время пребывания в   школе земного бытия. 
  Ей становятся ясными все собственные грехи, все совершенные ошибки, анализ которых приводит её к необходимости выбирать новое воплощение  в материальной Вселенной или искать себе место в сакральной Иерархии Инобытия, если она заслужила это право.

              2.2. Подведение итогов смысла жизни души:
Смысл жизни не дан нам  при земной жизни как открытая книга. И это не случайно,  даже познав его  общие формулы, мы должны научится адаптировать их к собственной судьбе, к специфике нашего личного, духовного Пути.

 Почему так происходит? Нет двух одинаковых людей, если  судить по папиллярным линиям на нашей ладони, которые не повторяются у других людей.
Поэтому не может быть двух одинаковых смыслов жизни: каждый должен найти свой - в данное время и в данных обстоятельствах.

   На информационном уровне душа  после Смерти сразу познаёт, где не доработала, что сделала не так, но ей ещё нужно довести  это понимание до реального воплощения. Именно поэтому, чтобы  не мучиться сознанием невыполненного долга, Бог даёт нам возможность путем реинкарнации воплотиться еще раз на Земле или в другом месте Вселенной и попытаться исправить допущенные ранее ошибки.

    Поэтому смысл жизни не в том, чтобы просто жить и получать от жизни удовольствия: мы несем ответственность перед Богом за реализацию Его замысла относительно нашей персоны, мы должны не только разгадать этот замысел, но и воплотить его в жизнь.
 За качество воплощения мы получаем воздаяние: освобождение от мучительных воплощений на земле и место в сакральной Иерархии Инобытия. Нюансы этого «воздаяния» индусы традиционно  называют «кармой».
 Поскольку у души есть «Свобода воли», нам дана возможность выбирать место и время воплощения. Причем эта свобода - полная: можно воплотиться, как в Настоящем, так и в Прошлом  и даже в Будущем. Воплощавшиеся ранее в Будущем души приходят на землю в  виде великих пророков и прорицателей, ибо это Будущее им уже известно.

     
                               Как обрести понимание смысла своей жизни?


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

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


Но для большинства людей  такое  понимание - сложная духовная задача, к ней они приходят постепенно. Конечно, до рождения - это не проблема, поскольку в Инобытии все находятся в той или иной степени в связи с Богом. Он является внешней доминантой любого аспекта бытия в “Том мире”. Пускай по уровням собственного продвижения и развития все находятся на разных ступенях духовной иерархии, но наличие духовных связей,  равно как и существование  самого Бога, там сомнению никто не подвергает. Да это и невозможно. Как говорится в Евангелии, “и бесы веруют, да трепещут”…
Для чего же в этой ситуации Человеку стремиться на Землю? Проявленное бытие Земли является для нас  единственной школой духа, уникальной возможностью повысить свой духовный статус, свой “рейтинг” в глазах Бога. Человека и там и тут обуревает жажда духовного развития и движения по “Лестнице Иакова”. Не только Бог ищет Человека для равноправного диалога, но и Человек жаждет войти в такой диалог с Богом, ибо понимает, какие перспективы перед ним  этот диалог открывает.

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

Только на Земле Человек обретает способность не просто Знать, но и Уметь, Мочь и Творить! Богу нужные не слепые преданные фанатики, а Сотворцы и Сотрудники, ибо грандиозные космические задачи, стоящие перед человечеством, трудящимся “плечо к плечу” с Богом, требуют смекалки и умения, которые фанатикам просто  “не по зубам”.  “Соработничество с Богом” - это конечно метафора, ибо Человек будет работать один, но с Богом в душе. Тогда он и явится «руками Бога», будет действовать  в соответствии с Его замыслом.
После нашего  воплощения на земле  Бог вроде бы  становится  для нас  далеким и внешним  фактором, но только это дистанцирование  и способно сделать идею Бога внутренней доминантой любой верующей души. Первым в этот процесс включается сам Бог, давая каждому из нас “душу” - живую божественную систему связи Человека с Богом, Творцом, Вседержителем, Всевышним.

В ходе земного постижения Человек неминуемо должен пройти для своего нормального духовного развития четыре стадии земного  приобщения к духу:
-  одушевление природы (язычество),
-  оцерковление (обретение нормативно-религиозного сознания), 
-  нахождение личной точки “самостояния” (духовно-научные знания),
- открытие инвариантного для любой национальной территории лика Всевышнего и диалог с Ним (духовно-инновационный период).
Однако не следует забывать, что Человек приходит в этот мир не пустым, а с определенным духовным опытом, пусть даже заблокированным в подсознании. Поэтому он не обязательно должен начать с язычества, он может сразу начать с высших слоёв постижения Всевышнего. Но в любом случае на каком-то витке своего духовного взросления он начинает понимать, что Бог в нем самом, что он сам есть - важная и для  Бога составная часть Его.

Тогда он начинает искать Бога не вовне: не в Природе, Церкви, “богооткровенных книгах”, а открывает Его в самом себе. Однако, и это совсем  не предел Богопознания. Личная идентификация с “идеей Бога” есть лишь только открытие “факта существования” Бога, теперь необходим диалог с Ним.  Обретение точки личного духовного самостояния очень важно, ибо без него невозможно вступить в “духовно-инновационное сознание”, в диалог с Богом. Наиболее приемлемым для нас является название этого типа сознания - «трансперсональность», подчеркивающее его диалогическую сущность.
В ходе этого диалога готовится Просветление,   Преображение и Вознесение  каждой души, то есть, такая трансформация и трансмутация тела в соответствии с Духом, которая в конечном итоге сделает возможным овладение нами “полевой формой” Бытия, наиболее приближающей нас к Богу. Мы овладеваем ею после Смерти, хотя без должной духовной подготовки такая Смерть обрекает нас на духовные мучения, названные в Библии  «Адом». 
Если для личностного (фактологического) этапа духовной трансформации важнейшим для Человека было ощущение ЕДИНСТВА с БОГОМ (ПОЛНОТЫ), то сейчас на первый план выступает сам контролируемый процесс ТРАНСФОРМАЦИИ и ДУХОВНОГО ПРЕОБРАЖЕНИЯ  С ВОЗНЕСЕНИЕМ В ФИНАЛЕ. Эффективность любой духовной коммуникации для нас может быть измерена глубиной подобной телесной и духовной  трансформации.

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

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

                      2.3. Прорыв  в Инобытие сквозь автоматизм и пошлость жизни на земле:
Бифуркационный Переход во время Смерти  имеет для непроснувшейся   души еще одно важное позитивное качество: он позволяет ей вырваться из автоматизма и пошлости земной жизни, когда человек обретает сакральное знание, позволяющее ему выделить себя из мира животных, оторваться  от  механистичности чисто  природного  Бытия на Земле.
У нас есть долг в этой жизни не только перед своей  семьёй и социумом, но и перед Богом, который открывает перед нами после Смерти неведомые ранее  «животному  человеку»  на земле границы Духовного Инобытия.
Неверующий человек живет как автомат, на это  обратил внимание своих читателей известный оккультист  Георгий Гюрджиев. Человек  автоматически ест, автоматически совокупляется, автоматически работает. Пока в его жизни не открываются духовные горизонты, он представляет собой «разумное животное», и ничего, кроме того.

Даже открыв для себя Бога, он поначалу относится к Богу также как механизм: автоматически ходит в храм, причащается и исповедуется, но не задумывается о собственном месте в духовной Иерархии мира, о необходимости всеми своими действиями приближать свою душу  к Богу. Какой толк постоянно каяться, если потом продолжаешь также грешить? А  жить в обществе и быть свободным от греховного общества невозможно.
Бог по-настоящему открывается только тем, кто готов к собственному открытию Бога, ибо только в духовно просветленном  реализуется подлинная вера и начинается обретение смысла  жизни на земле.

Дорога, которую открывает нам к Богу Церковь,  может быть также чисто автоматической и полностью  исчерпываться механическим повторением правил Обрядоверия.

 Но Бога мы открываем в душе только Сердцем, а не Разумом. Только Сердце способно пробудить в нас  «Живое дыхание Бога»… 
                                         2.4. Открытие неведомого в жизни Инобытия:
 Главным позитивным открытием души после Смерти является открытие Неведомого в мире Инобытия, что нам становится ясным только при переходе через границу: Бытие – Небытие.

 Душа распростилась со своей материальной сущностью – телом и полностью стала не «частицей», а «волной». Раньше, вопреки ограничению «Теоремы Гёделя», она проявляла и физические, и полевые качества одновременно.

В материальном теле душа жила в узких рамках планеты Земля, сейчас она открывает для себя энергоинформационные уровни всей Вселенной, возможно, не всю целиком.
Сакральная Иерархия Небес становится ясной для неё, чтобы правильно, помогая    познать и своё место в ней.     Структура Потустороннего Мира по представлениям многих  есть некое повторение структуры нашего мира с его Иерархией, многообразием и столкновением Добра и Зла. Нам ближе точка зрения отца Александра Меня, считавшего, что «когда душа входит в атмосферу миров иных, в ней сгорает всё темное, всё злое, всё черное и полнота бытия человека в Посмертии в значительной степени зависит от того, сколько, выражаясь метафорически, останется после этого сгорания». ( См.  Библ. №8, стр.  205) 

Мир Инобытия  много больше завязан на нашей позитивной духовной  ментальности, чем Мир физического бытия. В мире Бытия мы воссоздаём иллюзию автономности от нас физического мира, а в Посмертии мы на это не способны, ибо там нет  органов чувств, способных  поддерживать иллюзорную физическую картину мира, да и вообще  никаких  органов физических чувств (по крайней мере – традиционных)  у человека там нет. Остались только духовные органы да память духовных наработок со времен пребывания на Земле.

Обычно, представляя картину Инобытия, ориентируются на известное высказывание Христа о том, что в «доме Моего Отца обителей много»… Но при этом наполняют эту фразу традиционным материалистическим содержанием, что там много различных участков и областей ментальной реальности, похожей на наш мир. Так традиционно Рай воспринимается, как Райский сад, ну а  Ад,  как  огненное пекло,   и т.д. Это не адекватное восприятие сущности  Инобытия, но трактовать его сейчас более полно  было бы с нашей стороны несколько наивно.  

Напротив, мы трактуем слова Христа «о многих  обителях» как многообразие уровней проявления нашего духовного сознания, ибо  только духовные накопления на Том свете воссоздают тот мир  в своей инаковости и чрезвычайном многообразии.

На самом деле,  всё это, вполне возможно,  не совсем  так...  Если здесь мы поддерживаем Божественную Голограмму, то там – Голограмма Бога  воссоздаёт нас самих. То есть, там мы таковы, каково здесь наше сознание, какой ментальный опыт нами здесь накоплен. Именно поэтому Христос  с такой  настойчивостью апеллирует к необходимости нашего духовного возрождения и, в конечном итоге, - СПАСЕНИЯ. Христос – это Любовь, Он любит нас на любом этапе нашего Спасения, вне зависимости от того, как далеко   мы продвинулись в понимании Его духовного замысла относительно собственного  бытия. 


 Понять разницу между Бытием и Инобытием можно, оценив различие в понимании «Порядка» и «Хаоса». Не понимая их  сути, мы воспринимаем порой Голограмму Мира как Хаос,  из-за нашей неспособности подняться до её Божественного осознания.  Сейчас  нам совершенно ясно, что «Порядок» в физическом мире поддерживается только  с помощью Божественной Энергии, напрямую касающейся и самого Человека,  через те её духовные запасы, которые еще в нем самом есть! 


В Инобытии  картина, как ни странно,  обратная: Земной мир – ипостась Хаоса,  Инобытие –  сфера, максимально упорядоченная. В Инобытии нам становится  совершенно ясно: чем меньше  наш Хаос здесь в мире Бытия, тем явственнее  неосознаваемый ранее  план Божественного Замысла превращается для нас в Порядок, который позднее помогает нам жить в мире Инобытия. Но это  сакральное знание никогда не бывает окончательным… 


Величайшая заслуга Христа в том, что Он донес до нас сущность Инобытия как систему Любви. Все бывшие до христианства религии только затемняли структуру Инобытия терминами «Великое Ничто», «Нирвана», «Эдем»  и т.д.,  ни осознать которые,  как следует, не принять в себя как «Порядок  личного поведения», человек  адекватно не мог. Человек не способен осознать на практическом уровне, что означает растворение  в «Великом Ничто». Это «Ничто» не рождает в душе  никакого отклика…

У кого больше шансов спастись в Инобытии?  Для оцерковленного христианина ясно, что у него! На самом деле это не так. У адептов иных религия есть свои, не менее значимые шансы. Разница носит, как ни странно, психологический характер. Все конфессии считают человека «малой частичкой Бога», только христианство предложило считать Человека «Божьей тварью», обладающей собственной «свободой воли», благодаря которой он способен самостоятельно прийти или не прийти к Богу. Подлинное спасение происходит как результат свободного и осознанного человеческого  выбора!  Фанатизм некоторых религий  связан с отсутствием такого представления в своей парадигме.
 
На Том свете Человек нужен Богу,  как активная, свободная и самостоятельная единица, принявшая на себя ответственность за свой выбор. Только такой человек способен стать  Сотворцом и Соработником Бога, способным под Его руководством  завершить обожение всей Вселенной.  А именно такая задача не может ни стоять перед  любым носителем Разума во Вселенной.
      Нечто подобное  я нашел  в богословии отца Александра Меня. Он считал, что Божественное Откровение – это чудо встречи Человека и Бога, «преломление небесного света в духе сынов Земли». Причем при этом Человек кардинально изменяется, ибо Познание  есть первая ступень Духовного Изменения.  Но это не уникальное, а массовое событие, ибо близки к Откровению не только святые, но и все люди, имеющие чистое сердце и искреннюю любовь к Божественной Истине. Вопрос только в том, каков их энергетический потенциал, способность принять в сердце колоссальную энергетическую мощь Бога? 
Однако у большинства эта встреча  происходит, как вспышка молнии, а святые не только получают Откровение, но и сами становятся при этом носителями Божественной Жизни. Эта способность дана представителям всех религий, поэтому у них у всех есть общее – их диалог с Богом, благодаря которому человеческие души способны спастись и в самом трудном испытании. Конечно, не все, но духовная часть человечества неуничтожима.

Антиподом Любви отец Александр  считал «человеческую самость», которая, по его мнению, лежит в основе магического противления Человека Богу: «Магизм лежит у истоков коллективного родового сознания, связанного с подавлением личности коллективом, которое само по себе глубоко антагонистично христианскому учению о человеке. Коллектив, подчиненный воле царя-мага, заставляет личность раствориться среди племенного целого, ибо властителям легче управлять массами, нежели личностями. Результат этого оказывается трагичным: коллективное магическое сознание давит на народы, парализует творческую активность и религиозный гений человечества, тормозит движение культуры». (См. в Библ.  № 8, стр. 208-209)

Наиболее четкое представление о Том Свете   в нашем  мире даёт деятельность матери Терезы, не на словах, а на деле доказывающей всем, что Бог – это единственное Благо Мира, а   Ад и Рай – это грани  восприятия этого Блага  после Смерти. Если ты не привык ощущать Бога как единственное Благо, ты в Инобытии будешь мучиться самым жестоким огнем – муками собственной совести.  Если ты поверил  Христу в мире Бытия, на Том свете ты будешь в Раю, будешь наслаждаться осознанием своей Правоты. Будешь Его  Сотворцом  и Соработником,  ибо сакральное творчество - это и есть Рай!

Как  Бог на Том свете  помогает всем туда приходящим, несмотря на  их неимоверное количество и различное качество, так и сестричество Матери Терезы не отказывало  в помощи никому. Именно поэтому она выбрала для своей деятельности самый бедный город в мире - Калькутту. 

Сестры там  обретали  под руководством матери Терезы уникальный опыт помощи бедным людям. При этом им запрещено было брать деньги за свою работу, они жили только на помощь Правительства и благотворительность богатых, но богатым они  сами принципиально не помогали. 

Возвращаясь к сущности нашего Бытия в Инобытии Потустороннего мира, можно сказать, что главная для нас там проблема – проблема  духовных изменений. Они не следует слепо за изменениями физическими – мы получаем там иную «телесность», она носит,  скорей всего, «волновой» или близкий к оному характер. Мир Инобытия  принципиально духовен, поэтому и  энергоинформационная энергетика Того света носит волновой (полевой) характер.

Однако с духовным преображением  человека не все так просто. Рассмотрим две принципиально существующие  в Инобытии возможности 
Воплощение - принятие Потустороннего мира без внутреннего изменения и вытекающая из этого необходимость повторного  земного воплощения;

Просветление (Духовное Изменение)   - принятие Потустороннего мира с необходимыми (уже существующими в душе)  духовными изменениями  и отказ от новых воплощений.

При милосердном внимании Бога реинкарнационное воплощение должно последовать, если запас духовных накоплений, которые мы несем с собой из мира Бытия, мал для выживания в мире Инобытия,  и он выталкивает нас вновь на Землю, а не обрекает сразу  на Ад. Соответствующий же уровню Инобытия  духовный запас даёт возможность нам существовать в Раю Инобытия, хотя этот Рай совсем не таков, как об этом повествуют нам все посюсторонние  религии мира. 

Другими словами мы будем чувствовать себя в мире Инобытия так,  насколько в мире Бытия мы ощущали тот мир и готовились к его принятию в себя, то есть, говоря  языком богословия, - спасались.

Сегодня, судя по  бездуховному поведению   большей части населения земли, оно обречено на повторную реинкарнацию. При этом возникает проблема с  интерпретацией Глобального Экокатаклизма планеты, который прогнозируют все инновационным образом настроенные богословы.

Пройдя через все его испытания и погибнув в огне это  катаклизма, человеческие души должны воплотиться для «Новой Жизни» на Земле, если они духовно изменились и извлекли урок из этого испытания, или воплотиться в другом месте (например, попасть в Ад), если остались на прежнем духовном уровне.

В нашей интерпретации мира Инобытия мы опираемся на концепцию милосердного Бога («Бог – это Любовь»). Согласно ей, целостный  мир Инобытия - Бытия устроен так, что   элементы мира Инобытия, с которым мы сталкиваемся после Смерти, ещё при жизни в нас уже  существуют: 

-  традиция  заботы  об умерших родственниках;

- родственные нам души в духовном плане;

- «Божья искра» в нашей душе,  даже пребывающая  в задавленном материальным миром состоянии.

Конечно, во многих отношения мир Посмертия будет для нас неожиданным, прежде всего за счет потери  привычной нам  телесности. Если в мире Бытия человек троичен (тело, душа, дух), то в мире Инобытия  он одномерен: только душа, ибо там все – дух, а, следовательно, он не рассматривается как отдельная сущность, а только как окружающая внешняя  среда для существования души.  

Духовность выступает там не только как внешняя среда существования, но и как критерий оценки качества души: достаточно ли в ней энергетических накоплений для существования в Инобытии, или нет? Так  духовная среда Инобытия может не принять греховную душу и вытолкнуть её для повторного воплощения в земной мир.

Спасшаяся душа еще на Земле приобретает все необходимые духовные ресурсы для существования на Том свете и поэтому может быть принята для  посмертного Бытия  на какой  душе угодно срок.

2.5. Смерть как кармическое воздаяние (Пушкин – Тютчев)

                                      «Но Смерть честней – чужда лицеприятью,  не тронута ничем, не смущена.

                                            Смиренную иль ропщущую братью –  своей косой равняет всех она».

                                                                                                                             Ф. Тютчев 

       Рассуждая о позитивных сторонах Смерти, нельзя  не принять во внимание её кармические аспекты. Все религии учат, что Смерть и Посмертие  будут такими, какие  мы заслужим при жизни, поскольку в них есть элемент божественного воздания за качество собственного бытия при жизни.
              Идея «воздаяния»  считается нормальной с точки зрения любой религии, но нам хотелось уточнить нюансы. Если рассмотреть систему Жизнь – Карма - Смерть, то Карма выступает в ней как хранитель Божественной пропорции, постоянство гомеостазиса для любых конкретных носителей Жизни и Смерти. Она требует от человека соблюдать гармонию Жизни и Смерти.
Отсюда вытекает следствие, что отнюдь не  только благочестивая  и смиренная жизнь, наподобие монаха в монастыре, является гарантией Спасения.  Каждый человек в рамках своей ситуации,  специфики его конкретного Топохронала, то есть, единства Времени и Местопребывания на Земле, должен  найти приемлемый для Бога вариант собственного  выживания.
Карма не носит абстрактного характера, она всегда конкретна. Хотелось бы проиллюстрировать эту мысль на примере судьбы двух русских поэтов: Александра Пушкина и Федора Тютчева.

Тютчев вел тихую, смиренную жизнь, был  хорошим семьянином и  верным другом своих возлюбленных. Напротив, Александр Сергеевич вел жизнь в сравнении с Тютчевым разгульную и легко влюблялся в других женщин, изменяя прежним возлюбленным. Правда, слегка  образумился после женитьбы…
Может быть, поэтому Тютчеву была дана длинная жизнь и тихая кончина, А обстоятельства смерти Пушкина представляют собой тайну до нашего времени. Хотя у нас есть их истолкование, но и нам ещё мало окончательной  информации, чтобы быть уверенным до конца. Как говорил Достоевский, Пушкин «оставил после себя тайну, которую теперь мы разгадываем»…
  
Вызвав в ноябре 1836 года Дантеса на дуэль, Пушкин по сути дела расправился с этим “ловцом счастья и чинов”, по словам Лермонтова, ибо поставил его в неловкое положение. Этот красавчик вынужден был по настоянию своего приёмного отца барона Геккерена жениться на некрасивой и старше его по возрасту сестре Натали Екатерине, чтобы замять поднятый Пушкиным скандал из-за его ухаживаний за Натали не рисковать жизнью на дуэли.

“С молодым покончено, теперь мне старичка подавайте!” - говорил Пушкин после этой женитьбы Дантеса. Чтобы понять эту фразу, надо иметь в виду, что в Петербурге той поры сложился кружок высшей знати с четкой антироссийской и антикультурной направленностью, в который входили кроме самого барона  Геккерена и министр иностранных дел Нессельроде, и граф Уваров, министр просвещения, и президент Академии Наук - князь Дондуков-Корсаков.


Говоря  об их сексуальной ориентации,  Пушкин недвусмысленно  высказался в своей эпиграмме на князя Дондукова - Корсакова:

         В Академии Наук заседает князь Дундук.


          Говорят, не подобает Дундуку такая честь.

                 Почему ж он заседает, потому что “попа” есть…
                    ( У Пушкина использовано слово, начинающееся на букву “ж”).

Но главное, с чем поэт хотел бы побороться,  - с их антинациональной и антикультурной политикой. Дотянуться до графа Нессельроде и графа Уварова ему было сложно, поэтому он решил ударить по барону Геккерену, от которого  исходил тот же самый тлетворный дух. Он решил пожертвовать своей  жизнью, чтобы поднять шум вокруг этой группировки, мешающей жить России.  Дантес был только пешкой в его игре, ибо собственная смерть на этой дуэли Пушкина вполне устраивала. Она бы привлекла внимание к этой антирусской группе, на что и рассчитывал Пушкин. Кроме того, у него было три предсказания, что он умрет от белоголового человека именно на 37 году жизни. Поэтому он шел на смерть, как на собственную Голгофу.

Следует сказать, что царь, несмотря на грандиозный шум, поднятый общественным мнением России вокруг финала  этой дуэли,   не решился с расправиться с подлецами  даже после смерти поэта, он только выслал из России Геккерена, а добил Нессельроде Федор Иванович Тютчев уже в эпоху царствования Александра Второго. Он поспособствовал приходу на место министра иностранных дел князя Горчакова, одного из друзей и однокашников Пушкина по лицею, человека честного и подлинного патриота. Он прославился потом своей битвой с князем Маттернихом, как «железный канцлер». 

Шум, который возник после смерти Пушкина вокруг этих людей, испугал их, их деятельность мало помалу  сошла «на нет». Голгофский подвиг Пушкина не прошел даром. 

По сути дела обстоятельства последней дуэли Пушкина с Дантесом заставляют нас двояко к ней относиться:
- с точки зрения кармы Пушкин виноват,  потому  что эта дуэль была подлинным самоубийством;

- с другой стороны мы толкуем её как «личностной  подвиг» Пушкина, ибо он положил свою жизнь «на алтарь отечества».

Подлинной информацией было бы документальное  знание  истинных намерений Пушкина перед этой январской дуэлью. Но мы их никогда не узнаем, хотя косвенно о них может судить потому, что есть информация, что с Пушкиным на том свете всё в порядке… 

Таким образом, даже самоубийство поэта оказалось духовным воздаянием, не ухудшающим его карму, потому что   смерть за правое дело поставила  выдающегося художника России в ряд великих  страстотерпцев, делающих его святым человеком.

В отличие от Пушкина,  масштаб  личности которого чрезвычайно велик (судя хотя бы по размеру его качаний от Добра к Злу), Тютчев прожил скромную  и тихую жизнь правительственного чиновника. Причем, будучи выдающимся поэтом, он был мало известен в широких кругах общественности, ибо печатался крайне мало, по сути, первый свой сборник  стихов опубликовал в 50 лет, а впервые напечатался в 33 года, и  только благодаря Пушкину, который его напечатал в своём журнале «Современник».   

У каждого из них были собственные методы преодоления Кармы, собственная духовная жизнь, полная открытий и духовных тайн.  Загробное воздаяние они оба, на мой взгляд,  получили в самой высокой степени.

 Но почему одному было дано  70 лет жизни, а другому – только 37? Ответ на этот вопрос представляет собой   великую тайну, к которой мы только прикоснемся. На мой взгляд, Пушкину было дано так мало лет из-за кармических долгов его прежней жизни. Судя  по тому шлейфу разгульной молодости, который протянулся  и в земную жизнь поэта, накал этих «прошлых долгов» был действительно велик. 
Но сила  личности поэта преодолела все эти долги, с одной стороны талантом, а с другой стороны «великой душой». Своей мученической жертвой поэт очистил Карму всей своей последующей реинкарнационной цепочки, а возможно вообще прервал её. У Тютчева ни чего подобного не было, поэтому и жизнь сложилась тихо и спокойно. О его нравственной силе и переживаниях говорят только  духовные стихи. Например, такие:
                         «Над этой темною толпой непробужденного народа
                          Взойдёшь ли ты когда свобода, блеснет ли луч твой золотой?

                         Блеснет твой луч и оживит, и сон разгонит, и туманы,

                        Но старые гнилые раны,  рубцы насилий и обид,

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

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

             2.6. Прорыв из Времени в Вечность:
                         «Вчера о смерти размышляя, ожесточилась вдруг душа моя.

                              Печальный день! Природа вековая из тьмы лесов смотрела на меня.

                              И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг     

                              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.     
                             И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды,
                              И встретил камень я. Был камень неподвижен, но проступал в нем лик Сковороды. 

                              И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё,

                              И сам я был не детище природы, но мысль её, но зыбкий ум её».

                                                                                                                                                     Н.Заболоцкий 

Позитивные качества Смерти открывают душам окно из Времени в Вечность, позволяющие  понять подлинные масштабы Бытия, где одновременно присутствует и Жизнь, и Смерть, а точнее их сбалансированный синтез в форме Бессмертия, упертого одним концом в Антибессмертие, а другим концом – в Вечность.
 Многого мы здесь не знаем, и, верно, никогда не узнаем… Астрономы открыли нам невероятный, но конечный,  мир материальной Вселенной. Но он  лишь жалкое подобие подлинного мира, в котором  физическое  Бытие занимает очень   малое место, в сравнении с вечным и бесконечным  миром Духовного Инобытия.
Какое-то более или менее адекватное представление возникает у нас, когда мы исходим из системного  понимания единства этих миров, точнее баланса Жизни и Смерти с помощью адаптирующего их друг к другу Бессмертия. Бесконечная Жизнь и постоянная Смерть завораживает своей тайной, в которой можно попытаться теоретически разобраться, чтобы понять, что  душе  предстоит в обозримой перспективе.

Поможет нам в этом Голографическая Парадигма Вселенной, в которой впервые была сделана попытка рассмотреть Бытие вкупе с Инобытием.

Именно в ней весь  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 первых людей  из Рая, Божественный Логос был ими  существенно подзабыт, ибо человек вынужден был творить собственную искусственную  лексику, откуда пошел сам термин «Искусство». По сути дела, вся культура – это частный, земной  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 (большей частью – неадекватное)  отражение Вселенской Голограммы -  Божественного «Тонкого Мира», к которому мы прорываемся с помощью фрагментов Божественного Логоса, осевшего в наших головах  еще в Раю  в форме «сакральных слов и понятий».

Фрагментарная взаимосвязь души  с Божественной Голограммой (БГ) становится возможной, потому что в наших мозгах  есть  хотя бы частичное ей соответствие (искра Бога в душе). Как доказал Карл Прибрам,  механизм взаимодействия  человеческих мозгов  также голографический. Воспроизведение БГ 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   Ментального 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: как Солнце, Саваоф или Иисус Христос. 
Слово  является носителем смысловой стороны Духовной Жизни в  четырех разных аспектах специфики нашего Сознания – важнейшего механизма связи с Голограммой Бога, характерной для любых религиозных систем. Неважно, причем  называется она «Акашей», «Энергоинформационным полем Вселенной», или, как у нас, «Божественной Голограммой Мира».  Мы обозначили эти четыре аспекта этого типа сознания 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» вплоть  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 нахождении  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 сакральной  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 БГ, но человек стал воспринимать его только как «сумму частей», которой  Целое по определению  всегда больше. Поэтому «за деревьями» отдельных фрагментов Мира  грешные люди  не видят 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, созданный Богом Лес», а только отдельные «Искусственные Деревья». Многообразие  таких «искусственных деревьев» на нашем языке и называется «Культурой». Её остов мифологическое сознание рассматривает как «Древо Мира»
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», продвинутых экстрасенсов и т.д. 

Традиционное видение не способно воспроизвести полностью  не только БГ, 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, близкое Самому  Богу. Но многочисленные факты уничтожения нескольких цивилизаций на планете Земля   плохо согласуются с этой концепцией. Ситуация, как всегда сложнее, мы склонны к некоторому компромиссу между двумя этими   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. Это возможно лишь в одном случае, когда мы начинаем процесс собственного самосовершенствования, процесс превращения нашего восприятия из «закрытого» в открытое», называемое   иногда «Творчеством», иногда – «Магией», как ближе тому или иному автору…
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 человеческих  мозгах  в этом  фильме взят чисто фантастический – с помощью ультрасовременных компьютеров.  Это техническая иллюзия, ибо наш мозг по своим ресурсам  богаче тысячи компьютеров, хотя  его возможности мы пока используем лишь  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, 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, причем делает внешнее - внутренним, а внутреннее  – внешним.  Человеческие Мозги выступают в этой ситуации Гармонизатором мира, Хранителем его Гомеостазиса, Баланса и Благоденствия.
Но это «хорошие мозги», плохие действуют наоборот: работают на Хаос и Дезорганизацию. Нельзя однозначно сказать, что это плохо, ибо реальное развитие – это всегда борьба Энтропии Хаоса и  Порядка Негаэнтропии.  Без сопротивления внешней среды Негаэнтропии не возобладать в этом «лучшем из миров».
 3.    Специфика посмертного путешествия души 
                                                         «Но даже если Жизнь - базар крикливый Бога,



                                      То  только Смерть - Его бессмертный храм».







                                    

Афанасий Фет.

Сведем общие данные из  четырех источников: тибетского, египетского, православного и научного представлений о смерти  в одну общую таблицу, а затем рассмотрим их подробнее:

                                                                                                                                          Матрица № 4.

	ОБЩИЕ

 ФАКТОРЫ
	«КНИГА МЕРТВЫХ»
Тибета 
	 «КНИГА МЕРТВЫХ»

       Египта
	    Посмертные мытарства за грехи    

в Православии 
	Исследования

 клинической  смерти

 Р. Моуди

	Смерть

 Физического Тела
	Вступительный комментарий
	Оценка души
	Словесные грехи
	Невыразимость  происходящего в словах

	Распад 

ЭфирногоТела
	Появление Лучезарного  

света Абсолютной сути
	Выпрямление
	Ложь
	Яснослышание

	Распад 

АстральногоТела
	 Видения в фазе

Абсолютной сути
	Чистилище
	Клевета
	Умиротворение и покой

	Распад

МентальногоТела
	Мирные видения
	Трансформация
	Чревоугодие
	Необычные звуки

	Распад 

КазуальногоТела
	Грозные видения
	Таинство
	Леность
	Темный туннель

	Распад

 Будхиального

Тела
	Гневные видения
	Формирование
	Воровство
	Внетелесное

 Бытие

	Распад Атманичес-

кого Тела
	Перерождения в 

шести мирах
	Забвение
	Скупость,

сребролюбие
	Встреча со светозарнымСуществом

	Просветление 
	
	Жертвоприношение
	Лихоимство
	Видение картин прошлого 

	
	
	Трансцендентность
	Неправедный суд
	Предел

	
	
	Отрыв
	Зависть
	Возвращение

	
	
	Предстояние
	Гордость
	

	
	
	Свет
	Гнев, ярость
	

	
	
	
	Памятозлобие
	

	
	
	
	Убийство
	

	
	
	
	Волхование
	

	
	
	
	Блуд
	

	 
	
	
	Супружеская

Неверность
	

	
	
	
	Содомский грех
	

	
	
	
	Ереси
	

	
	
	
	Немилосердие
	


                                                     3.1 Общие факторы:

Общие факторы посмертного движения души  связаны, как мы и предполагали,  с некой семеричной картиной бытия, а, точнее,  с логикой   полного круга энергетических  изменений, пронизывающих всё вокруг.



Нам хотелось бы привязать его к структуре энергоцентров человека, называемых в Индии «чакрами». Мы, однако, отдаём предпочтение их славянским названиям.

                                                                                                                         МАТРИЦА № 5

	Чакры:
	Корень
	Зарод
	Живот
	СЕРДЦЕ 
	Горло
	 Чело
	Источник

	Стихии:
	Земля
	Огонь
	Металл
	Дерево
	Вода
	Разум, Эфир 
	Дух

	Энергии
	Жизненная

Сила
	Биоэнергия
	Волевая

Энергия


	Моральная

Энергия
	Энергия

Чувств
	Энергия

Разума
	Энергия

Духа

	Функции
	Физическая

сила, агрессия
	Сексуальные

Потенции
	Волевое 

Начало
	Нравственное

начало,

сердечность
	Информиро-

ванность,

творчество, память
	Широта духовных

интересов
	Духовность

	Энергоинфор-

мационный

аспект
	 Плоть

 организма
	Эфирное

Тело

 Организма
	Астральное

 Тело
	Ментальное 

Тело
	Казуальное

Тело
	Будхиальное тело
	Атманичес-

кое  Тело

	ОРГАНИЗМ


	Физическая

Конституция 
	Гениталии и

 Мочеполовая

Система
	Пищевари-

тельный

тракт


	Сердечно-

Сосудистая

Система
	Органы чувств
	Третий Глаз, Интуиция 
	Гипофиз,

Головной мозг



	 Тип  

  личности
	 Воин,

 Борец
	Руководитель,

Организатор
	Менеджер,

Торговец 
	Честный 

Человек
	Творец,

Художник
	Маг,

Целитель
	Пророк,

Святой

	Этапы Смерти
	 Причинение

смертельного 

  урона телу
	Отлет

Жизненной силы
	Распад

Астрального тела
	Распад

Ментального тела
	Распад тела

Причинности
	Отлет

Будхиальных

структур
	Соединение с Атманом

	Образы 
	Борьба
	Совокупление
	Обладание
	Любовь
	Творение
	Умствование
	Духовность

	Низшие

Сефироты
	МАЛЬКУТ –

Действитель- ность
	   ЙЕСОД-

Порождение
	       ХОД  

Возможности
	   НЕЦАХ –

    Жизнь
	ТИФАРЕД-

Совершенст-

во
	ГЕБУРА –

Правда
	ХЕСЕД –

Добро

	Доминирую-

щий цвет
	Красный
	 Оранжевый
	Желтый
	Зеленый
	Голубой
	Синий
	Фиолетовый

	Литера-

турное

Слово
	Филология 

Слова
	Энергия 

Произведения
	Эстетичес-

 кая красота
	Проповеду-

емая   Мораль
	Истинность

произведения
	Духовная

Логика
	  Духовная 

     Сила

	УРОВНИ

ВСЕЛЕННОЙ
	Атомарный-

Плазма
	Молекулярный

Газы , Дым,

Воздух
	Минераль-

ный:

Звезды,

Планеты
	Живые 

растения, одноклеточ-

ные

бактерии
	  Мир 

Животного

Царства 
	Человечество
	   Высшие

      Духи


Эта таблица даёт представление об нескольких уровнях организации Целого:

- троичная  структура Бытия ( Жизнь – Переход- Смерть), (Земля – Человек – Небо) и т.д.

- семислойный уровень: семь чакр (энергоцентров) человека, организующих движение энергий, как в человеке, так и во всей  материальной Вселенной. В духовной Вселенной есть еще три более высоких  уровня, которые мы не рассматриваем из-за их полной непрозрачности для человеческого понимания.  

          Все основные события посмертного состоянии души,  описанные и в тибетской,  и в египетской «книгах мертвых»,  привязаны к указанным  этапам поочередного  распада энергетических оболочек тела и постепенного  перехода души  на полевой энергоинформационный уровень Бытия. 


Глобальная «диалектика Душа – Дух» лежит за пределами посмертных этапов, по крайней мере,  за пределами 49 дней, в течение которых происходят посмертные  метаморфозы души.  Поэтому они не нашли отражения в конфессиональной специфике умирания, рассмотренной в  разбираемой нами литературе. 

 
Но все-таки концептуально можно выделить теоретическую схему этой диалектики. Огромную роль играет сам окончательный  Переход, завязанный на срединное «Пространство  Сердца».  Именно стихия Дерева играет здесь решающую роль. Неслучайно символ Вселенной во всех мифологических системах – Мировое Дерево. В организме аналогичную роль играет Сердце (нравственное начало, ментальное тело, зеленый цвет, клеточный уровень Жизни и т.д.).



Распад ментального, энергетического  тела души  знаменует собой её окончательный  Переход на невозвратный уровень Инобытия. До этого этапа человека ещё можно вернуть с Того света, а дальше – «баста!» Опыты Р. Моуди это подтверждают. Как только душа приближается к критическому Пределу накануне распада ментальных оболочек, она должна решиться на выбор посмертного  пути на  развилке дорог, направившись в Земное (реинкарнация)  или в Небесное Царство.  Выбор всегда за душой, хотя  Тот Свет не готов принимать всех подряд,  туда надо  приходить духовно подготовленным.  Груз греха и для  Того света – тяжкая юдоль! В особенности полна этими грозными деталями «Тибетская книга мертвых».

                             3.2.«Тибетская книга мертвых»:

Для понимания тибетского древнейшего текста важно помнить его специфику. Это не рассказ о посмертном движении души, а буддистский  комментарий к нему, помогающий по древним восточным  верованиям каждой душе обойти все преграды и препоны на движении по трудному Пути Посмертия.  

Важно понять и то, что  книга носит двойной смысл: она помогает не только умирать, она помогает жить, ибо ведет к Просветлению. Её, как и всякую книгу, можно прочитать  при жизни, чтобы понять, что ждет тебя в Посмертии. 


Для его обретения  необходима, правда,  дополнительная духовная работа, чтобы не только  оценить сам Путь духовного движения, а знать всю  его траекторию, которая возникает лишь  при  оценке целостности всей картины Бытия.


В этом описании мы опираемся на книгу С.Ходжа и М.Бурда «Тибетская книга мертвых» (См. библ., № 22). Здесь даны их подробные комментарии к самому древнему тексту. 

                                         3.2.1. ВСТУПИТЕЛЬНЫЙ КОММЕНТАРИЙ:

    А) Переходной этап: устойчивость и изменения:



Тибетская  «Книга мёртвых»  называется в оригинале  «Бардо тёдол» (книга переходов), что подчеркивает её универсальное предназначение. Речь идет, таким образом, не только о смерти, но о  любом важном переходе в  Бытии от очередной бифуркации к последующей за ней стабилизацией.  Наше время – также носит характер Перехода. Поэтому духовные закономерности, найденные ещё  в древнем Тибете, могут оказаться удивительно актуальными именно в наши дни, если мы поймем глобальный смысл древних тибетских  рекомендации, способных помочь нам понять, что сейчас происходит..

Сам Переход («Бардо» - по-тибетски), возможно,  есть единственная вещь, наиболее реальная на свете, ибо Устойчивость всегда временна, хотя мы и стремимся к ней, но никогда не достигаем. Изменения – это то, что с нами происходит  всегда. Клетки организма меняются с такой скоростью, что организм перерождается полностью буквально в несколько лет. Но совершенно незаметно для нас самих. Поэтому мы не замечаем перемен, как  не замечаем старения наших домашних животных,-  они же вечно у нас на глазах. Человеку,  долгое время их не видящему, перемены сразу бросаются в глаза. Каждый может привести подобного рода примеры из собственного опыта.  

Момент Перемены (Перехода)  всегда богат концентрированным, потенциальным ресурсом того, что развернется затем,  и будет реализовано на этапе последующей  Устойчивости. 

Человек способен стать мудрецом-пророком, если он научится извлекать из сущности  Переходного периода  всю скрытую в нем информацию, «беременную Будущим». Тогда он не будет  нуждаться в наставнике, ибо сам познает «момент Истины»  Для этого он должен обладать развитой духовностью.

Уловив характер Перемен,  такой человек способен сам руководить последующим движением Бытия, ибо подлинное  знание – это уже половина успеха  его  реализации на практике. 

Распознавание Реальности – вот залог адекватного бытия в ней, подлинного, как сама Жизнь, залог правильного окончания  Переходного этапа  и приобретения Смерти как Блага по итогам этого Перехода.  Как сказано в «Книге Перемен», «Смерть – это совсем не то, чем принято её считать!»  Нам это становится ясным лишь по окончанию Перехода, после распада ментальных оболочек души. 

                          Б) Три драгоценности:

 Чтобы стать восприимчивым к наставлениям «Книги мертвых» необходимо сделать жертвы Трем Драгоценностям – самому Будде, Дхарме (буддистскому учению) и Сангхе (сообществу в этом месте  практикующих буддизм людей).  Если ты не буддист, надо сделать подношения  символам духовных ценностей  своей веры: в христианстве – Отцу, Сыну и Духу Святому.

Отдавая себя Богу-Отцу, мы признаём огромное воздействие на нас веры в Бога. Поднося свой дар Христу, мы  Ему поклоняемся и принимаем на себя обет Любви, примером которого служит вся жизнь и учение Христа; неся дары Святому Духу,  мы  вступаем на Путь духовного служения, признания в любом своём деле примата  Духовного начала. С позиции наблюдателя мы переходим на позицию активного соучастия.

                              В) Пространство между мыслями:

Сделав духовные приношения Трем драгоценностям, душа  стремится путем медитации постичь духовный смысл промежуточного состояния, увидеть проблеск ясного света в промежутках между состояниями стабильности, свойственных общему развитию любой системы. .

Важно понять при этом не поток мыслей, который овевает наш ум, а Пространство между мыслями, ибо только в нем – истинная суть процесса. Занявшись практической работой,  мы  теряем этот короткий проблеск ясности, мысли тогда   привычно «водят нас за нос». 

Итак,  до следующего промежутка, когда мы подводим итог своим прежним размышлениям. Вот к чему надо стремиться – познать суть этого небольшого разрыва между одной мыслью и следующей, этот тонкий луч ясного света в Переходе, несущий подлинную суть Бытия! Этот блеск Равновесия, пространство баланса между одним и другим состоянием – вот что даёт ясность, содержит резерв последующей Мудрости Пути. 

Ясное  и полное света пространство свободы между заботами и тревогами житейского бытия приносит спокойствие и радость. Оно наполняет нас энергией и делает готовыми к восприятию любых, даже самых печальных Перемен. Мы уже готовы к его объективной закономерности. 

Но оно только заряжает нас интенцией, сам выбор направления и способа приложения наших сил остаётся всегда за нами. В эти краткие моменты подлинной свободы  мы живем в совершенной  гармонии с нашей истинной природой, мы погружаемся в даль духовного  творчества, чтобы использовать пространство между мыслями творчески, познавая в Переходах  дальнейший смысл наступающего периода Бытия.

Если мы этого достигли при жизни, нет необходимости читать нам наставления «Книги мертвых» в процессе умирания. Именно поэтому сам процесс Перехода между Жизнью и Смертью даёт уникальную возможность для людей,  не познавших Истину,  прорваться к сути Бытия. Хорошо, если при этом будет верный друг, способный объяснить нам суть того, что происходит, что ждет нас  на каждом этапе  Посмертия. В Тибете такую роль играли ламы и духовные наставники.

 Отсутствие духовных наработок при Жизни делает  Смерть явлением,  пугающим  нас своей неизвестностью, парализует наше обретение Истины в процессе Перехода к новому состоянию вечного Бытия.

                                            3.2.2. Появление Лучезарного света Абсолютной сути:

 Во время самого  процесса  покидания физического тела душа нуждается в огромном утешении, которое «Книга мертвых» выражает в следующих словах читающего  книгу ламы: «ПРИШЛО ВРЕМЯ ИСКАТЬ ТВОЙ ПУТЬ.  КОГДА ОСТАНОВИТСЯ ТВОЁ ДЫХАНИЕ, ТЕБЕ ЯВИТСЯ ЛУЧЕЗАРНЫЙ СВЕТ, КОТОРЫЙ ЯВЛЯЕТСЯ ПЕРВОЙ ФАЗОЙ ПРОЦЕССА СМЕРТИ, КАК ТЕБЕ УЖЕ ПОКАЗАЛ ТВОЙ УЧИТЕЛЬ ПРИ  ЖИЗНИ.   ЭТО СУТЬ БЫТИЯ, ОТКРЫТАЯ И СВОБОДНАЯ, КАК ПРОСТРАНСТВО. ЭТО ТВОЙ ПЕРВОЗДАННЫЙ УМ, ЧИСТЫЙ И БЕЗ ПРИКРАС, ЛИШЕННЫЙ ЦЕНТРА И ГРАНИЦ В СВОЕМ СВЕЧЕНИИ И ПУСТОТЕ. КОГДА ОН ЯВИТСЯ, ПОЗНАЙ ЕГО, ВСТУПИ В ЭТО  СОСТОЯНИЕ. КОГДА ЭТО ПРОИЗОЙДЕТ, Я БУДУ ВЕСТИ ТЕБЯ!»  (№22, стр. 30).


После встречи с Лучезарным  Светом  наступает состояние бессознательности, длина которого  зависит от качества протекшей жизни, диалектики в ней Добра-Зла и способности души к личной  практике медитации. Обычно её длина не превышает четырех дней, чтение книги помогает умирающему познать природу Лучезарного Света.

Смерть приходит, когда у  нас начинают полностью  атрофироваться  пять наших органов чувств: слух, зрение, осязание, обоняние и вкус. Но этот процесс в Посмертии  диалектичен, ибо

- теряя нормальное зрение, мы обретаем ясновидение;

- теряя слух, получаем способность слышать все вокруг «небесным слухом»;

- теряя обоняние, различаем малейшие запахи каким-то особым неведомым нам  чутьём;

- теряя вкус,  обретаем способность чувствовать его малейшие  нюансы помимо языка;

- теряя осязание, различаем малейшие пространственные  оттенки  всего мира Инобытии без всяких касаний...

Утрата умирающим человеком  первоэлементов мира, составляющих энергетический каркас его тела,   имеет ещё более фундаментальное значение:

- растворение элемента «земля» в воде вызывает у души  потерю ощущений  физического тела;

- растворение «воды» в огне приводит к сильной жажде и обильным выделениям воды из тела, к  потере крови и лимфы;

- растворение «огня» в «воздухе» приводит к  охлаждению температуры тела;

- растворение «воздуха» в «пространстве»  влечет за собой прекращение дыхания;

- растворение «пространства» – это конец общему восприятию человеком физического мира, угасание «Сознания» как   связи с материальным бытием. 


Когда земные первоэлементы души  растворяются указанным образом,  наступает время духовных трансформаций. Среди них «Книга мертвых» поочередно  отмечает:

-  трансформацию «Сознания» в  «Появлении»;

- растворение «Появления» в «Увеличении»;

- претворение «Увеличения» в  «Достижении»;

- растворение «Достижения» в Лучезарном Свете.

Эти  три  последних этапа (Появление, Увеличение, Достижение)  касаются трансформации «высоких энергий», свойственных энергетической структуре человека, превышающей земные первоэлементы. 

ПОЯВЛЕНИЕ – это опускание  энергии,  её трансформация  из верхней чакры вниз; трансформируется   энергия,  которая передана  нам от мужчины-родителя; 

УВЕЛИЧЕНИЕ – это  трансформация  переданной нам с молоком матери энергии в направлении  от нижней чакры в противоположную сторону  - к  верхней чакре;

ДОСТИЖЕНИЕ – это встреча двух  указанных видов энергий, движущихся сверху вниз и снизу вверх,  в абсолютной темноте.   Затем «Достижение» растворяется в Лучезарном свете Абсолютной сути.


Но, потеряв один привычный земной  мир, душа вступает в  неожиданный новый  мир Инобытия. Она видит яркий радостный Свет, вступает в состояние  умиротворения и покоя. Люди, пережившие клиническую смерть, неоднократно подтверждали это. Это состояние в буддизме называется «Освобождением». 


 Блаженство, которое человек получает при «Освобождении» не сравнить с жалким эмоциональным счастьем физического мира. Именно поэтому Будда называл важнейшей составной частью своего учения о положении человека в физическом мире «Истиной  Страданий».  Путь отречения от страданий легче всего освоить в момент смерти. Вся окружающая духовная   среда будет способствовать этому.


По мнению  тибетских лам, момент, когда душа («тонкий ум» - в «Книге мертвых») встречается с Лучезарным Светом,  сулит для неё большие возможности. Душа освободилась от привязок былого внешнего мира. Душа находится в переходном состоянии: между Абсолютной пустотой  окружения и  находящимися пока  вдали от неё  вибрациями Лучезарного Света. 

 Душа  должна постигнуть все возможности  этого Перехода, как считает «Книга мертвых»,  ибо в них скрыто  её будущее  положение в Посмертии:

- необходимость познать чистый свет Абсолютной сути, Всеблагой Матери;

- познать   её чистую  бесформенность, отсутствие вещества, качеств или цвета  будет очень трудно;

- но полному  осознанию поможет сам вибрирующий  Свет – Первозданный Ум, всеблагой Отец;

 - соединив эти полярные грани мира  Посмертия (пустоту и вибрацию), душа получает Просветление;

 -  познать яркий свет Абсолютной Сути можно только с помощью собственного света души  в Освобождении;

 - поможет тебе  просветиться сам факт  осознания, что оно в принципе  возможно.

Огромное значение для получения посмертного Просветления имеет предварительная подготовка на стадии физической жизни.  Загодя до Смерти нам надо обрести Веру, как детям, бессознательно верующим своим родителям, надо обрести знание о  Всеблагом Отце и Всеблагой Матери, надо обрести смирение и расстаться с собственными тщеславием и гордостью.

Прежде всего, важно преодолеть свой страх перед Неизвестностью нового мира, -  только Вера и Знание могут помочь сделать это! Умерший должен представить духовное существо, олицетворяющее для него Любовь и  Сострадание. Он должен без раздумья пойти за ним, как он шел при Жизни за своим духовным учителем. Огромные трудности возникнут  при этом только  у неверующих людей.



      3.2.3. Видения в фазе Абсолютной сути:

 
Вслед за открывшимся  душам  ярким Светом Абсолютной Сути  (за исключением тех, кого за грехи сразу направляют в Ад), им  встречаются  светозарный сущности (для Тибета – это будды, а в Христианстве – это могут быть ангелы), но это не «боги», а воплощения различных граней Просветления, присущих нашему уму. В зависимости от своей духовной Полноты, они проявляются в мирных или в гневных,  ужасающих формах. Если он при жизни был человеком, творящим Зло, ему явятся владыки Смерти со своими палачами. Если творил Добро, это будут святые люди, встречающие его улыбками и цветами.

   
Наиболее прочно эти видения связаны с нашими   основными духовными ценностями. Одним привидится Мамона (думается, что  большинству наших  современников)  или другие бесовские сущности, а  другим -  христианские образы святых или сам Христос.   Сопровождающий эти видения комментарий «Книги мертвых»  должен принести прояснение ума человека, облегчить ему восприятие этих видений в Посмертии.


Способ перенесения восходящих видений зависит от духовных накоплений души и  от помощи духовного наставника, сопровождающего течение умирания чтением «Книги мертвых».


 При этом в течение всего периода умирания  могут встретиться три вида видений:

- МИРНЫЕ, возникающие в области сердца;

- ГРОЗНЫЕ, возникающие из горла и связанные с речью;

- ГНЕВНЫЕ, возникающие в цитадели мыслей – голове.

1. МИРНЫЕ ВИДЕНИЯ:

Пока душе не удалось обрести Освобождение, она вступает в следующую фазу Абсолютной сути, где её преследуют различные переживания, вызванные накопленной при жизни кармой. Лама,  читающий в этот  момент над  умирающим «Книгу мертвых», может очень помочь ему разобраться в сути этих явлений и пройти все  испытания с честью. 

Чаще всего  мирные видения бывают трех родов: в виде необычайных звуков и шумов, в виде яркого свечения и явления разнообразных цветных образов, вызывающих страх. Эти образы являются естественным выражением его собственных духовных энергий, их надо пройти, не цепляясь за них. Человек должен осознать, что он мертв, отбросить все, что держит его на этом свете, включая привязанность к родным и близким.

Но главная привязанность, которая его держит в этом мире, - собственное «Эго», образ «я» как  иллюзия своего высокого самомнения, гордыни и тщеславия. Мы выработали в себе этот щит, чтобы защититься от непостоянства мира, но этот наш образ «Я» – чистая иллюзия. Смерть нам докажет это, продемонстрировав нюансы иллюзорности «эго»  в видениях первых дней своего пребывания в мире Посмертия

                  А) Видения Первого дня:

  Человеку является ослепительный голубой свет Абсолютной сути как мир высших её богов. Не готовая к встрече с Высшими богами,  душа будет стараться в страхе бежать прочь, но помощь читающего «Книгу мертвых» должна обеспечить  ему защиту от этого страха.  Помочь душе могут и собственные духовные накопления при жизни. Поэтому так важно для Посмертия полученный при жизни запас благих дел, поступков и  мыслей. Уйти от голубого света Высших богов – это значит для души  остаться  в круге перерождения, в мире привычных земных привязанностей, из которых ей будет трудно вырваться потом.  Сила зацепки за этот мир – гордыня и тщеславие, высокая фантомность своего «эго», гордое самомнение своего «я». От них необходимо освобождаться, чтобы пройти дальше.

                  Б) Видения Второго дня:

 Вот, что говорится об этом дне  в  комментариях   Стивена Ходжа и Мартина Бурда: «Если умерший ослаблен бессчетными жизнями и наполненными заблуждениями и  неведением, то, возможно,  не сможет вынести проблеск сущностного свечения своего ума, и тот исчезнет, когда умерший будет пытаться от  него скрыться. Чувствуя угрозу от широко открытой природы ума, он может почувствовать враждебность и стремиться к самозащите. Не в состоянии вынести безграничное расширение, умерший  может сжаться и мысленно отбросить этот простор, чтобы отгородиться от всеобъемлющего ужаса. В этот момент возникнет тот аспект сознания умершего, который является тонким осознанием, видящим формы, но  умерший пока не способен принять  их за истинную суть.   

Это можно сравнить с сознанием, в котором, как в ясном зеркале, беспристрастно и без искажений отражается все, с чем он сталкивается.  Всё отчетливо и точно, всё на своих местах. Ничто не добавлено и не пропущено, и ни одному аспекту всей картины не отдается приоритет. Спокойная и осознающая, эта «зеркальная мудрость видит всё в контексте цвета и формы и ещё не пытается истолковать происходящее. Не давая оценки, осознание видит сложную паутину  причин и следствий и остается не вовлеченным и спокойным».  ( № 22, стр. 55)

На этом этапе у души будет двойная альтернатива: отдаться  ослепительному оранжевому   свету Абсолютной сути или потянуться к мягкому серому свету мира Ада. Там в болоте невыносимых страданий у души уже  нет надежды на спасение. 

Будучи одним из аспектов Просветления,  осознание Сути  проявляется как совершенная гармония среди Хаоса того, что постоянно возникает и распадается. Это лучшая защита против смятения ума,  прикрывающегося  личным «эго» как самозащитой. Но эта защита личности  на глазах распадается,  душа будет  ничем не защищена кроме самого акта  познания Абсолютной Сути. 

                                  В) Видения третьего дня:


Видения третьего дня, по всей вероятности,  связаны с распадом астрального тела, ибо в нем души встречаются с бодхисаттвами  желтого цвета – Богом Ратнасамбхавой и с  четырьмя его сопровождающими- двое мужчин и две женщины.  Этот яркий желтый  свет может испугать душу, но читающий наставления лама должен поддержать её и убедить в необходимости движения по направлению этого  Света.

Если из-за гордыни умерший не способен слиться с этими существами, он не сможет понять, что желтый свет – свидетельство неизмеримой любви Божества людям, а все возникающие и проплывающие мимо его сознания вещи – лишь иллюзии, которые  рано или поздно растворятся в пространстве Абсолютной сути.

Умерший должен при этом послушать читающего «Книгу мертвых» ламу, который убеждает его довериться желтому свету и двинуться за ним, не увлекаясь зовущим светом мира людей.  Гордыня может остановить его приближение к желтому свету,  но в мире людей его ждет  только круговое движение по кольцу страданий.

                       Г) Видения четвертого дня:

Видения четвертого дня – это искушение богатством, которое также  проявляется  в блеске и великолепии желтого цвета, связанного с миром голодных духов. Возникает вспышка распознавания картин прошлого, искушение богатством. Но  умершему открывается и распознавание невещественности  искусственно созданной реальности богатства.  Он начинает понимать, что встреченные им богатые  альтернативы – лишь иллюзии, он начинает видеть их подлинную ценность, что для него полезно, а что нет.

Читающий над ним лама призывает его отбросить мирские желания и алчность, продвинуться дальше по пути осознавания подлинной ценности вещей и явлений. Помочь ему в этом могут возникающие при этом образы Будды Амитабхи и Бодхисаттвы Авалокитешвары. 

Если умерший не может принять их помощь, алчность приведет его в печальный мир голодных духов.

                                      Д) Видения пятого дня:

На пятый день высветляется мудрость свершения деяний, которая позволяет реализовать полученный на предыдущем уровне потенциал осознавания   в действии. 

«Если мы пылаем злобой, мудрость свершения деяний сострадает нам. Если мы ослаблены материальной или духовной бедностью, она поддерживает , питает  и вселяет уверенность в наше сердце. Если мы оказались в узких тисках алчности, она указывает нам путь к освобождению через великодушие. Если мы привязаны к миру чувственных удовольствий, она направит нас к блаженству свободы без границ. А если мы поражены неведением и противоречиями, она рассечет все наши сомнения». (№ 22, стр. 67).

Читающий «Книгу мертвых» лама предупреждает об опасности красного цвета мира полубогов, который таит прошлый  путь, накопленный под влиянием зависти и ревности.  Он призывает отдаться зеленому свету, ведущему душу умершего к мудрости свершения деяний.   

                                              Е) Видения шестого дня:

Видения шестого дня суммируют видения пяти предыдущих этапов:

-  голубой свет Абсолютной Сути;

-  видения оранжевого света Абсолютной Сути;

-  видения желтого  света Абсолютной Любви;

-  искушения «зеленым богатством»  четвертого дня;

- искушения красным цветом мира полубогов;

 Если умерший не нашел в себе духовного потенциала, необходимого уровня Просветления, не сумел слиться с семьями пяти Будд, сопровождающими эти видения, он следует дальше, а  чтение «Книги мертвых» продолжается.


При этом ему надо понимать, что с ним происходит. Его ум не имеет возможности обратиться к элементам личного существования – формам восприятия, удерживающим при жизни  сознание в безопасных пределах. Сейчас ум проходит любые явления, не задерживаясь.  Лишь  духовные накопления дают ему возможность остановиться на каком-то этапе и не идти дальше, ибо там – Ад.

     Вот как пишут С. Ходж и М. Бурд в этой связи: « От мира богов до мира Ада  сила Просветления излучается во всех направлениях, чтобы проявиться во всех мирах существования и принести спокойствие  и освобождение от страданий. 

Эта сила принимает формы, наиболее подходящие для различных типов существ с той или иной преобладающей эмоцией. 


Каждый из шести Будд ведет себя как освободитель в том или ином мире, преодолевая состраданием:

- гордость богов;

- зависть полубогов;

- привязанность людей;

- неведение животных;

- жадность голодных духов;

- ненависть обитателей Ада

        Они показывают, что сочувственная сила Просветления всегда готова помочь нам, и только от нас самих зависит, откроемся ли мы ей».   ( См. № 22, стр. 73).

                        2. ГРОЗНЫЕ ВИДЕНИЯ:

Эти видения носят переходной характер между Грозными видениями предыдущих дней и гневными видениями дней последующих.

           2.1. Видения седьмого дня:

Сейчас являются тантрические мастера – мудрецы божественного вдохновения Они сбросили завесу иллюзий, и играют со смертью, преодолев мирские ограничения.  Острыми ножами они отсекают ложные взгляды, устрашая всех своим видом.

Они ведут умершего по пяти путям:

-  пути накопления и подготовки к религиозной практике, обращения ума к добру;

- пути соединения, где умершие пытаются соединить теорию с практикой;

- пути видения как результата предыдущего пути;

 - пути медитации, где понимание соединяется с потоком ума, теория с практикой;

- путь исчерпания учения, свидетельством которого является непринужденность и свобода.

«На седьмой день во время перехода от растворения ума к растворению тела покойного из его горла возникают воспоминания обо  всех полученных при жизни религиозных наставлениях в форме мандалы божественных учителей. Семена такого проявления были заложены в горловой центр речи  мудрыми учителями, с которыми умерший встречался при жизни. Теперь в фазе смерти возникает воспоминание об этих мудрых и сострадающих учителях, а умерший получает еще одну возможность связаться с визуальными образами, появляющимися из глубины его собственного сознания, и обрести окончательное Освобождение от всех печалей». (Библ .№ 22, стр. 89) 

                  3. ГНЕВНЫЕ ВИДЕНИЯ:

                       3.1. Видения восьмого дня:


Большинство духовно продвинутых душ получают Освобождение на предыдущих фазах смерти, но есть люди с негативной кармой, которые все еще несут бремя заблуждений. Их эго вступает в противоречия с силами природы, они стремились покорить природу, восставали против неё. Они не желали жить в гармонии с ней, защищая свой  эгоизм, стремятся подчинить природу себе

Наступает фаза смерти, связанная с гневными проявлениями, умершего будут одолевать страх и ужас, ему трудно будет что-либо осознавать, а без этого нет Освобождения.

Эго полагает себя самой важной вещью на свете, но фактически оно есть фантом, созданный желанием Все видения на этом этапе -  лишь плод негативной энергии умершего.

                            3.2. Видения девятого дня:

Все видения этого дня носят форму демонов или исчадий ада, но на деле они – лишь архетипические божества нашего сознания, которых не следует бояться. 

                                 3.2.3. Видения десятого, одиннадцатого  и двенадцатого дней:

Умершему будет являться Рудра (тибетский Сатана) - воплощение жестокости, алчности, глупости и эгоизма. Но сила Просветления победит и его. Тогда Будды принимают его форму, чтобы показать, что Просветление и сострадание могут преодолеть все злое и темное. Даже самое отвратительное может быть со временем растворено, если умерший способен найти сострадание, им  победить зло в своей собственной душе.  



           3.2.4. Перерождение в  шести  мирах:

По буддистским представлениям в том мире все рождает ум, поэтому грешнику дан один путь -  в новое  перерождение.  Человек, обуреваемому греховными представлениями,  обречен на  вероятностные миры перерождений:

- обуреваемых гордостью -  мир роскошной «божественной» жизни;

- обуреваемых ревностью мир полубожественной жизни;

- обуреваемых страстями – человеческий мир;

-  объятых глупостью – мир  животных;

- объятых жадностью – мир голодных духов;

- объятых гневом – мир исчадий ада. 

          Только Мир равновесия, где не слишком много комфорта и не слишком много страдания,  подходит для последующего духовного роста.  Если одна из доминирующих в уме характеристик человека все равно проявляется,  «Книга мертвых» готовит умирающего  к неизбежному перерождению, то есть, к реинкарнаци в физическом мире в соответствии со своими особенностями ума.

А) Восемь дев и восемь ведьм:

Если человек не внял увещеваниям  чтеца «Книги мертвых», продолжает держаться за мир иллюзий, ему являются восемь дев и восемь ведьм с головами животных. Прибежище Сатаны (Рудры – по-тибетски) – земной мир посылает умершему и дев, стремящихся помочь ему трансформировать эгоистические чувства в сострадание, и ведьм со знаками напрасных прошлых существований. 

Эти ведьмы, высоко поднимая плоть неведения ( труп жертвы) кости гнева и кровь желания, предлагают оружие, чтобы отсечь узы, привязывающие людей к бессмысленному повторению бессмысленных страданий.

       Б) Четыре хранительницы   ворот:

Затем являются четыре  хранительницы  ворот:

- восточная, символизирующая бесконечную  любовь, хватает за сердце;

- южная, символизирующая бесконечное сострадание, тащит к себе арканом сострадания;

-западная – привязывает к себе цепью бесконечной радости;

- северная -  звонит в колокольчик равенства, чтобы освободиться от земных предпочтений.

Таким образом, -

-  на Востоке умиротворяется все возникшее в человеке из-за злости;

- на Юге – обогащается всё слабое – крепнет здоровье, увеличивается богатство , отчаяние смешивается с    

надеждой и доброжелательностью;

- на Западе безграничная радость притягивает ещё большие радости к блаженству, накапливает позитивную энергию;

 - на Севере искореняются раздоры и враги, не усмиренные ранее, и разрушаются последние остатки человеческой самости.
      В) Двадцать восемь женщин:

Они являются в следующем порядке:

- Шесть женщин – с Востока знаменуют собой совершенное сострадание, прощающее неведение , агрессию и похоть;

- Шесть женщин с Юга, знаменующих отсечение обмана и ложных взглядов;

- Шесть женщин с Запада, несущие лук и стрелы – символы и средства проницательности: 

- Шесть женщин с Севера, знаменующие победы над злобой и агрессией;

- Четыре последних женщины служат инструментами любви, сострадания, радости, сопричастности и равновесия. Они охраняют ворота внешнего круга. Расстанавливая их, проводник направляет сердце умершего к блаженству освобождения.

      Г) Ужасы:

Если умерший до сего времени не познал природу своих заблуждений, шансы на освобождение его почти потеряны. Если до этих пор не познаны добрые стороны своего просветления, то последующие переживания окрашиваются злыми сторонами нашего «Эго-ума».

  Он впадает в состояние бреда и деградации и порождает ужасающие отражения свирепых  демонов и других враждебных сущностей. Теперь для него нет другой дороги, кроме очередного Перерождения.
Д) Переходная фаза Перерождения: 

Не сумев освободиться от обязанности возвращаться в материальный мир, человек мечется в страхе, проходя Путь ужасов, подогретых невозможностью вернуться в своё прежнее тело. Он ищет укрытие, но найдем ли – Бог весть, ибо оно – слабый путь к освобождению. У него нет шансов, ибо он продолжает бессмысленную дорогу, цепляясь за старые привычки, за обычаи своего старого «Эго».   

Но шанс есть, хотя карма не даёт ему Освобождения, он может воззвать к Владыке Сострадания, чтобы освободиться от перерождения. Здесь важен самоанализ. На том свете нет судьи, кроме нас самих, мифические черти – это наша совесть. Весь последующий выбор дороги  зависит от состоянии чувств  самого человека.  Как уже указывалось, человеку, обуреваемому греховными представлениями,  обречено идти  в   вероятностные миры перерождений:

- обуреваемым гордостью -в  мир роскошной «божественной» жизни;

- обуреваемым ревностью – в  мир полубожественной жизни;

- обуреваемым  страстями – в  человеческий мир;

-  объятым глупостью –  в мир  животных;

- объятым жадностью –  в мир голодных духов;

- объятым гневом – в  мир исчадий ада. 

Только святость приводит человека к Освобождению, открывая перед ним Мир Будд.

Е) Закрывание ворот вхождения в лоно:

Это закрывание может быть итогом обращения к Богу  -  Владыке Сострадания. Но если нас мучат страх и ненависть, этот путь приводит только к новым проблемам. Наше «Эго» - маг, создающий иллюзии, которому нельзя верить, а надо  

Понять их иллюзорность и повернуться лицом к Богу. Подлинной реальность Бытия является мир Освобождения, а всё другое – только май, иллюзия, прах и тлен...

                                3.3. «Египетская книга мертвых»:

             Для анализа  египетской «Книги мертвых» мы воспользуемся книгой «Совмещение пределов» Н. Лединского (См. Библ. №19) В отличие от православных представлений, которые рассматривают специфику посмертного пути через преодоление конкретных грехов, египтяне представляли  сам путь души в Посмертии как  движение души по ночной реке  в специальной барке.  В соответствии с их представлениями,  душа после Смерти проходит всего  12 этапов этого сплава по ночной реке мира мертвых. Это  12 часов движения по миру  ночи. Рассмотрим их по отдельности:

                                             3.3.1. Оценка души:

                   На этом этапе, который у египтян назывался «Первым часом ночи», душа уже  попадает в реку, текущую по  Царству мертвых, но еще продолжает держаться за покинутое тело. Эта связь прервется только через девять дней, которые отмечаются,  как важные вехи,  всеми религиями. Души путешествуют по реке мертвых – Нилу Мертвого Царства. Боги,  встречающие душу на этом водном Пути,  пропускают туда не всякую душу, а лишь не отягощенную смертными грехами. В первый час ночи душа подвергается оценке богами, кого пустить дальше, а кого сразу  уничтожить. 

                                            3.3.2. Выпрямление:


Во Втором часу ночи выпрямлением  души занимается  бог «Пожиратель осла».  «Ослиность человека» связана с его упрямством – обретенными  на земле качествами упорства и самонадеянности. Боги не хотят пропускать в Царство мертвых людей, не желающих подчиниться правилам Космоса. Поэтому «Пожиратель осла» выпрямляет эти качества души, насколько может. 



Ослиная  непокорность должна быть принесена душой в жертву Богу  ночи  Сету.  Сет, как и Дьявол в Православии, выполняет в представлении древних  египтян функции карающего слуги   Бога ночного царства – Осириса.


 Но и Сет и Осирис не самостоятельны, они  работают на Верховного повелителя мира. Затем душу встречают сходные с Сетом боги, в виде животных, выпрямляющие  другие грехи души,  которые мешают  ей попасть в Царство мертвых. Не все души одолевают  этот Путь выпрямления, а лишь те, кто праведно жил, не изменяя в своей физической  жизни Божественным законам.

                                             3 3.3. Чистилище:

В Третьем часу ночи путешествующую по ночной  воде душу встречает бог – «Рассекатель души». Его задача разделить её на две половины, сгруппировав в одной сходные качества, тяготеющее к земному бытию, а в другой – небесные качества.


Задача Рассекателя – освободить душу от земных привязок, очистить её от всех  последних связей с земным бытиём. Только сейчас душа начинает по существу впервые  понимать, что такое представляет собой  Царство мертвых.
                                                            3.3.4. Трансформация:
                На Четвертом часе ночного  Пути души подстерегают две опасности: одна – потонуть, как камень, под тяжестью своих грехов, другая,-  очистившись,  всплыть наверх, как пробка. Первое – станет  уже необратимым процессом,  утонувшая душа гибнет навсегда, ведь  после реинкарнации в физическом  мире ей придется всё начинать с начала, забыв все прежние духовные наработки. «Всплывшие души» имеют больше шансов для продолжения посмертного  путешествия.

                                           3.3.5.  Таинство:

В Пятом  часу  ночи душа расчленяется на несколько сущностей: Разум, Эмоция, Энергия, Память. Чтобы двинуться дальше,  она должна быть одновременно и целостной и расчлененной. Иначе она будет подвержена реинкарнации – возвращению в физический мир.


Реинкарнации происходят на Пятом часу  только у тех, которым  не хватило энергии и духовных ресурсов двигаться  дальше  в этом путешествии. Такое движение  требует времени, поэтому обычно души  воплощаются через сто, а иногда и через тысячу лет. Тело в новой реинкарнации не помнит старых воплощений, чтобы более успешно набирать новый опыт, не пользуясь старым,  как отжившим  свой срок служения. Иначе они не шли по пути духовного  прогресса, а эксплуатировали свои прежние заслуги. 

Реинкарнация одной души возможна не более двенадцати раз, ибо только  за это время свой  потенциал душа способна набрать, чтобы на 12-ом часе окончательно  пройти в Царство мертвых.

Вопрос о переходе на Пятый час ночи решают «Закалывающие богини». Их решение окончательное и не подлежит никакой апелляции.  Прорвавшись сквозь Пятый час, душа взмывает вверх по дороге в Царство мертвых, главные пороги на этом пути уже пройдены…

                                                 3.3.6. Формирование:

Если на Пятом часу душа оставила свое прежнее астральное тело, то  на Шестом часу ей надлежит,  заново духовно родиться, пройдя   новую трансформацию – «Формирование».



Эта трансформация представляет собой как бы «оживление мертвецов», ибо душа в этот час ночи получает    новую форму, под названием «тень».



«Тень» - это некая ипостась тела, получение «формы» в Царстве мертвых, чтобы обновленные души могли видеть  друг друга. Обретение «тени» адекватно «новому оживлению» души, получению ею равноправного с другими статуса посмертного бытия.



Но на этом  испытания ещё далеко не окончены. На выходе из Шестого часа ночи души подстерегает «Пожиратель теней», который может отобрать новую форму души, если ей удалось получить её обманом или хитростью.



В итоге душа вступает в новый этап «Таинства», на исходе которого трансформация продолжается на новом   этапе, исключающем простое деление на «плохих» и «хороших». В Посмертии всё много сложнее.

                                              3.3.7. Забвение:

     Седьмой час ночи носит особый характер у египтян, поскольку цифра «семь» - сакраментальное число во всех мировых культурах.


Важность этого часа связана  с тем, что душа на этом этапе способна  как бы перейти  из Царства мертвых в Царство вечно живых. На этом пути её поджидает змей Апопис – самая большая угроза для душ в потустороннем мире.


Хотя душу уже сопровождают добрые боги и богини, они не рискуют  вступать со змеем в бой, это дело самой души. Она может победить Апописа  только в одном случае, если она и целостна,  и  расчленена одновременно, то есть, владеет всеми богатствами своей душ и ощущает свою целостную индивидуальность.

Прямой бой с Апописом  бесполезен, душа должна обойти его, ибо сущность его – беспамятство. Самое страшное, что поджидает душу в мире Посмертия – это забвение  положительных начал, накопленных  в Царстве Живых, которые душа и несет с собою в Царство мертвых. Только этими наработками она может  справиться со змеем.

Обретение душой формы  является её оружием в борьбе со змеем. Этому обретению способствует не только память о положительных наработках, но и сама способность обрести новую форму и хранить её в  посмертных испытаниях. Огромное значение здесь  имеет творческая склонность души к формотворчеству   

Душа  в Посмертии – заложник Вечности, но овладеть им она сможет,  только сохраняя все свои творческие способности. Творческое владение  формой и есть залог овладения временем. Это удлиняет время её пребывания в Посмертии,  удлиняя  период  перехода   в новую реинкарнацию. Бесформенность -  враг души, враг её длительного путешествия в Посмертии 

                                             3.3.8. .Жертвоприношение:

На следующем этапе в Восьмом часу ночи  душа раздаёт жертвы, проявляя весь запас милости, накопленный ею на предыдущих этапах  своего духовного развития. Она путешествует в ту пору по Царству Дат, где много пещер, а в них застряли «безмолвно ждущие» своего освобождения души, которым она должна помочь своей жертвой.  Эта жертва носит чаще всего характер энергетической подпитки. За время духовного просветления душа набрала определенный запас энергии, который она может здесь пожертвовать, чтобы помочь душам других. 

          

        3.3.9. Трансцендентность: 

На этом этапе в Девятом часу ночи душа должна обрести трансцендентные знания, как считали древние египтяне, – знание имен богов и богинь «Девятого часа ночи».

Владеющие этим знанием, способны оживлять мертвых, что само по себе весьма губительно для мира Бытия, ибо нарушает его равновесие. Поэтому боги усиленно охраняют мир «Девятого часа» от вторжения душ,  неподготовленных к подобному нарушению законов физического мира..

Защитой служит плохая способность сознания в физической оболочке подняться к овладению тайными  знаниями «Девятого Часа» Получившие эти знания способны решать любые проблемы физического мира Бытия, что в случае духовно не готовых к такой  мощи лиц, весьма  опасно для физического  мира.

                                        3.3.10. Отрыв:
Во время Десятого часа ночи душа снова меняет свою физическую оболочку, сбрасывая старую, как надоевший хлам. Она как бы  раздваивается на две половинки: одна связана с неземным сознанием, а другая – с нечеловеческим. Неземное сознание – космический вид сознания; нечеловеческое – это отделившееся от человека его сущностное начало, лишенное всякой эмоциональности. Только в таком виде душа способна предстать перед Высшим Абсолютом.

На этом этапе космическое сознание тянет душу вверх, а нечеловеческая его часть поддерживает это стремление. 

В процессе  этого стремления к Абсолюту душа полностью прощается с любыми земными зацепками, чтобы быть готовой к  встрече с Ним.


Полный отрыв от земного возможен лишь в процессе абсолютной космической трансформации души. Эта способность должна быть уже заложена в самой душе, чтобы реализоваться на этом часу ночи.


Под готовностью души к Десятому часу ночи  имеется в виду определенный  энергетический импульс, такой  заряд энергии души , который  способен её резко протолкнуть вверх.  Если его нет, душа растворяется в Десятом часу.

                                                  3.3.11. Предстояние:

Перед окончательным выходом к Свету в Двенадцатом часу ночи душа должна разделаться со всеми своими земными привязками, как в прямом, так и в переносном смысле. Она должна пройти иносказательную расправу со своими врагами, которую творят богини с ножами, встречающимися ей на этом этапе.


Вся человеческая мораль должна быть оставлена на этом этапе движения души. Барка, тянувшая душу по ночной реке,  останавливает своё движение. Но  речь идет не о Божественной морали, данной пророками, а о человеческой морали, по которой и живет физическое бытие людей.

                                                       3.3.12. Яркий Свет::

Наконец душа попадает в храм Солнца, где царствует Бог солнца – Ра, соединяющийся на этом этапе с ночным Богом – Осирисом. Это соединение сопровождается огромным выбросом энергии, который душе необходимо выдержать. Для этого она должна быть соответствующим образом энергетически заряжена. Этому служит окончательное просветление души.  


Наступает время Страшного Суда, но это не суд Бога, а суд самого человека над самим собой.  Эту личную встречу с Богом Ра душа видит как ослепительный свет в конце туннеля – момент,  описанный во многих религиях, в том числе и познанный нашей наукой.

          3.4. «Посмертные мытарства души с точки зрения  Православия»:

Наиболее четко посмертные мытарства души даны в православной традиции  в связи с мытарствами преподобной Феодоры (См. № 20, стр. 15-41). В последующем изложении мы опираемся на эту книгу и православное исследование  «Загробной жизни» ( № 18., стр. 146-161) 
Первое мытарство, которое Феодора испытала в Посмертии, – мытарство сквернословия и празднословия. Как сказано в Евангелии: «От слов своих оправдаешься и от слов своих ты осудишься». (Матф., 12, 36-37). Наиболее тяжкий грех – сквернословие, которым так грешен русский народ. Уж сколько раз твердили ему, что  мат – это призыв бесов на свою же душу,  за которое первым делом и придется пострадать человеку, всё ж  ему  неймется. Уже и  в храм ходит, а все равно без блудного слова зачастую обойтись не может. Возможно, это свидетельствует лишь о молодости нашего этноса.

Второе  мытарство – это мытарство лжи. 

Душа истязается на этом мытарстве за всякую ложь, напраслину, возведенную на человека, клятвопреступления, призывание имени Божьего  всуе. Сюда же относится утаение грехов на исповеди перед священником, сокрытие их. Мы часто склонны прощать себе малую ложь по мелочи, но на Суде Господнем за всё отвечать придется…

Третье мытарство – мытарство целенаправленного  осуждения и клеветы  на невинного человека. Здесь пострадают души за всякое осуждение, ославление безвинно обвиненного  человека, ругательства и насмешки на другими, забывание собственных подобных недостатков. Недаром Иисус призывает нас: «Не судите, да не судимы будете!» Здесь нам придется отвечать за то, что брали на себя Суд Господень над другими  без всякого права на это.

Четвертое мытарство – мытарство чревоугодия. На этом этапе истязаются всякое объядение, пьянство, принятие  пищи  без молитв, нарушение постов, пресыщения  и пирования – любое угождение чреву.  В пьянстве особенно грешен русский  человек. Но придется отвечать, «коль основное веселие твоей  души – пити!» Значит, вера в Бога отодвинута на второй план. 

Пятое мытарство – леность  и праздность,  тунеядство, нежелание отдавать взятые на себя долги. Там истязуются  уныние и нерадение в служении Богу, всякий отказ от выполнения собственных духовных обязательств.

Шестое мытарство – мытарство воровства и хищений. Нередко мы по мелочи готовы взять чужое, не представляя, что на Том свете и за  мелочное присвоение чужого придется платить тяжкую цену.

Седьмое мытарство – мытарство скупости и сребролюбия. Этот грех свойственен многим из нас, забывающим по простоте душевной, «лишь то, что отдал,  есть твоё!»
Восьмое мытарство – взяточничество и лесть, ростовщичество и другие действия, основанные на финансовом обмане и корысти. Большинство разбогатевших в годы Перестройки будут гореть в адском пламени за эти прегрешения. 
Это мытарство лихоимства, поэтому любой бандитизм попадает в это прегрешение. Большинство наших современников – это «мытари восьмого плана».

Девятое мытарство – мытарство неправды и тщеславия, близкое к мытарству гордости. Любые выгоды, полученные человеком ценой обмана, наказываются на этом этапе.

Десятое мытарство – мытарство зависти. Самый большой процент зла в мире основан на зависти, к  которой особенно склонны в нашем мире женщины. В рамках этого мытарства истязуются люди, завидующие благу ближнего, не имеющие любви к ближним, братоненавистники и злорадствующие по поводу недостатков ближних.
Одиннадцатое мытарство – мытарство гордости.
Это один из самых страшных грехов человека, потому что кажется и не грехом вовсе. Человек на определенном этапе своего Бытия,  в особенности в молодости почти не может существовать без тщеславия и гордыни, самомнения и самовозвеличения. Смирение приходит как результат большой духовной работы, но если ты при этом не покаялся в своей гордыне, грех остаётся за собой  и придется за него расплачиваться.

Двенадцатое мытарство – мытарство гнев и ярости. Мало есть на свете людей, которые не испытывали, хотя бы раз, гнева на своих ближних, неважно дети  это или  домашние животные. Если ты в гневе совершал какие-то злобные действия, то придется жестоко расплачиваться за их последствия. 

Тринадцатое мытарство – мытарство памятозлобия.  На этом этапе несут ответ все воздающие злом за зло. Мало добросердечных людей, способных, когда тебя ударили по левой щеке, сразу же подставить правую. Чаще всего мы ударяем в ответ, то есть, множим злосердечие в мире.  Сейчас за это придется платить.

Четырнадцатое мытарство – мытарство ответов за убийство,   разбой и грабеж, за все неправедные войны, в которых человек принимал участие. Ответственность за аборты и муж жена несут на этом этапе, если прерывание беременности имело место по взаимной договоренности и не было раскаянным.
Мытарство пятнадцатое -  участие в магических обрядах, волховании, заговорах и чародействе,  любые формы призывания на помощь бесов.

Мытарство шестнадцатое – мытарство блуда,   блудных  помыслов, «детский грех» – онанизм.

Мытарство семнадцатое– мытарство прелюбодеяния, нарушения супружеской верности  жены и мужа.

Мытарство восемнадцатое – за  содомский грех и  мужеложество.
Мытарство девятнадцатое –  ереси. Отступничество от православной веры, сомнения в Боге, атеизм, отрицание Бога, богохульство.

 Мытарство двадцатое -  мытарство немилосердия, жестокости, отсутствия любви к ближним.

Избавиться от этих грехов в Православии можно, если перед смертью покаешься перед священником, а  он  причастит тебя  святыми дарами.

                              3.5. «Теория «клинической смерти» Раймонда  Моуди».
Свой вклад в понимание Смерти внесла и современная психологическая наука. Он связан с деятельностью реаниматоров и психологов, анализирующих воспоминания людей, побывавших в клинической смерти. Только надо помнить условность этого взгляда, ведь подлинной  смерти на самом деле не было, а была лишь её репетиция. Для рассказа об исследованиях Р. Моуди мы воспользуемся текстом из  сборника  «Жизнь после смерти» (См. Библ. , № 21.).

 3.5.1. Оценка личного посмертного опыта: «невозможность выразить его в словах»:

Человек, побывавший в объятиях Смерти, попадает в принципиально иной мир – мир иного пространства-времени. Его специфику трудно выразить привычными словами, точнее она невыразима вообще. Физический мир – трехмерен, точнее четырехмерен, если посчитать Время дополнительной координатой. Мир Смерти многомерен в пространственном отношении, обычные слова для передачи его специфики не подходят, поэтому рассказ в словах не передаёт всё многообразие ощущений, которые получает человек в этом мире.

  3.5.2. Способность слышать и видеть всё происходящее вокруг как бы со стороны:

Обычно попавшие в клиническую смерть больные утверждают, что они все видели и слышали, что происходит после их попадания в это состояние. Если они были  в операционной, то они как бы поднимались к потолку и оттуда наблюдапи за процессом  операции. Они слышали возгласы врачей: «Мы его теряем»…

Обычно сознание больного сопротивлялось против такого диагноза, они не верили в свою смерть, но уже ничего не могли поделать, не шевельнуть ни рукой, ни ногой...

Реаниматоры многократно подтверждали эти  свидетельства  больных  о  тех возгласах, которые они делали в то время. 

             3.5.3. Чувство умиротворения и покоя у  умирающего:

 В  первые секунды своего смертного опыта люди обычно испытывают  весьма приятные и успокаивающие переживания.

У них возникало ощущение, что они как бы парят в воздухе в темном пространстве. Даже если вокруг арктические холода, человеку становится тепло и приятно, и он начинает думать, что умер и находится в другом мире. 

Возникает освобождение от болевого шока, предшествовавшего смерти, человек впадает в приятный транс, желая его дальше продолжать.

                                 3.5.4. Появление необычайных звуков:

Сразу после своей  псевдосмерти у человека обычно возникают разные слуховые ощущения, которые могут варьироваться от  очень приятных до неприятных и резких.

 Обычно эти звуки напоминают жужжание, шедшее как бы от головы. Иногда человеку слышится  далекий колокольный звон, напоминающий похоронный.

Иногда это может быть приятная и хорошо знакомая музыка, каждый слышит обычно своё.

                3.5.5. Темный туннель:

Все реанимированные после клинической смерти больные подтверждали, что они пролетали сквозь какой-то темный туннель, цилиндр или дымоход. Причем,  пролетали его на огромной скорости.

Не случайно в «Египетской книге мертвых» смертный опыт связан с движением души умершего по ночной
 реке.  Реанимированные всегда  также  испытывают нечто подобное..

Иногда это бывает полет, иногда просто скольжение вниз сквозь пространство тьмы.  Подобные ощущение подтверждают и  приверженцы других религий, попадавших в подобные состояния.

                 3.5.6. Специфика внетелесных переживаний после смерти:

«Умирающий» открывает, что способен смотреть на своё тело со стороны, как бы его сознание оторвалось и существует отдельно от тела. Обычно такие ощущения у нас могут быть только во сне.

 Обычно умирающий наблюдает как бы со стороны за всеми попытками реаниматоров спасти его, и удивляется, зачем они это делают, ведь ему  так хорошо, как сейчас,  никогда ещё не было.

 Обычно люди,  побывавшие в клинической смерти, говорят о своём равнодушии к оставленному ими телу.  Часто они не верят  в свою смерть, но возвращаться назад к жизни не собираются, это происходит обычно вне их желания. 

Обычно они получают какое-то новое – «духовное тело», но оно не помогает им общаться с физическим миром, его возможности очень ограничены. Так, к примеру, оно продолжает быть невидимым для людей, оставленных в физическом мире. 

Оно не даёт им возможности  сориентироваться ни в пространстве, ни во времени. Такой определенности на Том свете не существует.  

                   3.5.7. Встреча со Светозарными   сущностями:

Очень часто после движения в темном тоннеле душе являются некие светозарные сущности, которые спешат предупредить душу, что она еще не умерла и ей надо возвращаться назад.  Иногда это неизвестные душе сущности, а иногда это могут быть близкие люди, но недавно умершие. Они не воспринимаются так, как это было на земле, тело носит у них просветленный вид

В любом случае, видны они или нет, они стараются успокоить «умершего» и утешают его.  

Иногда эти светозарные сущности ассоциируются с ангелами, иногда даже с самим Христом. Тип религиозной ассоциации зависит от религии, которую исповедует человек. 

                                 3.5.8. Появление картин Прошлого:

Светозарное существо обычно показывает человеку картины прошлой жизни, чтобы вызвать реакцию на них у человека.  Идет как бы перепросмотр всей прошлой жизни. Она проносится перед взором человека в объёмном виде, все самые значительные этапы  мгновенно всплывают в памяти.

Люди воспринимают их обычно, как попытку светозарного существа преподать урок, показать, что хорошо, что плохо было в их жизни. 

                                     3.5.9. Предел:

Иногда в ходе «посмертного бытия» перед человеком появляется некий предел, некая физическая граница с чем-то таким, что он не сможет переступить.   У человека возникает ощущение, что ему нельзя за этот предел, что он еще не готов умирать, прейти его он не может. 

Иногда, напротив,  у него возникает сильное желание попасть за этот предел, но светозарное существо его не пускает, утверждая, что он еще не готов к переходу туда. 

                          3.5.10. Возвращение в жизнь:

Естественно, что клиническая смерть имеет свои границы и наступает этап, когда человеку приходится возвращаться, ибо Смерть отступает. Обычно с этим связаны негативные эмоции души. Ей было так хорошо на Том свете, а надо возвращаться сюда.

Но в человеке начинает доминировать чувство долго по отношению к оставленным родным,  и он вынужден возвращаться.  Обычно это возвращение связано с обратным пролетом сквозь темный туннель, сквозь который они уже раз пролетали. 

Как и следовало ожидать, опыт клинической смерти обычно оказывает на человека огромное воздействие. Прежде всего,  он становится религиозным, ибо встреча со светозарным  существом    вызывает  в нем твердую веру в Бога. 

Второе, что  эти люди  наследуют, - окончание страха перед смертью. Они больше не боятся, ибо помнят, как им было  там хорошо.

Третий итог – они становятся терпимее к людям и стараются не повторять прежних, нравственных ошибок. 

            4.  Глава:  «Специфика божественных энергий в Посмертии»:
                                                      «Чем ночь темней, тем ярче звезды. Чем глубже тьма, тем ближе Бог!» 

                                                                                                                                      А.Майков

4.1. Просветление как обретение Бога («Бог – это Свет, в Нем нет никакой Тьмы»):

Наиболее адекватной наша семислойная модель «стихий энергий» выглядит при изучении вопроса «Энергии Бога». Мы рассмотрим в этой связи несколько его аспектов по тому, как они даны в Библии:

- Благодать как божественная энергия;

- гнев Божий – проявление этой энергии в стане людей;

- вера – способ проявления силы божественных энергий;

-дары Святого Духа – энергетические носители  Бога;

- энергетическое могущество Бога;

- сердце как орган  восприятия божественных энергий.

 (При подготовке этого текста использовалась книга  – см. Библ., №4 )

            4.1.1. Благодать как божественная энергия:

а) Благодать – основное качество и ипостась Бога, ибо «Бог есть Бог всякой Благодати» (1Петр., 5, 10)

б) Носителем Благодати Божьей явился Иисус Христос (Иоанн, 1, 14);

в) Эта энергия «преизбыточна» ((2 Кор., 9,14) и «предостаточна» (2 Кор., 12, 9);

г) «Она изобилует там, где умножается грех» (Рим, 5, 10);

д) Без этой энергии нет служения Богу (Евр., 12, 28);

е) Эта энергия укрепляет веру и твердость верующих (2 Тим., 2, 1);

ж) Благодать даруется особенно смиренным и ходящим в незлобии. (1 Петр., 5,5)  и (Пс., 83,14)

              4.1.2. Гнев Божий – проявление божественной энергии в  стане людей:

а) «Бог медленен на гнев Божий» (Исх.34,6);

б) «Он праведен и страшен» (Пс. 57,10) и Пс., 2, 12);

в) «Гнев Божий есть огонь истребляющий» (Втор., 32,22);

г) «Чадами» Гнева Божия называются грешники» (Еф.,2,3);

д) Он возрастает при постоянном сопротивлении ему (Числ.,32,14);

е) «Бог не определил нас на Гнев Божий, но на спасение через Иисуса Христа» (1 Сол., 5,9)

ж) Он не продолжается навсегда (Пс., 29, 5);

з) «Гнев Божий отвращается исповеданием греха и раскаянием»(2 Пар., 30,8)

                       4.1.3. Вера – способ проявления силы божественных энергий:

а) Она обладает энергией делать настоящим ожидаемое (Евр.,11,1);

б) Вера – это энергия, приносящая спасение (Иоанн, 3,16);

в) Вера во Христа есть дар Божий (Рим., 12,3);

г) Овладение этой  энергией приносит отпущение грехов (Деян.,10,43), оправдание человеку (Быт.,15,6) , освящение,  усыновление (Деян., 15,9) и вечную жизнь (Иоанн, 3,15);

д) Энергия Веры просветляет мир (Иоанн, 12,46);

е) Она действует любовью и через любовь (Гал., 5,6);

ж) Энергия веры необходима, чтобы выдержать борьбу христианской жизни (Еф.,6,16);

                           4.1.4.  Дары Святого Духа – носители  энергии Бога:

 а) Людям они дарованы через Христа (Иоанн, 15, 26);

б) Они дарованы пророкам ( Числ., 11,25) и людям, избранным Богом для известных целей ( Исх., 31, 3);

в) В Новом Завете они дарованы особенно апостолам (Иоанн, 20, 22) и всем верующим (Деян., 2, 38);

г) Они служат доказательством единения с Богом (1 Иоанн, 3, 24) 

                             4.1.5. Энергетическое могущество Бога:

а) Проявляется как «глас Божий» (Иов, 37, 5) «рука и десница Божья»(Исх., 9, 15), «перст Божий» (Исх. 8,19), «мышца Вечного» (Исх., 6,6);

б) Оно описано как «великое» (Иов, 37, 23) «несравненное» (Исх.,9,14), «непреодолимое» (Втор.,32,39), «действенное» (Иов, 11,10), «вечное» ( Пс., 65, 7), «неизмеримое» (Иов, 5,9);

в) Может посрамить сильное немощным (1 Кор., 1, 25-29);

г) Обнаруживается через творение мира (Иов, 38, 4), Его провидение и господство над всем (1Пар., 29, 11), знамения и чудеса (Исх., 14, 31), истребление злых (Быт, 6, 13), воскресение верных (Марк, 12, 24).

                      4.1.6. Сердце как орган восприятия божественных энергий:

а) «Источник жизни находит в себе самом»  (Притч., 4, 23);

б)  Бог взвешивает и судит сердце (1Цар, 16, 17);наклоняет и управляет (1 Цар., 10, 26),  влагает мудрость в сердце (Исх., 31,6), укрепляет (Пс., 26, 14), близ тех, которые имеют сердце сокрушенное и смиренное (Пс., 33, 18)

в) Должно быть  отдано Богу (Притч.,23, 26), оно  наклонно к любомудрию (Псалмы, 89, 12), очищено (Иер.,4,14), искренне и просто (Деян., 2, 46)

   По мнению многих современных ученых – именно сердце является хранителем человеческой души.

4.2. Энергия Бога растопляет холод в душе человека и благословляет Диалог:

             4.2.1. Диалог с Богом начинается с монолога Человека:

а)  Диалог начинается с монолога, ибо Бог испытывает Человека и не входит в контакт с сомневающимся в Нем. Обращение к Богу есть начало просветления. Оно проявляется в молитве – жаркой просьбе к Богу,  в молении о помощи. 

Только длительный монологический опыт приводит к возникновению диалога, то есть, верующий обретает знаки, что Бог его услышал и  ему отвечает. Эти ответы могут проявляться в исполнении просьб, направленных к Богу, в появлении благоприятных  явлений и чудес в длительном процессе духовного  самосовершенствования человека.

    4.2.2. Встреча с Богом  – это  всегда «суд» («кризис»  на  греческом языке):

а) Встретившись с Богом, человек, прежде всего, осознает свою мизерабельность в сравнении с Богом, вступая в состояние смирения и аскетизма.

б) человек судит, прежде всего, сам себя, Суд Божий – отнесён от нас в  Вечность;

в) духовное осуждение своих грехов выражается в покаянии и стремлении стать лучше и более соответствовать повелениям Бога, которые ощущает просветленное сердце;

г) просветление может  сопровождаться и другими кризисными явлениями,  но у всех это происходит по-разному;

д) Бог в этой ситуации находит способы и знаки поддержки человека, вставшего на Путь просветления.

            4.2.3. Есть ли  место для Бога в душе каждого человека?
Отвечая на этот вопрос надо иметь в виду следующие альтернативы:

а) широта и длительность просветления зависят от того, насколько большое место для Бога находится в душе у каждого человека;

б)  по Библии можно понять, что верных себе людей Бог избирает еще до их рождения;

в) не всем дано быть праведниками или святыми, но всем дано стать верующими и вступить в индивидуальный диалог с Богом.

г) уровень глубины этого диалога зависит от эффективности личного самопознания человека и скорости его восхождения по «Лестнице Иакова». 
               5.    Патологические аспекты жизни души на земле:
                                                  «В лесу казенной землемершею стояла Смерть среди погоста,

                                                                      Глядя в лицо моё умершее, чтоб вырыть яму мне по росту.

                                                                      Был всеми ощутим физически спокойный голос чей-то рядом:

                                                                      То ясный голос мой провидческий звучал нетронутый распадом: 

                                                                      «Прощай, Лазурь Преображенская и золото Второго Спаса!

                                                                      Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.

                                                                      Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездна унижений!

                                                                      Бросающая вызов женщина, я – поле твоего сраженья!»

                                                                                                                                                           Б.Пастернак
              5.1. Духовный кризис современной культуры  
                                   Все расхищено, предано, продано, черной смерти мелькало крыло.




Все голодной тоскою изглодано, отчего же нам стало  светло?”











Анна Ахматова
                   5.1.1. ЧЕТВЕРТАЯ ПЕРЕСТРОЙКА

               В соответствии с  нашей моделью исторического процесса  первой перестройкой в истории человечества был процесс выделения человеческой орды из первобытного стада с помощью “космической подсадки сознания” и использования орудий труда да устной речи, сделавшей возможной первоначальную коммуникацию людей в процессе труда.


Вторая перестройка - это переход от нетехнологической экономики  (охота и собирание плодов Природы) - к технологической: земледелию и скотоводству. Он осуществился благодаря изобретению письменной речи  (алфавита), зафиксировавшего эти первоначальные технологии для их передачи по цепочке Разума.


Третья перестройка - это  переход от крестьянского и ремесленнического типа хозяйствования к индустриальному хозяйству, произошедший в основном в эпоху Возрождения. В его сути лежал отказ от доминанты монологической сельскохозяйственной технологии с целью перехода на политехнологию  индустриальных способов производства. Питательной средой этого способа послужила массовая коммуникация, открытая Гуттенбергом в форме печатного станка. По О.Тофлеру - это “эра второй волны”. (См. Библ. № 31.)

Четвертая перестройка  осуществляет переход от индустриального типа общества к его духовно-инновационному и ноосферному типу. Он  много шире предложенного Тофлером  “информационного общества третьей волны”, Как представителю своей прагматической нации, О. Тофлеру  чужды идеи духовности и психологической доминанты в мотивации труда. Он ограничился лишь экономической и социально-политической стороной проблемы. А нас интересует больше именно  механизм психологической мотивации человека, способ заинтересовать его своим духовным развитием. Страх перед Катастрофой  не дает  мощной мотивации, должна быть Любовь: к Творчеству, Природе, Человеку и, в конечном итоге, - к Богу!


Нам ближе предложенный Ф.Достоевским способ выживания: ”Красота спасет мир!”  Можно только уточнять, что это будет Красота, действующая руками духовно преданного ей человека, видящего в ней, прежде всего, Божественное Начало. Однако анализ специфики Четвертой перестройки целесообразно начать не с Красоты, а с  проблемы Души, являющейся основной частью нашего анализа  и сопутствующей ей проблемы  Духа.


Обострение интереса к этим проблемам в конце ХХ века совершенно понятно. Как только перестают мир  удовлетворять  традиционные материалистические способы его объяснения, приходится  искать  Истину у Духа.


Другое дело, что поиск духовной Истины не так прост, как кажется всем тем, кто сейчас ищет ее в мутном потоке оккультной и магической литературы, выплеснувшемся на прилавки магазинов в последние годы. Истина там, конечно, есть, но она скрыта точно так же,  как  скрывает ее материалистическая парадигма.

Проблема массовых коммуникаций породила проблему массовой культуры. Мы рассматриваем её как систему душевной деградации  культуры, ибо  в ней исчезла Любовь – главная душевная доминанта культурной мотивации и быстро заместилась на вопрос о прибыльности произведения культуры. К Душе и духу это не имеет никакого отношения!


Духовно жаждущему человеку  даже наша массовая культура может кое-что  дать. Только необходимо преодолеть барьеры стереотипного восприятия мира (неважно - материалистического или оккультно-магического), выйти за пределы иллюзий и того и другого плана. Необходимо держаться Меры или духовного Равновесия. В свое время его закрепила своими канонами Православная Церковь.


Помогает этому процессу и современная массовая  Культура, заменить которую ничем уже невозможно. Традиционное восприятие мира как трехмерного пространства и однонаправленно текущего в нем времени (от Прошлого - в Будущее) меняется с помощью современной модернистской культуры на восприятие мира как “N-мерного пространства”, разомкнутого в во Вселенную. Не случайно тема Космоса стала занимать в современной культуре такое большое место.


Именно подобная структура Пространства-Времени приводится во всех древних космологиях. Смыкание современной квантовой физики (например, книга Дэвида Бома «Квантовая теория» (См.  библ., № 27) с древневосточными представлениями о мире весьма симптоматично. 


Механизм самодвижения духовности, с помощью которого можно приблизиться к постижению глубинных биоэнегетических законов, описывающих сущность Пространства-Времени  в пандан Душе и Духу, примерно ясен. Любая гуманитарная система (включая Человека, Социум или Космос) проходит в своем развитии через цепь революционных ( в периоды Бифуркаций) и эволюционных ( в периоды Равновесия) преобразований. 


Эволюционные преобразования система накапливает в ходе развития между Бифуркациями-Перестройками. Последние, как правило, коротки,   равновесные состояния занимают более длительное время. Иначе это пагубно сказывается на самом факте выживания системы.  Соотношение времен, отпущенных тому или иному виду развития, примерно: 1 к 4.


Проиллюстрируем эту модель на примере развития Личности.  Первая революция в сознании Человека происходит примерно в 2-3 года, когда ребенок  в отношении себя переходит от самосознания - “он”  - к самосознанию “я”. Он перестает говорить о себе в третьем лице, в нем формируются подлинные  начала самосознания, или, говоря  нашим языком - “духовности”.



Эта ранняя духовность по своей психологической доминанте носит “сказочно-мифологический характер”... Ребенок растет в особом мире, где сказка служит самым мощным ключом для раскрытия близкой ему в духовном смысле реальности. У него возникают особые отношения с Природой, которая всегда для него одухотворена, как и была она одухотворена когда-то для любого язычника.


Вторая духовная революция Личности - это переход от  “натурального, мифологического” сознания, асоциального по своей сути, к сознанию - социальному, говоря нашим языком, - “нормативному”.  В это время ребенок вступает в различные социальные структуры вне семьи, ходит в школу, в многообразные кружки и секции, глубже знакомится с дворовыми компаниями и т.д. Это время наиболее благоприятно, чтобы приобщить ребенка к доминирующей в его общественной среде Религии.


Социальное сознание складывается с принятием определенной ответственности, которую накладывает познание “НОРМЫ”: перед школой, друзьями, церковью. В душе ребенка происходит (или должен произойти) духовный  перелом, превращающий его  в подростка.  Психологической доминантой ему служит идеализирующее жизнь “романтическое сознание”, названное у нас “духовно-нормативным”. Именно оно эффективно помогает молодому человеку адаптироваться к типу общества, в котором он живет, своей национальной культуре, воспринимая  их пока без всякой критики. 


Третья революция в сознании - возникновение юношеского “критического сознания”. Наличие такого сознания позволяет молодому человеку сделать важнейший для той поры выбор - выбор профессии. Это ”фактологическое”, как мы его называем, сознание  помогает Личности  обучиться профессии, обрести “познающее сознание”, понять мир таким, “каков он есть”... Но увлечение профессией может быть чревато элиминированием духовной сущности своей деятельности.  Поэтому молодежное сознание наиболее важно для православного педагога, если он хочет эффективно работать со своими учениками.

В эту пору человек открывает для себя огромный мир Любви, он обретает половую значимость, уже способен создать семью. Но тут  его берут в полон различные патологические проявления души, о которых мы уже много говорили.


Четвертый переход осуществляется в пору, когда он уже стал “молодым специалистом”, готовым к самостоятельному функционированию в Социуме. Сейчас ему позарез необходимо овладеть зачатками “творческо-преобразующего сознания”,  ибо Общество предъявляет к нему требования как к Творцу, к новой творческой единице, способной к преобразованию окружающей жизни. Для россиянина - это преобразование в соответствии с православными началами.


Теперь перед ним открывается мир, открытый, если он его правильно оценил в предыдущий период, к инновационной переделке. Желательно бы по законам Красоты, но это уж как ты способен. Во всяком случае, мы вступили во время, когда, или нам удастся его по этим законами переделать, либо самого мира не будет. Пределы его существования в негармоническом  и бездуховном состоянии уже исчерпаны.


Возьмем пример из совсем другой сферы - истории отечественного кинематографа, рассмотрев его как диалог кинематографистов и зрителей.

ПЕРВОЙ ПЕРЕСТРОЙКОЙ  в нем было формирование самого отряда кинематографистов и кинематографической инфраструктуры в дореволюционные годы. Кино тогда было немым и воспринималось зрителем как аттракцион, как балаганное чудо, тем более, что первые кинотеатры и стояли на балаганных площадях и ярмарках.  В социальном плане этот период совпал с Первой мировой войной и двумя революциями 1917 года.


ВТОРАЯ ПЕРЕСТРОЙКА в нем состояла в переходе от немого кино к звуковому, она также  совпала  с глобальным социальным кризисом в нашем Социуме того времени - гибелью крестьянской культуры в эпоху коллективизации. Началась страда массовой кинематографизации городов, строительство в них новых кинотеатров. 


ТРЕТЬЕЙ ПЕРЕСТРОЙКЕ в нашем кино способствовало появление  нового (кроме кинотеатров) канала кинокоммуникации - телевизионного - на рубеже 50/60-х  годов и совпавшее с другим социальным изменением - “оттепелью”  после ХХ съезда КПСС.


ЧЕТВЕРТАЯ  ПЕРЕСТРОЙКА в кино происходит в наши дни и сопровождается интенсивным внедрением видеотехники, а, поскольку кинематографисты к этим переменам оказались не готовы, протекает в ситуации почти  отсутствия зрителей в кинотеатрах. Параллельно в Социуме происходит жесткий  процесс революционно-демократических преобразований, принимающий у нас характер тяжелейшего кризиса по имени “Перестройка”.


Можно вполне строго утверждать, что для возникновения в Обществе условий для революционной Культурной  Бифуркации в  традиционных рамках массовой культуры  необходимо наличие хотя бы двух этих  признаков:


- технических возможностей для изменения традиционного типа социальной коммуникации (в кино это - приход Звука, Телевидения и Видеотехники);


- социальных перемен, порождающих новые требования к  Культуре,  по причине её адаптации к новым  условиям социального Бытия.

Но положительный эффект  культурного преобразования и его долгосрочность связаны лишь с одним - духовной основой, на которой это преобразование вершится. Однако массовая культура своей глубинной сущностью всячески тормозит этот процесс. 


Изменившиеся социально-коммуникативные условия существования Культуры породили целый шлейф эстетических и социально-психологических последствий, которые мы продемонстрировали в описании “механизма культурных перемен”. Речь идет о замене МИФА на НОРМУ, а ее на ФАКТ и ИННОВАЦИЮ.

Однако замены культурного сознания на духовно-инновационное мешают поименованные и непоименованные нами формы патологии души, в которых мы хотели бы  разобраться на культурологическом уровне.


Например, чтобы нынешняя перестройка в кинематографе стала духовной явью, мало изменить модель функционирования кинопроизводства и кинопроката. Надо подготовить переход от фактологического “документально-познающего сознания” зрителей, ориентированного на поиск Истины, про который еще Василий Шукшин писал, что “Нравственность - это Правда”, к  сознанию “духовно-преобразующему”, предпочитающему не кинематографическое развлекательное барахло, а фильмы Андрея Тарковского, Алексея Германа,  Федерико Феллини, Отара Иоселиани, Луиса Бунюэля или Алена Рене.


Проходящие изменения в структуре управления кино не только не способствуют этому процессу, а напротив тормозят его. На наш взгляд, внутри современного отечественного кинопроизводства просто нет ресурса, способного решить эту проблему, его следует искать в интенсивном внедрении в жизнь индивидуальной видеотехники. Видеомагниофон и видеокамера - это не только инструмент социальной коммуникации, но орудие творчества, способ создания собственных видеолент. Поэтому он может стать оружием эффективной перестройки собственного культурного мира Личности, если ей в этом помогут.


То, что подобный переход близок к реальности, говорит хотя бы  логика кинопроцесса: самые крупные изменения происходили в нем на следующих рубежах:


- 1895-1905гг;


- 1925-1935 гг;


- 1955-1965 гг;


- 1985-1995 гг.


Кинематографистам эпохи Второй Перестройки понадобилось около 8 лет, чтобы отразить в кино социальный катаклизм революции 1917 года в фильме “Броненосец Потемкин”.


Кинематографистам эпохи Третьей Перестройки понадобился всего один год, чтобы передать социальные изменения в фильме “Летят журавли”, вышедшем через год после начала оттепели в КПСС.


Кинематографисты эпохи Четвертой Перестройки события в Обществе даже предсказали в фильме “Покаяние”,  готовом уже за два года до начатой Горбачевым Перестройки. Сейчас эту ситуацию мощно подтвердила картина Павоа Лунгина  «Остров».


Эти факты укладываются в один общий закон “УСКОРЕНИЯ РАЗВИТИЯ” к финалу существования системы.  Но об этом поговорим позднее. Несколько замечаний о специфичности культурных преобразований в экстремальных условиях.  На примере кино хорошо видно, что короткие перестроечные годы давали урожай во много раз более обильный, чем годы Равновесия.  Причем не просто по количеству появившихся фильмов, а именно по количеству шедевров.



Правда, не их количество  является главным результатом любой перестроечной эпохи. Особая интенсивность появления шедевров  в эти годы - всего лишь побочное следствие культурного процесса. Главным является изменение сознания зрителя, диалектический скачок в его развитии. На начальных этапах он просо следует за развитием самого творчества, а на последнем он должен стать доминантой и оформит свой социальный заказ культуре. 


Предыдущий тип доминирующего в Обществе культурного сознания всегда содержит “в снятом виде”   последующий тип его развития, так  в “сказочно-фольклорном сознании”    содержится “жанрово-романтическое”, а последнее хранит в себе и ”документально-познающее сознание”.    Критическое “познающее сознание” является как бы первым этапом сознания “творчески-преобразующего”, так как практическое преобразование реальности всегда начинается с ее критической оценки.


На каком, однако, основании можно верить нашему утверждению, что  указанные типы сознания в кино начинали доминировать в  названные нами годы? Социологических исследований с этой программой никто ведь не проводил. Но суть нашей культурологической  модели в том, что вид доминирующего сознания зрителя определяется  типом преобладающего в данной творческой системе характера коммуникации. 


На начальном этапе развития кино было балаганом, аттракционом сказочного типа, поэтому в среде зрителей преобладал “сказочно-фолоклорный тип” восприятия и отражения реальности (тип сознания). Первый зритель реагировал на “Прибытие поезда” братьев Люмьер также, как маленький ребенок смотрит на страшного волка в киносказке. Он думает, что волк может спрыгнуть с экрана и съесть его сидящего в зале. Первые кинозрители подумали, что поезд их “задавит”, поэтому сбежали из зала.




   Начиная с   30-х годов кинематограф существовал,  благодаря коллективным просмотрам фильмов в больших кинозалах, где из-за соборности восприятия на первый план вышел “жанрово-романтический кинематограф”. Именно он обладал высокой степенью программирования эмоций зрителя в  большом зале во время коллективного просмотра. Поэтому адекватным этой форме восприятия было жанрово-романтическое (“нормативное”) сознание,  ориентированное не на познание Истины, а на поиск Идеала, пусть романтического и далекого от Реальности.


Под воздействием телевидения, ставшего в России массовым культурным явлением, только начиная с конца 50-х годов,  зритель тяготел уже к познанию Истины, адекватной эстетической сущности телевизионного репортажа. Но и в кино он стал искать правду способа познания, то есть авторское “лица необщее выражение”. Полного расцвета этот познающий тип восприятия в нашем кинематографек не получил из-за позиции руководства кино и всего Союза, ориентированного в годы “застоя” не на правду жизни, а на  ее идеализацию в “социалистическом духе”.


 Административно-командной системе, царившей в стране, совершенно не нужным было получение народом адекватных знаний о Реальности. Общество начало “благополучно” загнивать, паразитируя на “нефтедолларах” в связи с ростом мировых цен на нефть.


Правдивая информация, которую мы открыли для себя после Перестройки, должна была появиться еше в пору “хрущевской оттепели”. Но двойственная позиция самого Хрущева и вошедший в силу за ним “брежневско-сусловский порядок”  затормозили приход этого типа сознания. Именно поэтому  так остро наше Общество переживало все перипетии тогдашней “демократизации сознания”. Стоит вспомнить, как все прилипали к телевизорам во дни Первого съезда народных депутатов.


Именно поэтому мы видим сегодня взрыв культурного процесса, свободу печати, невиданные тиражи книг, снятие всех видов цензуры, кроме чисто экономических. Общество  старается наверстать упущенное в годы “застоя”. Однако скорость развития в такой ситуации всегда достигается ценой потери гармонии и качества. Именно поэтому большие художники пока еще молчат, ибо вне художественного  качества работать не привыкли.



5.1.2.  ВРЕМЯ ПОСЛЕДНИХ ИСПЫТАНИЙ:

                                             «Уже безумие крылом души закрыло половину, 
                                              И поит огненным вином и манит в черную долину.

                                              И поняла я, что ему должна я уступить победу,
                                              Прислушиваясь к своему, уже как бы чужому бреду”.






                                                
Анна Ахматова


Почему именно нынешняя революционная ситуация в отечественной Культуре так важна для судеб мира? Во-первых, она решает  нереализованные задачи  Третьей духовной  перестройки, способствуя ускоренному освоению населением страны “документально-познающего сознания”. Если у кого до нашей Перестройки еще были какие-то романтические шоры на глазах, то теперь они окончательно пали.


Во-вторых предстоящая культурная Бифуркация готовит почву для массового перехода общества к освоению “духовно-преобразующего сознания”, единственно способного  вывести нашу страну, а затем и весь мир, из того духовно-экологического тупика, в котором все оказались. Жаль, что это будет “шоковая терапия”, но ее накал вполне будет соответствовать глубине духовно-экологического падения человечества.


Духовная болезнь, которую переживает страна, не есть исключение. Во всем мире сейчас процветает искаженный социально-психологический климат. Как перед Потопом, человечество увлеклось “удовлетворением своих растущих материальных потребностей”, забыв о духовных  нуждах Природы, Планеты, Космоса, да и своих собственных. Есть   много пророков, стучащихся в наши сердца, но люди остаются глухими к этим предупреждениям, что значит: они также, как предпотопное человечество, обречены. Не все, естественно,  ведь кое-кто этим призывам все же внял!


Но что из себя представляет ныне большинство населения? Это носители романтического или “псевдопознающего” сознания, склонные воспринимать жизнь в соответствии со вчерашними штампами и стереотипами. Они цепляются за старые материальные ценности, не видя  и не ощущая “нового дыхания жизни”. Как правило, это сторонники жестких, авторитарных методов управления в политике и развлекательного направления в  массовой культуре.


Да и носители высокого “познающего сознания” не делают шага в сторону  собственного духовного развития. Их поиск истины был оправдан  при условии не латания дыр в полном кризисов и противоречий мире, а его постепенной замены на мир без войн и экологического насилия над Природой. Они не замечают, как накалились все противоречия в мире, как на последнем издыхании работают очистительные механизмы Природы, как  гибнет под воздействием негативной психической информации, рвущейся от Земли в Космос,  защитный озоновый слой планеты, какие катаклизмы испытывает энергетика планеты!


Ныне только массовое творческое сознание способно найти выход из этого тупика. Одно оно может начать созидать “новый мир” на руинах старого по законам Гармонии и Красоты. И важнейший аспект гармонии мира - это “духовно-экологическое сознание”, как инструмент его строительства и перестройки.


Поэтому принципиальное значение для нашей человеческой истории  во всех четырех названных типах духовных изменений имеют  Первая и Четвертая духовные  Перестройки.  Именно они связаны с самой крутой ломкой предшествующей ситуации.  Первая перестройка обычно задает стандарт развития всей системе в целом, а Четвертая  переводит  накопленный духовный потенциал на практический лад, в стадию его реализации на духовных началах.


Именно Первая и Четвертая Перестройки наиболее важны для формирования индивидуального личностного сознания. Первая рождает сам феномен “самосознания личности”, а  Четвертая -  переводит  Личность в разряд “творчески-мыслящих” и “успешно работающих в любом творчестве” людей, важнейшей для которых является духовная сторона процесса.


Отметим еще раз важнейшую сейчас закономерность духовного развития: ускорение процессов культурного развития по мере приближения системы к финалу своего существования.  Конечно, имеется в виду “нормальное”, а не “патологическое” развитие. В период “Застоя” Культура находится в патологическом состоянии и поэтому он не характерен для нашего рассуждения. 


Если человечеству для формирования “мифологического сознания” было дано несколько тысячелетий, для обретения религиозного сознания - 15-20 веков, для овладения “научно-прагматическим” сознанием - 4-6 веков. то для формирования “творчески-преобразующего” сознания отпущен только один век - Двадцатый!  Если мы не извлечем все резоны из его  уроков, очищающая Планету Бифуркация станет  грозно-неотвратимой.


Этот весьма тревожный вывод рождается из логики анализа всей системы духовного строительства человечества. Сходимость всех гуманитарно-ориентированых систем в одну точку – в  ХХ1 век говорит лишь о том, что или он будет  “веком массового творчества”, либо он будет совсем коротким. Это будет означать, что у нас не хватило ума справиться со своим глобальным духовным кризисом. “Мне отмщение аз и воздам!”


Кризисы конца ХХ - начала ХХ1 веков носят системный характер: “Пришла беда - отворяй ворота!» Но экологический кризис, какая-то патологическая ненависть человека к окружающей его природной среде, перевешивает всех. Природа, без сомнения, уже перешла рубеж,  где была способна восстанавливаться сама собой. Экологическая очистка требует сейчас все более мощных финансовых вливаний, которых у обедневшего человечества нет. Неслучайно день ото дня дорожает нефть - это грозный признак! Сейчас уже наступил продовольственный кризис в мире.


Конечно, промышленный крах в России последних лет - это репетиция будущего промышленного хаоса на всей планете. Россиянам удалось выжить, ибо психологическая сила нашего человека не сравнима с западным. Ослабление этого удара может пройти лишь по одной линии - усиления экологической защиты планеты. Именно Россия в этом отношении теоретически оказалась наиболее подготовленной, в частности, в работах такого крупнейшего мирового эколога как академик Никита Моисеев. (СМ. библ., № 28)


Одолеть экологический кризис мы можем, лишь преодолев духовный. Спасти гибнущую Природу могут лишь духовно развитые люди, обладающие способностью сопереживать гибели “братьев наших меньших”: животных, растений и минералов. Да, мы не оговорились: именно минералов!  Минеральные ресурсы страны  нещадно эксплуатируются, а болью за их потерю прониклись лишь несколько специалистов, понимающих печальную перспективу безресурсного Будущего. Не говоря уже о том, что воровать ресурсы у наших детей и внуков просто аморально. Каков же выход из создавшегося  положения?

Во-первых, нам необходимо извлечь уроки из религиозной истории нашей страны, внимательно изучив все выводы, к которым пришла на рубеже Х1Х и ХХ веков русская религиозная философия, в том числе и в сфере хозяйствования.
Во-вторых,  необходимо довести до логического конца  становление новой “экософской парадигмы” - системного мышления холистического типа, ставящего во главу угла духовные проблемы выживания человечества. Иначе при локально-мыслящей современной парадигме мы никогда не выйдем из перманентной ситуации катастроф и “чрезвычайных проишествий”.

В третьих,  главной наукой, которой обучают в школе должна стать православно ориентированная экология культуры. Экологический взгляд на Историю, Географию, Математику, Философию, Культурологию  и другие науки должен превалировать над прочими подходами.


В четвертых,
необходимо  внимательно изучить все предупреждения сделанные русской поэзией “Серебряного века”. Именно поэзия является авангардом любой культурной системы. Причем авангардом не в модернистском плане, а в плане “передовой стражи” Культуры.


Русской поэзии на рубеже веков открылись перспективы развития всей человеческой культуры. Еще в 1921 году А.Белый писал в поэме “Первое свидание”: ”Мир рвался в опытах Кюри/ Атомной лопнувшею бомбой/ На электронные струи/ Невоплощенной гекатомбой.”  И эта гекатомба воплотилась в истории Хиросимы и Нагасаки, что было не единственным попаданием поэзии в “десятку”. Таких попаданий  было много. Поэзия всегда первой проигрывает возможные альтернативы путей развития, первой переживает собственную “перестройку” и находит  оптимальный курс движения вперед.


Трудно сказать, кто из поэтов “Серебряного века” может оказаться наиболее важен для нашей жизни в ХХ1 веке. Все важны, но наиболее важны А.Блок, А.Белый, К.Бальмонт, Н.Гумилев, А.Ахматова, О.Мандельштам, В.Хлебников, В.Маяковский, Б.Пастернак, С.Есенин, М.Цветаева, В.Клюев, М.Волошин и другие. 


Совместное исследование их биографии, творчества и теоретического наследия даст наиболее полную модель “творчески-преобразующего сознания”, поможет нам, их потомкам, извлечь из наследия важнейшие для нашего движения вперед выводы. Необходимо, прежде всего, осмыслить наследие самого загадочного поэта этой плеяды - Велемира Хлебникова, возможно, более других продвинувшего в понимании Будущего.


Консервативная культурология  не оценила новаторской сущности ранней советской  культуры, навесив на нее ярлык “модернизма”.  Они были слишком большими новаторами, даже предлагали “сбросить Пушкина с корабля современности”. При смене парадигм сознания наибольшие перемены касаются взаимоотношений традиции и новаторства. Из переживаемых нами трудностей сейчас можно вырваться только новаторскими методами. Однако, при этом очень важны православные ограничения для любых инноваций. Ибо в новациях ради новаций смысла нет!


Конечно, наши “новаторы” были не правы, когда предлагали идти вперед без Пушкина.  У них не было возможности оценить его как крупнейшего новатора русской литературы, этот аспект в пушкинистике был еще слабо разработан. Однако их реакция на “вокругпушкинское” сюсюкание, высмеянное М.Цветаевой, была вполне закономерной. Сколько ни говори “халва”, во рту сладко не станет, так  и с Пушкиным - в нем надо серьезно разобраться, чтобы   “имя не твердить всуе”. Наши “леваки”  боролись в то время по сути не с Пушкиным,а лишь с его консервативно-трафаретным восприятием.


А вот Пушкин-новатор от них ускользнул. Он вообще обладает такой способностью ускользать от любой односторонности. Но нашей системной модели развития он вполне соответствует. Мы так, в частности, понимаем диалектику его творчества:


а)   фольклорный этап - лицейская лирика и “Руслан и Людмила”;


б)   нормативный этап - романтические поэмы и гражданская лирика;


в)   познающий этап - “Евгений Онегин” и исторические разыскания;


г) духовно-творческий этап - “Каменноостровский цикл”, “Маленькие трагедии” и “Медный всадник”.


Как это не парадоксально, именно творчество Пушкина дает возможность нам осознать, что сведение Культуры только к “памяти”, только к классическому наследию заводит духовное развитие в тупик, из которого нет возврата. Нам надо стремиться не назад к Пушкину, а вперед к Пушкину, ибо многое есть в нем такого, что по сей день загадка. Например, загадка его таганрогского архива.


Перевес в сторону классического наследия предлагает медленное и постепенное развитие гуманитарных систем, вполне логичное раньше, но не приемлемое теперь из-за катастрофического цейтнота, в котором оказался мир. Осознание уроков модернизма и постмодернизма стоит сейчас на очереди как более важная задача, нежели осмысление классического наследия, как бы к этому не относились иные консервативные культурологи. Однако, следует четко разделять бесовское начало модернизма и его способность реформировать и обогащать язык творческой коммуникации.


Мы привели достаточно аргументов, чтобы показать, что для решения наших духовных задач у нас осталось не более десяти лет, а может и того меньше.  Необходимо колоссальное напряжение духовных сил всего человечества, коллективные молитвы в храмах разных конфессий,  медиатативная активность всех обращающих свой взор на Небо для поиска адекватных способов  спасения. 


Необходимо извлечь уроки из всех культурных подвижек, которыми был так славен  переход от  ХХ века к ХХ1... Многое из тогда  забытого и отброшенного пригодится именно сегодня.  Таков уж механизм развития Культуры: она ничего не делает зря,  но многое делает загодя, готовя про запас. Она знает, что время исчерпания ресурсов когда-нибудь обязательно наступит. Сегодня можно с уверенностью сказать, что оно пришло.


Ограничившись анализом классического наследия, мы вряд ли сумеем нащупать дорогу к необходимым сейчас выводам из явлений культуры ХХ века. Но и отбрасывать классику никак нельзя. Учет и анализ этого наследия необходимо дополнить осознанием творческо-инновационных механизмов развития Культуры. Это означает сочетание классики и модернизма, но не случайное сочетание, а поиск новой Гармонии. Критерий поиска старый - Красота!
                                 5.1.3.  КАКОВЫ ОСНОВЫ НОВОЙ ГАРМОНИИ?







“Мир спасет Красота”



            

                             

Ф.Достоевский


Итак, мы возвращаемся к уже цитированной мысли Ф.М.Достоевского, что “мир спасет Красота”. Но как научиться находить единственное и самое красивое решение в условиях цейтнота, в который мы постепенно затягиваемся, как в воронку, глобальной  неустойчивостью всех процессов в мире?  В кризисной ситуации все хотят перемен, что само по себе является одним из факторов наступившего кризиса.  Действует формула Ленина: ”Низы не хотят жить по-старому, а верхи не могут управлять по-старому.”


Перемен хотят и модернисты и консерваторы. Одни хотят возращения к “старым добрым временам”, надеясь вступить в ту же реку второй раз, Новаторы жаждут перемен, не понимая, что любая перемена должна пройти через сердце, изменив,  прежде всего,  самого себя, помогая познать духовный смысл своей жизни и  своего времени.


Нам представляется, что идея позитивных изменений должна овладеть массами, но не по “Закону больших чисел”, а по “Закону критической массы”. Должны явиться носители инноваций в количестве, достаточном для создания “критической массы перемен”. Тогда у “идеи перемен” есть шанс стать “материальной силой”.


Мы, правда, не так далеко ушли от времени, когда массами владели в основном фальшивые и бездуховные идеи. Став “материальной силой”, они произвели в обществе весьма ощутимый урон, породив основании для патологии во всех слоях нашей жизни. Казалось бы, нет другого выхода из положения, как, познав позитивную логику перемен, направить все усилий в нужном направлении. Однако,  История показывает, что вносить новое сознание в массы - дело мало перспективное.  КПСС вносила, вносила, а История только посмеялась над ее усилиями.


Русский человек оказывался всегда плохим работником, потому что никогда в жизни не работал на самого себя. У нас более типичной является ситуация: ”Один с сошкой, а семеро - с ложкой”. Разрешение частной собственности, как показывает опыт, не спасло ситуацию, а только породило целый  институт “посредников”. Таким образом, вносить в народное сознание разработанные интеллектуальной элитой инновационные механизмы  есть дело не только пустое, но и опасное. У нас в России необходимо искать, скажем так: “Третий путь”.


Сложность бездуховного просветительства в том, что даже при внесении стопроцентно верной идеи всегда существует опасность, что внесем  не совсем то или не совсем  так. Лучше, если бы массы открывали перспективное мировоззрение в ходе собственного творческого поиска.  Это путь духовного диалога, обмена различными точками зрения, путь уважения ко всем политическим и социальным силам в обществе. Большую роль в этом механизме способны сыграть общественные организации, а,  прежде всего, - Русская  Православная Церковь.


Сегодня каждый может стать искателем и выразителем Истины, и потом  все их надо канализировать, чтобы не потерять Целое.  Речь идет, таким образом, об объединении усилий специалистов и творческой активности масс.  Но теория при этом должна быть не суммой выводов, а набором практических методик  открытого творческого поиска.  Она должна быть не Идеологией, а практической теорией “среднего уровня”. 


Обрадоваться набору простых рекомендаций о выходе из кризиса сейчас может только малокультурный человек, не способный на самостоятельное творчество. Нормативное “романтическое” сознание мифологизирует действительность, не торопясь ее переделывать. Просветительское “фактологическое” сознание видит выход не в преобразовании мира, а в простом накоплении фактов. Поэтому человечество затратило так много времени, чтобы добиться хотя бы каких-то позитивных изменений на трех предыдущих этапах планетарного развития. Сейчас этого времени просто нет. Мы стоим перед лицом Глобального Катаклизма, встретить который всем придется.  Но каждый будет готов к этой встрече с разным результатом!


Пелена постоянной русской идеализации Власти уже спала у населения с глаз, все хотели бы знать истинное положение дел. Только Власть еще не готова делиться Истиной с населением, видимо,  она слишком тревожна. Но многие еще цепляются за прежние стереотипы,  не так еще все плохо в “нашем королевстве”, хотя на деле хуже некуда. Многие еще верят в силу “уравниловки”: отнять у олигархов незаконно полученные ценности и всё поделить!  Ну, хорошо, а дальше что? Опять искать объект для следующей реквизиции?


Принцип “всем сестрам по серьгам” больнее всего бьет сейчас по “интеллектуальной элите”, пренебрежительное отношение к которой порождено  всей  нашей Перестройкой, в ходе которой  она оказалась самым незащищенным социальным слоем.. Раньше уважительное отношение в народе к “учителям знаний” было  абсолютным.


Но и самой интеллигенции пора уже освобождаться от стереотипного восприятия народа  как носителя нравственности и глубинной духовности. Если она у кого-нибудь осталась, то лишь у людей верующих, которых, благодаря атеистической пропаганде и заботе о “семье и детях”, осталась  лишь  малая часть населения . Сейчас при разговоре о Духовности  приходится преодолевать и инерцию простого народа, далекого от Церкви, и инерцию “образованщины”, далекой от проблем  народа.  Но другого пути нет!


Доминанта в обществе какого-либо одного типа сознания не означает исключения остальных . Напротив, наблюдается их взаимодействие. Взрослые помогают детям, а ученые - людям, лишенным знания, но ищущим. Однако доминирующий тип сознания  способен изменить специфику остальных, эффективно воздействовать на носителей окружающих типов сознания. ( См. об этом: Библ. № 30, стр.  48-57)


Становясь доминирующий, тип сознания меняется и сам, в сравнении с тем, что он был на предыдущих стадиях развития.  Например, романтический тип сознания в условиях доминанты творческого сознания совсем не адекватен сознанию с романтической доминантой. Поэтому нельзя использовать нашу голографическую матрицу культуры  как оценочный критерий: это сознание - хорошее, а это - плохое.  Все необходимы для движения вперед. Представим, что в обществе нет детей - вечных носителей “фольклорно-мифологического сознания”, - такое общество обречено на вымирание. То же самое происходит  при отсутствии любого другого типа сознания.

Важно разобраться еще в одном аспекте Перемен. Если  духовное развитие человечества в эпохи МИФа и НОРМЫ шло по правильному пути и накапливало положительный осадок Духовности, то, начиная с Ренессанса, человечество ушло в сторону, где его “бездуховная гордыня” перевесила культурные накопления. Именно сейчас сложилась возможность совершить поворот в правильном направлении. Для этого нужно только избрать духовно-инновационное сознание. Однако сознание не выбирают,  перефразировав Н.Коржавина, можно сказать, что с ним “живут и умирают”.  Речь идет о внутреннем выборе Пути для каждого, глобальном пересмотре системы ценностей, отказе от материально-потребительской линии поведения для  освобождения себя  “на радость духовному  творчеству”. Дело,  таким образом, в не в знаниях, а в “способе жить”!

К сожалению, наша оценка динамики ментального развития мира такова, что только Глобальный Катаклизм способен привести мир к доминанте духовно-инновационного сознания!

Чисто стратегически сейчас важно не арифметическое накопление носителей творческого сознания, а то, чтобы их количество перешло в некую “критическую массу”. Но без поддержки всех остальных  носителей других типов  сознания они перестанут существовать. Смысл имеют только они все вместе при наличии необходимой обществу в данный момент его развития доминанты. На наш взгляд, мы вступили в такой этап, когда мир выживет лишь при наличии доминанты творческого, духовно-преобразующего, экологического сознания.
Кроме прочих функций  эта доминанта выполняет роль гармонизатора оставшихся типов сознания, обеспечивает их целостное развитие внутри системы.   Наши реформы буксуют, потому что  для их успеха необходимо доминанту “познающего сознания”  заменить  на главенство “творческо-преобразующего”.  Но накопления критической массы носителей этого нового сознания не происходит. Почему?


Духовное развитие общества сильно задержалось в советский период, хотя он и был необходимо  как  “фольклорная стадия” нового творческого этапа развития страны. Свойственное советскому периоду “мифологическое” (победа мировой революции в планетарном масштабе) и  “романтическое” (“советский строй - самый передовой  в мире”, и, вообще, “Россия - родина слонов”) сознания сейчас вступили в обществе на уровне своих носителей   в непримиримую борьбу с носителями “фактологического сознания”, распределенными в широком спектре (от “образованщины” до носителей демократического сознания западного толка). 


Но их время уже ушло. На смену приходит новая поросль социальной элиты, выбравшая  творчество во всех сферах социальной реальности. Менее всего сейчас творчества в политике. Российская история  наших политиков, к сожалению, ничему не учит!


Если носители всех предыдущих типов сознания не передадут добровольно управленческие функции в обществе носителям творческого сознания, мы обречены на социальный обвал в тяжкой и обостренной форме. Этот катаклизм найдет своё разрешение в самом узком ныне месте – сфере экологии. 


Борьба такого рода видна даже на уровне быта. Возьмите отношение к “новым русским”. Не все же они сделали себе капиталы на обмане и незаконной “прихватизации”, многие просто смогли  проявить в ситуации реформ смекалку и незаурядное творчество. Тем не менее, всех одним чохом носители старых типов сознания  считают “ворами и прихватизаторами”. Это проще, чем самим встать на реалистические позиции и начать трудиться по новому, тем более, что в какие-то веки возникла возможность российскому человеку  поработать на самого себя.

Другое дело, что это тоже иллюзия, ибо работа на Общество, через благотворительность и постоянную помощь социально незащищенным слоям, иногда оказывается более эффективным способом “работы на себя”, чем прямое накопительство “в  собственну. кубышку”. 



Романтическая психология мышления опасна для проведения социальных реформ настроениями типа: ”Что мне больше всех надо?” Нормативное сознание считает, что все вокруг должны быть одинаково бедными и “упаси Бог!” - не высовываться!  Это культура однообразия и уравниловки,  равнения на усредненный, безличностный и нетворческий Идеал.


Залогом ускоренного развития системы, как это доказано кибернетикой, может быть только ее Многообразие, а не усредненное Равновесие. Последнее – торжество  энтропии и  смерть системы. Не случайно же божественная  пропорция в Культуре не 50/50, а “золотое сечение” (62/38). Примитивное понимание социальной Справедливости: “дать  всем помаленьку и поровну” - тормозит  развитие внутренних духовных ресурсов Общества. Для своего выживания оно должно поощрять гениев и талантов много больше, нежели обычных обывателей. Хотя последние любой системе  то же нужны.


Однако, наиболее печальными следствиями “однообразной уравниловки” выступает государственная налоговая политика или система  финансирования науки и культуры. Мы рубим сук, на котором сами же и сидим. Бюджет - “это способ представить национальную идею в рублевом эквиваленте”. Дайте народу  посмотреть,  на что идут статьи  его расходов и не надо многих слов “о национальной идее”. Любому разумному  наблюдателю ясно, что она в государстве  с таким бюджетом  из себя представляет.


Романтическое сознание боится глядеть в лицо фактам: таланты в любом Социуме распределены неравномерно:  всего 5-10%  населения обладают яркими способностями, а всем другим приходится удовольствоваться  посредственными возможностями. Кроме того, в обществе всегда есть определенный процент дебилов и слабоумных (постоянно растущий в последнее время), не способных научиться творить в принципе. Но если в Социуме тон задают “середнячки”, а Государство перестает поощрять талантливых людей, оно обречено на бедность и постепенное вымирание.  Дебилизм населения в нем  также  может превратиться в “критическую массу”.


Мир многообразен, в нем талантливый человек всегда найдет себе место. Не поощряют в России, можно поехать в США. Правда, в США свой собственный дебилизм: они приветствуют только  программистов. Но это иллюзия, что мир спасет компьютер. В нём слишком много бесовщины. Мир спасет Красота, в которой ярко выражено позитивное духовное начало. Жаль, что  самому миру это еще надо доказывать.


В советские времена система рекрутации кадров  в высшие эшелоны власти  способствовала  продвижению наверх не талантливых и оригинально мыслящих, а удовлетворяющих некоторым усредненным требованиям “партийной номенклатуры”.  Неудивительно, что такая “головка” в результате привела наш Социум к “взрыву” в Перестройке. А “старая номенклатура” приказала долго  жить.


Но все прежние стереотипы далеко как не изжиты.  Не так-то просто, например, изменить порядки в школе или в областных педвузах где посредственный преподаватель имеет все шансы “задавить”  талантливого и неординарно мыслящего ученика  только потому, что тот не дает ему “спокойно дожить до пенсии”. 


Где же выход? Спасение, как мудро предвидел Ф.М.Достоевский, - “в Духовности и в Красоте!”  А их альтернатива – экономически успешная массовая культура! Романтически ориентированный зритель в произведениях массового искусства  ищет   активно действующего “положительного героя”, а работники фактически ориентированного  искусства перестроились и не могут конструировать героев по “законам Жанра”, они берут их из Жизни.  Однако, “лицом к лицу - лица не увидать”, поэтому  подлинных своих героев время пока еще хранит. На поверхность, в качестве “пены жизни”, лезут проходимцы и воры, а также успешно борющиеся с ними “сыщики”. Но это не открытие Перестройки.


В соответствии со сменой Идеалов наше время  поменяло и облик героев. Еще до Перестройки героями стали и преступник (“Калина красная”) и проститутка (“Интердевочка”),  и странная маленькая Вера из одноименного фильма. Даже с их помощью искусство делало свое дело воспитания: правда, оно воспитывало методом “от противного”, предполагая, что аудитория стала умней и  ей не нужно все разжевывать и класть в рот. Поэтому ныне  на первом плане доминирует стилистика юмора и сатиры, стихия необузданной иронии по отношению к жизни, которая “вышла из берегов”.


Отмечу, что при этом наблюдаются “странные сближения”. Например, расцвет публицистического творчества одного из лучших русских сатириков - Михаила Салтыкова-Щедрина  также приходится на российскую перестройку прошлого века, когда страна от жесткого режима Николая Первого переходила к либеральному режиму Александра Второго, освободившего в 1861 году крестьян от крепостной зависимости. Перед тем, как этого царя  убили народовольцы в 1881 году, он даже подписал согласие на введение в России первой Конституции. Итоги прохождения крестьянской реформы 1861 года привлекают сейчас многих публицистов как материал для проведения любопытных аналогий с нашим днем. Ничего странного в этом нет, ибо в России многое делается “по прецеденту”.оссии многое делается  по прецеденту.


 Если и будет чем-то знаменито “искусство эпохи Перестройки”, то  сатирой и юмором, например, потрясающими плакатами, а также фильмами типа “Фонтан” Ю.Маймина или “Оно” П.Овчарова. Умеющие ценить юмор одесситы даже выпустили юбилейную монету достоинством в “один Жванецкий”. Они всегда ценили юмор “дороже денег”. Будущие аналитики покажут, что смеховая стихия пронизывала все жанры и виды “перестроечного искусства”,  потому что не сойти с ума в той ситуации, в которой очутилась страна, можно было только, защищаясь от неё смехом и сатирой. 


На концерты писателей-сатириков, например, М. Задорнова часто невозможно попасть, как на представление заезжей рок-дивы.  Бестселлерами стали ранее не выходившие ранее сатирические книги М.Булгакова и М.Зощенко.  Дело было не только в юморе, но и в способе активизации “спящей позиции” самого читателя и слушателя.  Именно сатира смогла удачно справиться с важнейшей задачей искусства - разбудить творческую активность публики.


“Человечество, смеясь, расстается со своим прошлым!” - сказал когда-то Карл Маркс.  Улыбка - это единственное, что спасает при виде развернувшейся перед ногами бездны. Надо представить, что все уже прошло и мы, смеясь, с этим расстаемся.
 Это, как в древней легенде, если плачем, значит, с нас есть еще, что взять; а уж коли смеемся, значит, действительно “дошли до ручки”…


Чтобы переделать мир по законам Красоты, обществу надо  поднести не льстящее ему зеркало... Надо  ужаснуться, увидев себя в нем, но не потерять (с помощью юмора) окончательной надежды, пытаясь выправить положение дел. Более всего на эту операцию способно искусство, вот только ресурс времени, как и все прочие ресурсы, имеет тенденцию  к уменьшению.


Не только Александр Пушкин был способен “Истину царям с улыбкой говорить”,  многие деятели отечественного искусства делали это, например, Аркадий Райкин. Теперь каждый вид искусства практически получил шанс делать то же самое,  да не все могут. Позиция сатириков - самая выигрышная. Они не грешат против Истины, но в то же время не бьют слушателей по голове отрицательными эмоциями. Что толку больному раком говорить истину в неприукрашенной форме, поможет ли она ему выздороветь? Хотя, возможно, кому-то и поможет... Известна история американского писателя Нормана Казинса, который, узнав о своем смертельном диагнозе, поставил в больничную палату видеомагнитофон и смотрел одни комедии и юмористические телепередачи. И, как ни странно, выздоровел!

Чтобы познать Добро, необходимо очертить границы Зла.  Познание высшей Справедливости приходит к нам лишь после одоления коррупции и несправедливого распределения материальных благ..  Познать Истину позволяет преодоление болота Лжи и  развитие зачатков Гласности. Только в острой,  кризисной ситуации у человека возникает желание победить безобразия, утвердить Красоту и Божественный образ мира, несущего в себе Высшие Ценности и Идеалы. Пусть через 120 лет, прошедших со дня смерти Достоевского, мы понимаем Красоту немного иначе, чем он,  но именно он связал творчество с переделкой мира и самого себя.  Красота - это путь гармонизации противоречивого единства Добра, Справедливости и Истины в меняющемся мире путем её инновационного творчества.


5.1.4.  СУЩЕСТВУЮТ ЛИ ДРУГИЕ ПУТИ?





“Всех лучше песни, где немножко и точность точно под хмельком”.









П.Верлен в пер. Б.Пастернака

 Есть ли еще какие-то пути обретения целостности культурными системами при доминанте инновационно-творческого сознания?  Путь веры в “чистый Разум” и опоры на технический рационализм человечество уже исчерпало.  Именно они, лишенные  сердечной Благодати, породили и уничтожающую нас сейчас в экокризисе машинную цивилизацию, и  управляемую бесовщиной научно-техническую революцию, заведшую человека в экологический тупик.


Как уже отмечалось, их база - бесконтрольное выкачивание ресурсов у Природы является ничем иным, как “воровством у потомков”. Все природные ресурсы, если не близки к исчерпанию, то находятся на этой грани. Иллюзия технического прогресса, “творимого где-то там и кем-то”, так же аморальна, ибо порождает духовную апатию народа, не причастного к техническому творчеству.


Основная масса народа не вовлекается в творчество, а остается на позиции сторонних наблюдателей, праздных соглядатаев и потребителей творческого труда небольшой “кучки творцов”.  Да и им повезло лишь потому, что удалось пробиться сквозь препоны “чиновничьего истэблишмента”.  Могут возразить, а кто мешает и вам вовлекаться в сферу самостоятельного художественного или технического творчества? Но имеющийся у автора собственный опыт “хождения по мукам” в разрешающих инстанциях дает право утверждать, что все они съедены “чиновничьей ржой”. 


Подлинная Культура может развиваться только в условиях Самоуправления. Управляющая система способна эффективно (по законам кибернетики) руководить, если  количество степеней свободы, которыми она обладает, равно или превосходит уровень многообразия управляемого объекта. Чтобы управлять Творцом, Чиновник должен быть конгениален ему! Невозможность практической реализации этого требования  делает сам процесс управления Культурой бессмысленным и фальшивым, а потому  спасение только - в самоуправлении Культуры!


Чиновник потому и “чиновник”, что его мышление ограничено сводом законов и инструкций, а Творчество - это всегда “езда в Незнаемое”. В своей деятельности чиновник  должен опираться на какие-то правила и прецеденты, Творец, даже зная правила и нормы творчества,  творит,  нарушая их. Иначе получается не творчество, а лишь массовое воспроизведение традиции.


Управлять творчеством могут только творческие люди,  да и то в свободное от творчества время.  Пусть он “попашет, попашет” на ниве управления, а потом “попишет стихи”. Да и не управлять Творец будет, а лишь создавать систему наиболее благоприятствующую творчеству остальных. Конечно, тут есть и свои “протыри и убытки”. К сожалению, “у поэтов есть такой обычай, в круг сойдясь, оплевывать друг друга!” (Дм.Кедрин) Но это у плохих поэтов! Надо привлечь к руководству Культурой духовных людей, да и то  на временной и сменяемой основе.


На наш взгляд, спасением для управления творчеством в Будущем будет  постепенное снижение доли государственного управления и передача функций “благоприятствования культуре“  органам творческого самоуправления на местах. Пусть они конкурируют между собой в поисках лучших руководителей из числа Творцов,  а кому повезет, получит и наиболее эффективные результаты в развитии местной Культуры. На низших звеньях управления возникнет спрос на “менеджеров культуры”, ибо без специалистов никакое серьезное дело развиваться не может. 


Необходимо демократическим путем избрать на местах органы культурного самоуправления, дабы в них были представлены кандидаты от всех творческих групп, направлений и течений, формальных и неформальных объединений, имеющих отношение к развитию самодеятельной и профессиональной культуры в регионе. Единственным критерием для отбора кандидатов должно служить их горячее  желание изменить культурную обстановку у себя к лучшему и наличие программы такого улучшения.  Потом эти программы и лягут в основу плана работы органа самоуправления.


В кризисной обстановке надо руководствоваться не столько рациональным  установками и уповать на здравый смысл,  но - эмоциональными побуждениями различных общественных движений. Именно творческие эмоции способны создать благоприятные условиях для развития Культуры, обеспечить гармонию разумной и эмоциональной сфер творчества. Только гармония  оставляет больше места при принятии решений для творческой свободы. Без свободы творчество невозможно. 


Неслучайно же мы ныне все чаще обращаемся, как к “панацее”, к так называемым “сумасшедшим теориям”. Они потому и сумасшедшие, что более эмоциональны, чем прочие другие.  Эти теории могут в эпоху кризисов и потрясений светить нам, как путеводная звезда, могут построить основу для гибкого курса, обеспечивающего спасения в экстремальных ситуациях. Положительные эмоциональные связи между людьми, творимые искусством,  способны более эффективно выводить из кризисов и потрясений, ибо “слабые воздействия Культуры” не имеют тех отрицательных последствий, которыми грешат “сильные меры политиков”.


Любовь к многообразию мира: растениям, животным, окружающим нас людям и ландшафту, своей “малой родине”, поддержанная творческим жаром искусства,  любовь к Богу - вот простой рецепт  нашего спасения сегодня. Он хорошо известен, более все эффективные лекарства уже давно заготовлены для нас Культурой, надо только поверить в них, они хорошо сработают.  Вот только как заставить людей полюбить друг друга в той вакханалии негативных эмоций, которую провоцирует наша безрадостная жизнь сегодня?


Не уповая слишком на технику, которая в решительный момент всегда подводит, следует переносить центр тяжести на собственный человеческий момент в спасении, ограничивая роль в его ходе бездушных автоматов. Включая и роль чиновников, не способных “очеловечиться”.  Любовь проявляется только в ходе Любви, в процессе взаимных контактов Человека с Человеком, с Природой, с Культурой. Но контактов не косвенных, а прямых, в которых присутствует непосредственная эмоциональная сторона. Как любить Абсолют, который ни ощутить, ни почувствовать невозможно?


Но вот человека Иисуса Христа мы полюбили всем сердцем. Любим мы тогда, когда принимаем ответственность за другого, будь то Бог, Человек, Животное или Растение. Естественно, что каждому - своё!  Аскетизм, ограничение связей с миром хороши, как временный этап, а не постоянная цель. Любая тренировка телу полезна, если за ней стоят  способы духовного обогащения, а не тренировки ради тренировок. Забота о Теле должна дополняться заботой о Духе, равно как и наоборот.


Важнейший в нашей модели  принцип “комплементарности”, правило “двойного подтверждения” являются главными законами системного развития во Вселенной. В жизни нас более убеждают примеры  силача и писателя Юрия Власова, а не гора мускулов с куриными мозгами. Даже такой человек, как «звезда Голливуда», актер Сильвестр  Сталлоне, одно время выступал в печати с критикой фильмов насилия, в том числе и со своим участием. 


Сейчас для молодежи важно обучиться  способам сверхчувственного восприятия мира, при условии, что они сопровождаются духовным озарением, основаны на прочной вере в Бога.  Надо избрать учителя, но не жаждущего личной выгоды, а несущего Свет людям. Все научные методы познания ограничены своей “инструментальностью”. Они разумеют мир ровно настолько, насколько это позволяют их “инструменты познания”.


Если  Человек выступает в роли такого  “инструмента познания”, то благодаря своей сверхсложной ( по потенции) организации, он сможет так далеко продвинуться в познании, как это присуще ныне лишь самым одаренным “сенситивам”. Но путь к бесконечным связям с миром и Космосом лежит через временное самоограничение, через аскезу и молчание, так как этому учили православных монахи-исихасты.


Культурная цивилизация, не делающая культа из “антропного принципа мироздания” будет построена, если Человек сумеет мобилизовать скрытые возможности своего Тела,  научиться владеть допингом, который в экстремальных ситуациях дает ему Чувство. В эту экстремальную ситуацию, связанную с  волной перманентных катастроф, мы уже вошли. Пора учиться новому!


Ошибка любого несистемного сознания (романтического или  познающего)  заключена в утверждении альтернативного выбора: “либо-либо!”  Творческое духовно-инновационное сознание всегда стоит на точке зрения :”и-и”.  К этому его склоняет эстетическое чувство. Только так можно провести в жизнь формулу “всеобщего диалога”, глобальной коммуникации “всех со всеми”. Недаром восточная мудрость гласит: ”Все - во мне, а  я - во всем!”


Государственный загиб советской власти в прошлом привел нас  к повсеместному торжеству монологического стиля  Жизни,  жестко увязанного с негативными общественными эмоциями: страхом и ненавистью,  недоверием и враждебностью, верой в собственную исключительность и самодостаточность,  иллюзией обладания монополией на Истину.  На экстремумах таких чувств и держатся обычно тоталитарные режимы. 


Первый шаг в сторону монологизма был сделан еще при Ленине, когда по инициативе властей страну были вынуждены покинуть сотни интеллектуалов, не разделявших идеологических установок правительства. Таким образом были созданы условия для замены намечавшегося диалога партий и социальных групп однообразным идеологическим императивом, мнением “единой правящей партии”.  Но голос единицы, даже если она наполнена миллионами “винтиков”, все равно “тоньше писка”. Унификация уничтожает сложность  - залог долгожительства системы. Партия обрекла себя на поражение, приписав только себе одной монополию на Истину.


Второй шаг был сделан решением, запрещающим наличие фракций и групп внутри партии. Многим казалось, что монолитное единство партии и народа  является свидетельством их силы. В случае войны, это возможно и так, но в мирное время - как раз наоборот!  Сила любой развивающейся системы в ее многообразии, поддерживаемом диалогом различных элементов между собой, а отнюдь не во всеобщем усреднении “всех под одну гребенку”.


Триалектическое развитие социального многообразия  без потери целостности - вот задача, которую предстоит решать будущему обществу. На наш взгляд, ГМК и “экософия” могут внести свой вклад в этот процесс.  В условиях ориентации системы на рост ее творческого потенциала  она не может существовать только на основе монологических установок.  Она должна опираться на плюрализм.  Любой “железный занавес” когда-нибудь  обречен, как канул в Лету  наш собственный.


Ныне мы видим, как судорожно пытаются покончить со своей многолетней изоляцией Северная Корея и Куба  - последние адепты монологической  идейной доктрины.  Интеграция человечества - это не уничтожение, а упрочение каждой нации в отдельности, ведь  только через  возвеличение  каждой будет достигнут искомый целостный выбор, способный противостоять планетарной экокатастрофе.


Наша собственная история - хороший пример того, как монологизм культурных и политических установок даже в такой богатой талантами стране как Россия сопровождался приходом к власти воинствующих посредственностей.  Сталин строил общество не на основе  “диалектического материализма”, как декларировалось, а на основе его метафизического извращения. Был ли финал фатально предопределен?  - это вопрос чисто риторический.


Если бы  большевикам хватало политического разума поддерживать решения типа НЭПа, если бы не была уничтожена нравственная опора общества - крестьянская культура и православие, если бы была сохранена старая  и хорошо образованная интеллигенция... Слишком много “если бы”.  С обществом, которое было в результате  построено, все эти явления были не совместимы. 


Успешная карьера Сталина  в этой стране опиралась на наиболее необразованные массы, ушедшие от крестьянской культуры и не адаптировавшиеся к городской.  Ускоренной коллективизацией и индустриализацией Сталин создал себе социальную основу для тоталитарной политики. С другой стороны, возможно, либерально-ориентированная страна не смогла бы противостоять напору фашистской бесовщины.


Полуобразованность большей части народа позволила Сталину  пренебречь многими традиционными деталями и нюансами в политике. Однако, история вершится именно такими “нюансами” . Носителям маргинального сознания Сталиным  все было  вроде объяснено - и вперед! А детали по боку! Нерадивые студенты раньше учили философию по “Краткому курсу истории ВКП(б)”, где она была предельно ясно и без деталей изложена.  Их потомки легли бревном на нынешнем пути эффективных реформ, сгорев опять на деталях.


Как  только наука в нашей стране стала служанкой политики, прекратив с ней равноправное партнерство, она выпала из Культуры. Это хорошо осознал академик Андрей Сахаров, вступив с властью в открытый бой. Оказалось, что и “один в поле воин”, если ты вооружен.  Сейчас ясно одно:  Политика и Культура должны иметь в обществе равные права, иметь несмешивающиеся сферы деятельности, где каждая сторона несет персональную ответственность за принятые решения. Если какая-нибудь из этих сфер стремится  свою ответственность за негативные последствия “спихнуть” на другую, Общество, раньше или позднее, всё равно пострадает.


Но винить только одну сторону всегда не справедливо. Например, сейчас во всем принято винить Ленина. Он был, прежде всего, политиком, следовательно, обреченным на поиск наиболее эффективных в данный момент  практических путей и методов развития страны.  История всегда дает политикам возможность выбора из двух возможностей: развиваться эффективно, но не универсально, либо - универсально, но  за счет сиюминутной эффективности. Деятель культуры выбрал бы в любой ситуации второй путь, а вот политики почему-то выбирают только первый.


Но именно поэтому они и проигрывают... на следующем этапе. По логике Истории плодами революции никогда не пользуются те, кто ее начинают. Возьмите якобинцев и Наполеона, ленинскую гвардию и Сталина, Горбачева и Ельцина... Политикам мстит всегда недооценка будущего, ибо сиюминутная ориентация  мешает  заглянуть в будущее, предвидеть поворот событий при следующем изменении ситуации. Трагедия Ленина, что он это поздно понял, находясь на излечении в Горках, а поправить уже ничего было невозможно. Логика событий сделала лидером партии Сталина. 


Поскольку партия избрала в революции путь, бывший по сути ревизией марксистского положения о невозможности построения социализма в отдельно взятой стране, ей перед лицом враждебного окружения пришлось полностью отказаться от попытки построить “универсальное общество” в пользу общества “эффективного”. Но только оно уже никакого отношения ни к коммунизму, ни к социализму  иметь не могло. Была надежда на “Мировую революцию”, но к середине 30-х годов и этот миф рухнул. Тогда Сталин понял, что продержаться в такой ситуации он может только ценой Большого Террора. Он его и  начал.


 В рамках монологической логики это было единственное решение: противостоять враждебному окружению путем политики устрашения и голой силы. Поэтому в качестве идеологической поддержки был запущен миф о повсеместных “врагах народа” и “шпионах”. Поскольку реальных врагов открывшейся кровавой мясорубке не хватало,  в их  число попали все политические противники Сталина. 


Сталин был политическим гением, поэтому сумел создать социальную систему с такой степенью прочности, что она была не в состоянии даже по указке сверху “перестроиться”. Это был наш крест и одновременно трагедия народа.  В конечном итоге, именно ему на своей шкуре пришлось “расхлебывать кашу”, заваренную Горбачевым и Ельциным.


Понятно, что все жертвы, которые принес народ, были итогом первого ленинского решения, ревизующего положение Маркса. При этом вряд ли стоит ставить под сомнение само решение о проведении Революции в нашей стране.  История знает, что ей делать, обладая не во всем доступной нам мудростью. Стоит отметить, что само это решение находилось в гармонии с царящим в ту пору в стране психологическим климатом, где доминирующую роль играло “нормативное сознание”, для которого,  что Царство Божие на Земле, что Коммунизм - все едино.


Но Нормативное сознание, построенное на жесткой оппозиции “мы и они”, дает основания лишь для  смертного противостояния двух лагерей, оно четко противостоит идеям интеграции системы. Невысокий уровень духовного развития обеспечил и относительную политическую прочность системе. Могло ли быть по другому? Думается, что нет. Все тогдашние руководители страны  были  всего лишь политиками, Творцов среди них не было. Они не могли позволить себе роскошь  “неэффективной деятельности”, связанной с универсализмом, в условиях собственного противостояния окружающей среде. На это же толкало их и мифологическое и романтическое сознание народа.


У Сталина ни на минутку не могло возникнуть подозрение, что “глобальная эффективность его политики” обернется таким провалом в будущем.  Он представлял собой тип политика-идеалиста, девиз которых был сформулирован еще одним из французских Людовиков: “После нас - хоть потоп”. И нечего удивляться, что мы сегодня имеем “эмоциональный потоп” в форме полного недовольства народа своей жизнью.


Но жертвы нашего народа не напрасны! Понять их величие можно только в контексте всей мировой цивилизации. И особой миссии России в ней. История - коварная и мудрая дама. Она обрекает на испытания, чреватые вселенским итогом, только великие народы.  Очень хочется достойно ответить и на ее сегодняшний вызов.  Теперь она стала проверять на прочность  т в о р ч е с к и е  способности нации. Будущее покажет, выдержим ли мы эту проверку.
5.2.                            Глобальная экологическая катастрофа:
                                                 «Но дважды ангел вострубит,  на землю гром небесный грянет,

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

                                                   И все пред Богом притекут, обезображенные страхом,

                                                   И нечестивые падут, сокрыты пламенем и прахом».

                                                                                                                                                          А.С. Пушкин       

           5.2.1  Неизбежность экологической катастрофы в грядущем:

Накануне любых крупных “Перемен” в жизни человечества всегда актуализировалась тема “Конца Света” и прихода Мессии. Так было накануне рождения Иисуса Христа, когда по старому библейскому календарю только что исполнилось 5500 лет со дня сотворения мира, в годы 1000 и 1033 (тысячелетие распятия Христа) от Рождества Христова, а в особенности так было  в 1492 году, едва кануло семь тысячелетий со дня  основания мира по Библии. Ждем мы его и сейчас на длительном рубеже двух тысячелетий по нашему календарю.

Конец Света не наступил,  по крайней мере, по трем важным причинам: сильна была еще в сердцах людей Вера в Бога Единого, а Природа не исчерпала своих ресурсов, данных человечеству для существования в его  экологической нише, кроме того, пока не исчерпан Замысел Бога в отношении человечества. Сейчас дело обстоит в большой степени не так. Ресурсные запасы истощены, как  у природы, так и у человечества.

Огонь Веры  у большинства людей потух, а возможности экологической реадаптации Природы и восстановления её  природных ресурсов уменьшились настолько, что, возможно, все они  находятся на грани исчерпания. В отношении Замысла Бога окончательный вердикт вынести трудно, потому что существуют разные системы религиозного расчета, в конечном итоге их согласовать невозможно, так как вопрос решается «фактором Веры».
Если Человек верит в Бога и в милость Господа по отношению к  Человеку, который немного-немало оказывается руками Бога, используемыми  Господом для  переделки  бесовских привязок  этого мира, то это один расклад, а если в это не верить, то совершенно - другой!  В Грядущем в таком случае нас могут ожидать два момента:
- приход Мессии, спасающего нас даже при нашем полном неучастии в процессе Спасения, но это противоречит всем религиозным установкам;

-  Массовый Переход из нашего  «плотного состояния» в чисто духовное, то есть из трех измерений в четвертое, где принципиально меняются материальные основы Бытия: специфика Пространства-Времени. 

Одно из самых мощных видений “Конца Света” описано Иоанном Богословом в последней части Библии - “Откровении”. Показаны этапы Конца Света: как вострубят семь ангелов и с последним гласом трубы начнется “День гнева” - Страшный Суд  Иисуса Христа. В литературе уже промелькнуло сообщение, что шесть ангелов уже вострубили.  (См. В. Лаврова ”Ключи к тайнам жизни” - Без места издания, 1996, стр.134). Седьмой затрубит вот-вот. Многие связывают эту дату с 21 декабря 2012 года, данную в календаре майя.
Масса факторов свидетельствует, что в истории человечества наступает новый этап, завершающий славный  (или бесславный, смотря, кто как верит) период от Возрождения до наших дней. Именно в эпоху Ренессанса человек вообразил, что получил в руки столь мощный инструмент переделки мира - науку и технику, благодаря которому он больше не нуждается в Боге. Эта гордыня привела к такому экологическому кризису среды  обитания,  что пора бы уже и одуматься. Коль сам человек не  одумается, ему “старшие товарищи помогут”, точнее спровоцированная  Космосом “глобальная катастрофа”, о смысле которой нам и  хотелось бы поразмышлять, как и о способах ее смягчения.

Человечество больно. Импульсы Смерти пронизали все аспекты нашего бытия: от режима питания до суицидной экономики.  Самый главный системный кризис заключен в невозможности баланса современного технического прогресса и уровня духовного развития человечества.

Однако всякое исцеление приходит через кризис. Кризис разразится в ближайшее время. Точный срок уже был назван, а о сценарии мы еще расскажем. Однако “текст” такого рода можно воспринимать всерьез лишь при том условии, что  одновременно задан и “метатекст”, то есть, некий способ духовной коррекции основного текста, ибо наступление Вечности  меняет всё!

Иисус пришел на планету Земля с одной идеей: ”Покайтесь, ибо приблизилось Царствие Небесное”. Тогда оно было еще не так близко, как сегодня, поэтому и сроки было называть бессмысленно. Христос ушел от ответа на этот вопрос, сказав, что о том дне знает доподлинно лишь “один Бог-Отец”. Дело было не в точном названии срока, а в том, что “надо покаяться!” Стоило человечеству поверить в Его слова, и срок мог бы  быть отодвинут. Так и произошло. Пока люди верили Богу, Страшный Суд и не наступал. Сегодня наблюдается кризис Веры у большинства людей, уповающих сегодня  лишь на науку и технику. Есть  кризис и в  Обрядоверии у самих верующих, связанный с ошибками в деятельности традиционных Церквей.

Когда-то В.И.Ленин  основной характеристикой “кризисной ситуации” считал положение, когда “ низы не хотят жить по старому, а верхи - не могут.” Сейчас именно такая ситуация, ибо одни “не хотят верить по-новому”, а другие (атеисты) - вообще “не могут верить”...

Но “покаяться” никогда не поздно, ибо Божественная Любовь к нам со стороны Небес безгранична, а раскаявшийся грешник получает на Небесах больше, чем исполняющий все обряды прихожанин. Почему? Ответить на этот вопрос можно, только осознав, чем является Страшный Суд  с современной точки зрения, способной проинтегрировать Науку и Религию.

Пора уже отойти от разумения, что приближающийся Переход - это День гнева, Страшный Суд или Апокалипсис. Напротив, - День Радости, начало Эпохи Бессмертия, тысячелетнее Царство Божие. Но где? - На Земле?  Все богословы во все времена решительно отвергали такую возможность и были правы.

Предстоящий Переход способен открыть нашим мозгам перспективы  “Новой Земли”, где человек одинаково владеет и Землей и Небом, становясь равноправным с другими небесными Иерархиями сотворцом Бога.  Это возможно лишь в одном случае - мгновенного инсайда всего населения планеты. Такой инсайд случится  при глобальной катастрофе или «Третьей мировой войне», например, войне  мира Ислама с миром Христианства, или при глобальной космической катастрофе.

По крайней мере, Бог надеется на подобный инсайд, ибо терять Ему «свои руки», то есть,  - человечество совершенно не выгодно. Возможно, Он - самое заинтересованное лицо в нашем последнем духовном выборе! Почему именно на Человека так уповает Бог? Дело в том, что именно Человек обладает неким качеством, которым не обладают другие небесные  Иерархии - способностью творить, как сам Вседержитель.

Творим мы только в белковом теле, пребывая в нем на Земле; потом душа  живет  творческими ресурсами, полученными здесь,  если она, веря Богу, их копила! Не накопив положенного богатства, она получает по Закону Кармы на Небе соответствующее воздаяние. И  это справедливо не только в рамках христианской концепции мира. Буддизм, Ислам и Индуизм  с этим также вполне согласны. Это согласие повышает шансы подобного  исхода в будущем. Сведем имеющиеся данные в некую систему:

1.  С началом третьего тысячелетия  начинается цикл локальных природных и технических катастроф планеты, усиленных космическими катаклизмами, типа наводнений, глобальных пожаров, испарения “озонного слоя”, повышения радиационного фона и крупнейшей засухи за всю историю планеты в ходе  глобального «потепления».
2.  Человечество и все правительства в панике, которую ликвидирует один гениальный человек. Он приходит и говорит: ”Я  знаю, как надо!” И в действительности он спасает и человечество и планету. Все попадают под его обаяние. Создается Всемирное правительство, которое он возглавляет.

3.  Царствование этого человека (”Антихрист - не дьявол, а носитель зла, прикрытого добром. Превосходнейший из людей.” - так считает протоиерей Александр Ильин - см. его книгу “Ответы духовным детям” - Брест, 1994, стр. 20) продолжается ровно столько, сколько его сумеет выдержать самая духовная часть человечества, не оставившая своих упований на “Новое пришествие” Иисуса Христа и сосредоточенная на территории нынешней России, то есть, три с половиной года.

4.  В какой-то момент на этих людей находит просветление и они начинают борьбу против нового Всемирного Президента. В качестве меры ответного воздействия он  закручивает все гайки, и  духовно-просветленные подвергаются гонениям и казням. Но насилием побороть  Дух невозможно. Обе стороны изнемогают в противостоянии. И вот, когда окончательная победа Зла уже кажется неминуемой, происходит “явление Христа народу”, причем Он явится сразу всем, ибо все откроют Его в собственной душе. Специального его Пришествия на Землю “в теле” не будет.

5.  Наступает “День гнева”, “Страшный Суд”, “Апокалипсис”.

На самом деле, все может быть совсем не так. Давайте попробуем нарисовать сценарий № 2.

1. С началом третьего тысячелетия  экологическая обстановка на планете резко ухудшается в следующих направлениях:

· истончается “озоновый слой”;

·   уменьшается количества кислорода в атмосфере из-за вырубки лесов;

·   вследствие парникового эффекта растет средняя  температура, ведущая к климатическим катастрофам»;

·   начинается движение магнитных полюсов планеты, вызывающее сдвижку тектонических пластов, землетрясения, извержения вулканов, наводнения, цунами, выброс колоссального количества сажи и пепла в атмосферу;

·   далее события развиваются по сценарию экологического кризиса - “ядерной зимы”, описанному группой академика Н. Н. Моисеева;

·    резко подскакивает смертность из-за общей нестабильности и климатических, экологических и природных  катастроф;

·   возникают новые болезни, пандемии и появления новых вирусов,  к которым совершенно не готовы врачи и не знают, как с ними бороться;

·   из-за наступившего Дисбаланса в мире  растет преступность, насилие, агрессия преступных (в особенности исламских) группировок, человечество погружается во мрак;

·   рушится техническая инфраструктура планеты (сети: водопроводов, газопроводов, канализации, электричества), люди бегут из городов в леса и деревни, которые уже не способны справиться с потоком беженцев;

·   исламисты готовят «падение «Долларовой Пирамиды», пока ещё держащей на плаву нестабильную мировую экономику;
·   6. Но в ходе нарастающего Дисбаланса  в России постепенно консолидируется группа праведников, которые еще задолго до катастрофы подготовились к ней, ибо приобрели опыт: 

· длительных голоданий, позволяющих пережить экстремальную ситуацию с меньшими потерями;

·   лечения болезней не с помощью лекарств, а путем мобилизации защитных сил самого организма;

·  овладение методиками анабиоза, яснослышания, ясновидения, телепатии  и телепортации.

Все эти факторы  помогают им пережить кризис и сплотить вокруг себя группу не потерявших Волю и Разум людей, которые, учась друг у друга, помогая друг другу, обретают на основе “соборного сознания” способность преодолеть последствия катастрофы. Работает, прежде всего, такой фактор как Духовное просветление, покаяние и очищение.

       7. Находится «спасительный механизм выживания» - повсюду в сельской местности строятся автономные экодома с хомобитическим оборотом приусадебных земель, позволяющие выжить в экстремальных условиях. 

А. Человечество поднимается с колен и снова учится жить в новых условиях, учится мужеству и умению выживать в самых, казалось бы, невыносимых обстоятельствах, но сообща, коллективно, соборно. Возникает огромное количество небольших поселений, где в качестве руководителя выступает, как правило, триумвират, включающий Духовного лидера, Мудреца и Поэта. (Иногда это бывает объединено в одном человеке) Он принимает все ответственные решения и доводит их до сведения большинства, получая его одобрение.

 Б. В результате все постепенно приходит в норму.

 В. Второе Пришествие Христа происходит, когда Его приход  предсказан и приветствуется всеми как закономерный результат общей победы, при чем сроки называть бессмысленно, потому что мы не знаем сам Замысел Бога в отношении человечества. Но оно должно  вступить в новое Космическое братство как победитель, а не как  побежденный.

Конечно, реальный Переход развернется по своему  божественному плану, но элементы  и первого и второго сценария в нем, безусловно, будут присутствовать.

                   5.2.2 .Экологический потенциал души (ЭПД):

Экологическим потенциалом  души  мы называем способность личности к накоплению и выдаче по требованию жизни запасов:

а) добра, любви к Природе, порядочности по отношению к ней;

б) от Бога полученного чувства справедливости по отношению к людям и природе;

в) определенного запаса экологических знаний и культуры;

г) интуитивного чутья, чувства Гармонии и Красоты.

Понятно, что каждый человек имеет в своем владении свой уровень ЭПД, поступая по отношению к Природе именно в соответствии с его требованиями.

Но каковы критерии этих поступков по отношению к природе?

а) неспособность личности причинять зло природе и людям;

б) знание основ природопользования и зачатков культурологи;

в) творческие способности, художественный талант.

Конечно, известная доля  информированности, как и творческие способности, еще не гарантируют Любви к Природе, но способны максимизировать её в определенных ситуациях. Неспособность приносить зло всегда абсолютна, она – вернейший критерий.

Однако  данный нам уровень ЭПД не закреплен навечно и способен к динамическому росту, как и падению. Каковы же основные направления развития ЭПД:

1. Развитие нравственного чутья, любви к природе, отзывчивости к людям и к бедам природы. Федор Иванович Тютчев писал:

 «Нам не дано предугадать, как наше слово отзовется, но нам сочувствие даётся, как нам даётся Благодать!»     

2. Основные методы развития этих направлений:
- любования природой;

-  участие в гармоничном преобразовании своего окружения (дом, квартира, дача, сад и т.д.);

-  участие в общественных акциях в защиту природы.

3.
Любой человек, желающий внести свой вклад в дело гармонизации природы, может делать это индивидуальным способом или принять участие в работе многочисленных экологических организаций, а даже и зеленых партий, которые сейчас начинают активно возникать вокруг.

4.
Огромное значение имеет освоение экологической мудрости по отношению к природе.

Перефразировав известное выражение, можно сказать: «Поэтом можешь ты не быть,  но быть экологом  обязан». Особенность природоохранного миросозерцания, еще столь редкого в наши годы, связана с единственной проблемой - верой в Бога. Все верующие воспринимают Природу иначе, чем не верующие люди. 

Бог создал Природу из самого себя, по верованьям православных. Это не означает, однако, что нужно ее, подобно язычникам,  обожествлять. Бог вдохнул в Природу свой Дух, дав ей Гармонию взаимоотношений,  необходимый баланс  между её составными частями.

В Природе все взаимосвязано, все гармонично, одно вытекает из другого. Беда бездуховного человека в том, что, не имея сам внутри себя гармонии, он не видит её и в Природе. Он пытается её «познать» научными экспериментальными методами. Но подобные «эксперименты» очень опасны, взять, хотя бы «атомный проект» и сохранение в земле «отходов ядерных производств». Дело в том, что даже скальная порода пронизана водными подземными токами. Не исключено, что они могут добраться до любого, сколь угодно защищенного «схорона». Сколько бед еще принесет России решение Правительства о захоронении этих «ядерных отходов» других стран на территории нашей Сибири!

Очень скоро эти мало заселенные территории нам понадобятся, потому что с лавинообразным потеплением климата природные условия там станут много мягче, чем сегодня, но почва уже будет непоправимо  отравлена атомными отходами! Единственное наше упование на то, что люди будущего найдут какой-то  способ избавиться от этого негатива.

Основой гармоничности Природы по православным воззрениям служит Любовь - такая  система «поддержания Жизни», на которой основан глубоко заложенный во всех её составных элементах системный резонанс, любовные отношения. Взять, к примеру,  проблему плодородия. Не верующие и не любящие друг друга люди не способны поддерживать высокое плодородие почвы. На Любви основаны и взаимоотношения в самой «живой почве». Благодаря непрерывным процессам порождения и поддержания жизни в почве могут существовать все корни растений  и многие виды живых существ: от анаэробных бактерий до червей, по-доброму соотносящиеся друг с другом. 

Плодородный слой почвы - «гумус» есть результат опадания и гниения в ней растительности  и  работы червей, которые, несмотря на свой мало презентабельный вид, осуществляют эту очень важную для человечества функцию облагораживания почвы, превращения ее в благодатный для любых растений пахотный слой. Но червям в этом деле надо помогать, надо создавать благоприятные условия для повышения процента гумуса в наших почвах. Сейчас он равен 2-4%, а может быть повышен, благодаря  грамотному использованию червей в десятки раз. Им нужна только любовь, выражающаяся в нашей поддержке их деятельности и понимании её смысла. А как мы относимся к червям? Мягко говоря, с отвращением. В такой ситуации почва никогда не отплатит нам плодородием.

Почва плодит жизнь во всех аспектах, давая энергию растениям, пищу - животным и людям. Даже небольшое количество земли, способно,  при грамотном уходе за ней, прокормить семью в несколько человек, что, кстати, и используется в проекте спасения человечества от предстоящей глобальной катастрофы - в ноосферном ЭКОДОМе - экологическом доме с хомобиотическим оборотом земли рядом с ним. Но о нем позже...

Бездуховный, не верующий в Бога, человек проигрывает трижды: во первых, отрывая себя от Бога он теряет всякие перспективы личного существования, во вторых, не обладая верой в Бога, он не верит и Природе, а верит только самому себе и постоянно ошибается. В третьих, Вера - это энергоинформационный настрой самого себя на светлое будущее на энергоинформационный диалог с Высшими Сущностями. Без такого настроя даже малую патологию, а не только серьёзную  болезнь, излечить невозможно. А уж болезни души - и подавно!

Чтобы вернуть наше уважение к Природе, и  - главное уважение самой Природы  к нам, кроме веры в Бога надо вернуть Любовь т  нашу ответственность перед Природой,  являющейся колыбелью цивилизации, то есть, колыбелью нас же самих! В этом отношении вера русских в «Мать сырую землю» должна быть реанимирована, ибо на ней держалось благополучие наших предков россиян, а, возможно, и наших потомков. Прозорливость Бога в отношении России связана с тем, что ей даны большие земельные пространства, не освоенные из-за тяжелых климатических условий. Но климат - фигура не постоянная. Изменится климат, изменятся и наши отношения к тем «пустым пространствам» России, которые могут стать залогом не только нашего спасения, но и спасения всего мира! Будущее покажет справедливость этих слов...

Должно быть пересмотрено и наше отношение к добыче полезных ископаемых. Должен быть осознан системный механизм взаимосвязи нашего выживания с состоянием планеты, нашей Любовью к ней. Добычей не возобновляемых ресурсов мы наносим непоправимый урон планете, вмешиваемся в её самодостаточный механизм самовоспроизведения и лечения своих болезней.  Одним из важнейших принципов нового хозяйственного отношения к Природе является использование только возобновляемых ресурсов.

Для того, чтобы выжить мы должны переместить финансовые средства  из добычи нефти, газа, угля и других «не возобновляемых ресурсов», в сферу  использования энергии солнца, ветра, прибоя, термальных вод, водопадов и т.д. Это требование имеет бешеную обструкцию со стороны промышленников, эксплуатирующих природные запасы и получающих на этом огромные  деньги, но, если речь идет о выживании их потомков, возможно, они согласятся с необходимостью  изменения объекта своих капиталовложений, уменьшения получаемой прибыли. Надо только понять , что с этим связано будущее всего человечества. Конечно, этого невозможно сотворить за одну секунду. 

Однако,   мудрые люди  теперь уже начинают  понимать, что оптимальное вложение капиталов, когда ты получаешь деньги на нефти и газе, есть вложение их  в нечто противоположное - солнечные батареи, ветряки, мини электростанции на водной энергии, использование тепла земли, геотермальных вод   и т.д..

Только «синтез полярностей  в их единой функциональности» дает долгосрочный эффект и необходимый баланс в деле оптимальной «эксплуатации природы».  Даже термин «эксплуатация Природы» должен быть отменен! Мы  не можем  «эксплуатировать Природу, а должны,  учитывая ее интересы, находить оптимальные для нашего сотрудничества с ней пути использования  её возможностей в интересах человечества и самой  Природы в целом. Сама Природа  давно подталкивает нас к этому. Эксплуатация должна быть заменена Любовью!

Другим важным направлением сотрудничества с Природой является переработка  отходов человека.  Неслучайно кто-то назвал нашу цивилизацию - «цивилизацией выбрасывания». Если проехаться по подмосковным лесам, то количество неофициальных свалок, отравляющих окружающую природу, не поддается исчислению. Лишенный мудрости и любви к Природе человек, выкидывает мусор со своего дачного участка в соседний лес или соседний овраг. Вместо того, чтобы помочь лесу плодить свои биоресурсы,  он их отнимает! Ведь чужие отходы Природа должна  будет сама перерабатывать! 

Ресурсы при этом отнимаются,  прежде всего, у  самого человека, хотя уже давно отработаны различные методы биологической переработки мусора и превращения его в полезные для плодородия элементы. Но для этого мусор нужно сортировать, а этим никому не хочется заниматься. Так мы и губим сами себя! Повышение ответственности перед природой предполагает разумное и продуманное в ноосферном плане решение этих вопросов.

Залог нашего выживания в предстоящей глобальной экокатастрофе - установление с Природой гармонических отношений. Каковы базовые особенности этой гармонии?


При этом необходимо исходить не из теории вопроса, а из программы реальных дел (ПРД), включающей список конкретных инициатив, реализуемых каждой российской общиной, как ячейкой гражданского общества,  как на федеральном уровне, так и на любом местном, локальном уровне. Важнейшее тут правило: «Мысли глобально, а действуй локально». Программа ПРД включает следующие принципы:

1.
“Природа - не товар, а если продаешь, то плати пострадавшим от продажи вдвойне!”

2.
“Уважение к своей национальности - критерий порядочного поведения по отношению к своей  матери - земле!” Отсутствие патриотизма - самая страшная угроза прежде всего Природе.

3.
“Если ты русский, то ты веришь в Бога или помогаешь какой-либо, лучше всего Православной,  Церкви в её борьбе за чистоту физической и духовной среды!»

4.
“Если ты русский, ты живешь в семье или помогаешь ей на своём дачном участке!”

5.
“Если ты русский, ты посадил в своей жизни хотя бы одно дерево, а можно и больше, ты помогаешь животным»,  любишь своих домашних зверей.

6.
“Если ты русский, ты любишь Природу и стремишься, если не помочь, то хотя бы не наносить ей вреда! Нельзя сохранить Природу , не полюбив её».

7.
“Если ты русский, ты не позволишь себе быть  эгоистом, а будешь думать о нуждах своей общины, деревни или микрорайона в городе, будешь спрашивать себя, а что конкретно я сделал, чтобы жизнь у нас стала лучше, чтобы улучшилась окружающая нас природа?”

8.
“Если ты русский, ты будешь не только  заниматься Милосердием, но и думать, как противостоять обстоятельствам, загрязняющим окружающую природу”.

9.
Если ты русский, ты будешь противостоять сплочению отечественных чиновников,  силовых ведомств и финансовых структур с различного рода мафиози,  проводя в своем районе  ненасильственные акции, мешающие этому сплочению, создавая общественные экологические движения и организации».

10.
“Если ты русский, ты будешь заботиться о развитии национальной и патриотической культуры, противодействуя  антидуховным  сектам,  или культурным организациям, пропагандирующим образцы западной массовой культуры,  противопоставляя слепому копированию западных образцов, не прививающихся у нас, патриотическую и народную по духу культуру, основанную на русской национальной почве.

Пропагандистом Любви Человека и Природы могут и должна стать наши органы массовой коммуникации. Именно  через  них можно  постоянно доводить  до сведения общественности любые акты помощи русских меценатов окружающей Природе, поддержки отечественной народной культуры. Следует приветствовать любые формы консолидации общества, противодействующие загрязнению окружающей природной,  в особенности - духовной,  среды!

В этих условиях обеспечение  экономического возрождения  с помощью дополнительных  финансовых вливаний, идущих из Центра и не опирающихся на местную инициативу, становится  мало эффективным. Поэтому предлагается принципиально иной подход к восстановлению хозяйственной деятельности регионов, увязанный со структурным -  культурным и духовным возрождением, прежде всего, самого местного населения, ростом общего благосостояния  региона. Назовем её «Технологией    ЭКОЛОГИЗАЦИИ ЖИЗНИ» (ТЭЖ):

1.
Восстановление хозяйственной деятельности с опорой на автономность хозяйственных субъектов от централизованных систем управления и распределения, включая энергетику.

2.
Комплексное участие в деле возрождения как государственных структур, (например, законодательные органы),    отечественных и зарубежных инвесторов, общественных организаций и отдельных граждан.

3.
«Экологическое зонирование»  регионов, учет местной экологической специфики в выборе предпочтительных форм, средств и методов новой хозяйственной деятельности.

4.
Научная оценка состояния региона  и последующего его развития с учетом выявленной специфики региона, определяющей выбор  ноосферных хозяйственных технологий, увязанных с климатическими, культурными, духовными и социальными его особенностями.

5.
Перенесение акцента с промышленных ресурсозатратных технологий на аграрные природосберегающие технологии, основанные на любви к природе, подъеме национально-культурной и социальной активности населения, преимущественное создание рабочих мест именно в социальной, культурной и аграрной, а не промышленной,   сферах.

6.
Партнерство экономически сильных регионов, принимающих участие в проекте  сохранения окружающей среды, с экономически слабыми, только  вступающим на новый путь хозяйствования.

7.
Распространение положительного собственного опыта на всю страну, организация информационной деятельности через СМИ и другие формы пропаганды с целью улучшения экономической ситуации  во всей России.

8.
Создание и распространение вширь новых социальных структур жизнедеятельности,  « ноосферных экопоселений» (позднее мы о них подробнее скажем), вписанных в природу и живущих в согласии с ней, но без потери «качества жизни».

9.
Создание в рамках проекта экономического механизма поддержки детей-сирот, инвалидов, одиноких пенсионеров, переселенцев, военнослужащих, уходящих в запас,  других социальных групп, нуждающихся  в государственной поддержке.

10.
Решение всех этих вопросов за счет  новой структуры ноосферного развития, включающей общественное самоуправление, создание холдингов  с участием научных, хозяйственных,  политических и общественных  организаций, заинтересованных в реальном  выводе региона, а затем и всей страны из нынешнего кризиса.

11.
Создание нового типа личного семейного жилья - экологического и автономного ноосферного дома с хомобиотическом оборотом окружающей земли  для выживания в экстремальных условиях. Экономическим механизмом строительства и  развития внедрения  ЭКОДОМов могли бы быть кондоминиумы.

12.  Развитие новых форм социальной устойчивости экопоселений, построенной на лучших примерах православных общин, способствующих развитию добрососедских отношений, помощи, милосердия, любви и дружбы живущих там граждан.

ТЭЖ будет внедряться медленно, ибо просветление мозгов районных и областных администраций не может пойти быстро. Быстрей всего оно будет идти в экономически сильных регионах, а в слабых ему необходима поддержка центральной власти. 

                                   5.2.3.  Душа и  физическое  здоровье человека:

Занимаясь духовными аспектами формирования человеческой души  и воспитания  личности, нельзя упустить из виду вопросы  физического развития. Тело и дух  человека находятся в единстве, сообщаясь через канал души. 

Для физического развития первостепенное значение имеют физические упражнения, занятия спортом или какое-либо подобного рода хобби, например, туризм с рюкзаком за плечами,  ходьба пешком по природным или историческим заповедникам и т.д.

Сейчас в моду входят многочисленные  варианты спортивно-медицинского оборудования, способствующего развитию тела. Однако и простые способы не стоит забывать, как-то бег, гантели, гимнастика, спортивные тренировки по другим видам спорта.

Если говорить о рекомендациях, то минимум, который каждый может себе позволить – не реже трех раз в день совершать пешие прогулки по окрестностям, желательно выбирая лес или парк.

Стоит абсолютно отказаться от вредных привычек, тип курения, неразумной выпивки, употребления наркотиков и т.д. Если вы хотите жить долго, вредные привычки с этим требованием не совместимы.

В процессе организации здорового образа жизни (ЗОЖ) очень важен рацион питания.«Человек представляет из себя то, что он ест». Нет никакой нужды использовать химические лекарства, всегда имеющие отрицательные последствия, если у вас правильно организована система питания.

Важно обеспечить разнообразный рацион, в который обязательно должны входить следующие компоненты:

- фрукты ( апельсины, , лимоны, яблоки);

- овощи (тыква, листовые, типа брокколи, салата, капусты, бобовые);

- соки боярышника, шиповника, граната;

- обезжиренный кефир, творог, слабо жирное молоко;

- неочищенные крупы (гречка, пшено и др.);

- рыба ( лосось, тунец, сайра, жирная сельдь);

- все остальные продукты по желанию, но в меньшей степени, в сравнении  с перечисленными.

Огромное значение для здоровья человека имеют витамины и витаминные добавки. Конечно, не стоит ими увлекаться, но иметь их всегда в запасе  на собственной кухне всегда полезно.

Наукой доказано, что человек, спящий всего 7 часов в сутки, болеет меньше, чем спящий 8 и более часов. Самое творческое время для работы – вставать при свете утренней звезды.

Не случайно писал Николай Заболоцкий:

Не позволяй душе лениться! Чтоб воду в ступе не толочь,

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

Не позволяй ей спать в постели при свете утренней звезды,

Держи бедняжку в черном теле и не спускай с неё узды.

Один из авторитетных законов ЗОЖ гласит: необходимо обеспечить низкое содержание жира во всех  потребляемых продуктах, кроме рыбы.

Для  активной умственной жизни необходимо иметь какое-то постоянное интеллектуальное занятие, ибо, как доказано нейрохирургами, «мозг без постоянных занятий хиреет».

Для поддержания необходимого духовно-физического тонуса человека  рекомендуют постоянные занятия музыкой или  пением. Если вы привыкли  петь хором на своих тусовках, вы обеспечили себе долгую жизнь.

Верующий человек получает мощный заряд энергии при посещении церкви, поэтому требование православной церкви о необходимости посещать её хотя бы один раз в месяц имеет и медицинское обоснование.

Другой способ повышения своего энергетического потенциала – общественная деятельность и милосердие. Если вы активно помогаете своим близким в каком-нибудь виде деятельности, вы получаете мощную энергетическую подпитку, которая обеспечивает вам энергии больше, чем лишнее переедание. Последнее, в любом случае, не полезно.

Для продления жизни очень важен эмоциональный настрой  вашего характера. Если вы склонны во всем видеть плохое, не ожидаете от людей ничего хорошего, пессимист по натуре,  то долго вы не проживёте. Только оптимизм, вера в лучшее будущее, юношеские надежды дают телу необходимый для долгой жизни задор и энергию.

Способствуют продлению жизни  и домашние животные, за которыми вы охотно ухаживаете и их любите. Они всегда отвечают вам тем же, общаясь с вами  чаще на полевом, нежели, чем на простом физическом уровне.

В семейном быту очень важно правильное общение. При прощании коснитесь друг друга, и вы почувствуете, как тело пронизали токи энергии от любящего вас человека. Они вам обеспечат мощный  энергетический тонус на весь день.

                       6.     Позитивные аспекты жизни души на земле:

                                                        «Здесь на земле вы прожили так мало, но в глубине открытых ваших глаз

                                                                Цвела Земля и Небо расцветало и звездный мир стоял в зрачках у вас.

                                                                За краткий век страданий и усилий, тревог, печалей, радостей и дум    

                                                                Вселенную вы сердцем отразили   и в музыку преобразили шум».

                                                                                                                                                       С. Маршак  

                                                              «Всё мерзостно, что вижу я вокруг, но как тебя покинуть, милый друг?»

                                                                                                                                                         В.Шекспир    
               6.1. Духовная эволюция личности :
                                                          «Жизнь длиннее чем надежда и короче, чем любовь!»
                                                                                                                                          Б.Окуджава

                                        6.1.1. Рождение как первый Переход :
  Основные закономерности системного развития по нашей модели наследует не только Вселенная, государство, но и отдельный человеческий организм, так же представляющий собой развивающуюся живую систему.

  Применительно к организму мы можем говорить о четырех уровнях  системного развития: двух Переходах, адаптационном развитии и самосовершенствовании.

  Первым Переходом организма является рождение как Переход души из Инобытия в  мир Земли, где ей предстоит тяжкое испытание, натянув  земную форму, преодолевать  косность Бытия в материальном мире. В энергоинформационном мире Инобытия все было много проще. 

     Этот первый  Переход  затягивается у человека на все время детство. Именно в детстве у ребенка очень сильна память о мире Инобытия, она реализуется в мифологическом сознании. Неслучайно так любил детей представитель Инобытия – Иисус Христос, утверждая, что именно «их Царствие Небесное».

    Только богословы неправильно толкуют это утверждение, считая, что Христос  говорит об их  будущем, тогда как Спаситель имел в виду всего лишь только  Прошлое. Каким будет Будущее каждого, Он знать не мог, ибо оно еще только формировалось, причем у каждого – своё. Утверждать про всех одинаковое можно было, имея в виду только Прошлое.

    Переход от мифологического сознания к сознанию нормативному – это переход от детства к подростковому возрасту, когда христианский ребенок не под влиянием родителей, а самостоятельно начинает   ходить в храм, начинает интересоваться Библией и осознанно воспринимать Бога как личность реального Иисуса Христа, пострадавшего за весь мир. 

  На физическом уровне ребенок проходит университеты адаптации к  самостоятельной жизни
 в этом 
материальном мире, проходит с большой или малой степенью напряжения для себя. Напряжение снимается в семье, в общине, с помощью его собственных генетических задатков и возможностей. Неслучайно  вскормленные зверьми дети, например, выросшие  в волчьей стае, так и не могут до конца приспособиться к человеческой жизни, и, вопреки сказочке про Маугли,  рано погибают.

                         6.2.2. Адаптация к среде как духовное и физическое  развитие:

                  Таким образом, первое испытание, которое организм должен пройти после Перехода, – это не потерять память о жизни в Инобытии, оставаясь, насколько можно дольше, в душе  ребенком. Подлинные художники и духовные  творцы способны хранить это качество вечно. Ахматова писала про Пастернака: «Он наделен каким-то вечным детством…»

Второе испытание – это способность к адаптации к этому миру, адаптации не  столько к миру физическому (что, само собой разумеется), а к миру духовному. Для этой адаптации имеются Богом вдохновленные книги, типа Библии, Корана и т.д., с помощью которых ребенок познаёт тайны Высшего, по отношению к этому миру, Бытия. В зависимости от своей духовной одаренности,  он верит в них или не верит. 


Рано поверив, он получает большое преимущество по отношению к другим детям, ибо ему  даётся с ранних лет возможность самосовершенствоваться, которая не имеет границ. Точнее, границы есть – с одной стороны Дьявол, а с другой стороны – Иисус Христос.

Когда мы изучаем различные аспекты человеческой адаптации к земной жизни, мы обычно имеем в виду только один аспект этой адаптации - физический. С ним все понятно: семья, школа, университет, работа,  создание своей семьи, дети, профессиональная зрелость,  старость и смерть. 

Однако нас более всего интересует другой аспект адаптации  – духовный. Почему люди, родившиеся в западном обществе,  легко меняют  полученную с детства конфессию, например, бросая католичество и принимая буддизм, а россияне делают это крайне редко? 

Чем держит юную, да и не очень юную, душу Православие? Мне представляется, что оно даёт одновременно и духовно универсальные и  житейски эффективные ответы на вопросы, которые ставит перед человеком жизнь, в особенности жизнь в России.

 Там, где человек не получает на духовном уровне ответы, а находит их в другой конфессии (например, в  восточных религиях), он порывает с христианством, обращаясь к более удовлетворяющим его душу религиозным догмам.  Но, чтобы жить по требованиям восточных религий, надо переехать на Восток. Это не для всех бывает возможным, поэтому для россиян подобные переходы – редкость.

                            6.2.3. Самосовершенствование – путь преодоления материальных  вызовов:

Точно также идея самосовершенствования, в отличие от требований физической адаптации к миру, далеко не всем приходит в голову. В чем тут дело? 

 Исходная точка этих различий – духовное разнообразие душ, посылаемых Богом на Землю. С одной стороны у всех у нас разное генетическое наследство, а с другой стороны – совершенно различны условия, в которые  наши души попадают здесь на земле. 

Согласитесь, что жизнь в бедной африканской семье  не представляет человеку тех возможностей, которые имеет наследный европейский принц или сын американского миллионера. 

Однако и бедному африканскому подростку может по тем или иным причинам (например, встреча с духовно продвинутым гуру) прийти в голову идея самосовершенствования. И если он воспримет  совершенствование как свою личную цель,   хотя бы на первоначальном уровне,  как простой способ преодоления материальных вызовов, он сможет  в итоге и окончить школу, и поступить университет,  а,  закончив его, получить высокооплачиваемую работу.

Но решающим фактором при этом будет даже не удача, а фактор духовный –  возможности самосовершенствования.  У него должен быть духовный стимул, тогда и материальные дела пойдут в удачном направлении. Иначе он будет вынужден всю жизнь провести в африканском селении, работая мясником или ловцом рыбы. 

Высокий уровень духовного совершенствования может толкнуть его в монастырь, где он сможет стать  настоятелем монастыря, а потом и кардиналом. Но только, если у него будет соответствующий стимул.

Еще один эффективный путь духовного самосовершенствования – собственное духовное творчество.  Правда, поэтом можно нам не быть, но вот гражданином каждый быть обязан. Социальная адаптация в глазах общества выше, чем духовная, но она, как ни странно, менее эффективна.

У высоко социально адаптированного человека имеется в жизни  ограниченное количество альтернатив: политика, менеджмент, правовая сфера. У постоянно духовно совершенствующего человека выбор много более велик: и творчество, и религиозная сфера, и образование, и наука, да и многое другое. 

                                                  6.2.4. Смерть как второй Переход:

Постоянный итог Жизни – Смерть. Итог  духовного совершенствования  - переход  на иной уровень духовного Бытия.  И  духовный и материальный миры ждут духовно совершенствующегося человека с большим энтузиазмом, чем кого-либо другого. Почему?

Прежде всего, как нам в материальном мире, так и Богу в духовном мире важны наши потенциальные ресурсы. Духовное богатство самосовершенствующегося человека много выше в ресурсном плане, чем застывшего на одном месте.  

Поэтому свой второй Переход мы совершаем в разной ситуации. Один к жизни в Инобытии готов и её жаждет, другой совершенно  не готов, поэтому только боится. Мы всегда боимся чего-то абсолютно неизвестного. Самосовершенствование – эффективный способ снять этот страх. 

Другая возможность облегчить этот второй Переход – поднакопить свои духовные ресурсы, которые ценятся везде:  как в Мире физическом, так и в Мире ментальном.

В этой книге мы не раз еще вернемся к многообразию  способов ресурсных духовных   накоплений, но, если коротко, то они суть следующие:

       -  вера в Бога;

       -  духовное творчество;

       -  постоянное стремление к «диалогу с Богом»;

       -  изучение рекомендованных  разными конфессиями личных путей к Богу;

       -   оказание помощи жаждущим в трудных ситуациях. 

Какой итог подводит Смерть? – Итог Жизни? Не совсем так!  Важнее накопленный ресурс, дающий нам возможность эффективно  существовать в новом качестве – иноматериальной структуры.
Разнообразие ментальных возможностей человека очень велико: это матрица, в которой информационные глубины пересекаются с духовными наработками святого человека.

Поэтому наш Путь в Инобытие очень сильно зависит от того, к приятию  какой обители Бога-Отца мы подготовились при Жизни. Там перед нами возникнут принципиально другие жизненные обстоятельства, встанут другие задачи, и проходить школу будет просто поздно, справится бы с навалившимися проблемами.

Но это будут  не материальные, а духовные проблемы, научиться решать которые можно только здесь в условиях материальной жизни. Жизнь – это, прежде всего, школа, а если человек провел её, «только лежа», там он будет «страдать, стоя».

               6.2. Космический масштаб жизни: 

                                                                «Кого тот ангел победил, тот правым, не гордясь собою,






Выходит из такого боя в сознанье и расцвете сил.






Не станет он искать побед, он ждет, чтоб высшее начало

                                                               Его все чаще побеждало, чтобы ему расти в ответ».

                                                                                                                                                     Э.М.Рильке

Обезьяна смогла стать Человеком только потому, что подняла свой взор от питавшей ее Земли к Небу,  поскольку именно оттуда пришла ей духовная помощь, запустившая в действие духовный космогенез.  Благодаря постоянно истекающей из Центра Космоса духовной струе, стал формироваться наш менталитет, высшей фазой которого является “творческо-инновационное сознание”.

Тела обезьян, принявших духовные сущности (Адама и Еву) в себя, были совсем другими, нежели  те, которые мы видим сейчас. Эти, скорее всего, продукт падения  самих “человеков”, уже на Земле забывших о своей духовной сущности.

                                   М А Т Р И Ц А ДУХОВНОГО Ч Е Л О В Е К А:    
                                                                                                                                                       Матрица № 8

	Человеческие

 Факторы
	ЧИСТОТА ДУШИ
	МИЛОСЕРДИЕ ДУХА
	СМИРЕНИЕ

СЕРДЦА
	САМОУКОРЕНИЕ

 РАЗУМА

	Физические
	Тотальная целостность и 

чистота души на 

физическом уровне

 (яко младенец)
	Неприятие милосердия

 из- за тотальной 

чистоты и целостности
	Смирение из-за

 страха перед 

наказанием Божьим 
	Неприятие самоукорения из-за скованности страстями на эмоциональном уровне

	Социальные
	Законопослушность и душевная простота
	Отдача излишков из-за смирения и аскетизма
	Смирение как 

результат соборного
 единства 
с коллективом
	Героизм самоукорения –

“На миру и смерть красна!”

	Культурные
	Душевная чистота в 

творчестве
	Творческая самоотдача, 

милосердие как

 часть творчества
	“Быть

 знаменитым

 некрасиво”
	Творческое горение

 и неудовлетворенность

 автора своим творчеством

	Духовные
	   Борьба за ясность 

духа и чистоту 

окружающей 

природной среды
	Милосердие к миру из-за Любви к нему
	Обожение  без 

гордыни и авторского

 самомнения
	Понимание собственной

 неадекватности 

происходящим изменениям


Эта матрица  проясняет некоторые аспекты духа  инновационного человека. В поэзии кое-что о подобном менталитете сказал Иван Бунин:


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


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


Я одинок и ныне - как всегда. Но вот закат разлил свой пышный пламень,


И тает в нем Вечерняя Звезда, дрожа насквозь, как самоцветный камень.


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


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

                         М А Т Р И Ц А   “С Т И Х И И - Д У Х О В Н О С Т Ь” : 
                                                                                                                                                  Матрица № 9

	ФУНКЦИИ
	     ВОДА
	МЕТАЛЛ
	ДЕРЕВО
	   ОГОНЬ
	 ЗЕМЛЯ
	 РАЗУМ
	     ДУХ
	
	
	
	

	         Глобальные
	Хранение

глобальной

информации
	Упорство,

 Воля 
	Нравственное

Чувство 
	Энергетичес-

       кий 
 Потенциал
	Равновесие,

стабильность
	Интеллект

Критичность
	 Духовность
	
	
	
	

	 Локальные
	Частная 

информирован-
 ность людей
	 Душевная
Жесткость
	Душевная 
Энергия
	Сексуальная 
Энергия
	Мускульная
 Сила 
	Экстрасенсор-

   ные

качества
	Святость
	
	
	
	

	         Их носители
	Знания
	Характер
	Душа
	   Чувства,
  Способность

    к зачатию
	Инструмен-

тальность
	Метальные
Структуры
	Духовные
Способности
	
	
	
	

	 Свойства
	Информационная 

основа жизни
	Стремление
достижению

своих целей 
	Человеческий

 аспект Бытия
	Эмоциональ-
   ность 
	Равновесие, 
духовный      

гомеостазис
	Анализ и

 Синтез
	Владение Переходом в
Инобытие
	
	
	
	

	Структуры
	Информационно-матричные 
	Психологи-
   ческие 
	Нравственно-

этические
	 Телесные 
	Системно-целостные, 

 хранящие равновесие
	Контакт с Акашей
	Связь с Богом
	
	
	
	


Эта матрица проясняет взаимоотношения между уже известными читателю энергетическими стихиями планеты, условно названными восточными мудрецами: “Металл”, “Вода”, “Дерево”, “Огонь” и “Земля”, и соответствующими им качествами человеческой Личности как связующего звена между Небом и Землей. Последующая матрица их еще больше углубляет.
                                     Матрица “Человек-Земля-Небо” в разрезе стихий”:

                                                                                                                                                          Матрица № 10
	     СТИХИИ 
	             ЗЕМЛЯ
	            НЕБО
	      ЧЕЛОВЕК

	    Огонь 
	    Тепло, горение, 

  физический огонь
	           Дух
	    Эмоции, чувства, сексуальность

	    Вода
	   Холод, изменчивость: лед -      жидкость- пар.
	      Информация
	    Творчество, активность сознания, ясность

	     Земля
	     Устойчивость, твердые тела, минералы
	     Колыбель жизни, Память
	   Мера, консерватизм, равновесие во всех делах

	   Металл
	    Прочность, гибкость
	  Мамона- бог стяжательства
	    Разговорчивость, разумность, владение Логосом, принципиальность

	     Дерево
	   Сезонные колебания
	     Изменчивость, рост
	  Мораль и нравственные основы,        любовь

	  Разум
	Рациональность,

Логика поведения  
	Развитые ментальные

Структуры 
	Экстрасенсорная

чувствительность

	    Дух
	Ориентация на Небо
	Связь с Богом
	Святость, вера, любовь


Все эти матрицы дают возможность нам обнаружить истоки некоторых специфических черт характера человека и их взаимосвязь с земными и космическими (небесными) закономерностями.

                      7.      Тринитарная структура смерти:

                                                          «Увы, судьба у нас жестока:  все, рано или поздно,  мы

                                                          Уходим к праотцам далеко -  в уделы беспроглядной тьмы.  

                                                          Сожрёт нас черная волчица – Смерть… Может не сейчас, не вдруг…

                                                         Она пока лишь нам грозится: «До скорого, любезный друг!»

                                                                                                (Перевод  с французского автора – Ю.А.Гусев)

               7.1. Метаморфозы Бессмертия 

Понимание Жизни и места  Смерти в ней невозмодно без их  системного рассмотрения  в триедином воле всех 
сущностей: Смерть - Жизнь - Бессмертие. Именно Смерть и Жизнь задают в общем поле Бессмертия два Полюса, два Локала, обеспечивающих собственной дихотомией и маятниковым развитием постоянное бытие Бессмертия.


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


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


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


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


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


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


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


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

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


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


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


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


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


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


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


Следовательно, речь стоит вести лишь о различимости Бифуркаций:


-  Потоп;


-  Экокатастрофа;


-  Атомная смерть;


-  Смерть от небесного тела (типа Тунгусского метеорита);


-  Коллапс нашего участка Вселенной;
      - Общий духовный инсайт (Переход в духовное Инобытие - четвертое измерение).
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 возвращение «на круги своя», то есть,  приближение Антибессмертия – «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 постоянное загрязнение окружающей природной среды,  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! В своё время я выразил эту идею в таких стихах:

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


Лишь  это качанье - возможность устойчивым стать Бытию.


 Два Полюса, два Локала, туда и назад многократно,


Но это качанье так  грустно  личному в нас  житию!


Качанье проходит сквозь сердце - устойчивость  не бесконечна,


И, чтобы не лопнуло сердце, его укрепляет Любовь.


Любовь побеждает Зависть, Насилие иль Беспечность,


Но тянутся вереницей они  друг  за дружкою вновь.


Нет ничего на Свете важней, чем Любовь и Сердечность,


Нет ничего на Свете важнее, чем Вечности суть.


Мне философии мало: сердце мое конечно.


Как  же на уровне быта суметь одолеть  жизни  муть?








                                                                    (23.03.2002.)
                                7.2. «Смерти просто нет!» 

                                                                     «Смерти нет – это всем известно,

                                                                              Повторять это стало пресно,

                                                                              А, что есть, пусть расскажут мне»…
                                                                                                             А.А.Ахматова

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



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


а) достижение Полноты общения с Богом;


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


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



1. Обретение Полноты общения с Богом:


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

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

Б.Получение Благодати Святого Духа подобно апостолам в Пятидесятницу;

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

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



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


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



2.Как определиться с выбором своего личного духовного Пути?

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

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

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

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

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

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

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

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

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

      
3. Как самому прорваться к Полноте Богообщения?

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


- обретение Любви к Природе, ее познание и спасение;


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


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


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

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


- табакокурения;


- пьянства;


- употребления наркотиков;


- ведения нездорового образа жизни;


- мясоедения (подходит не всем);


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

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


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

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


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

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

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

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

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

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

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


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


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


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


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

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

         8. ЗАКЛЮЧЕНИЕ: Бессмертие как Инобытие Жизни и Смерти:
Мы рассмотрели Жизнь и Смерть как предварительные формы существования Бессмертия, трансформирующего из Антибессмертия в своё истинное качество: Бесконечность и Вечность.   

Бессмертие представляет собой Инобытие и Жизни, и Смерти, ибо является их системообразующим стержнем. Жизнь – это не пустое перевоплощение через смертный переход в Инобытие, а полный смысла Путь постоянного духовного совершенствования Личности на её Пути слияния с Богом, то есть, с Бессмертием Вечности и Бесконечности Духовного Инобытия мира.
Вскрывая диалектику Бессмертия, мы постарались показать, что решающим фактором на Пути к нему является собственное духовное  самоусовершенствование, постоянный «диалог с Богом», когда Человек не только способен задавать Богу вопросы и подавать наверх просьбы, но и находить в душе ответы на них!
Появление человечества на нашей планете – Земля (Гея, как её называли предки) не может быть случайным фактором, не имеющим отношения к Воле Бога.
 Но специфика Божественного Замысла в том, что Он не дан нам явно, мы должны его раскрыть для себя путем собственного духовного совершенствования.  Бог выходит на диалог с нами на уровне резонанса духовных частот, с которыми вибрируют наши души. Для того чтобы понять Бога, эти частоты должны быть близки, то есть, от нас требуется высокое духовное совершенство.

Отсутствие условий для адекватного  резонанса  приводит к использованию  Бифуркационных Переходов, то есть таких наших трансформационных изменений, которые не оставляют у человека выбора, а заставляют его двигаться по намеченному Богом Пути. Поскольку это есть нарушение нашей «свободы воли», Бог старается избегать таких путей, но иногда мы не оставляем у Него выбора.

 Накануне подобных глобальных Трансформаций Бог посылает на Землю огромное количество праведников, пророков и ясновидящих, которые начинают убеждать отдельные группы населения в опасности избранного пути технической цивилизации.

Чем более велико количество людей, которые поверят им, тем меньше осложнений вызовет и сама процедура Трансформации, и главное – её последствия.

Надо понимать, что любые конкретные сроки – вещь условная, ибо у Бога – нет Времени. Сроки могут быть перенесены, но не в Бесконечность, ибо кроме резонанса духовных частот  имеет огромное значение Потенциал Безопасности самой земли, который отнюдь не беспределен.
В начале Третьего тысячелетия мы подошли к этапу, когда планета уже не может больше терпеть надругательства над собой Человека. Для этого не нужно никаких особых доказательств: просто пойдите в ближайший к вашему дому лес и вы увидите,  во что люди превратили когда-то его великолепную красоту!

После это посмотрите любую новостную передачу по телевидению: большинство новостей - это свидетельство кризиса Социума и самой Планеты: взрывы, наводнения, землетрясения, цунами и т.д.

   Если Человеку не понять, что всё это звенья одной цепи, если не увидеть в бездуховности главную причину  подобных событий, накал природного напряжения взорвется предрекаемой нами катастрофой.

 Что будет потом, после того как Смерть перетянет одеяло на себя, сместив равновесие Бессмертия в свою сторону?

У Бога есть две альтернативы в этой ситуации:

- уничтожить  человечество в процессе глобальной материальной  трансформации нашей планеты;

- провести массовый Духовный Инсайт  и изменить всё человечество, чтобы создать условия его адаптации к  принципиально иным  материальным и духовным условиям, сложившимся после  глобальной катастрофы.
Думаю, что Он выберет вторую альтернативу, ибо  бывает очень  трудно  убеждаться в поражении своих замыслов. Человечество – это тот камень, который и Богу трудно поднять, ибо оно наделено Им самим свободою воли, возможностью поступать и не в соответствии с замыслами Бога. Но успех  подобной тотальной трансформации Человека  не может быть полным, ибо  сам человеческий социум находится в колоссальном духовном разбросе: от полных зверей до глубочайших духовных мыслителей и святых людей.
Перетаскивать всех в «Четвертое измерение»   дело не только неблагодарное, но и  бесполезное, ибо менталитет  (душа) неуничтожима и в один присест не меняется. Необходимо провести  фундаментальные духовные  трансформации, прежде всего, с бездуховной частью населения, не проснувшейся пока  для духовных вибраций высокого уровня. Иначе толку  в подобной тотальной  трансформации не будет, а будет один вред для дела.

Там наверху это понимают лучше нас, поэтому так велик  сегодня призыв к духовному перерождению человечества, иначе его   большую часть  накроет волна смерти. 

Другое дело, что у Бога нет мертвых – все живые.  Но это уже  совсем другая проблема.
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                             10. Приложение: 
          «Тема Смерти в мировой поэзии»:
                                  «И вот – поэт сражен, и Жизнь, и Смерть коленопреклоненно

                                  Он славит, и наклон его колена являет миру царственный закон».

                                                                                                                          Э.М.Рильке  

   В мировой поэзии теме Смерти посвящено огромное количество стихов. Их немыслимо разобрать все, мы подвергнем анализу только некоторые, в частности 12 стихов, нам наиболее близких.
8.1.               «Август» Б.Пастернака:

Как обещало, не обманывая, проникло солнце утром рано

Косою полосой шафрановою от занавеси – до дивана.

Оно залило жаркой охрою соседний лес, дома поселка,

Постель мою, подушку мокрую, да край стены за книжной полкой.

Я вспомнил,  по какому поводу слегка увлажнена подушка:

Мне снилось, что ко мне на проводы шли по лесу вы друг за дружкой.

Вы шли толпой и врозь, и парами… Вдруг кто-то вспомнил, что сегодня

Шестое  августа – по старому «Преображение Господне».

Обыкновенно Свет без пламени нисходит в этот день с Фавора,

И осень, ясная, как знаменье, к себе приковывает взоры.

И вы прошли сквозь мелкий, нищенский, сквозной, трепещущий ольшаник

В имбирно красный лес кладбищенский, горевший как печатный пряник.

С высокими его вершинами соседствовало небо важно

И голосами петушиными перекликалась даль протяжно.

В лесу казенной землемершею стояла Смерть среди погоста,

Глядя в лицо моё умершее, чтоб яму вырыть мне по росту.

Был всеми ощутим физически спокойный голос чей-то рядом:

То ясный голос мой провидческий звучал, нетронутый распадом:

«Прощай, Лазурь Преображенская и золото Второго Спаса! 

Смягчи последней лаской женскою мне горечь рокового часа.

Прощайте, годы безвременщины, простимся, бездна унижений!

Бросающая вызов женщина, я – поле твоего сраженья!

Прощай, размах крыла расправленный, полете вольное упорство

И образ мира, в слове явленный, и Творчество, и Чудотворство!»

Это не взгляд человека, душу которого опалило дыхание Смерти, нет! Это полное социального страдания видение талантливого  и верующего в Бога  человека, оказавшегося  в тисках советского бытия.

           Не совсем ясно, правда,  на чьем поле ведет сражение поэт: на поле Смерти или неком женском поле, где он тоже был не последний человек. 

             В финале стиха поэт обращается к своему ремеслу, сравнивая его полетом птицы и Чудотворством. Чудо прекрасных  поэтических строк «Августа» это ещё раз эту мысль  подтверждает.

8.2.»     Как призрачно моё существованье!» С.Маршака:

Как призрачно моё существованье! А завтра что? А завтра – ничего!

Забудет тело имя и прозванье: не существо, а просто – вещество…

Пусть будет так! – не жаль мне плоти тленной,

Хотя она седьмой десяток лет бессменно служит зеркалом Вселенной,

Свидетелем, что существует свет.

Мне жаль моей любви,  моих любимых…

Ваш краткий век, ушедшие друзья, исчезнет без следа 

В  неисчислимых,  несознанных веках Небытия.

Вам все равно,  взойдет ли вновь светило, рождая жизнь бурливую вдали,

Иль наше солнце навсегда остыло, и жизни нет, и нет самой любви…

Здесь на земле вы прожили так мало, но в глубине открытых ваших глаз

Цвела Земля и Небо расцветало и звездный мир сиял в зрачках у вас.

За краткий век страданий и усилий, тревог,  печалей ,  радостей и дум

Вселенную вы сердцем отразили и в музыку преобразили шум.

  С.Я. Маршак поднимает другой очень печальный аспект Смерти: наш  уход от друзей и уход от нас самих наших друзей. Человек – зеркало  Вселенной, она жива, благодаря тому, что отражается в наших сердцах. Задача человека – преобразовать «в музыку» Хаос  Бытия. Порядок в мире Инобытия хранит Бог, в  мире Бытия, отданном человеку, хранить порядок, способствовать эволюции мира, в сторону Бога, - задача самого Человека. Поэты, по крайней мере, это хорошо понимали.

8.3.        «Выхожу один я на дорогу» М.Лермонтова:

Выхожу один я на дорогу, сквозь туман кремнистый путь блестит…

Ночь тиха, пустыня внемлет Богу,  и звезда  с звездою говорит.

В небесах таинственно и чудно, спит земля в сияньи голубом.

Что же мне так больно и так трудно, жду ль чего, жалею ли о чем?

Уж  не жду от жизни ничего я,  и не жаль мне прошлого ничуть;

Я ищу Свободы и Покоя, я хочу забыться и заснуть!

Но не тем холодным сном могилы я  б желал навеки так заснуть,

Чтоб в груди дремали жизни силы, чтоб дыша вздымалась тихо грудь;

Чтоб всю ночь, весь день, мой слух лелея, про  любовь мне сладкий голос пел,

Надо мной чтоб  вечно зеленея ,темный дуб склонялся и шумел.

        Взгляд поэта на жизнь космический, только с Небес можно увидеть «землю в сияньи голубом», услышать, о чем «говорит со звездою звезда». Только жителю Небес придет в голову, что никогда бы не пришло обычному человеку: «умереть, уснуть и видеть сны», ощущая  всё происходящее на земле.

Могу сказать, что это, очевидно, возможно, ибо невозможное вообще в голову никому  прийти не может, только потенциально реальное.  Но такую  альтернативу мы  ни в одной из показанных нами концепций не рассматриваем, говоря об вариантах Посмертия.


В чем же дело? «Еще много есть такого, что и не снилось вашей учености, господин Горацио!» - Или просто нам не удаётся натянуть на себя  ипостась  небесного ангела, каким, скорей всего, и  был Лермонтов? Вопрос, как говорится, на засыпку. 

8.4.»    Письмо» П.Когана:

Вот и мы дожили, вот и мы получаем весточки 

В изжеванных конвертах с треугольными штемпелями,

Где сквозь запах армейской кожи, сквозь бестолочь

Слышно  самое то, то самое, как годок за полями.

Вот и ты, товарищ, красноармеец  музвзвода

Воду пьёшь по утрам из заболоченных речек,  

А поля между нами, а леса между нами и воды,
Дорогой ты мой, дорогой ты мой, дорогой ты мой  человече!

А леса между нами, а поля между нами – Россия!

Разметалась, раскинулась по лежбищам, по урочищам..

Что мне звать тебя, разве голосом её осилишь,

Если в ней, словно в памяти, словно в юности, попадешь, -  не воротишься!

Я и писем тебе писать не научен, а твои читаю, особенно те, что для женщины:

Есть такое в них самое, что ни выдумать, ни намучить,

Словно что-то поверено, потом потеряно, потом обещано…

«А вы все трагической героиней, а снитесь девочкой-неспокойкой

А трубач «тари-тари-та»  трубит – по койкам! А ветра сухие на Западной Украине…

Я вот то же любил одну сероглазницу: слишком взрослую, быть может, слишком строгую,

А уеду и вспомню такой проказницей, непутевой такой,  такой недотрогою…

Мы пройдем через это, мы затопчем это, как окурки!

 Мы лобастые мальчики невиданной революции:

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

Моё поколение – это зубы сожми и работай,

 Моё поколение – это пулу прими и рухни,

Если соли не хватит,  хлеб намочи потом,

Если марли не хватит,  портянкой замотай тухлой!.

Ты ведь сам понимаешь: я не умею бить в литавры. 

Мы же вместе мечтали, что пыль, что ковыль, что криница,

Мы с тобой вместе мечтали пошляться по Таврии,

Ну – по Крыму по- русски,  а  шляемся по заграницам…

Но когда мне скомандует пуля: «Не торопиться!» А последний выдох на снегу воронку выжжет,

А ты должен выжить – я хочу, чтобы ты выжил! Ты прости мне тогда, что я не писал тебе писем…

А за нами годы наши босые и стихи наши,  и юность,  и январские рассветы,

А земля  за нами, а поля за нами – Россия, и наверно земшарная республика Советов….

Вот не  вышло письма, не вышло письма – какое там! Но я напишу,  повинен:

Ведь  трубач над нами «тари-тари – та»  трубит : по койкам! И ветра сухие -  на Западной Украине.

     Павел Коган поднимает проблему, которую мы также пока не рассматривали: точное предсказание своей смерти. Написав «в двадцать пять внесенные в смертные реляции»,  он, как в воду глядел: именно столько ему было, когда он погиб  на Великой Отечественной войне.

    Обнаженное, как голый нерв,  «Письмо»  поэта сработало; Георгий Лепский (автор музыки к песне Павла  «Бригантина поднимает паруса»),  которому оно направлено, выжил молитвами П.Когана и пришел со Второй мировой войны   живым и здоровым, а вот Павел – погиб.

          8.5.                «Жизнь охотника» Булата Окуджавы:

Первый день, первый день! Всё прекрасно, всё здорово,

Хоть на всём уже второго дня лежит косая тень.

День второй – день чудес, день охоты, день объятий,

Никаких ещё проклятий ни из уст и ни с небес.

Всё пока, как будто впрок, всё ещё полно значенья,

Голосок ожесточенья легкомыслен, как щенок.

Третий день – день удач. За удачею – удача.

 Удивляйся и чудачь, поживи ещё чудача.

Нет пока лихих годин, выражений осторожных… 

Бог беды на тонких ножках в стороне бредет один.

И счастливой на века обещает быть охота, 

И вторая капля пота, как амброзия, сладка.

День четвертый. И рука оперлась на подлокотник… 

Что-то грустен стал охотник, нерешителен слегка.

Вездесущая молва о возможном всё страннее,

Капли пота солонее и умеренней слова.

Счастлив будь Сурок в норе! Будь спокойна Птица в небе!

Он в раздумьях о добре, в размышлениях о хлебе.

Из ствола не бьёт дымок, стрелы колют на лучину. 

Всё, что было лишь намек, превращается в причину.

Пятый день.  И,  холодна,  за окном стоит погода.

 Нет охоты -  есть работа. Пота нет - лишь соль одна.

Отрешенных глаз свинец, губ сухих молчанье злое.

Не похоже, чтоб скупец, скапливающий былое.

Не похоже, чтоб глупец, на грядущее плюющий, 

Пьянствующий иль непьющий, верующий  или лжец.

Может, жизнь кроя свою на отдельные полоски,

Убедился, что в авоське больше смысла, чем в Раю?

Или он вдруг осознал, что, спеша и спотыкаясь,

Радуясь и горько каясь, ничего не обогнал?

Что он там? Чему не рад, сам себе холоп и барин?

Был, как бес высокопарен, стал задумчив, как Сократ 

День шестой, день шестой. Всё теперь уже понятно:

 Путь ТУДА такой простой – это больно и приятно.

Всё сбывается точь-в-точь, как напутствие в дорогу.

 Тайна улетает прочь. Слава Богу, слава Богу.

Доберемся как-нибудь ( что нам знойно – или вьюжно?), 

И увязывать не нужно чемоданы в дальний путь.

Можно просто налегке не трястись перед ошибкой, 

С дерзновенною улыбкой, словно с тросточкой в руке.

Остаётся для невежд ожиданье дней,  в которых

Отсыревший вспыхнет порох 

Душ или раздастся шорох вновь проснувшихся надежд.

Что ты там ни славословь, как ты там ни сквернословь,

Не кроится впрок одежда... Жизнь длиннее, чем надежда

И короче, чем любовь.

День седьмой. Выходной. Дверь открыта выходная. 

Дверь открыта в проходной. До свиданья, проходная!
Сложное в метафорическом плане стихотворение Б.Окуджавы повествует не про жизнь охотника, а вообще про жизнь! Но в финале он подводит нас к очень важной для нашего исследования мысли: материальная жизнь – всего лишь проходная в подлинную «Жизнь после Смерти». До свиданья,  Жизнь,  и здравствуй, Смерть! «Путь ТУДА – такой простой!» Это трудно, но приятно. Как скоро это поймут все наши мудрецы – «кандидаты в доктора», как пел Высоцкий.

8.6.              «Зову я смерть!» Вильяма Шекспира:

 Зову я смерть, мне видеть невтерпеж достоинство,  просящим  подаянья,

Над простотой глумящуюся ложь, ничтожество в роскошном одеяньи,

И совершенству ложный приговор, и девственность, поруганную грубо,

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

И прямоту, что глупостью слывет, и глупость в маске мудреца-пророка,

И вдохновения зажатый рот и праведность на службе  у порока…

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

         Поэт желает уйти в Инобытие, поскольку жизнь в Бытии опротивела ему до конца, но как покинуть любовь? Мы имеем здесь  дело с типичной ситуацией духовно не проявленной души: она прошла через страдания, но никаких духовных уроков из них не вынесла. Смерть кажется ей спасением.  Это далеко от  Истины, ибо такую душу ждет за гробом только осуждение.

8.7.            «Баллада о прокуренном вагоне» Александра Кочеткова
Как больно, милая, как странно, сроднясь в земле, сплетясь ветвями, -

Как больно,  милая, как странно раздваиваться под пилой.

Не зарастет на сердце рана, прольется чистыми слезами,

Не зарастет на сердце рана, - прольётся пламенной смолой.

                 - Пока жива, с тобой я буду, - душа и кровь неразделимы, -

                   Пока жива, с тобой я буду, Любовь и Смерть всегда вдвоем.

                   Ты понесешь с собой повсюду, ты понесешь с собой, любимый,

                   Ты понесешь с собой повсюду родную землю, милый дом.

                 - Но если мне укрыться нечем от жалости неисцелимой,

                   Но если мне укрыться нечем от холода и темноты?

                   -  За расставаньем будет встреча, не забывай меня любимый,

                     За расставаньем будет встреча, вернемся оба – я и ты.

                  -  Но если я безвестно кану – короткий  свет луча дневного, -

                     Но если я безвестно кану за звездный пояс, млечный дым?

                  -  Я за тебя молиться стану, чтоб не забыл пути земного,

                     Я за тебя молиться стану, чтоб ты вернулся невредим.  

                   Трясясь в прокуренном вагоне, он стал бездомным и смиренным,

                   Трясясь в прокуренном вагоне, он полуплакал, полуспал,

                   Когда состав на скользком склоне вдруг изогнулся страшным креном,

                   Когда состав на скользком склоне от рельс  колеса оторвал.

                   Нечеловеческая сила, в одной давильне всех калеча,

                   Нечеловеческая сила земное сбросила с земли.

                   И никого не защитила вдали обещанная встреча,

                   И никого не защитила рука, зовущая вдали.  

                   С любимыми не расставайтесь! С любимыми не расставайтесь!

                   С любимыми не расставайтесь! Всей кровью прорастайте в них, -

                   И каждый раз навек прощайтесь! И каждый раз навек прощайтесь!

                   И каждый раз навек прощайтесь! Когда уходите на миг.

Тема «Любовь и Смерть» - важнейший аспект любого лирического произведения в поэзии. Что, кроме Любви,  может противопоставить Человек «нечеловеческой силе, земное сбросившей с Земли»? Как Смерть – ворота в Инобытие, так Любовь – ворота в земное Бытие, полное счастья и радости.

8.8.   «Вчера о смерти размышляя» Н.Заболоцкого:

Вчера о смерти размышляя, ожесточилась вдруг душа моя.

Печальный день! Природа вековая из тьмы лесов смотрела на меня.

И нестерпимая тоска разъединенья пронзила сердце мне, и в этот миг

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.

И голос Пушкина был над листвою слышен, и птицы Хлебникова пели у воды.

И встретил камень я. Был камень неподвижен и проступал в нем лик Сковороды.

И все существованья, все народы нетленное хранили бытиё,

И сам я был не детище природы,  но мысль её, но зыбкий ум её.

    Это стихотворение Заболоцкого – гимн единства миров Жизни и Смерти, где Человек выступает субъектом этого единства, «зыбким умом природы» Причем, не только по горизонтали – в пространстве, но и по вертикали – во времени.

  Лучшие представители интеллектуальной элиты человечества (поэт упоминает Пушкина, Хлебникова и Сковороду) слиты с природой, хранят  её «нетленное Бытиё», противостоя этим самым Смерти.

   8.9.              «Меня во мраке и пыли» А.К.Толстого:

Меня, во мраке и 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.

И с горней выси я сошел, проникнут весь её лучами,

И на волнующийся дол взираю новыми очами.

И слышу я, как разговор везде немолчный раздаётся,

Как сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьётся.

С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,

И под древесною корой, весною свежей и пахучей,

С любовью в листья сок живой струёй подъемлется певучей.

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

Лучи любви вокруг лия, к нему вернуться жаждет снова;

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.

Еще один гимн Единства миров – Божьего и Земного. Из стихотворения , правда, не ясно, при жизни или  при смерти поэта «Любови крылья вознесли в отчизну Пламени и Слова». В конце концов, это не так уж важно, вход Туда возможен, как при смерти, так и при жизни (См. исследования Р.Моуди).

8.10.         «Две силы есть, две роковые силы»  Ф.Тютчева
Две силы есть – две роковые силы, всю жизнь свою у них мы под рукой

От колыбельных дней и до могилы, - одна есть Смерть, другая – Суд людской.

И та и тот равно неотразимы,  и безответственны и тот и та.

Пощады нет, протесты нетерпимы, их приговор смыкает всем уста.

Но Смерть честней – чужда лицеприятью, не тронута ничем, не смущена.

Смиренную иль ропщущую братью своей косой равняет всех она.

Свет не таков: борьбы разноголосья - ревнивый властелин  - не терпит он.

Не косит сплошь, но лучшие колосья нередко с корнем вырывает  вон.

И горе ей – увы, двойное горе, - той гордой силе, гордо-молодой,

Вступающей с решимостью во взоре, с улыбкой на устах – в неравный бой.

Когда она при роковом сознаньи всех прав своих, с отвагой красоты,

Бестрепетно, в каком-то обаянии идет сама навстречу клеветы.

Личиною чела не прикрывает и не даёт принизиться челу,

И с кудрей молодых, как пыль, сдувает угрозы, брань, и страстную хулу, -

Да, горе ей – и чем простосердечней, тем кажется виновнее она…

Таков уж свет: он тем бесчеловечней, чем человечно-искренней вина.

  Поэт сопоставляет,  в общем-то несопоставимый вещи: Небытие и Общественное мненье. Отдавая должное Небытию, он приписывает Общественному мнению все смертные грехи.  Так оно и было в случае с его любовью. Но  Небытие – явление более широкое, чем Суд людской, ибо в нем доминирует Суд Божий


Они не равночестны и неравновелики, хотя поэт, оглушенный своей обидой на Высший свет, зло посмеявшийся над его любовью к молодой девушке, ставит их на одну доску. Смерть явление – более милосердное, чем Светский Суд, в Посмертии можно оправдаться перед Богом и избрать новое воплощение, чтобы попытаться еще раз всё начать с начала.  Суд людской такой возможности людям,   выпавшим из его морали, никогда не даёт.

8.11.            «Заблудившийся трамвай» Н.Гумилева:

Шел я по улице незнакомой и вдруг услышал вороний грай,

И звоны лютни, и дальние громы, - передо мною летел трамвай.

 Как я вскочил на его подножку, было загадкою для меня,

В воздухе огненную дорожку он оставлял и при свете дня.

Мчался он бурей темной крылатой, он заблудился в бездне времен.

Остановите, вагоновожатый, остановите сейчас вагон!

Поздно. Уж мы обогнули стену, мы проскочи сквозь рощу пальм,

Через Неву, через Нил и Сену, мы прогремели по трем мостам.

И, промелькнув у оконной рамы, бросил нам вслед пытливый взгляд

Нищий старик, -  конечно, тот самый, что умер в Бейруте уж  год назад.

Где я? Так томно и так тревожно сердце моё стучит в ответ:

Видишь вокзал, на котором можно в Индию Духа купить билет.

Вывеска. Кровью налитые буквы гласят – зеленная, - знаю, тут

Вместо капусты и вместо брюквы мертвые головы продают.

В красной рубашке с лицом, как вымя, Глову срезал палач и мне.

Она лежала вместе с другими здесь,  в ящике скользком,  на самом дне.

А в переулке забор дощатый, дом в три окна и серый газон…

Остановите, вагоновожатый, остановите сейчас вагон.

Машенька, ты здесь жила и пела, мне, жениху, ковер ткала.

Где же теперь твои руки и тело, может ли быть, что и ты умерла?

Как ты стонала в своей светлице, я  же с напудренною косой

Шел представляться Императрице и не увиделся больше с тобой.

Понял теперь я: наша свобода – только оттуда бьющий свет,

Люди и тени стоят у входа в зоологический сад планет.

И сразу ветер знакомый и сладкий, и за мостом летят на меня 

Всадника длань в железной перчатке и два копыта его коня.

Верной твердынею Православия врезан Исакий там  в вышине,

Там отслужу я  молебен о здравии Машеньки и панихиду по мне.

И все же навеки сердце угрюмо, и трудно дышать и больно жить…
Машенька, я никогда не думал, что можно так любить и грустить.

Возможно, это одно  из самых загадочных стихотворений у Гумилёва. Мы делаем предположение, что его «трамвай заблудился»  на Том свете. Какие в  пользу этого утверждения есть аргументы? -

1. Переходу трамвая на Тот свет способствуют «вороний грай, звуки лютни, и дальние громы» – оккультный набор, предшествующий различным мистическим проявлениям;

2. В воздухе он оставляет «огненную дорожку», наподобие любого бесовского проявления;

3. Он «заблудился в «бездне времен» - для Того Света   - привычно «безвременье», в отличие от нашего  Света;

4. Мистическое пространство Невы, Нила и Сены подвластно ему, как Вечность и Бесконечность;

5. В окно  трамвая    бросил  взгляд умерший в прошлом году в Бейруте  старик;

6. По дороге встречается вокзал, где продают билеты в  «Индию Духа»;

7. В зеленной продают «мертвые головы», эту участь, как на Том свете,  разделяет и автор;

8. Машенька, возможно, как и автор, мертва.

9. Свобода – это  свет, бьющий  из Инобытия, где у входа  стоят одновременно  люди и тени.


Но, начиная дорогу на Том свете, трамвай постепенно возвращается в Петербург к Медному Всаднику и Исакиевскому собору, где автор само себе служит панихиду, а  Машенька удостоена « молебна во здравие». Значит, будет жить!

             8.12.«Пусть мучит жизнь» В.Брюсова:
Пусть мучит жизнь, и день, что прожит, отзвучьем горьких дум тревожит,

А душу скорбь напрасно  гложет, взгляни в ночные небеса,

Где пала звездная роса и Млечный Путь,  как полоса, пролег,  и свет на светы множит…

Вглядись покорно в чудеса, и Вечность нежно уничтожит в тебе земные голоса,

Бессонной памяти положит повязку мрака на глаза, застынет,  не упав,  слеза,

И миг в Безбрежном изнеможет…

Целит священная Безбрежность всю боль, всю алчность, всю мятежность,

Смиряя властно безнадежность мечтой Иного Бытия.

Ночь, тайн созданья не тая, бессчетных звезд лучи струя,

Гласит, что рядом с нами смежность

Других миров, что там края, где тоже есть любовь и нежность,

И смерть,  и жизнь,  - кто знает: чья?

                   Брюсову свойственно космически  мистическое сознание, когда Космос предстаёт некой метафорой Того Света. Именно там Вечность может уничтожить в нас земные голоса, как это делает смерть, наложить  на глаза «повязку мрака», помогая изнемочь душе  в  «Безбрежном».

                    Эта Безбрежность способна исцелять человеческие страсти, погружая нас в мечту Инобытия и открывая видение миров других, где «тоже есть любовь и нежность, и жизнь, и смерть, кто знает, чья?»

Перед нами некий  «романтический взгляд на Инобытие», мало перспективный,  по своей односторонности, как и стихи самого Брюсова.

                 Мои стихи о смерти:



Мир ныне накануне Перехода,



Планета в бифуркацию вошла.



Зрит  бездуховное  преддверие ухода,



А Дух свою лишь укрепляет  власть.



Великая духовная Россия



Поможет миру одолеть рубеж.



Нам Бог пошлет в Пути крутые  силы,



Чтобы спасенья укрепить кортеж.



Спасенье Человечества - в трансформе:



Сквозь голодание, смирение и  згу.



Нельзя ж погибнуть нам ради проформы,



Потратив жизнь на дела мелюзгу!








22.08.97.



Россия погружается во мрак:



Идти вперед иль в Небеса прорваться?



Не то - ни это, надо постараться



Спасать других! Себя спасти - пустяк...



Спасая мир, она спасет себя.



Пути иные в Небо перекрыты.



Пройдет  Россия  Страшный Суд, трубя,
              
Духовно  просочится через  сито.



Пусть  это - правда,  личный выход есть:



В телесную вступить метаморфозу:



Спасая перед Богом долг и честь,



От мира отвести навек угрозу.








22.08.97.



Спасающий душу, ее не спасет...



Спасающий тело, имеет чуть шансы.



На душу и тело направьте финансы,



Воспрянет тогда человеческий  народ.



Мы в сути едины, как Бог наш един,



Поэтому порознь нельзя нам спасаться.



Ресурсом  духовным пора запасаться,



Лишь Бог здесь  над нами  один Господин!


Но, если ты с Богом вошел в резонанс,



Душа понимает, как тело исправить.



Нам  только тогда мир, наверное, вправе



Духовную песню пропеть как романс.









28.08.97.

                  Горящий мост - вот мира стать  сегодня,



А пропасть катастрофы - посредине.



Спасется в нем лишь только тот угодник,



Который будет с Космосом единым.



Людей зову смелей сквозь мост прорваться,



Спасение на дальнем берегу!



В запасе есть еще минуток двадцать



И некий шанс прорваться на бегу.



Пройти огонь и телом измениться



Дано нам, сдвинув клетки Бытия.



Помогут нам в Пути святые лица...



А кто еще? Возможно, ты да я...








02.09.97.

                  Побеждаю подчиненьем -  эффективный  путь к Победе!



Не горжусь своим смиреньем и не отвергаю беды...



Победителей не судят: средства - лишь частицы цели.



Осознать сумеют люди Правду только лишь на деле,



Есть в Победе - пораженье, в Поражении - победа.



Лишь Истории движенье на вопрос даёт ответы...



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



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











04.09.97.



Земная мать, Отец небесный - вот прародители любого.



Цените Жизни дар чудесный, молитву - наше Богу Слово.



Очистите от грязи тело  сквозь голоданье и молитву.



И клизма есть частица битвы, душе коль помогает  смелость.



Отвергните прием лекарства, нам тело  пусть Природа лечит.



Ты в Благодати благодарствуй, а Жизнь здоровьем обеспечит.



Смерть по пути  тебе потрафит, подскажет действенное слово.



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












08.09.97.



“Когда же вострубит последняя труба,



  Мы вовсе не умрем, изменимся мгновенно!”



  Восстанет  вмиг любой, кто некогда упал,



  И с Богом разговор начнется откровенный.

        
И тот лишь не умрет, кто телом был готов,



Духовности в пандан, растить его со тщаньем.



Кто, даже по нужде, не ел мясца скотов,



Живую пищу потреблял со знаньем.



Природу обожал он: солнце и купанье,



А тело в напряжении держал.



Пойдет лишь тем во прок старанье,



Кого ведет  духовная межа.









11.09.97.

                                                 Молитва:


Дай Благодати, Господи, мне здесь немного грешному,



Я постою, о Господи,  за  Милосердье   Твоё.



Мне помоги, о Господи, этой борьбе споспешествовать,



Ведь в  Жизни, а не в  Смерти  мы плавимся Бытиём.










13.09.97



С Прошлым не надо шутить: там география Смерти!



Надо кладбища пройти, не привязавшись, поверьте.



Прошлое надо понять с должным к нему уваженьем.



И пониманием снять ступор в грядущем движенье.











15.09.97.




Учись,  друг, умирать, научишься и жить.




Ты многие в себе откроешь тайны.




Появится соблазн черезвычайный




Вселенной обустроить этажи.




Не жизнь  беречь, а собственную душу,




Бессмертие упрочив как процесс,




Уметь остановить любой абсцесс,




Духовную открыв в болоте сушу.




Учитесь умирать, чтоб научиться жить.




Бессмертье нам  подарено от Бога.




Отдельно видеть Смерть, отдельно  Жизнь -




Сейчас несовременно и убого.








21.08.99.
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