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Вступление:


Я написал эту работу буквально в один присест. Трудность была одна: подобрать соответствующие стихотворные тексты, чтобы проиллюстрировать открытую мной динамику человеческого сознания: от Мифа к Инновации. 


В этих 64 тезисах инновационного Бытия я пытаюсь выявить четыре тесно между собой увязанных уровня инновационного мировидения: Инстинктивность, Энергетичность, Информационность и Гармоничность (Целостность). Им соответствуют четыре основных качества Бытия: Материальность, Душевность, Социальность (культурно-религиозный план) и Духовность.


Духовное качество  рассматривается мной  в четырех аспектах:


- мифологическом (тезисы 1-16);


- нормативном  (тезисы 17-32);


- фактологическом (тезисы 33-48);


- инновационном (тезисы 49-64).


В каждом из них существуют свои специфические только для данного уровня акценты. В первом они сделаны на общности материальных структур проявленного Мира, их природной специфике. Во втором - на Норме (Числе или Идеале) как измерителе духовной  энергетики. В третьем - на личностном, фактологическом смысле Познания, выраженном прежде всего в авторском Слове. В четвертом - на художественном или духовно-инновационном Образе как носителе гармонии, осмыслении духовной сути Творчества.


 Инновационное Бытие - это творческое Бытие, поэтому специфика творческого подхода к реальности как главная характеристика Творца становится при исследовании Инновации основной проблемой для изучения.

                       
 Часть первая: “БЫТИЕ  В  МИФЕ”
1.

  ПРИРОДА - СКУДНОЕ МНОГОРАЗЛИЧЬЕ



    ТВОРЦОМ ПРОСЫПАННЫХ СЕМЯН.







Ник. Гумилев


Это “новое видение природы”  - просто хорошо забытое старое. Поэт выразил его в своих чеканных строках. Образ “скудного многоразличья” достаточно емок, он соединяет воедино два принципа Бытия: простоту мира и его многообразие. Важнейшим здесь  является ощущение неотделимости мира Природы и мира Творца от соединяющего их  при жизни  Человека. В Инобытии Природы нет, там всё – Бог!


Такая целостность принципиально взрывает основы старой науки,  выстроившей свое здание на разделении познающего субъекта и объекта познания. Только квантовая механика, упершись лбом в это разделение, смогла доказать его несостоятельность, ущербность и неадекватность в доквантовом понимании Природы. 


Процитируем Юлиуса Эволу: ”Помимо дурного универсализма в современной науке есть еще один, намного более глубокий принцип, принесенный христианством, - мы имеем в виду  идею  д у а л и з м а. В современной науке природа мыслится как нечто неодушевленное, поверхностное, отдельное от человека. Ее покорение, вернее мнимое покорение, представляется как познание реальности в себе, полностью независящее от познающего и его духовного мира.


Но за всем этим явно просматривается  ирреалистическая религиозная позиция и противоречие языческому мировоззрению. Речь идет о противопоставлении духа и действительности. Речь идет о дуализме: духовная субъективность против природной объективности. Речь идет об утрате смысла того, что является   духовной объективностью.” (Эвола Ю. Языческий империализм. -М., 1994, стр. 102).


Автор не совсем прав, ибо в  реальности соединение Природы, Культуры,  Человечества и Бога происходит по принципу голограммы, поскольку всем составляющим свойственно духовное начало, имеющее волновую энергоинформационную основу, то есть,  присутствие “всего во всем”. Любая точка голограммы находится там, где фиксируется зрением в видимой части спектра, а во всех остальных частях проявляется, так сказать, на “духовном уровне”.

                 2. 

ПРИРОДА - НЕКИЙ  ХРАМ, ГДЕ ОТ ЖИВЫХ КОЛОНН


               
ОБРЫВКИ СМУТНЫХ ФРАЗ ИСХОДЯТ ВРЕМЕНАМИ.



КАК В ЧАЩЕ СИМВОЛОВ,  МЫ БРОДИМ В ЭТОМ ХРАМЕ,



И ВЗГЛЯДОМ РОДСТВЕННЫМ ГЛЯДИТ НА СМЕРТНЫХ ОН…








Шарль Бодлер


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


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

3. 

И ПОНЯЛ ОН ПЕРНАТЫХ ПЕНЬЕ,



И РЕВ ЗВЕРЕЙ И ШЕПОТ ТРАВ,



И В ДУМЫ КАЖДОГО РАСТЕНИЯ



ПРОНИК, ДУШОЙ ЗАТРЕПЕТАВ.





Н.Заболоцкий


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


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


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


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

4.


О, САД НОЧНОЙ, О, БЕДНЫЙ САД НОЧНОЙ,




О, СУЩЕСТВА, ЗАСНУВШИЕ НАДОЛГО!




О, ВСПЫХНУВШИЙ НАД САМОЙ ГОЛОВОЙ




МГНОВЕННЫЙ ПЛАМЕНЬ ЗВЕЗДНОГО ОСКОЛКА!








Н.Заболоцкий

 
Особенностью новой парадигмы инновационного бытия является активность всех четырех его составных элементов: природных (материальных), социальных (культурно-религиозных), человеческих (психических и психологических) и инновационных (духовно - космических).


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


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

5.


Я ЗНАЮ, ЧТО ДЕРЕВЬЯМ, А НЕ НАМ




ДАНО ВЕЛИЧЬЕ СОВЕРШЕННОЙ ЖИЗНИ.




НА ЛАСКОВОЙ ЗЕМЛЕ, СЕСТРЕ  ЗВЕЗДАМ,




МЫ - НА ЧУЖБИНЕ, А ОНИ - В ОТЧИЗНЕ.







Ник.Гумилев


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


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


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


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


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


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


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


6.



А  ДЛЯ НИЗКОЙ ЖИЗНИ БЫЛИ ЧИСЛА,





КАК ДОМАШНИЙ, ПОДЪЯРЕМНЫЙ СКОТ,





ПОТОМУ ЧТО ВСЕ ОТТЕНКИ СМЫСЛА





УМНОЕ ЧИСЛО ПЕРЕДАЕТ.









Ник. Гумилев


Носителем Духа является Слово. Число же - носитель  чисто энергетического своеобразия вещей и явлений, их универсальная мера. Оно  измеряет не столько сами вещи,  сколь  их энергоёмкость. Числа, таким образом, осуществляют некую универсальную кодификацию динамики Мира.


Впервые на это обратил внимание великий ученый древней Греции Пифагор. Благодаря его открытиям, мы знаем, что дата рождения является нашим личным космическим кодом, уточняемым также Именем, Отчеством и Фамилией. Их сочетания способны хранить все оттенки многообразия человеческих личностей. Предназначение этой информации - передавать главные особенности смысла нашего земного существования. Пифагором была создана “нумерология”, совершившая сегодня мощный прорыв в сторону осознания путей человеческого предназначения. 


Однако в этой науке есть одно уязвимое место: она индифферентна к духовному смыслу Бытия. Поэтому, как и любая Наука, она должна быть подправлена комплиментарной ей Верой, чувствующей все духовные аспекты нашей Жизни.


Число несет в себе энергетическую меру, вступая в резонанс (которым занимается математика) с различными другими носителями информации, типа Времени-пространства, Вакуума, Духовности. Духовная наука, основанная на энергоинформационном синтезе Числа и Слова, способна  вкупе с  Художественным Образом, прорваться к самым глубинным сущностям духовно-космического Бытия человечества. Слово, Число и Образ  - кирпичики, из которых мы выстраиваем наше понимание космических сущностей  духовного рода.


Впереди у этой науки - открытие духовной мощи вибрационных и биоэнергетических полей (например, типа торсионных), которые, подчинившись просветленному управляющему генератору - нашему мозгу, способны  решать любые космические задачи, поставленные перед нами Творцом.


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


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

7. 



“КРАСОТА - ЭТО  СТРАШНАЯ СИЛА!”


 Гармонию красоты в первом приближении можно проверить алгеброй чисел, правда, ценой превращения “музыки” в труп. Седьмой тезис открывает нам иной, более глубокий энергоинформационный аспект Мира, заданный первоначальной активность Творца, “облекшегося в Лепоту”.


Сотворив Мир, Бог первым обратил внимание на то, что все получилось “очень красиво”. Духовная энергетика Целого обладает неким новым качественным уровнем, не свойственным простой Энергии или Информации. Это уровень Красоты или «Лепоты», как ее называли в древности.


Красота задает определенный срез существования духовных образов, внешнее проявление их гармонии. Являясь как бы главной характеристикой последнего уровня Духовности, она обладает наибольшей духовной мощью и силой воздействия на людей. Православие во многом привлекает сердца людей,  в том числе из-за красоты православных обрядов и художественных образов – икон.


Фундаментальным законом красоты является Закон “золотого сечения”, гармонизирующий пространственно-временные формы Образа (художественного произведения, вещи, явления) в соответствии с так называемыми “числами Фибоначчи”. Подробнее об этом в последующих тезисах.

8.


В  ОНЫЙ ДЕНЬ, КОГДА НАД МИРОМ НОВЫМ




БОГ  СКЛОНЯЛ ЛИЦО СВОЕ, ТОГДА




СОЛНЦЕ ОСТАНАВЛИВАЛИ СЛОВОМ,




СЛОВОМ РАЗРУШАЛИ ГОРОДА.








Ник.Гумилев


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


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


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


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


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

9. 


“НА СВЕТЕ СЧАСТЬЯ НЕТ, А ЕСТЬ ПОКОЙ И ВОЛЯ.”









Александр Пушкин


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


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


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


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


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


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

10.

ЛИШЬ НЕБУ ВЕДОМЫ ПРЕДЕЛЫ НАШИХ СИЛ.



ПОТОМСТВОМ ВЗВЕСИТСЯ, КТО СКОЛЬКО УТАИЛ.








Ник. Гумилев


Гений живет на “последнем дыхании”. Только на грани полного отчаяния, когда, казалось бы, уже ничего и не может возникнуть, рождаются настоящие шедевры. Даже гениальный Пушкин, что следует из его черновиков, изводил, по замечанию Маяковского, “единого слова ради тысячи тонн словесной руды”.


В принципе для Человека существует четыре варианта жизненной стратегии:

а) постоянная экономия усилий из-за отсутствия необходимых жизненных сил;

б) незнание своих сил и возможностей без  достойных инструментов Познания (“жизнь как бы во сне”);

в) жизнь “на полную катушку”, то есть, на пределе своих телесных возможностей;

г) “святая жизнь”,  то есть, жизнь  на пределе своих духовных возможностей.


Вот “гений” пределов своих возможностей до конца не знает, но постоянно стремится их узнать, ибо не останавливается на одной стратегии, а пытается использовать их все разом, то есть, действуя системно.


Юрий Олеша как-то бросил лозунг, которому, правда, сам не следовал: ”Ни дня без строчки!” Гений так и живет, ведь творит, потому что не творить не может. А если он все же “таит свои силы”, то  неблагодарное потомство выносит ему “строгий приговор”. Об этом и написал Гумилев в вышеозначенных строках.


Однако этим совсем не исчерпывается смысл этого стиха. Возможности человека беспредельны, именно поэтому они ему не ведомы до конца никогда, а известны только Небу. Гений интуитивно это знает, поэтому стремится к “последнему пределу”,  живет “на  последнем дыхании”. Иначе ему просто скучно.


В контексте нашего повествования важно понять, что обладающий инновационным сознанием Человек  и есть “гений”, ибо  как творцу ему свойственно во всеоружии дойти  “до самой сути”, до “последнего предела”. В  особенности это  свойственно  русским творцам.
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БЫТЬ МОЖЕТ, ВСЕ В МИРЕ ЛИШЬ СРЕДСТВО





ДЛЯ ЯРКО ПЕВУЧИХ СТИХОВ,





И ТЫ С БЕСПЕЧАЛЬНОГО ДЕТСТВА





ИЩИ СОЧЕТАНИЯ СЛОВ.










В.Брюсов


Поэт дает чисто мифологическое, расширительное толкование творчества. Все в этом Мире не может быть средством для “ярко певучих стихов”, но в творческо-инновационном  аспекте  может быть вполне.


Человек с таким типом сознания будет находить сочетания слов с “беспечального детства”. Он сможет жить, только постоянно используя свой разбуженный инновационный творческий дар во всех сферах бытия, в разных аспектах научного и художественного творчества. Наличие и во взрослом состоянии рудиментов «Беспечального детства» помогает творить любому человеку. 


Как надо смотреть на Мир, чтобы все в нем стало только “средством для ярко певучих стихов?” Надо видеть мир в “Гармонии и Красоте”, чувствовать космически азартный и беспредельный  по насыщенности ритм дыхания Жизни и Космоса. Это означает открытую для Любви и Сочувствия душу поэта, разомкнутую в мир. 


Поэтому решающим условием для вызревания в Человеке творческого дара является “запас Красоты, Радости и Счастья”, которые  Человек сумел вынести из своего “беспечального детства”.
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НЕ ТО, ЧТО МНИТЕ ВЫ ПРИРОДА - 




НЕ СЛЕПОК, НЕ БЕЗДУШНЫЙ ЛИК.




В НЕЙ ЕСТЬ ДУША, В НЕЙ ЕСТЬ СВОБОДА,




В НЕЙ ЕСТЬ ЛЮБОВЬ, В НЕЙ ЕСТЬ ЯЗЫК.









Ф. Тютчев


Мифологическое сознание в действительности находит в Природе и душу, и свободу, и любовь, и язык. Наш современник, однако, уже разучился видеть в ней “душу живу”, поэтому он может травить ее так, что она, видимо, решилась ответить ему тем же самым. Судя по всему, Природа планеты готова стряхнуть нас со своего тела, как надоевшую вошь, путем землетрясений, наводнений, ураганов и других природных катаклизмов, в частности, потепления климата.  



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


Человек жил тогда в органической бытийной связи с силами мира и Иномира, так что он мог по праву сказать о себе в согласии с герметическим выражением, что он есть “во всем составленный из всех сил”: именно эта идея пронизывает арийско-аристократическое учение об ”Атмане”. И именно на основе этого мировоззрения развивалась совершенная, законченная сакральная традиционная наука”. (Ю.Эвола, указ. соч., стр102-103) 


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

13.
ДУХОВНЫЙ ВЕТЕР С ВОСТОКА  ДУЛ ИЗ ГЛУБИН ВСЕЛЕННОЙ,


ЗАПАДНЫЙ ВЕТЕР ЖАЖДАЛ ВСЕ УТВЕРДИТЬ НА ЗЕМЛЕ.


ТОТ И ДРУГОЙ ПЛОДИЛИ  ЦЕННОСТИ, ЧТО НЕТЛЕННЫ,


НАМ ПОМОГАЯ ОСТАВИТЬ ЦЕЛОСТНЫЙ В КОСМОСЕ СЛЕД.









Ю.Феникс


Дополнительностью Востока и Запада постоянно дышит история мировой культуры, правда, с перевесом в ту или в другую сторону, в зависимости от влияния времени.


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


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


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


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


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


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




И ВСЕМ МИРАМ ОДНО НАЧАЛО.




И НИЧЕГО В ПРИРОДЕ НЕТ,




ЧТО БЫ ЛЮБОВЬЮ НИ ЗВУЧАЛО.






А.К.Толстой


Как уже говорилось, есть всего четыре механизма духовной интеграции человечества: Покой, Вера, Воля и Творчество. Каждый из них имеет в плане человеческой активности и духовный и материальный аспект. Инстинктивная сопричастность с Природой первобытного человека дополняется духовным спасением верующего, а безграничная Любовь к своему окружению и Богу переходит в духовное преображение себя и Мира по образу и подобию Божьему. 


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

15.


ТОТ, КТО ЖИЗНЬЮ ЖИВЕТ НАСТОЯЩЕЙ,




КТО К ПОЭЗИИ С ДЕТСТВА ПРИВЫК,




ВЕЧНО ВЕРУЕТ В ЖИВОТВОРЯЩИЙ,




ПОЛНЫЙ РАЗУМА РУССКИЙ ЯЗЫК.







Н. Заболоцкий


Огромную роль в цементировании духовных структур играет “системная организация слов – «язык”. В нашем случае - русский язык. Каждое слово этого языка для нас сопричастно и всему нашему народу, и русской Природе, и православному видению Бога (через церковно-славянский язык). 


Духовная основа, прежде всего, церковно-славянского, да и русского, языков  не раз подвергалась анализу и хорошо известна. Другое дело, что в реальной бытовой практике мы ее совершенно игнорируем. Е.Боратынский писал о сходной ситуации:




Предрассудок - он обломок древней Правды.

 


Храм упал, но руин его потомок языка не разгадал.


В результате духовная ориентация нашего языка ушла в поэтические аллитерации, поэзию интонаций, ладово-вокальную насыщенность художественных текстов, смысловые оттенки букв. Из самих слов она реконструируется с трудом, при больших затратах духовной энергии.


Но наша интуиция хранит в семиотической памяти языка огромное количество оттенков смыслов каждого слова, нюансов, намеков, метафор и тропов, а также аналогичных им способов выражать “одно через другое”. Тот, кто к поэзии привык с детства, весьма чувствителен к подобным оттенкам, и может быть поэтом, ведь он способен извлечь из поэтического текста бездну смыслов, гору намеков, океан аллюзий, которые  даже не обязательно расшифровывать. 


Поэтическое сообщение имеет свою энергию, воздействующую  очень часто помимо семантической напряженности текста. “Великий и могучий русский язык” задает общий контекст для восприятия поэтических нюансов, дает  основу каждому человеку, стремящемуся стать поэтом, для выражения более сложного содержания, чем просто лобовой смысл сообщения. Это осуществляется через подтекст, через метафорический план речи, через ее энергетику, в конечном итоге!


Поэтому поэзия - это отнюдь не слова в рифму, написанные определенным размером. Это прежде всего способ создания неисчерпаемых “колодцев смыслов”, если это настоящая поэзия. Плоское, пусть даже хорошо рифмованное, сообщение никакого отношения к поэзии иметь не может. Именно поэтому оно называется в литературоведении не стихами, а “версификацией”.
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О, ВЕЩАЯ ДУША МОЯ!

                

О, СЕРДЦЕ, ПОЛНОЕ ТРЕВОГИ!




О, КАК ТЫ БЬЁШЬСЯ НА ПОРОГЕ 




КАК БЫ ДВОЙНОГО БЫТИЯ.






Ф.Тютчев 


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


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


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




ЧАСТЬ ВТОРАЯ: “Б Ы Т И Е  В  Н О Р М Е”

17. 


ПОКА В РОССИИ ПУШКИН ДЛИТСЯ,




МЕТЕЛЯМ НЕ ЗАДУТЬ СВЕЧУ.

                                                                                                     Г.Феникс 


Гоголь говорил, что Пушкин являет собой образ человека, типичного для России через двести лет. Это дает нам основания считать нашего величайшего поэта образцом  россиянина середины ХХ1 века.


Достоевский считал в нем главным “всемирность”, способность войти в диалог с любой национальной культурой и, творчески преображая ее, показать все самое лучшее. В ситуации постоянного диалога Культур, инновационного диалога Человека с Богом, данное качество становится культурной доминантой Человека Будущего.


А вот для Блока Пушкин - поэт “веселый и солнечный”. Гармонический оптимизм в действительности является доминирующей стихией в творчестве поэта. Он будет еще очень нужен жителям нашей страны перед лицом значительных испытаний на волне слома цивилизационных эпох.


Но главное в Пушкине - полнота творческой эволюции, содержащей все четыре типа инновационных слоев сознания. В мифологический слой вписывается Пушкин-сказочник, в нормативный - Пушкин-романтик, в фактологический - Пушкин на этапе написания “Евгения Онегина”, а в инновационный - Пушкин-философ и историограф России, читающий в конце жизни только  одно «Евангелие».


Пушкинская свеча в России будет гореть до тех пор, пока, “жив будет хоть один пиит”, взявший национального гения за норму и образец. Более всех прав Аполлон Григорьев, сказавший, что “Пушкин - это наше всё!” Он сумел сконцентрировать в себе все лучшее, чем гордилась, гордится и будет  в грядущем горда Россия.


В известном смысле мы можем говорить о том, что Пушкин - это основа нашего национального Идеала, ибо более полного его воплощения в одном человеке Россия не знала.

18.


ВЕЗДЕ Я ЧУВСТВУЮ, ВЕЗДЕ




ТЕБЯ, ГОСПОДЬ, - В НОЧНОЙ ТИШИ,




И В ОТДАЛЕННЕЙШЕЙ ЗВЕЗДЕ,




И В ГЛУБИНЕ МОЕЙ ДУШИ.







Д.Мережковский


Потенции души как связующего элемента всего Космоса зависят от ее открытости к Господу, от присущей каждой душе индивидуального потенциала Спасения. Вместе с тем, у инновационной Личности отношение к Богу глубже, чем у любого фанатика-верующего былых времен.


Последний связан с Богом только узами страха и преклонения, способными порой и застилать глаза настолько, что мистические глубины христианства фанатик не в состоянии оценить.


Не просто “страх Божий” или “Любовь” заложены в основание нашей способности идти навстречу  Высшим силам Космоса. Раскрываясь навстречу Господу, Человек пробегает “пространство страха”, осваивает “токи  Любви”, выходя на благотворный Диалог в ходе собственного Преображения перед лицом Господа. Непрерывное духовное самоусовершенствование и обеспечивает его равночестное сотрудничество с Высшими Иерархиями Неба.


Но  уровень такого сотрудничества с Высшими силами зависит от личной способности каждого подняться, если не до близкого к Богу уровня, то хотя бы в сферу постоянного приближения к Нему. Такая постановка вопроса отлична от требований, которые ставит перед мирянином любая Церковь. Там они признаются только для монашествующих.


“Монашество в миру” становится ныне судьбой каждого инновационного Человека, если он собирается выжить в условиях приближающегося природного катаклизма, спровоцированного в первую очередь нашей собственной бездуховностью и неограниченным ростом потребительских настроений  в мире..


Путь к «Монашеству в миру» лежит и через одухотворение Природы (ощущение присутствия Господа в ней), и через одухотворение Души (постоянное духовное самопознание  и самоусовершенствование Человека) и через постоянное устремление  к  духовному  Космосу (присутствие Господа на “отдаленнейшей звезде”), и через собственное духовное творчество, помогающее Человеку осознавать себя и свое место в Космосе по отношению к Богу.


Фундаментализм  любой Церкви в соответствии с этим должен быть смягчен в процессе экуменического диалога конфессий, ведь надо жить в мире только “вместе со всеми и для всех”. Это не означает уступок в догматике, но это означает, что и диалог и договоренность о конечной общности (ведь в Духе христианские Церкви все едины) остаются признанной целью, а не отвергаются сходу как совершенно недопустимые для собственной конфессии.


 Вставая на позицию христианского смирения, мы должны признать, что ни одна христианская конфессия не содержит всей Правды, ее можно найти только в диалоге всех конфессий с Богом и между собой. Каждый стучится к Богу своим молотком по струнам собственной души, но услышать он должен не отдельную песню, а общую симфонию. В Вечности  все религии  безусловно сливаются в общий хор.


Вместе с тем борьба так называемого ”фанатизма” и так называемого “гуманизма” - это уже вчерашний день Истории. Зацикливаясь на них  больше, чем они того стоят, мы просто теряем время и не адекватно оцениваем ситуацию. Время ставит перед Православием задачу Смирения и преодоления собственной Гордыни. Мы обязаны, говоря с Богом, поступать, как сам Христос по отношению к Господу: ”Впрочем, не так,  как   Я, а как Ты!”

19.


О, РУСЬ, ВОЛШЕБНИЦА СУРОВАЯ,




ПОВСЮДУ ТЫ СВОЁ ВОЗЬМЕШЬ!






Ник. Гумилев


Показательно, что Россия уже взяла все свое: и территорию, и Культуру, и Духовность. Остался впереди лишь особый этап -“время России!” На протяжении всей своей истории Русь находилась под особым омафором Божественных Иерархий, под Покровом Богородицы. И это не случайно.


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


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



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


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


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


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


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


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

20. 


“УМОМ РОССИЮ НЕ ПОНЯТЬ,




АРШИНОМ ОБЩИМ НЕ ИЗМЕРИТЬ.




У НЕЙ ОСОБЕННАЯ СТАТЬ:




В РОССИЮ МОЖНО ТОЛЬКО ВЕРИТЬ!”









Ф. Тютчев



Продолжая тему “суровой волшебницы” Руси, вернемся к ее “инновационной оригинальности”, выраженной в словах Ф.И.Тютчева. Умом Россию понять трудно: пример тому великое изумление, в которое были повергнуты “советологи” всего мира после распада СССР.  Предрекая  его в своих работах, они совершенно не ожидали, что это произойдет за несколько дней.


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


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


В этой ситуации именно России  предстоит стать страной, готовой принять всех страждущих и обездоленных, предоставив им часть своего огромного пространства. Бог заранее позаботился о том, чтобы отдать нашему народу 6-ю часть суши, ведь сей катаклизм, как и возможность выжить в нем для духовно продвинутых людей, были запланированы достаточно давно, по крайней мере, до ХУ11 века, когда Россия расширилась до Тихого океана.



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


Тютчев абсолютно прав: “ Россию можно только верить! ”И мы верим, что эта страна с честью выйдет из предстоящего всем испытания. Помогая так миру, мы  духовно поможем и себе, ибо  лишь, “что отдал, то - твоё!”

21.

“ВЫСОКОЕ КОСНОЯЗЫЧЬЕ ТЕБЕ ДАРУЕТСЯ , ПОЭТ!”









Ник.Гумилев


Главной особенностью нового Сознания является мышление не на основе двоичной, так называемой “диалектической логики”, а на основе  Триалектики. В  рамках подобного мышления “высокое косноязычье” дает энергетически  более ёмкий образ, нежели призыв: ”Сделайте нам красиво!”


Замечено, что художественный образ подчинен не закону симметрии, а правилу “Золотого сечения”, смещающего основный смысловой акцент произведения в точку в соотношении к целому: 0,62 к 0,38.


“Узкий путь”, идущий по “лезвию бритвы” в творческий Рай, помогает миновать как “абсолютную абстракцию”, так  и “глуповато-полную ясность”. Хорошо высказался по этому поводу поэт Николай Заболоцкий:


И в бессмыслице скомканной речи изощренность известная есть.


Но возможно ль мечты человечьи в жертву этим забавам принесть?


“Высокое косноязычье” поэзии дает нам большую возможность прорваться  к “духовной гармонии” Космоса, весьма отличной от “кристальной ясности” Земли. Станислав Лем хорошо показал своим “Солярисом”, что в Космосе нас ждет “Иное”, поэтому не эффективно  “соваться со своим уставом в чужой монастырь”.


Только творчество помогает нам понять это “Иное” лучше, чем любая “высокая Наука”. Вообще Сердцу зачастую открываются более  продвинутые  дали, чем просто Разуму..

22.


ОТЯГЧЕННЫЙ НОШЕЙ КРЕСТНОЙ,




ВСЮ ТЕБЯ, СТРАНА РОДНАЯ,




В РАБСКОМ ВИДЕ ЦАРЬ НЕБЕСНЫЙ




ИСХОДИЛ, БЛАГОСЛОВЛЯЯ.







Ф. Тютчев



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


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


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


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


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


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


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


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


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

23.

ШЛИ СТОЛЕТЬЯ ПО РОССИИ, БИЛ НАДЕЖДЫ БАРАБАН.



НЕ МЕЧИ ЛЮДЕЙ КОСИЛИ: СЛАВА, ЗЛАТО И ОБМАН.



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



А ОНА ВДАЛИ ОТ СЛАВЫ НА ВАСИЛЬЕВСКОМ ЖИЛА...








Булат Окуджава


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


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


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

24.


МЫ РОЖДЕНЫ, ЧТОБ МИРУ ДАТЬ УРОК




СКВОЗЬ ПОЗИТИВНЫЙ ПАФОС ОТРИЦАНЬЯ.








Г.Феникс


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


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


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


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


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



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


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

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

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

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

- 1989 - 2025 -  изживание марксистских идей в России.


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


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

25.


НЕТ В МИРЕ НИЧЕГО ПРЕКРАСНЕЙ БЫТИЯ.




БЕЗМОЛВНЫЙ МРАК МОГИЛ - ТОМЛЕНИЕ ПУСТОЕ.




Я ПРОЖИЛ ЖИЗНЬ СВОЮ И НЕ ВИДАЛ ПОКОЯ:




ПОКОЯ В МИРЕ НЕТ. ПОВСЮДУ ЖИЗНЬ И Я.








Н. Заболоцкий

           На первый взгляд этот стих Заболоцкого противоречит пушкинскому утверждению, что “на свете счастья нет, а есть Покой и Воля”. Пушкину вторит и Лермонтов: ”Я ищу Свободы и Покоя. Я хочу забыться и заснуть”.


Кто прав? Прав четвертый оппонент, посчитавший для себя возможным объединить все три точки зрения воедино. Пушкин и Лермонтов знают о Свободе (Воле) и Покое после Смерти. Заболоцкий восхищен посюсторонним Бытием. Но одно другому в нашей картине мира не противоречит. Как говорят, “и ты, Брут, прав и ты, Цезарь, то же”.


В Мире в действительности нет ничего прекрасней Бытия, а существующие в нем многочисленные импульсы Смерти безобразны. Инобытие же прекрасно иной, нам до конца неведомой красотой, которую нам предстоит каждому раскрыть, соединив два мира собственной душой после Смерти. Это мы и попытались сделать в основном тексте данного исследования.


Но таково предназначение Человека в Космосе - в  данной ему способности соединять два мира воедино. Не получив этой способности, любимый ангел Бога - Люцифер восстал против Него, отпав в отчаянии и злобе. Но в отместку он захватил  нижний мир и погрузил падшего человека в волны греха.


Через Покаяние и Смирение Человек выстраивает свой духовный Путь к Богу, имея в виду конечную перспективу соединения двух миров в постоянном Диалоге с Богом. Он стоит двумя ногами на Земле, а скрещенными руками упирается в Небо. Визуально буква “А” и скрывает эту метафору, ибо по-русски “Аз” - это и есть “я-сам”.


Идея греха имеет чисто исторический, но отнюдь не вечный смысл. Человек, как творец, обладает большими возможностями, чем Сатана, лишенный возможности творить. В конце концов,  человек  победит грех и сможет стать соратником, сотворцом и сотоварищем Бога. Целая плеяда русских святых продемонстрировала нам, что такое вполне возможно.


Вместе с грехом мы потеряли сакральный смысл букв алфавита, которым прекрасно владел Адам, когда придумывал в Раю названия растениям и животным. Образная иероглифическая письменность лишена рационализации европейских алфавитов, ибо там написание букв отделено от их сакрального смысла, по крайней мере, для наших современников.


Поэтому пути Спасения человечества лежат через объединение Востока и Запада, Севера и Юга, диалог конфессий и объединение Церквей, создание “ноократии” - политического строя, где управление страной представлено Совету Мудрых, а не безнравственным профессиональным политикам. Объединенное человечество отвергнет городскую цивилизацию и поселится в многообразных сельских экообщинах, не отбрасывая технических изобретений, сохраняющих хотя бы какой-то нравственный смысл.

26.


УМЕЙ МЕЧТАТЬ, НЕ СТАВ РАБОМ МЕЧТАНЬЯ,




И МЫСЛИТЬ, МЫСЛИ НЕ ОБОЖЕСТВИВ.




РАВНО ВСТРЕЧАЙ УСПЕХ И ПОРУГАНЬЕ,




НЕ ЗАБЫВАЯ, ЧТО ИХ ГОЛОС  ЛЖИВ



.






Р.Киплинг


Мы продолжаем в своих наблюдениях двигаться в рамках троичной логики: мечтать без подчинения мечте,  и мыслить, “мысли не обожествив”, видя тщетность хулы и превозношения, лживость любой двоичной односторонности.


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


- владение собой “среди толпы смятенной”;


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


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


- умение прощать без  великодушной позы;


- спокойную мудрость, когда тебя переврали или опорочили;


- способность после любого падения начать восхождение снова;


- способность рискнуть всем “что накопил с трудом”;


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


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


- умение быть честным, ”беседуя с толпой”;


-  прямота и твердость с врагами и друзьями;


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



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


- бездействия “под бременем познанья и сомнений”;


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


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


- постыдного равнодушия к Добру и Злу;


- отказа от борьбы в самом начале поприща;


- иссушения ума “бесплодной наукой”;


- сокрытия “лучших надежд и благородного голоса страстей”;


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


- равнодушия к “мечтам поэзии и созданиям искусства”;


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


- случайного выбора объектов для любви и ненависти;


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


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

.




 27.                      РОССИЯ,  Я - ТВОЙ КАПИЛЛЯРНЫЙ СОСУДИК!

                            МНЕ БОЛЬНО, КОГДА ТЕБЕ БОЛЬНО, РОССИЯ.







А.Вознесенский


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


- тела поэтов служат “кровотоку страны”;


- кровь страны застаивается, когда поэты молчат;


- поэт более, чем кто-либо  другой, способен сигнализировать о болях тела страны;


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

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


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

.




28.


ТВОРЯ ДОБРО, ПОРОЙ МЫ МНОЖИМ ЗЛО,




А  ЗЛО ТВОРЯ,  ДОБРО СПОСОБНЫ СЕЯТЬ.










Г.Феникс


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


В этом отрывке заключено несколько смыслов:


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


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


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


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

29.

ТОСКА ПО РОДИНЕ - ДАВНО  РАЗОБЛАЧЕННАЯ МОРОКА...










М.Цветаева


Поэтесса в этом стихе так же работает методом “утверждения через отрицание”. Внешне стих выглядит весьма непатриотично: “где не ужиться - и не льщусь, где унижаться, мне едино!”


Но финал стихотворения “Тоска по родине” возвращает нас к образу “тонкой рябины”,  неизгладимому  никогда из нашего сердца, как трудно вытравить из него и “тоску по родине”.


“Тоска по родине” - образ чувств патриотически настроенного россиянина  был присущ нашим  соплеменникам во все времена. Россияне, где бы они ни селились, везли с собой частичку России, никогда не ассимилируясь полностью ни с одной нацией. К примеру, в Израиле все  еврейские переселенцы из России -  носят прозвание “русских”. Даже без добавления слова “евреи”. А кое-кто из них так и не адаптировался к своей “исторической родине” и вернулся в Россию.


Наиболее яркий пример - бежавшие после революции из России ”старообрядцы”.  Они сохранили древние русские обычаи в Бразилии или Канаде лучше, чем те  сохранились в самой России.


Вместе с тем, и к идее патриотизма стоит отнестись в рамках троичной логики. В жизни нашей страны слишком много моментов, которые надо не любить, а ненавидеть. Да и сама Россия охотно готова “обманываться по этому поводу”, без нужды натягивая на себя интернациональный плащ, как во времена Советов или как, например, сегодня. Но нам нужен сейчас не “интернационализм”, а понимание духовного единства, целостности и полноты “единого человечества”.


В соответствии с троичной логикой следует отличать тенденцию к “общечеловеческой интеграции” от традиционной “русофобии”. Последнюю россияне все-таки не приветствуют, в какое бы смирение русские  иногда не облачались. Вопли дессидентов по этому поводу никогда в России (за исключением сегодняшних “странных времен”) не поощрялись. “Тоска по родине” оставалась у нас в крови всегда. 


Критикуя Россию, а временами даже слишком резко, мы ни на минуту не имеем права забывать, что это наша страна, и другой у нас не будет, а миссия России в мире слишком велика, чтобы забывать об этом. Такая потеря памяти чревата опасностью, прежде всего, для судьбы  самой планеты.

30.

О, Я НЕДАРОМ В ЭТОМ МИРЕ ЖИЛ.



И СЛАДКО МНЕ СТРЕМИТЬСЯ ИЗ ПОТЕМОК,



ЧТОБ, ВЗЯВ МЕНЯ В ЛАДОНЬ, ТЫ, ДАЛЬНИЙ МОЙ ПОТОМОК,



ДОДЕЛАЛ ТО, ЧТО Я НЕ  ДОВЕРШИЛ.










Н.Заболоцкий


С одной стороны, поэт как бы продолжает свой тезис №25 “о прекрасном Бытии”,  а с другой - вступает с ним в спор. Продолжением нашего Бытия служит творчество потомков, работающих по намеченному нами плану. Культура - это единство не только в Пространстве, но и во Времени. 


Действительно, любой ученый думает сегодня: ”О, как сладко мне стремиться  из потемок”, то есть, идти от Тьмы к Свету знаний. Постапокалиптическое бытие дает нам радость познания Света Инобытия, ибо снятие покрова Тьмы открывает перед нами подлинный Свет - свет Божественных Иерархий. Сейчас он закрыт  от нас по причине неготовности наших духовных органов для его восприятия.  


Это, как Фаворский Свет. Чтобы воспринять Его, не просто надо Его  увидеть, а иметь санкцию  Высших Сил на “просветление” собственного духовного взора. Иначе Он может только  ослепить. Поэтому Высшие Иерархии, в лице Христа или Богородицы, и не являются всем подряд, а только избранным, готовым к Их восприятию, или детям.


Возможность обретать Свет, не будучи испепеленным, существует. Это диалог с Богом, постоянное духовное совершенствование Личности, подготовка своих духовных органов к восприятию ослепительного Божественного Света. Путь подобного постижения довольно подробно исследован христианскими монахами, сторонниками Исихии, начиная с Григория Паламы,  кончая отечественным опытом контактов подобного рода.


В Будущее, как в способ преодоления Времени, есть два пути:

- продолжение традиций Прошлого, когда “взяв тебя в ладонь” твой дальний потомок доделывает то, “что ты не довершил”;

-  инновационное действо, когда  ты сам устремлен не по горизонтали - к потомкам, а по вертикали - в Небо, совершая  путь Спасения, ведь никто кроме тебя, к сожалению, а, может, и к счастью,  не может осуществить постоянное взросление собственной Души, проторить дорогу к собственному Инобытию.


Чудеса случаются только с теми, кто к ним нравственно готов. Механизм «чуда» носит резонансный характер, если «чуду» есть с чем  контактировать в твоей душе, оно обязательно произойдет, рано или поздно.
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ЛИЦОМ К ЛИЦУ  ЛИЦА НЕ УВИДАТЬ:




БОЛЬШОЕ  ВИДИТСЯ  НА РАССТОЯНЬИ!









С.Есенин


От Бога каждому дан определенный масштаб видения. Чтобы увидеть Человека, надо отодвинуться от него, но не очень далеко. Значение исторических событий можно увидеть только на большом расстоянии, тут величина и  значительность выбранного масштаба играют важнейшую роль.


Есть события, которые мы не увидим ни при каком масштабе, ибо нужен другой инструмент видения - не глаза, а “духовные очи”. Даже в Культуре наиболее точным критерием оценки качества является Время. Надо отодвинуться не в Пространстве, а во Времени, тогда значение всякого  произведения  предстанет перед вами более ясным.


Способность увидеть Духовное через физический контакт  с Ним  когда-то сделала Человеком обезьяну. Ей удалось  возвести глаза к Небу и увидеть “прилетевших со звезд”, несущих Свет людей. «Лицом к лицу” заметить подобное было бы невозможно.


Духовный Человек не должен торопиться с выводами, пока не подобрал необходимый для адекватной оценки событий масштаб «Видения». Лестница духовного развития (по Библии - “Лестница Иакова”) предполагает не только вертикальное восхождение души на Небеса, но и духовное развитие вширь, через освоение мифологического пласта сознания, нормативного, фактологического, а в итоге - духовно-инновационного.


Остановка в духовном развитии возникает как результат Гордыни, Самомнения,  как отказ от Смирения - процессов, когда наше сознание  заходит в тупики духовного развития в сторону от  магистральных путей Спасения. Впрочем,  это свойственно ныне любой нации и любому поколению.

32.



ГОРИТ ВЕСЬ МИР, ПРОЗРАЧЕН И ДУХОВЕН,





ТЕПЕРЬ - ТО ОН ПОИСТИНЕ ХОРОШ!





И ТЫ, ЛИКУЯ, МНОЖЕСТВО ДИКОВИН





В ЕГО ЖИВЫХ ЧЕРТАХ РАСПОЗНАЕШЬ...









Н.Заболоцкий


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

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

б) миру и самому Человеку пребывать в состоянии, когда  он “жив  и только - до конца!”


По причине своей колоссальной бездуховности, став к концу века окончательно “теплыми” (по слову апостола Павла),  мы впустили в себя многообразные импульсы Смерти. Тема Смерти напрямую связана с общим нервом нашего повествования: необходимостью для всех начать жизнь заново: и в новом Мире и с новым “Духовно-Инновационным Сознанием”.


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


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

                                  

ЧАСТЬ ТРЕТЬЯ:  “Б Ы Т И Е   В Ф А К Т Е”
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ОТ ЖАЖДЫ УМИРАЮ НАД РУЧЬЕМ,



СМЕЮСЬ СКВОЗЬ СЛЕЗЫ И ТРУЖУСЬ, ИГРАЯ.



КУДА БЫ НИ ПОШЕЛ, ВЕЗДЕ МОЙ ДОМ,



ЧУЖБИНА МНЕ - СТРАНА МОЯ РОДНАЯ.








Ф.Вийон


Средневековый французский поэт, как это ни странно, выражает мироощущение Человека Будущего. Если экология не улучшится,  скоро мы будем умирать от жажды над отравленным ручьем. Дано многим и сейчас смеяться над бедами “сквозь слезы”, а творить, “играя”... У Человека Будущего, куда бы он ни  пошел, везде будет “родной дом”, а страна родная в это же время может стать “чужбиной”.


 Человек Будущего может существовать вне территориальных и национальных привязок, поскольку перерастет их. Даже чисто этно-культурные привязки он будет способен преодолеть. “Не обольщусь и языком родным”, - писала Марина Цветаева в сходной ситуации. В то же время “всемирность сознания” облегчает поиск “родного дома”  везде, куда бы ты ни пошел... 


Однако, все это  - лишь второстепенные наблюдения. Главное у Вийона - диалектически ясный взгляд на жизнь, без всякой идеализации Бытия.  Поэт мыслит, “мысли не обожествив”, в чем смыкается с Р.Киплингом.


Умение трудиться, “играя”, всегда было дано подлинно творческому Человеку, ибо творческая и практическая игра - метафора инновационной деятельности художника. Мы творим в той степени, в которой у нас остались рудименты детского сознания, всегда  живущего играючи. Ахматова сказала про Пастернака: «Он одарен каким-то вечным детством!»


Герой Вийона действует в особом времени, при взгляде сквозь Вечность более реальном, чем окружающая его жизнь бюргеров. Кто о них помнит сегодня? Зато  все знаю Франсуа Вийона.
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НЕ ПОЗВОЛЯЙ  ДУШЕ ЛЕНИТЬСЯ!




ЧТОБ ВОДУ В СТУПЕ НЕ ТОЛОЧЬ,




ДУША ОБЯЗАНА ТРУДИТЬСЯ




И ДЕНЬ, И НОЧЬ, И  ДЕНЬ, НОЧЬ.







Н.Заболоцкий


Очевидно, ночной труд души существенно отличается от труда дневного. Попробуем разобраться, к чему нас призывает поэт.. Помощь нам окажет весь текст стихотворения, трактующий основные элементы дневного душевного труда:


- поэтапное  “взросление” души через  прохождение разных “домов души”: семьи, школьного дома, Дома Духа (храма) и т.д.;


- преодоление всех трудностей и препятствий на этом пути;


-  отказ от всяких поблажек и послаблений себе;


- постоянное усвоение новых знаний;


- освоение подлинно человеческого образа жизни - творческого;


- постоянный труд и днем и ночью;


- отказ от “толчения воды в ступе” и бессмысленной суеты.

Ночной труд души- это компенсационный способ выравнивания дневных впечатлений. Сны помогают нам освободиться от лишних энергоинформационных привязок, полученных  днем. Душа не свободна никогда, она трудится и днем и ночью, только это очень разные виды деятельности.


Многим из нас кажется, что ночью  только отдыхают, а на самом деле душа пытается ночью предохранить себя от ненормальных нагрузок дня и выровнять тонус душевной жизни. Важная особенность сна - его декомпенсационный по сути характер!


Необходимость постоянного духовного труда задает нам и обоснованная нами перспектива духовного развития: от Мифа к Норме, а затем через Факт - к Инновации.
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ТО БЕРЕГ, ТО  МОРЕ, ТО СОЛНЦЕ, ТО ВЬЮГА,




ТО - АНГЕЛЫ, ТО - ВОРОНЬЕ.




ДВЕ ВЕЧНЫХ ДОРОГИ  - ЛЮБОВЬ И РАЗЛУКА




ПРОХОДЯТ СКВОЗЬ СЕРДЦЕ МОЕ.








Б.Окуджава


Единство (Любовь) и разъединение (Разлука) - два главных механизма (вечные дороги) поддержания Бытия, проходящие через наше сердце. Среда Бытия весьма разнообразно представлена поэтом: и в плане рельефа местности (берег и море), и в плане климата (солнце и вьюга), и в человеческом плане (ангелы и воронье). Но Любовь и Разлука, каждая по-своему, постоянно поддерживают целостность Бытия, не давая ему распадаться, поелику это в данный момент  возможно.


Конечно, у Бытия есть и другие механизмы, кроме интеграции и дезинтеграции, но названные поэтом занимают доминирующее положение. Как они действуют? Поговорим, к примеру, о разнообразных “ликах Любви”:


-  это  главная способность нашей души;


-  Жизнь и Поэзия хранят себя во времени только Любовью;


-  это системное качество души, способное поддерживать потенцию как самой души, так тела и духа;


-  она очищает, возвышает и преобразовывает человека;


-  Любовь способна как давать, так и отнимать у нас Разум;


-  она показывает человеку, каким он должен быть;


-  способность любить и быть любимым делает человека счастливым;


- “только влюбленный имеет право на звание человека”;


- она помогает нам противостоять любым ударам судьбы;


- она не имеет границ и не совместима со страхом;


-  большая Любовь одолевает Смерть, дает смысл жизни, а несчастных делает счастливыми;


- подлинная любовь несовместима с рабством и ревностью.


Но как связаны Любовь и Разлука между собой?  Это дополняющие  друг друга качества души, лишь усиливающие друг друга. Французский писатель Р.Бюсси сказал: ”Разлука для Любви, что ветер для огня: слабую  гасит, а большую - раздувает”. В дальнейшем мы рассмотрим еще некоторые важные духовные механизмы, открывающиеся Человеку на его пути в Вечность.
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РАЗ НА ЗЕМЛЕ  ДАР ЖИЗНИ ВЕЧЕН,




ЖИВИ КАК ВЕЧНЫЙ  ЧЕЛОВЕК!




НЕ БУДЬ ЛИШЬ ПРАЗДЕН И БЕСПЕЧЕН,




НЕ  ДОПУСКАЙ, ЧТОБ ПРАВИЛ ВЕК.








Ю.Феникс


Человечество накопило огромный потенциал Смерти. Но Бог сотворил именно Жизнь, а ее противоположность появилась из-за падения первого ангела - Люцифера, сумевшего соблазнить Человека. К концу ХХ века люди настолько отпали от Бога, что можно понять, почему Ф.Ницше считал: “Бог умер”.


Но  Бог жив, а свидетельство тому - предвестники планетарной катастрофы, сущность которой толкуется нами трояко:


- расплата бездуховной части человечества за отпадение от Бога;


-  активизация духовных возможностей через возврат Человека к Богу;


- очищение планеты для последующей космической эволюции.

Конечно, главный из них - возвращение Человека к своей истинной человеческой сущности - поддержанию Жизни, живой связи между Небом и Землей.


Отказ от праздности и беспечности: постоянное активное творчество, является еще одним механизмом функционирования Бытия в инновационную эпоху.


Поэт открывает нам тонкую разницу между Временем и Вечностью. Время (“век”) не имеет права управлять Человеком, ибо подлинная “ниша” человеческого Бытия  -  только Вечность. Попадая в плен ко Времени, он теряет творческие импульсы, влекущие его к Богу.


Телесно Человек живет во Времени, душою - в Вечности, находя смысл своей деятельности в поддержании космической целостности: объединении Мужского и Женского начал, Добра и Зла, Бытия и Инобытия, Смерти и Бессмертия.
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  МЫСЛЬ ИЗРЕЧЕННАЯ ЕСТЬ ЛОЖЬ.








Ф.Тютчев


Хотя это  глубоко верная мысль, известная её  слабость  связана с негативным характером утверждения. Позитивные утверждения обладают большей энергетикой.


Однако, и  оно верно. Неизреченная мысль имеет характер поля, а не информации. Возможно,  для творца этой мысли она и обладает некоторым запасом информационности, но стать сообщением для кого-то она может, лишь перейдя в статус “изреченной”.


Постоянно меняя, таким образом,  свою энергоинформационную структуру,  мысль теряет большую степень неопределенности и многообразия, объясняемую  ее “полевым характером”. Очевидно, в этом скрывается и понижение качества истинности, отмеченное поэтом.


Полевая форма существования “неизреченной мысли” дает ей возможность быть “везде и во всем”. Она как бы размазана по всему Космосу, наподобие голографической структуры, где каждый элемент голограммы имеет  и пространственную определенность, и неопределенность одновременно. 



Общение “изреченными мыслями” в глазах поэта ущербно, ибо мы обмениваемся понятиями на информационном уровне. Когда Человек освоит передачу сообщений на полевом уровне, он сможет общаться между собой,  как общаются Боги: ясновидением и телепатией.  


Но, слава Богу, специфика поэзии такова, что  в ритме её гармонических стихий, в обаянии её рифм заложены и какие-то аспекты полевого влияния поэзии на наши мозги. Иначе трудно объяснить её потрясающую эффективность. Как, кстати, и всего искусства. 


Полевой характер “неизреченной мысли” обеспечивает ей более духовный, а, следовательно, по глубинному смыслу мышления,  более «истинный статус». Здесь самое место ответить на вопрос: ”А что есть Истина?”


Истинность любому утверждению обеспечивает уровень его связи с полевыми структурами Ноосферы. Характерными,  как для  Инобытия, так и для  Бытия. Вопрос о том, что “есть Истина”,  Пилатом обращенный к  самому носителю Истины - Христу, есть метафора нашего полного непонимания сущности протекающих  одновременно в обоих  мирах процессов.


 Мы мыслим не столько с помощью слов и предложений, сколько глубиной нашей включенности в полевую голограмму Вселенной, носящую Божественный характер. “Изреченная мысль” теряет истинность, когда утрачивает полевой статус, способный напрямую связывать её с главными источниками Истины во Вселенной - Божественными Иерархиями Космоса.


Структура этой голограммы пирамидальна: наверху Троица, а ниже располагаются все носители сознания в зависимости от уровня  их “Просветления”. Поэтому  структура духовной пирамиды обладает такими духовными и материальными возможностями в нашем проявленном мире.


Чем больше ослабевает наша связь с Духовной Пирамидой Космоса, тем менее мы способны ощущать Истину. Тогда, как говорят французы, мы способны “bavarder” (болтать), но не способны “Истину царям с улыбкой говорить”, ибо потеряли каналы связи с ней. Поэтому наша “изреченная мысль” есть ложь. Тютчев в этом абсолютно прав.
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ТЫ ДОЛЖЕН НИ ЕДИНОЙ  ДОЛЬКОЙ




НЕ  ОТСТУПАТЬСЯ  ОТ  ЛИЦА,




А БЫТЬ ЖИВЫМ - ЖИВЫМ И ТОЛЬКО,




ЖИВЫМ И ТОЛЬКО - ДО КОНЦА!








Б.Пастернак


Человек в любой ситуации должен стараться сохранить “свое лицо” (Честь и Совесть), так, как он их себе представляет. Для восточного Человека  “потеря лица” влечет за собой жесточайшие кары, вплоть до “харакири”. В христианском этосе ситуация обстоит сходным образом: Смирение, а не гордыня возвышает Человека.


Поэт в этом отрывке имеет в виду тождественность Человека своей «духовной сущности», необходимость глубинного самопознания, связь с Богом, а не  со своим “кланом”, как это привычно для Востока.


“Клановая специфика” для современного Человека будет лишь только маской Личности, а не ее сущностью. Для носителя же средневекового сознания (например, для самурая) “маска” тождественна сущности, поэтому “потерять лицо”, значит,  потерять себя.


НО  во все времена Человеку следует утверждать пафос Жизни.. Он всегда должен быть живым, “живым и только, живым и только - до конца!” Измена современного Человека этому требованию, уступившего  многочисленным импульсам Смерти, потянула за собой печальные для человечества последствия в предстоящем Переходе. Но, может быть, проскочим? Иначе,  придется согласиться с Ницше, что “Бог умер!”


Не принимающие этого тезиса немецкого философа будут готовиться к  Переходу, смягчать его остроту изменениями своего сознания, адекватными тому, что ожидает от нас Бог.


Принимающие Ницше,  отправятся на Небо для постижения большей мудрости, чем им удалось освоить на Земле. На нашей планете начнется новый виток эволюции, влекущий за собой появление  сознания у растений, животных и минералов. А бездуховному человечеству придется исправляться в более трудных условиях. Космос безграничен, место для всех найдется. Согласно утверждению И.Христа, «у Его Отца обителей много!»
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Я ГОВОРЮ: “ДА ЗДРАВСТВУЕТ ИСТОРИЯ!”




И ГОЛОВОЮ ПАДАЮ ПОД ТРАКТОР...








Павел Коган


Такое отношение к истории, свойственное поэтической молодежи конца 30-х годов ХХ века , вряд ли будет свойственно Человеку с инновационным сознанием. Но утверждать, что ему будет чуждо состояние жертвенности, мы  не станем.


История не является наезженной колеёй с односторонним движением. Место жертвенному подвигу в Будущем всегда есть. Возможно, оно будет даже большим, чем раньше. Жертва лежит в основе духовного  акта христиански мыслящего Человека.


Поэтому как способ взаимодействия с Миром она не исчезнет, хотя доминировать будет соработничество, сотворчество с Богом. Воплотившись в этом проявленном мире, Бог воздействовал на мир, прежде всего, через свою Жертву на Голгофе. Поэтому путь Жертвы в определенных кризисных точках  бытия Мира не исключен.


Исчезновение Жертвенности предполагало бы жизнь в неком дистиллированном райском саду, где только летают ангелы с крылышками, а для конфликтов и противоречий места вообще нет. Думается, что Богу такое сусальное человечество вообще не было бы нужным, раз у Него уже существует раса вестников-ангелов.


Отними у  творческого Человека способность жертвовать лучшим, что у него есть, во имя творчества, он перестанет быть Творцом. Творчество – всегда  самоотдача,  вплоть до отдачи собственной жизни.
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БЛАЖЕН, КТО ПОСЕТИЛ СЕЙ МИР





В ЕГО МИНУТЫ РОКОВЫЕ.





ЕГО ПРИЗВАЛИ ВСЕБЛАГИЕ





КАК СОБЕСЕДНИКА НА ПИР.









Ф.Тютчев


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


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


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


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





ПОЛНОТА ЕГО  - ОДНОСТОРОННЯЯ.










К. Прутков


Эта ироническая фраза, сочиненная в  середине Х1Х веке братьями Жемчужниковыми и А.К.Толстым, неожиданно стала приобретать в наши дни трагическую окраску. Главной причиной преобладания импульсов Смерти над Жизнью ныне  становится постоянное превышение тенденций дезинтеграции (специализации и дифференциации) над объединительными (интеграционными и универсальными) тенденциями Бытия.


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


Созданное на ранних этапах развития человечества целостное мифологическое сознание постепенно распадалось на многочисленные культурно-этнические типы, приведшие к национальной розни, вражде и непониманию друг друга. Метафора этой ситуации - библейский рассказ о строительстве Вавилонской башни. Прежняя творческая активность Человека по отношению к Природе, Любовь к ней сменилась потребительской эксплуатацией Природы.


Так интеграция Человека с Природой, характерная для этапа Мифа, после своего распада стала оборачиваться насилием над Природой, приведшим к нынешнему экологическому краху.  В конечном итоге она привела к насилию над самим Человеком, ибо, “что посеешь, то и пожнешь”.



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


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





ЗА КУЩИ РАЙСКОГО САДА





ДЕРЖИ СВОЙ ПУТЬ И СТОЕК БУДЬ,





КОЛЬ ИЩЕШЬ ТЫ ЭЛЬДОРАДО.








Эдгар По.


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


- следование Млечным (космическим) путем;


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


- духовную стойкость в дороге;


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


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



                              В РАБОТЕ, В ПОИСКАХ ПУТИ, В СЕРДЕЧНОЙ СМУТЕ, -

                                   

ДО СУЩНОСТИ ПРОТЕКШИХ ДНЕЙ, ДО ИХ ПРИЧИНЫ,



                              ДО ОСНОВАНЬЯ, ДО КОРНЕЙ, ДО СЕРДЦЕВИНЫ.








Б.Пастернак


Жажда поиска “сути” весьма похвальна, но что она есть такое? Сам поэт отвечает на этот вопрос в последующих строчках: надо “жить, думать, чувствовать, любить, свершать открытья...” 


В его стихе перед нами проходят все  аспекты этой сушности:


-   найденные в работе;


-  обретенные в поиске Пути (по восточному - это “Дао”);


-  возникшие “в сердечной смуте”.

В стихе поэт ставит нас перед необходимостью понять философские вопросы Бытия: сущность Времени, причины и следствия духовного развития. Их выбор необходимо сделать сразу же, не откладывая в долгий ящик..


Понимание сущности Времени приходит к нам, едва мы вступаем в один из двух потоков, направленных на преодоление Времени:


-  преодоление с помощью Культуры - диалог с потомками;


-  с помощью Диалога с Богом - духовное самоусовершенствование


Диалог с потомками - это создание бессмертных произведений культуры и искусства, это творчество. Диалог с Богом - путь постижения собственной духовной сущности. Опыт взросления души, зафиксированный нами в четырех духовно-инновационных импульсах: Миф, Норма, Факт и Инновация, - каждый по своему выстраивает для Человека его собственную дорогу к Богу, свое понимание Небытия, ступенек духовной лестницы, направленной в Небо.


В духовном аспекте Время открывается перед нами как Вечность по мере того, как мы все выше и выше взбираемся по “Лестнице Иакова”, понемногу осваивая сущность Бытия-Инобытия, Жизни-Смерти, Добра-Зла, Мужского - Женского, но  не как полную их противоположность, а как   дополнительность и комплиментарность, соединением которых владеет Гармония.


Диалог с Богом открывает перед нами и тайну самого духовного  развития. Любая духовная коммуникация возможна при условии, что у двух общающихся сторон есть общий тезаурус (единое или хотя бы частично пересекающееся духовное поле общих понятий),  некая общая информационная база, обеспечивающая понимание друг друга на основе одинаково трактуемых понятий, метафор, символов, знаков.


Духовное богатство Бога - бесконечно, а  Человек - конечен телом, но бесконечен душой, вобравшей силу Духа. Развивая свои духовные потенциалы, Человек приближается к Богу, вступая в постоянный духовный Диалог с Ним. В этом смысл и тайна духовно-творческого развития. Этапы этого пути нами уже поименованы: Миф-Норма-Факт-Инновация.


Своим четверостишием Борис Пастернак стремится прорваться к духовной сути вещей  постоянной работой по своему самоусовершенствованию, благодаря непрестанному поиску оптимального духовного Пути, через активизацию Сердца и Чувств, никогда не давая себе окончательно засохнуть “ в сем омуте, где с вами я купаюсь, милые друзья” (Пушкин).
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ПОНЯЛ ТЕПЕРЬ Я: НАША СВОБОДА -




ТОЛЬКО ОТТУДА  ЛЬЮЩИЙСЯ СВЕТ,




ЛЮДИ И ТЕНИ СТОЯТ У ВХОДА




В ЗООЛОГИЧЕСКИЙ САД ПЛАНЕТ.








Ник.Гумилев



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


Животные сыграли огромную роль в ходе познания Человеком самого себя. Смотрясь в них, он преодолевал собственную стадность, “сексуальную открытость”, “звериные инстинкты”. От “борьбы за выживание”, ошибочно сочтенной Дарвиным за единственный механизм биоразвития, он плавно переходил к “взаимопомощи”, проблески которой видел в тех же животных.


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


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

Именно от Космоса (по библейской версии – от Бога) он получил духовную подсадку, сделавшую его «человеком разумным». До неё он оставался животным, пусть, готовым превратиться в Человека, но не  носителем Разума и Души. 
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НЕ СТАНЕТ ОН ИСКАТЬ ПОБЕД.




ОН ЖДЕТ, ЧТОБ ВЫСШЕЕ НАЧАЛО




ЕГО ВСЕ ЧАЩЕ ПОБЕЖДАЛО,





ЧТОБЫ ЕМУ РАСТИ В ОТВЕТ.







Э.М.Рильке


Троичная логика раскрывает нам суть этого утверждения: только поражение перед Высшими силами являет Человеку подлинную духовную победу. Конечно, не всякое поражение есть победа, но сдача на милость Высших сил - всегда истинная победа Человека, прежде всего над самим собой.


Поражение в такой  борьбе полезно для духовного роста Человека, ибо здесь победы быть не может, только - сотрудничество, только сотворчество, служение.  Человек растет духовно, понимая, что это “поражение” и есть его  победа над собственной гордостью, открывающая для него  новые духовные горизонты.


Поражение Человека в такой борьбе полезно для него по трем причинам:

а) легче и проще преодолевается гордыня - главный враг Человека на пути его духовного развития;

б) поражение открывает новый стимул для развития, дает толчок к духовному осмыслению, подъему душевных сил;

в) после такого “пораженья”  Человек движется, по словам М.Цветаевой, “ из вероятья - в правоту”, то есть, от горьких сомнений -  к полной ясности сознания.
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ВОССТАНЬ ПРОРОК!





И ВИЖДЬ И ВНЕМЛИ,





ИСПОЛНИСЬ ВОЛЕЮ МОЕЙ.





И, ОБХОДЯ МОРЯ И ЗЕМЛИ,





ГЛАГОЛОМ ЖГИ СЕРДЦА ЛЮДЕЙ.








Александр Пушкин


Мудрец Пушкин дает в этом отрывке не только образ мощного поэтического творчества , но и программу духовного развития. В самом деле, о чем идет речь?


Во-первых, творец должен подняться с колен,  ибо  творить на коленях невозможно. Д.Ибаррури пустила в мир такой афоризм: ”Лучше умереть стоя, чем жить на коленях”.


Во-вторых, творец должен обрести новое видение реальности, которому, по сути, и посвящено все стихотворение “Пророк”.


В третьих, надо “внять Богу”, то есть, вступить с Ним в диалог.


В четвертых, творец должен действовать, только “исполнясь Его волей”.


В пятых, суть действия - “глаголом жечь сердца людей”.


       Умри поэт, но лучше не скажешь.
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ЧТО ОТДАЛ - ТО ТВОЁ!







Ш. Руставели


Вспомним Б.Пастернака, считавшего: «Цель творчества - самоотдача!» Поэтому, согласно троичной логике, чем больше в творчестве ты отдаешь людям, тем больше получаешь. За Добро люди платят сторицей.


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


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








Г.Трисмегист


Но каковы критерия подобия низшего Высшему? Мы развиваем некие критерии такого подобия через видение многих аналогий в Человеке и Космосе, Личности и Боге. Зададим пространственно-временные координаты, где такое видение становится очевидным. С этой целью выстроим систему единства Вещества, Энергии, Информации и Духовного Поля.  


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

	
ВЕЩЕСТВО
	ЭНЕРГИЯ
	ИНФОРМАЦИЯ
	ПОЛЕВЫЕ СТРУКТУРЫ

	Плотные тела
	Кинетическая
	Миф
	Поле тяготения

	Жидкости
	Электо-магнитная
	Норма
	Электронное излучение

	Газообразные
	Ядерная
	Факт
	Слабые энергетические поля

	Плазма
	Биоэнергия
	Инновация
	Духовное (торсионное) излучение



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



ЧАСТЬ ЧЕТВЕРТАЯ: “БЫТИЕ В ДУХОВНОЙ ИННОВАЦИИ”
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ТАК СЕМЯ, ДАБЫ ПРОРАСТИ




ДОЛЖНО ИСТЛЕТЬ. ИСТЛЕЙ, РОССИЯ,




И  ЦАРСТВОМ   ДУХА   РАСЦВЕТИ.







Макс Волошин


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


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


М.Волошин по существу проповедует ту же идею, которую однажды высказал в отношении России  и А.Блок:





Какому хочешь чародею отдай разбойную красу!





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





А лишь забота затуманит твои прекрасные черты.


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


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


Сформулируем некоторые духовные итоги прошедших испытаний:

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

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

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

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


 Нет у России другого пути, кроме того, как “истлеть и расцвести царством Духа”.  Дух ведь произрастает только в великом бедствии, а к звездам прорываются “лишь сквозь тернии”.
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«ЧТО НАВЕРХУ, ТО И ВНИЗУ»…







Гермес Трисмегист


Казалось бы,  эта мысль уже изложена в предыдущей цитате из Трисмегиста (Тезис № 48), но есть существенное отличие. Макрокосм подобен Микрокосму всего лишь в духовном плане. В данном случае речь идет о подобии во всех направлениях. 


Законы Космоса обладают бесконечной проницаемостью. Земля тут не исключение. Как “Низ” она повторяет, дублирует и воспроизводит все главное что находится “На верху”. 


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


Законы “подобия” и принцип аналогии выступают в этой связи как основные инструменты познания. Они помогают нам увидеть и целостность,  и глубинную взаимосвязь всех вещей в мире.
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ТАК ВЕК ЗА ВЕКОМ, СКОРО ЛИ, ГОСПОДЬ?




ПОД СКАЛЬПЕЛЕМ ПРИРОДЫ И ИСКУССТВА




КРИЧИТ НАШ ДУХ, ИЗНЕМОГАЕТ ПЛОТЬ,




РОЖДАЯ ОРГАН ДЛЯ ШЕСТОГО ЧУВСТВА.









Ник.Гумилев


“Скоро ли, Господь?” - по нашей информации, если учесть, что пишутся эти строки в 1997 году, осталось совсем немного лет


Гумилев рассматривает  нашу способность к творчеству - “шестое чувство” как некую панацею от всех бед. Мы трактуем творчество  как «панацею» в духовном плане. Именно сегодня приходится танцевать от духовности, как “от печки”.


Что происходит ныне с миром, кричащим  “под скальпелем Природы и Искусства?” Экокатастрофа - это еще одна попытка Высших сил взрезать, как ножом, вредную антиприродную, машинную  цивилизацию, чтобы на ее обломках основать “Новую Жизнь” и новое человечество.


Тело планеты сыграет в этом процессе роль спускового крючка. Внешняя  картина происходящего будет иметь вид геологической и климатической катастрофы: пройдут чередой наводнения, землетрясения и извержения вулканов, произойдет повышение радиационного уровня планеты (из-за истончения озонового защитного слоя и повышения родонового выделения из глубин), заметно возрастет активность Солнца, сместятся магнитные полюса Земли.  


Все эти процессы окажут губительное воздействие, прежде всего, на городскую цивилизацию, ибо  поддерживающая ее подземная инфраструктура не перенесет  пульсаций тела планеты. Образ “скальпеля Природы” здесь необычайно точен и единственно способен пробудить Человека от привычной спячки.


В онтогенезе развития  Человека заложены некие скрытые возможности, которые сейчас в единичном плане демонстрируют только особо одаренные и духовные люди, способные к ясновидению, телепатии, духозрению и т. д. Со временем все, чьи духовные очи смогут  прозреть, станут телепатами и ясновидящими, сумеют овладеть левитацией и телекинезом.


Преддверие Экокатастрофы - это эпоха “перманентных изменений” – инновационная эпоха. Интуитивное представление Троцкого о “перманентной революции”, которую он понимал только в материальном плане,  может быть принято, но только в  плане духовном. Более точной является идея о “консервативной революции”, изложенная в уже  цитированной нами книге Ю.Эволы.


В восточной духовной традиции есть понятие “дважды рожденный”. Оно относится к людям, получившим эзотерическое посвящение и обретшим “тайное знание”. Катастрофа, на наш взгляд, и явится для человечества такой вот “инициацией”, благодаря которой оно получит “крещение в Духе” и  духовное просветление ходе приобретения творческого дара - “шестого чувства”.
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И НЕСТЕРПИМАЯ ТОСКА РАЗЪЕДИНЕНИЯ





ПРОНЗИЛА СЕРДЦЕ МНЕ И В ЭТОТ МИГ





ВСЕ, ВСЕ УСЛЫШАЛ Я - И ТРАВ ВЕЧЕРНИХ ПЕНЬЕ,





И РЕЧЬ ВОДЫ, И КАМНЯ МЕРТВЫЙ КРИК.










Н.Заболоцкий


Как у героя Заболоцкого, творческая способность  духовного Человека внезапно может ощутить “нестерпимую тоску разъединения” с Природой. Именно эта  противоположная по интенции «Мифу» активность Человека, направленная на дезинтеграцию и разъединение с Природой, привела современного человека в итоге к нынешней экологической катастрофе, к постепенному  распаду существующей уже миллионы  лет экониши человека.


Но « этапы просветления» - минуты целостности будут у инновационного Человека  все более частыми. Свидетельство этому не только вышеприведенные строчки Н.Заболоцкого, но и открытие Алексея К.Толстого:




И с горней выси я сошел, проникнут весь ее лучами,




И на волнующийся дол взираю новыми очами.




И слышу я, как разговор везде немолчный раздается,




Как сердце каменное гор с любовью в темных недрах бьется,




С любовью в тверди голубой клубятся медленные тучи,




И под древесною корой весною, свежей и пахучей,




С любовью в листья сок живой струёй подъемлется  певучей.



Ощущение “тоски разъединения” дает поэту радость гармонии души с Природой - с вечерним пеньем трав, с речью воды, и  мертвыми криками камней. Такой же точно творческий дар получает и пушкинский пророк, внявший “неба содроганье, и горний ангелов полет, и гад морских подводный ход,  и дольней лозы прозябанье”.


Так инновационное сознание осознаёт как свою творческую особенность единство “единения-разъединения”, “гармонии-дисгармонии”, “жизни-смерти”, столь необходимое для функционирования системы в целом.
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ВЕЛЕНЬЮ БОЖИЮ, О МУЗА, БУДЬ ПОСЛУШНА,




ОБИДЫ  НЕ  СТРАШАСЬ, НЕ ТРЕБУЯ ВЕНЦА,




ХВАЛУ И КЛЕВЕТУ ПРИЕМЛИ  РАВНОДУШНО,




И НЕ ОСПОРИВАЙ ГЛУПЦА.









Александр Пушкин


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


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


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


-  не требовать венца, то есть, отвергать гордыню;


-  быть выше глупостей Социума;


-  слушать голос Музы, быть верным творческому горению.


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







И забываю мир - и в сладкой тишине





Я сладко усыплен моим воображеньем.





И пробуждается поэзия во мне,





Душа стесняется лирическим волненьем,





Трепещет и звучит, и ищет, как во сне,





Излиться, наконец, свободным проявленьем.


Творческая активность, состояние “измененного сознания”, бывшие в прошлом редкими минутами, свойственными только  творцам, становятся для инновационного Человека традиционным способом деятельности.
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СЕРДЦЕ БУДЕТ ПЛАМЕНЕМ ПАЛИМО





ВПЛОТЬ ДО ДНЯ, КОГДА ВЗОЙДУТ ЯСНЫ





СТЕНЫ НОВОГО ИЕРУСАЛИМА





НА ПОЛЯХ МОЕЙ РОДНОЙ СТРАНЫ.









Ник.Гумилев


Жажда построения народом Царства Небесного на земле фиксируется всеми исследователями “русской идеи” и в России и на Западе. Вместе с тем, православное богословие всегда отмечало иллюзорность этой задачи. Действительно, до предстоящего Духовного  Перехода  такой  она и была, ибо не предполагала “обожение сознания”. После Перехода ситуация изменится и стремление героя Гумилева приобретет более реальные перспективы.


Почему? Катастрофа преобразит не только лицо Земли, но и лицо населяющего планету человечества. Если Россия выполнит свое “божественное призвание”, стены Нового Иерусалима взойдут именно “на полях моей родной страны”.


Но каковы шансы на это? На наш взгляд, творческий потенциал России так велик, что вселяет определенный оптимизм в наше восприятие Будущего. Россия является единственной страной в мире, включившей божественный план в свое самоназвание - “Святая Русь”. Россия обладает уникальной исторической миссией: двигаясь по линиям своей судьбы,  она не раз уже  спасала мир, принимая его болезни на себя.


Именно она поставила предел экстремистским мировым притязаниям в разные эпохи Чингизхана,  Наполеона и Гитлера (оккультисты считают, что это перерождение одной сущности). Именно Россия  спасла мир от увлечения экономической детерминацией жизни в лице “советского  марксизма”. Она и сегодня готовит реальные условия для спасения Мира от гибельных последствий предстоящей Катастрофы.


Мир не пройдет мимо духовного преображения под влиянием тяжких экономических последствий Экокатастрофы, а Россия создаст условия для их преодоления. Другой дороги к Спасению у мира просто нет.

55.



ВСЕХ ЛУЧШЕ ПЕСНИ, ГДЕ НЕМНОЖКО





И ТОЧНОСТЬ ТОЧНО ПОД ХМЕЛЬКОМ.









П.Верлен


Отрывок из “Искусства поэзии” Поля Верлена возвращает нас к проблемам понимания Мира под творческим углом зрения. Мы склонны, в соответствии с ним, анализировать  культуру с помощью “золотого сечения”, ритмических смысловых колебаний художественных структур, кратных числам Фабиначчи. Их ряд строится без видимой  логики, как будто, “точно под хмельком”. Мы наблюдаем этот закон, прежде всего, в поэзии и музыке, а по сути - во всех видах творчества.


В ритме этих чисел диктует  размещение важнейших смысловых акцентов произведения заложенная в нас Богом программа восприятия реальности. Поэтому логика “божественной гармонии” совсем не симметрична, а троична, точнее кратна этим числам, их ритму. Она склонна делить Мир не на две противоположные части, а на три и более, в соответствии с числами Фабиначчи.


Поиск единства двух бинарных  противоречий - занятие чисто умственное. Сердца в нем напрочь нет. Троичная логика заставляет нас покинуть пространство, где мир делится на две части. Как, например, соединить четыре точки, находящиеся не на одной прямой, тремя непрерывными  линиями? В рамках квадрата это сделать невозможно, ибо необходимо покинуть  пространство симметрии, ими очерченное. Тогда задача легко решается. В известном смысле - это ход  в  духе иррациональной троичной логики. 


На самом деле, все, конечно, же,  много сложней. Инновационная логика строится на соединении логики рациональной, где все симметрично и кратно двум, и логики иррациональной, построенной в соответствии с “рядом чисел  Фабиначчи”. Так “Идзин” (“Книга перемен”) выполнена в двузначной логике, а даосский трактат “Дао дэ дзин” - в логике троичной. Но нельзя забывать, что оба эти классических произведения древней философии существуют, благодаря  единой  китайской традиции.
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Я БЫЛА ТОГДА С МОИМ НАРОДОМ





ТАМ, ГДЕ МОЙ НАРОД, К НЕСЧАСТЬЮ, БЫЛ.










Анна Ахматова


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


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



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


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





ЧАСОВ И ДНЕЙ НЕУМОЛИМЫЙ БЕГ.





ТОГДА ВЕСЬ МИР ТЫ ПРИМЕШЬ, КАК ВЛАДЕНЬЕ,





ТОГДА, МОЙ СЫН, ТЫ БУДЕШЬ ЧЕЛОВЕК.










Р.Киплинг


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


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

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

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

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

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



А что означает в наше время “быть Человеком”?

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

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

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

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





ПЕНЬЕ ВСЕ, ТАМ МЫ С ТОБОЙ ЖИВЕМ.





ЗДЕСЬ ЖЕ ТОЛЬКО НАШЕ ОТРАЖЕНЬЕ





ПОЛОНИЛ ГНИЮЩИЙ ВОДОЕМ.









Ник.Гумилев


Поэт в этом отрывке показывает нам узость чисто “фактологической точки зрения” на Мир. Реализм - это дублирование в культуре “гниющего водоема” Мира.  Именно таким Мир и стал накануне великой Катастрофы.

Каков же подлинный смысл творчества? 




Во-первых, это обретение целостности и сопричастности с Миром и Природой;

Во-вторых, это познание идеальной (Божественной) сущности Мира  в единстве его Бытия и Инобытия;

В третьих, познание  Человеком Мира с помощью Науки и Искусства  таким, “каков он есть” для дальнейшего его грамотного Преображения в Духе;

В четвертых, обретение Мира, где “все сверканье, все движенье, пенье все”...Радость пребывания Человека в культуре - это главная особенность творческого, инновационного Человека, Иначе бы творчество было скучной и рутинной обязанностью, в которую превратился физический труд в наши времена. Творчество может  преобразить Труд, вернуть ему потерянный духовный образ. Дух имеет своей природой кручение и развитие, поэтому вне динамики и постоянных изменений Его не существует.
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Я - УГРЮМЫЙ И УПРЯМЫЙ ЗОДЧИЙ





ХРАМА, ВОССТАЮЩЕГО ВО МГЛЕ.





Я ВОЗРЕВНОВАЛ О СЛАВЕ ОТЧЕЙ,





КАК НА НЕБЕСАХ И НА ЗЕМЛЕ.








Ник.Гумилев



Принципиально новой для предыдущих сфер сознания для инновационного Человека будет новый градус его общения с Богом. Герой Гумилева “возревновал о славе Отчей” не только на Земле, где Человек традиционно общается с Богом, но и “на небесах”. Последнее утверждение уже говорит о равночестности этих отношений.



Пусть данная идея не нова в нашем повествовании, но требует дополнительных комментариев. Следует еще раз остановиться на генезисе всей системы общения Человека с Богом:

а) на первоначальном этапе, как мы знаем из Библии, райский Человек - Адам находился в “инстинктивной гармонии” с Богом. Он общался с ним тогда, как пожелает, не прикладывая к этому никаких дополнительных усилий.;

б) после Грехопадения Бог был вынужден заменить “инстинктивную гармонию своих отношений с Человеком на подобную же гармонию человеческих отношений  с  Природой. Место Творца в сознании Человека заняла тварная Природа - это важнейший  аспект Грехопадения. Соблазнившись призывом Сатаны, Человек резко понизил свой духовный статус, но самое печальное - он дал Сатане укрыться в себе, сделав его недоступным для кары Господней;

в) но Богооставленность Человека не могла продолжаться вечно, поэтому, начиная со своего ”избранного народа” (евреев), Бог стал являться людям, передавая им высшую мудрость в приемлемой для того уровня сознания форме: “10 заповедей”, и другие истины Ветхого Завета. Так был сформирован божественно-человеческий этос, основа человеческого общежития в ситуации Богооставленности;

г) ситуация принципиально изменилась после голгофского подвига Христа. Акцент был перенесен вовнутрь самого Человека:  от страха перед Господом - на Любовь: “Да возлюбите друг друга!” Однако и здесь произошло смещение равновесия в сторону односторонней увлеченности Человека только “небесной жизнью”, характерное для Средневековья. Но такая отстраненность выходила Человеку боком, поэтому начиная с Возрождения, опять же в ущерб Небесам, Человек занялся чисто земными делами;

д) приобретенное фактологическое сознание дало возможность Человеку продвинуться в понимании Природы, дало более широкое познание земных проблем. Но оно открывало Мир не в гармонии Бытия и Инобытия, а односторонне - с чисто земной точки зрения. И последнее стало мстить Человеку, погрузив его к концу ХХ века в состояние экологического загрязнения Природы и постепенного отравления всех материальных источников Жизнеобеспечения. Выбраться из этой трясины без толчка со стороны предстоящей Катастрофы Человек не сможет. Но зато она вернет Человека к Богу, развернет  лицом к духовно-инновационному сознанию - чисто человеческой его сущности, подобной сущности Творца. Именно поэтому диалог Человека с Богом станет важнейшим инструментом познания Жизни, открытия и преобразования целостного Мира. Человек начнет создавать Храм Духа, как говорит поэт, - “Храм, восстающий во тьме”.
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ЦЕЛЬ ТВОРЧЕСТВА - САМООТДАЧА,





А НЕ ШУМИХА, НЕ УСПЕХ.









Б.Пастернак


Этот тезис мы уже не раз использовали в нашем повествовании, но его глубинное содержание неисчерпаемо. Творчество, конечно, имеет земные, но более всего - небесные координаты. Поэтому чисто “земной успех” не может быть единственной наградой за это. И вообще критерий творчества - отбор, совершаемый во Времени и  не обязательно скорый отбор. 


“Цель творчества - самоотдача” Человеком себя Богу, но при условии совокупного преображения себя и Мира. Для повышения эффективности диалога тезаурусы двух сообщающихся сторон должны быть тождественны или, на худой конец, изоморфны по основным параметрам. Человек будет жить с одной стороны на преобразованной Земле, но  с другой стороны получит возможность бывать, когда его приглашают, на Небе. Понять сущность того Бытия нам сейчас трудно, ибо оно дается только при владении троичной, а не современной логикой.


Именно поэтому Пастернак на первое место ставит “спонтанность творчества”,  его независимость от земной суеты.  Пушкин по сходному поводу выразился так: ”Служенье Муз не терпит суеты. Прекрасное должно быть величаво”. Раскрывая эту тему, Пастернак рисует нам следующую  этику творчества:

- быть знаменитым некрасиво; за социальное признание приходится платить отказом от творчества, но этом сломались сотни творцов;

- не нужно “трястись над рукописями”, преувеличивая свое значение для самого себя;

- надо жить без самозванства и погружаться в  неизвестность;

- твой путь пусть изучают другие, а сам ты не должен отличать “пораженье от победы”;

-  твоя задача оставаться в любой ситуации “живым”, а не отступать от своего лица, следовательно, заниматься постоянным самопознанием.
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В ОДНОМ  МГНОВЕНЬИ  ВИДЕТЬ ВЕЧНОСТЬ,





ОГРОМНЫЙ  МИР - В ЗЕРНЕ ПЕСКА,





В ЕДИНОЙ  ГОРСТИ - БЕСКОНЕЧНОСТЬ





И НЕБО - В ЧАШЕЧКЕ ЦВЕТКА.










 В.Блейк


Афористическое высказывание Блейка дает краткий очерк сущности творчества, изложенный в троичной логике: миг скрывает Вечность, зерно песка - огромный Мир, а единая горсть - Бесконечность.
Мир по такому представлению системен: один его малый элемент хранит все бесконечное целое.


“Небо в чашечке цветка” - это повторение гермесовского принципа”единства верха и низа”. Схватывая Мир в его единстве многообразия, Человек  как подобие Макрокосма поднимается в своем божественном творчестве до реального преобразования Мира в Духе, доделывая то, что было оставлено Господом на Восьмой день творения.


Таков, очевидно, был замысел Господа: включить Человека в Мир через активизацию его творческой деятельности после духовного Преображения. Блейк показывает нам еще одну сторону творческой деятельности - ее простоту и лапидарность.  Мир прост, но не так, как нам думается. Хотя в главном все просто: песчинка хранит весь Мир, а мгновение - Вечность. Нам следует приобрести малое: творческий дар, чтобы увидеть это “единство во многообразии”, ощутить простоту его сложности и выразить ее в собственном творчестве.
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ВЛАДЕЕШЬ ТЫ ВСЕРАДОСТНОЮ ТАЙНОЙ:





БЕССИЛЬНО ЗЛО; МЫ - ВЕЧНЫ; С НАМИ БОГ!










В.Соловьев


Так вот в чем троичная всерадостная тайна Мира: бессилие Зла, вечность Души, присутствие в нас Бога. Сегодня большинство людей склонны утверждать прямо противоположное: всесилие Зла, торжество Смерти и полную отставленность Человека от Бога. Однако троичная логика помогает нам разобраться в хитросплетениях современного Мира, где одно не исключает другого, где действует логика: не “или-или”, а “и-и”.


Мир духовен, значит, он находится в постоянном динамическом преобразовании: стрелки его часов колеблются от Добра ко Злу и обратно, от Жизни - к Смерти и обратно, от полного безверия и Богооставленности до реального ощущения: “с нами - Бог!” В известном (весьма частном) смысле, все относительно, но надо знать в каком контуре колебательного процесса мы в данный момент находимся. Познав его, нельзя все-таки абсолютизировать специфику этого контура, ибо он - относителен, а  абсолютна лишь вся система


Лишь троичная логика помогает нам понять, как одно не исключает другого,  понять тонкую, постоянно меняющуюся грань взаимоотношений Человека и Бога. Но обретение личной духовности дает нам возможность принять сердцем целое и компенсировать путем творчества все негативные аспекты процесса его развития, адекватно реагируя на изменение ситуации. Инновационный Человек постоянно настороже, постоянно отслеживает гомеостаз ситуации, ликвидируя негативные отклонения, способные остановить развитие Жизни.
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БОЛЯЩИЙ ДУХ ВРАЧУЕТ ПЕСНОПЕНЬЕ,





ГАРМОНИИ ТАИНСТВЕННАЯ ВЛАСТЬ





ТЯЖЕЛОЕ ИСКУПИТ ЗАБЛУЖДЕНЬЕ





И УКРОТИТ БУНТУЮЩУЮ СТРАСТЬ.









Е.Боратынский


Функция творчества - не только компенсировать отклонения в развитии Процесса, но и осуществлять своеобразную “арттерапию”  - врачевать с помощью песнопения “болящий дух”.


“Власть гармонии” - возможно, самая сильная власть в мире. Она сильней политической и экономической властей, ибо последние никак не могут справиться с мировыми проблемами, а  творчески-духовная гармония, умноженная  духовными усилиями Человека, сумеет их решить. Гарантия этому - следование замыслу Бога,   системный анализ Духовного Процесса, проделанный в этой работе.


“Тяжкое заблуждение” людей привело  ход Процесса к фазе очередной бифуркации, которую мы условно называем Экокатастрофой.  Но в наших выводах отсутствует алармизм и безнадежность. Мир будет спасен! Путь спасения в основных чертах также ясен, пусть Жизнь впоследствии внесет все необходимые коррективы. Но “гармонии таинственная власть”  будет в качестве гироскопа стабилизировать все негативные отклонения от нормального хода Процесса.


Предсказанный Иоанном Богословом  Апокалипсис по самому смыслу этого слова  не есть Конец Света, а только “Откровение”, Просветление нашего “темного духа”. Это не конец Мира, а его начало на новом витке духовного развития человечества. Это начало подлинно духовного Мира, начало тысячелетнего “Царствия Христова”, не могу сказать на Земле, но на преображенной Земле”, то есть, в “Космосе единения”.


Основная беда нашего  обычного заблуждения - переоценка реальности видимого Мира. Но более реален Мир невидимый, а точнее , речь идет о их системной единстве. Восточная философия, считавшая видимый Мир - “майей“, покрывалом, скрывающим один обман, много ближе к Истине. Духовное человечество в конце концов приобретет иные, как мы их называем инновационные, очи, позволяющие ему сдернуть пелену майи с Мира, открывая его в непередаваемой прелести и красоте.


“Усмирение бунтующей страсти” так же опирается на глубокое познание сущности Мира, в котором ни один голый рационализм, ни чистые эмоции (“страсти”) не несут Истины. Суть в их дополнительности друг другу с учетом колебательного развития Процесса.
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РЖАВЕЕТ ЗОЛОТО И ИСТЛЕВАЕТ СТАЛЬ,





КРОШИТСЯ МРАМОР - К СМЕРТИ ВСЕ ГОТОВО.





ВСЕГО ПРОЧНЕЕ НА ЗЕМЛЕ ПЕЧАЛЬ





И ДОЛГОВЕЧНЕЙ - ЦАРСТВЕННОЕ СЛОВО.









 Анна Ахматова


Бессмертие Слова - это бессмертие Духа! Тщетно в наступающем катаклизме люди будут стараться сохранить себя с помощью золота или денег. Золото ржавеет, сталь истлевает, мрамор крошится... Катастрофа все сделает относительным, все истлеет в объятиях Вечности. 


Лишь “человеческая печаль” о быстротекущем Времени - Культура и духовное Слово останутся в Мире и будут вечно помогать Человеку двигаться  к сотворчеству с Богом, реализуя когда-то  намеченный Им замысел.


Но подобная реализация возможна,  пусть человеческими, но “духовно-инновационными”, средствами, ибо активность Человека в Восьмой день творения передана  ему самому. Системное осознание этой задачи поможет ее успешной реализации. 

