Труды • Том 1
Министерство культуры Российской Федерации

Санкт-Петербургский государственный
университет культуры и искусств

ЖИВАЯ ЭТИКА И КУЛЬТУРА

Идеи наследия семьи Рерихов 
в нашей жизни

Сборник научных статей

Санкт-Петербург

Издательство СПбГУКИ

2014
УДК 1

ББК 87

Ж 66

Сборник статей издается по решению Редакционно-издательского совета Санкт-Петербургского государственного университета культуры и искусств

Редакционная коллегия 198-го сборника научных трудов:

О. Б. Кох (отв. ред.), Т. В. Захарчук (зам. отв. ред.),
А. Ю. Русаков, С. А. Владимирова (отв. секретарь)

Под общей редакцией канд. филос. наук, доцента И. Ю. Александрова

Рецензенты:

А.В.Тимошевский, канд. филос. наук, доцент кафедры философии Санкт-Петербургского государственного университета культуры и искусств

Н.А.Зальцман, председатель общества Живой Этики Израиля


	Ж 66
	Живая Этика и Культура : идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни: сб. ст. / М-во культуры РФ, С.-Петерб. гос. ун-т культуры и искусств; под общ.ред. и вступ. ст. И. Ю. Александрова. – Санкт-Петербург: Изд-во СПбГУКИ, 2014. – 448 c. – (Труды СПбГУКИ; т. 1 / редкол.: О. Б. Кох (отв. ред.) и др.).

ISBN 978-5-94708-162-6

Сборник статей по материалам состоявшейся 10–11 февраля 2012 г. в СПбГУКИ научной конференции. Среди авторов известные специалисты-рериховеды   и многолетние поклонники многогранного таланта представителей семьи Рерихов.

Предназначен для обучающихся на гуманитарных факультетах, а также всем, кто  интересуется творчеством Рерихов.

УДК 1

ББК 87

	ISBN 978-5-      94708-162-6
	©
	Федеральное государственное бюджетное
образовательное учреждение высшего
профессионального образования
«Санкт-Петербургский государственный
университет культуры и искусств», 2014


Содержание
1Труды • Том 1


6О работе второй международной научной конференции  «Живая Этика и Культура.  Идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни»


8Раздел 1. Актуальность идей Рерихов  в общественномдвижении в защиту культурного наследия


9Соболев А.П.


9Учреждения Н.К.Рериха в Америке.  Синтез культур (20-30-е годы XX века)


18Спиридонова Ю.В.


18Пакт Рериха и общественное движение в защиту культурного наследия


32Яламов Тодор


32Мост культур.  Паломнические дороги Рерихов по Азии и Европе


38Раздел 2.  Живописное творчество Н.Рериха в свете идей Живой Этики


38Маточкин Е.П.


38Н.К.Рерих: космический синтез красоты.


40Бузина Л.В.


40Идеи, положенные в основу живописного творчества Н.К.Рериха


48Будникова Ю.Ю., Маточкин Е.П.


48Тайна «Тайны розы»


59Раздел 3.  Мировоззренческие аспекты наследия  семьи Рерихов


59Тоотс Н.А.


59Новый этический гнозис. Живая Этика и гнозис.


73Аблеев С.Р.


73Природная и психическая реальность в философии антропокосмизма: метафизическая эвристика постклассических научных парадигм


90Александров И. Ю.


90Концепция Новой Науки в Учении Живой Этики  и основания новоевропейской философии и науки


125ЯруллинаТатьяна


125Язык „Агни-Йоги” (семантика и прагматика)


132СубеттоА.И.


132Русский Космизм в логике становления Ноосферизма  в XXI веке


157Емельянова Л.М.


157Будущее исторической науки.


175Левинтова Е.А.


175Сознание атомов, молекул, клеток – ключ  к целительству.


204Засорина Л.Н.


204Волны Живой Этики.


212Ермолина Илияна


212Дискурсы Живой Этики


219Джура С.Г.


219Многомерность сознания


241Алексеева В.И.


241Русский космизм:  природа и человек


250Баранцев Р.Г.


250Смысл жизни – вклад в культурное наследие


253Лисовский С.Ю.


253Матерь Мира и Женское начало  в литературно-философском наследии семьи Рерихов


260Казаков Р.Б.


260Буддизм в российской философской культуре


263Щепановская Е.М.


263Архетипы Индии и России в Учении Живой Этики – бессмертие души и беспредельность духа


272Делюкин Д. В.,  Мазаева-КаненгаА. К.


272Религиозное единение как модель общества будущего: к исследованию вопроса


289Рахимова Н. В.


289Библия и Учение «Живой Этики»


297Комаровских К.Ф., Комаровских Н.И.


297Святая Русь – с давних врнемён до наших дней


303Кузьминская  С.И.


303Особенности функционирования метафоры в современном эзотерическом тексте


309Коренная А.Б.


309Исторические истоки мировосприятия русского этноса


322Ерика Лазарова


322Нума Помпилий или о возможностях власти творить социальную гармонию


328Раздел 4. Естествознание и идеи наследия семьи Рерихов


328Дульнев Г.Н.


328Философские основы процессов массоэнергоинформационного обмена


335Петров Н.В.


335Развитие идеи Рериха о живой Земле: механизм солнечно-земных связей


350Feng J.Y, LevichevA.V.


350More on the mathematics of the 3-Fold Model: embedding of the oscillator world L into Segal’s compact cosmos D


359ЛевичевА.В.


359Комментарий


367Александров И.Ю.


367Ответ на критику проф. А.В.Левичева


372Сергиенко П.Я.


37221. 12. 2012... Математическая модель энергоинформационной вселенной в эру Водолея


384Раздел 5.  Педагогика и психология в свете идей Живой Этики


384Трофимчук А.Г.


384Общечеловеческие ценности о смысле жизни


392Богдановская И.Н., Сальникова Н.Е.


392Россия на пути к Светлому Граду (через сотрудничество – к духовному возрождению)


400Фабричева О.А.


400Идеи Живой Этики как инструменты  управления стрессом.


427Раздел 6 Востоковедение и идеи наследия семьи Рерихов


427Баранов А.В.


427К проблеме культурного единства Азии. Некоторые аспекты наследия Ю.Н.Рериха.


447Сведения об авторах The information about authores


453Труды


453Том 1




О работе второй международной научной конференции
 «Живая Этика и Культура. 
Идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни»

10-11 февраля 2012 года в стенах Санкт-Петербургского государственного университета культуры и искусств проходила II международная научная конференция «Живая Этика и Культура. Идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни». Конференция началась с исполнения музыки И.С.Баха в исполнении студентки III курса факультета музыкального искусства эстрады Евгении Бевз. С приветственным словом к участникам конференции обратились проректор СПбГУКИ по науке д.и.н. О. Б. Кох и заведующий кафедры философии д.ф.н. А. Ю. Русаков.  В первый день работы конференции состоялись пленарные доклады и доклады секции «Живая Этика. Философия. Наука. Культура». Во второй день работала секция «Педагогика и психология в свете идей Живой Этики». После докладов секции был показан документальный фильм «Виртуальная агрессия» (2003 г. Леннаучфильм), представленный одним из его создателей психологом М.А.Куртышевой. Конференция завершилась показом и неформальным обсуждением снятого в 1999 году Е.А.Левинтовой любительского документального фильма о Храме Человечества в Калифорнии. Как и в прошлом 2011 году конференция оказалась достаточно представительной. В конференции приняли участие 9 докторов наук и 16 кандидатов наук. 21 участник конференции в настоящее время не имеет научной степени. Из запланированного 31 доклада прозвучало 25 докладов (6 участников по состоянию здоровья не смогли выступить). Было представлено 13 стендовых докладов (из них 7 докладов от участников из других стран: из Болгарии, Украины и США). Россия была представлена участниками из Москвы, Калуги, Тулы, Серпухова, Новосибирска, Новочеркасска (Ростовской обл.). Продолжилось тесное сотрудничество учёных нашего Университета с сотрудниками Санкт-Петербургского государственного Музея-института семьи Рерихов. От Музея-института в этом году выступили зам. директора по научной работе В.Л.Мельников и зам. директора по музейно-выставочной работе Ю.Ю.Будникова. Наметилось сотрудничество с Музеем-усадьбой Н.К.Рериха в Изваре. Директор этого музея О.А.Черкасова выступила во второй день работы с приветственным словом к участникам и гостям конференции, а также приняла активное участие в обсуждении докладов. В работе конференции участвовали известные учёные: Г.Н.Дульнев д.ф.-м.н, проф, ректор ЛИТМО 1974-1986 гг., Р.Г.Баранцев д.ф.-м.н., проф. СПбГУ, Л.Н.Засорина д.филол.н, проф. СПбГУ и др. Целый ряд докладов прошедшей конференции имеет новаторский характер. В частности, в докладе главного редактора журнала «Дельфис» г. Москва Н.А.Тоотс  «Живая Этика и гнозис» использовались представленные в докторской диссертации С.Р.Аблеева теоретические понятия, обобщающие и систематизирующие положения рериховского литературно-философского наследия, а в докладе президента исследовательского фонда Рерихов А.П.Соболева  «Учреждения Н.К.Рериха в Америке. Синтез культур (20-30-е годы XX века)» была рассмотрена мало  исследовавшаяся ранее тема. В конференции заочно приняли участие четверо болгарских исследователей. Нужно отметить их исключительную доброжелательность, сердечную поддержку поднятой тематики - Живой Этики как центральной составляющей всего рериховского наследия. Наряду с болгарскими и украинскими участниками заочно в конференции в этом году принял участие американец Дж.Фенг ученик математика проф. А.В.Левичева, проживающего в настоящее время в США. Математические идеи этих американских участников нашей конференции иллюстрируют понятия Тонкого и Огненного миров Живой Этики. Можно только восхищаться дерзновенными исканиями математиков, стремящихся языком своей науки описать то, что ещё пока недоступно приборам. Мы старались быть открытыми критике,- на конференции несколько раз возникали достаточно жаркие споры, а среди стендовых докладов был размещён Комментарий проф. А.В.Левичева к  статьям, публиковавшимся в электронном журнале «Грани эпохи». Представляется в этой связи, что споры неизбежны, ведь вызваны они стремлением участников конференции найти нечто наиболее важное в рериховском наследии, что следует выносить на такие публичные обсуждения. Только сердце всем нам подсказывает, где проходит та граница в  содержании Учения, которое не должно публично обсуждаться. По мнению психолога Н.Е.Сальниковой, в этом году удалось достичь большего единства участников конференции. Доклады плавно перетекали друг в друга,- не договариваясь об этом заранее, участники несколько раз продолжали поднятую предшествующим докладчиком тему.
Конференция в целом прошла успешно. Хочется надеяться, что в дальнейшем у нас появится больше молодых докладчиков. Можно гордиться исключительно творческим старшим поколением учёных, однако лишь два аспиранта приняли участие в нашей конференции. Выступившие с докладами соискатель кафедры теории и истории культуры Ю.В.Спиридонова и аспирант кафедры философии Р.Б.Казаков показали себя не только эрудированными, но и духовными молодыми исследователями. Конференция стала ежегодной. Постепенно вырисовывается новое научное направление исследований рериховского наследия, связанное с изучением конкретной реализации идей Живой Этики в современной культуре. В идеале хотелось бы, чтобы доклады становились всё менее отвлечёнными и содержали бы больше сведений о реальном применении Учения в своей жизни участниками конференции. 
Конференция эта стала последней для активно поддерживавшего проведение культурно-просветительских рериховских мероприятий проф. Г.Н.Дульнева (1927-2012) и заочно учавствовавшего в её работе крупного рериховеда, учёного-физика, доктора искусствоведения, члена-корреспондета Российской Академии художеств Е.П.Маточкина (1943-2013). Светлой памяти этих учёных посвящается публикация Сборника.
доцент кафедры философии СПбГУКИ Александров Илья Юрьевич

Раздел 1.
Актуальность идей Рерихов
 в общественном движении в защиту культурного наследия
Соболев А.П.
Учреждения Н.К.Рериха в Америке. 
Синтез культур (20-30-е годы XX века)
Аннотация: В 1920 году известный художник, археолог, педагог и общественный деятель Николай Константинович Рерих вместе с семьей приехал в США для проведения выставочного турне. В течении нескольких лет его выставки прошли в 29 городах Америки. Тогда же, вокруг известного мастера образовалась небольшая группа людей, увлечённых его искусством и идеями. Вскоре Рерихом организовано несколько учреждений: «Master Institute of United Arts», художественный центр «Corona Mundi» и объединение художников «Cor Ardens», а его последователями — «Nicholas Roerich Museum», для которого к 1929 году было специально выстроено 29-этажное здание. О деятельности образованных учреждений, строительстве и судьбе Музея Рериха рассказывается в данной статье.

Ключевые слова: синтез искусств, учреждения в Америке, музей Рериха, Master Institute

В 1917 году выдающийся художник, путешественник, философ и общественный деятель Николай Константинович Рерих по настоянию врачей выехал из Петрограда в Финляндию вместе со своей семьёй, поправить пошатнувшееся здоровье. «Хорошо здесь! Бодро, ветрено, каменисто», «Люб мне здешний край. Мои скалы, леса, озёра и мхи. Много бодрости и подлинных зовов земли» — писал Рерих своим корреспондентам.
 Но семья очутилась в Финляндии на переломном этапе развития России — революция, гражданская война, падение старого мира и неизвестность грядущего… Они оказались отрезанными от Петрограда, без средств к существованию. Художник ищет выход из создавшегося положения. Ему удалось организовать свои выставки в Дании, Швеции и Финляндии. Тогда же он пытается наладить прерванные связи с деятелями русского искусства и культуры. Вскоре, он получил приглашение от С. П. Дягилева для участия в постановке оперы «Князь Игорь» на сцене старейшего лондонского театра «Ковент-Гарден».

Летом 1919 года Н. К. Рерих вместе с семьёй перебрался в Англию, где он оформил ряд постановок, которые финансировал известный дирижёр и балетный импресарио Томас Бичем. Николай Константинович активно включился в местную художественную жизнь, общался со многими выдающимися деятелями культуры, посещал концерты, галереи, выступал с лекциями. В конце апреля 1920 года в Лондоне открылась его выставка под названием «Очарования России», где на всеобщее обозрение было представлено 198 картин художника созданных в России и Финляндии. На открытии присутствовали члены высшего английского общества. Газеты и журналы поместили на своих страницах много благожелательных отзывов о творчестве Н. К. Рериха: «Возможно, самая отличительная особенность картин, помимо их самобытности, — это великолепие колорита. Синий, алый, оранжевый и все необыкновенные тона и оттенки смешиваются вместе в самых красивых сочетаниях, независимо от темы картины: будь то изображение пейзажа или человеческой фигуры; и чем больше мы смотрим на них, тем больше восхищаемся богатством и художественной природой тех эффектов, которых достигает художник», «Художественный путь Рериха — это путь непрерывного восхождения. С каждым шагом его горизонт расширяется, и всё, что он видит и изображает, приобретает более глубокое значение…»

Вскоре директор Чикагского института искусств Роберт Харше пригласил Николая Константиновича на проведение выставочного турне по городам Америки. Рерих принял это предложение и осенью того же года вместе с семьёй отплыл на американский континент.

По их прибытии, русскоязычные газеты запестрели заголовками с его именем: «Местные культурные силы русской колонии в Америке стали богаче: приехал один из крупнейших русских художников, поэт и писатель-теоретик Николай Рерих. Художник с яркой и неповторяемой индивидуальностью…»

Первая выставка Н. К. Рериха за океаном состоялась 18 декабря 1920 года в нью-йоркской Кингор-галерее, расположенной на Пятой авеню. Торжественное открытие прошло при большом стечении людей, в их числе присутствовал индийский поэт, лауреат Нобелевской премии Рабиндранат Тагор. Было представлено около ста работ мастера, написанных в разные годы. Центральными полотнами являлись картины «Сокровище ангелов», «Варяжское море», «Зов солнца», «Сыны неба», «Песнь водопада» и др. К экспозиции выпустили каталог, в котором в качестве патронов фигурировало множество известных имён. 

Пресса отмечала, что в первый день выставку посетило около 10 000 человек. Вот как описала своё впечатление от встречи с картинами художника З. Г. Лихтман, впоследствии исполнительный директор Музея Николая Рериха в Нью-Йорке: «Я стояла перед “Сокровищем ангелов”, “Русью языческой”, “Экстазом” — тремя огромными полотнами сверхчеловеческой красоты и покоя, которые только великий мастер, сродни Леонардо да Винчи, мог задумать и воплотить в красках. В моём восприятии толпа отхлынула, затихла. Я стояла лицом к лицу с Бесконечностью — с первым человеком, строящим себе жилище, поклоняющимся божественным образам и приобщающимся к Богу. Великие просторы космического масштаба, горы, водные потоки, массивные скалы, земные и небесные вестники, смиренные святые и герои населяли мир Рериха, который он в свою очередь отдавал людям с той щедростью, которая отличает истинно великих в искусстве. У меня перехватило дыхание, слёзы подступали к глазам, мысли и чувства переполняли сердце. Мой до того момента замкнутый мир уступал место другому — миру неземной Красоты и Мудрости»
.

Выставка в Кингор-галерее работала до 15 января 1921 года, в феврале экспозиция открылась в Бостоне и далее её повезли по разным городам Америки. Во время выставок Николай Константинович выступал с лекциями по искусству. Вскоре на свет появились его новые картины, написанные по впечатлениям от поездок в Аризону, Санта-Фэ и на остров Монхеган. Одновременно Н. К. Рерих создаёт произведения на русские темы, например серию «Sancta» — в неё вошли работы «И мы открываем врата», «И мы трудимся», «И мы не боимся», «И мы продолжаем лов», «И мы приносим свет», «И мы видим». «В этих полотнах Рерих мастерски воссоздаёт близкие его сердцу родную природу и древнерусскую архитектуру. На их фоне разворачиваются сцены из жизни русских подвижников. Их бесхитростный труд, их духовная чистота переданы так захватывающе, так искренне, что картины эти и теперь, через десятки лет, не перестают волновать зрителя. Тогда же для американцев они явились откровением. Тоскуя по Родине, Рерих прославлял нравственную силу народа, ту гармонию бытия, которая достигается в слиянии с природой, в мирном труде и человечности»
.
В общей сложности, картины Николая Рериха были показаны в 29 городах Соединённых Штатов. За это время их посетили сотни тысяч людей. Музеи и частные коллекционеры приобрели его произведения. Многие ведущие американские издания разместили на своих страницах материал о русском художнике. Они отмечали, что к этому времени исполнилось тридцатилетие художественной деятельности Рериха, он в расцвете творческих сил, полон энергии и новых устремлений.

И действительно, Рерих в это время был полон планов и новых начинаний. Он задумал организовать в Америке Школу объединённых искусств (Master School of United Arts), по примеру Рисовальной школы Общества поощрения художеств в Петрограде, которой он руководил. Все формы искусства должны были быть собраны под одной крышей. Цель художника — создать гармоничное художественное заведение, в котором, начиная с детского возраста, давалось бы целостное и законченное художественное воспитание. Она должна содействовать выявлению и развитию художественных творческих сил. «Школа общего искусства — идеальная школа. В ней способности учащихся могут быстрее и правильнее выявиться. Без проб этих способностей нельзя направить учащегося на истинный путь и правильно развить его духовное дарование»
.

Основными сотрудниками Н. К. Рериха в организации школы стала супружеская пара Морис и Зинаида Лихтман, русские эмигранты, известные пианисты и преподаватели, а также журналистка Фрэнсис Грант. В 1921 году Лихтманы открыли свою фортепьянную школу в Нью-Йорке, которая вскоре объединилась со Школой объединённых искусств.

Начиналась школа с малого — сняли комнату-студию на третьем этаже дома на 54-й улице, принадлежащего греческой церкви. Это был так называемый приходской дом с различными служебными помещениями. Когда Николая Рериха спрашивали о том, как может задуманное им большое дело умещаться в одной студии, он отвечал: «Каждое дерево должно расти. Если дело жизненно, оно разрастается, а если ему суждено умереть, всё равно умирать придётся в одной комнате»
.
Вскоре студию пришлось разделить на несколько помещений и, как писал Рерих, «сама жизнь поддержала идею объединения». Через некоторое время они переехали в более просторное помещение. Их начинание привлекало влиятельных людей, и это означало, что идеи Рерихов обретали жизнь. Художник вспоминал: «Помню, что тогда некоторые друзья улыбались между собою, перешёптывались: прекрасные мечты, но как отзовётся на них жизнь? Но главный наш принцип: допущение и доброжелательность. Мы и наши сотрудники не любим мёртвого “нет” и пытаемся при каждой возможности сказать “да”». Не удивительно, что развитие дела продвигалось быстрыми темпами. Сам подход, положенный в основание преподавания и развития, привлекал людей: «Откройте в школах пути к творчеству, к великому искусству. Замените пошлость и уныние — радостью и прозрением. Развивайте инстинкт творчества с самых малых лет ребёнка. Уберегите от гримасы жизни. И дайте ему счастливую, смелую жизнь, полную деятельности и светлых достижений»
.

Но школа не стала единственным начинанием Рериха. В апреле 1922 года в Чикаго по его инициативе создано объединение художников «Cor Ardens» («Пылающее сердце»), а в сентябре того же года в Нью-Йорке — международный художественный центр «Corona Mundi» («Венец Мира»).

«Cor Ardens» предназначалось сыграть огромную роль в объединении людей на основе общего международного языка, каким являлось искусство. Главная цель — взаимное сближение служителей искусства всех стран, знакомство с произведениями, наиболее характерными для каждой страны, защита искусства от вандализма…

Международный центр искусств «Corona Mundi» должен был заниматься выставочной деятельностью, покупкой и продажей картин. «Это название символизировало идею доступности искусства всех народов для масс в его воспитательном, эстетическом и художественном значении. <…> Международный язык искусства как средство взаимопонимания — такова давнишняя мечта Рериха»
.

Открылся центр выставкой картин Н. К. Рериха, созданных в Америке — были показаны работы художника из сюиты «Океан», серий «Нью-Мексико» и «Аризона».

«Начиная с 1923 года состоялись выставки таких известных американских художников, как Роберт Генри, Джон Слоун, Рокуэлл Кент, Морис Стерн, Джером Майерс и скульпторов, как Уильям Зорах и Гастон Лашиз. Экспонировались рисунки мастеров итальянской и фламандской школ — Веронезе, Симоне Мартини, Рубенса, Дирка Хальса, Иеронима Босха и других. Выставки рассылались по крупным городам, в университеты, музеи и галереи страны. В 1924 году была показана выставка русских икон, позже — тибетского искусства. Затем последовали рисунки американских индейцев, искусство Австралии, современные художники Индии, Франции, Германии, южноамериканское современное искусство и т. д.»
 После отъезда Н. К. Рериха в Индию, центром стал руководить его младший сын Святослав и, как отмечали многие, он блестяще претворял в жизнь начинания своего отца.

Идеи Рериха были настолько новы и значительны, что не многие сразу восприняли их. В самом начале лишь небольшая группа сподвижников, сплотившаяся вокруг него, смогла с полным энтузиазмом взяться за дело. Вскоре дело разрослось — в Школе объединённых искусств организованы факультеты живописи, музыки, скульптуры, архитектуры, театра и балета, в программу которых вошли лекции, концерты и выставки учеников. Преподавателями стали известные представители американского искусства: музыканты Димс Тейлор, Феликс Салмонд, Эрнст Блох; балетмейстеры Михаил Мордкин и Михаил Фокин; художники Рокуэлл Кент, Клод Брэгдон, Джордж Беллоуз, Норман Бель Геддес, Говард Джайлс и др. «Институт постепенно вырос в общепризнанное просветительское учреждение, в котором действительно объединились все искусства. За несколько лет в занятиях приняли участие тысячи учеников, образовались кадры новых, молодых преподавателей, музыкантов, артистов, художников. Шла большая, интенсивная работа, и её первые годы проходили под непосредственным руководством Рериха. Он вёл беседы с учителями, учениками, читал лекции, образовывал новые классы, как-то: классы музыки и скульптуры для слепых, что в то время считалось немыслимо трудным. <…> Ученики воспитывались в духе приобщения к синтезу искусства во всех его проявлениях. В первое десятилетие существования Института объединённых искусств свыше ста пятидесяти специалистов преподавали в нём все виды искусства»
.

Позже Н. К. Рерих писал: «Жизнь подтвердила, что всякое объединение полезно. Подтвердила, что практично (не убоимся и этого слова) иметь под одной крышей разные отрасли искусства, имея общую библиотеку, общую канцелярию, общее художественное выступление, общее руководство и ближайший обмен между отдельными отраслями. Жизненно дать возможность учащимся пробовать свои силы в разных отраслях, пока они не остановятся на окончательном избрании. Жизненно, чтобы происходило общение музыкантов, живописцев, декораторов. Жизненно оказать преподавателю полное доверие, предоставив ему выявить в жизни свои методы. Результаты покажут, прав ли он, ибо, как и во всей жизни, мы должны судить по следствиям. Жизненно давать возможность учащимся как можно скорее пробовать свои силы в жизни, уча их мужеству и охраняя от вульгарности»
.

Во время пребывания в Америке Н. К. Рерих поддерживал связь с деятелями русской культуры — Г. В. Дерюжинским, Н. П. Кошиц, С. В. Рахманиновым, С. С. Прокофьевым, княгиней М. К. Тенишевой, Б. Д. Григорьевым, П. Н. Милюковым и др. Также он старался не терять нить с оставшимися в советской России — младшим братом Борисом Рерихом, семьёй Митусовых, с некоторыми из бывших сотрудников Рисовальной школы Императорского Общества поощрения художеств, которой он руководил до 1917 года.

В Соединённых Штатах Николаю Рериху было предложено оформить несколько опер для чикагского театра Опера Компани. Сценическое осуществление получили только эскизы к опере Н. А. Римского-Корсакова «Снегурочка», показанной в 1922 году. Постановка имела такой успех у публики, что линии и орнаменты костюмов по рисункам художника ввели в моды текущего сезона.

В 1923 году, вместо помещения на 54-й улице, сотрудникам рериховских учреждений удалось купить здание на углу 103-й улицы и Риверсайд Драйв. Эта возможность появилась благодаря супружеской чете Нетти и Луису Хорш, которые увлечённые идеями Рерихов включились активно финансировать деятельность созданных учреждений. Новое здание имело три этажа, что позволяло строить более широкие планы развития на будущее. Было задумано организовать в нём Музей Николая Рериха, которому отдали один этаж здания. Школа объединённых искусств была преобразована в Мастер институт объединённых искусств (Master Institute of United Arts) при музее. Здесь же расположился и международный художественный центр «Corona Mundi». Основанием музея стали 315 картин художника, к которым вскоре присоединили ещё 150 полотен, оставшихся после выставочного турне по Америке. Музей был зарегистрирован 17 ноября 1923 года, а для широкой публики открылся 24 марта 1924 года. В это время Н. К. Рерих уже находился вместе с семьёй в Индии, поэтому открытие проходило без его участия. Целью поездки художника было снаряжение экспедиции в ещё не исследованные области Центральной Азии. Все картины, созданные им в путешествии, длившемся более пяти лет, поступали от его имени в нью-йоркский музей. Всего их было написано около пятисот — это серии «Его Страна», «Сикким», «Гималайский и Тибетский пути», «Знамёна Востока», а также произведения с видами Ладака, Малого Тибета и Монголии.

Музей постепенно разрастался, пополнялся коллекциями; сотрудникам становилось понятно, что невозможно представлять творчество мастера в имеющемся здании в полной мере. Они задумывают грандиозный по размаху проект — строительство 24-х этажного небоскрёба, посвящённого творчеству художника. Проект был утверждён Рерихами. Трёхэтажное здание на Риверсайд Драйв снесли и на этом участке возвели новое, названное Master Building — Дом Мастера или Дом Учителя. Строительство велось с 1925 по 1929 годы по проекту архитектурных фирм «Helmle, Corbett & Harrison», а также «Sugarman & Berger». Автором проекта выступил Харви В. Корбетт.

В основании Музея был установлен закладной камень. Церемония состоялась 24 марта 1929 года — в присутствии пятисот человек в угол небоскрёба был торжественно заложен раджпутский железный ларец ручной ковки, инкрустированный золотом и серебром, со священными предметами, полученными от Рерихов из Центральной Азии. 

Дом был выстроен в стиле ар-деко. Здание имело необычные особенности: его фасад выполнили из облицовочного кирпича, цвет которого менялся от тёмно-пурпурного снизу к светло-серому сверху. По замыслу автора это должно символизировать ощущение чего-то растущего ввысь. При его строительстве впервые в Нью-Йорке были применены угловые панорамные окна. Самая верхняя часть здания имела пирамидальную форму, хотя изначально предполагалось завершить дом буддийской ступой. Вместо этого, по настоянию Луиса Хорша, к 24 этажам были добавлены ещё пять дополнительных.

Первые три этажа были предназначены под общественные учреждения: Музей Рериха, Мастер Институт объединённых искусств и Международный художественный центр «Corona Mundi», выше могли размещаться различные центры, общества, научные и культурные организации. Архитектор запланировал строительство аудитории на 300 мест для проведений лекций и концертов, которую предполагалось использовать и как театральный зал для оперных и драматических спектаклей, и как кинотеатр. Остальные этажи отдали под апартмент-отель. 

Мастер Билдинг торжественно открыли 17 октября 1929 года в присутствии представителей Европы, Азии и Южной Америки и известных людей из мира науки и искусства. Были получены приветствия от президента США и лидеров других государств. К его открытию из Индии приехал Николай Рерих. Это событие совпало с 40-летием его художественной деятельности. К предстоящему юбилею знаменитый парижский гравёр Генри Дропси изготовил медаль, которую в торжественной обстановке вручили Николаю Константиновичу.

Надо сказать, что в то время это был единственный в своём роде Музей, посвящённый творчеству одного художника, где представлено около тысячи произведений выдающегося мастера. Экспозиционный зал в здании являлся вестибюлем, через который проходили все жильцы, посетители ресторана и театрального зала, знакомясь, таким образом, с творчеством Н. К. Рериха.

Одно из помещений в здании отдали под Зал Востока (в нём хранились 333 тома священных тибетским писаний — Канджура и Танджура, присланных Рерихами из Центральной Азии), а также устроили часовню святого Сергия Радонежского с коллекцией русских икон.

Планировка дома была подчинена одной цели — приобщению его жильцов к американской и мировой культуре. Для всех проживающих в доме проходившие мероприятия и устраиваемые курсы организованы с правом бесплатного посещения. Большинство жилых помещений представляло собой студии и небольшие квартиры с низкой оплатой. Они предназначались для людей творческих профессий — музыкантов, художников, артистов, учителей и т.д. Им предоставлялись различные услуги. В будущем планировалось отдать несколько этажей здания под музеи, посвящённые искусству американского, русского, латиноамериканского, индийского и других народов.

В первые годы существования были проведены выставки: «Художники Канады», «Акварели и графика польских художников», «Искусство Финляндии», «Искусство Мексики», «Тибетская танка», «Искусство Тибета», «Художники Японии», выставки отдельных американских и иностранных художников и др.; организованы серии концертов: «Композиторы Финляндии», «Песни и танцы Мексики», «Оперы Перголезе», «Баллады Англии, Шотландии и Ирландии», показы танцев Марты Грэхем, Михаила Фокина; прочитаны лекции: «Испанская архитектура», «Русские иконы», «Кашмир», «Мистицизм и готика», «Искусство, культура и обычаи Японии», «Проблемы современной женщины»…

«Музей развил широкую деятельность, и имя его утвердилось в международном масштабе благодаря новаторству идей и искусства Рериха. Специальным актом, одобренным директорами, он был объявлен даром американскому народу на все времена — ежедневно открытый бесплатный музей»
.

При музее было создано «Общество друзей Музея Рериха», а для выпуска и распространения печатной продукции организовано издательство «Roerich Museum Press». Наряду с изданиями книг, Николай Рерих хотел, чтобы был налажен выпуск открыток по примеру издательства Общины Св. Евгении в России.

В начале 1930-х годов при музее возникла Всемирная Лига Культуры. В эти годы образованные Рерихом учреждения в Америке занимались продвижением идеи охранения культурных сокровищ во время войны и в мирное время, внеся на рассмотрение мирового сообщества договор, предложенный Николаем Константиновичем, названный «Пакт Рериха». Договор устанавливал особое знамя, которое должно развеваться над охраняемыми учреждениями культуры — музеями, библиотеками, университетами и т. д.

К сожалению многим начинаниям художника не суждено было воплотиться в жизнь и получить широкого развития. Из-за экономического кризиса 1930-х годов и возникших финансовых трудностей между президентом музея Л. Хоршем и банком, выдавшим ссуду на строительство, многие проекты были прекращены. А вскоре всё здание полностью перешло в руки Хорша, который, по сути, предал Рерихов т. к. все финансовые бумаги находились в его руках, и он по поддельным документам получил право собственности на здание и на все художественные коллекции. Возникший раскол между сотрудниками не дал возможности грамотно бороться с этим захватом в суде. Сами Рерихи находились в это время в экспедиции в Азии. Из-за этого многие начинания Николая Константиновича в Америке были остановлены на много лет.

Н. К. Рерих писал: «Искусство объединит человечество. Искусство едино и нераздельно. Искусство имеет много ветвей, но корень един. Искусство есть знамя грядущего синтеза. Искусство — для всех. Каждый чувствует истину красоты. Для всех должны быть открыты врата “священного источника”. Свет искусства озарит бесчисленные сердца новою любовью. Сперва бессознательно придёт это чувство, но после оно очистит всё человеческое сознание. И сколько молодых сердец ищут что-то истинное и прекрасное. Дайте же им это. Дайте искусство народу, куда оно принадлежит. Должны быть украшены не только музеи, театры, школы, библиотеки, здания станций и больницы, но и тюрьмы должны быть прекрасны. Тогда больше не будет тюрем»
.

Только в 1949 году, после Второй мировой войны, благодаря стараниям Зинаиды Григорьевны Фосдик, оставшиеся сотрудники в Америке смогли организовать новый музей. Промышленником и меценатом Балтазаром Боллингом было куплено здание на 107-й улице, по крупицам собраны картины мастера из частных коллекций, вновь открыта школа, в которой преподавали музыку и живопись. Дело было начато с малого так же, как много лет назад… Семена, посеянные Н. К. Рерихом в 1920-х годах, продолжали жить и пробивать себе дорогу. В наше время Музей Николая Рериха в Нью-Йорке открыт для посещения. В нём собрано около 200 картин художника и около 50 картин его младшего сына Святослава. Посетители могут приобрести выпущенную литературу; создан и работает сайт музея… 

Когда Н. К. Рериха попросили дать девизы созданных им учреждений, он написал: «Для Международного художественного центра было указано, что реальная победительница в жизни — Красота. И единственная прочная ценность заключена в произведениях искусства, тогда как денежные знаки превращаются в хлам. Любовь, Красота и Действие!», а смысл цитаты для Мастер Института объединённых искусств заключён в том, что «красота должна сойти с подмостков сцены и проникнуть во всю жизнь и должна зажечь молодые сердца священным огнём»
. Будем надеяться, что священный огонь, зажжённый Николаем Константиновичем Рерихом в Америке, будет продолжать светить в пути многим людям в разных странах и на разных континентах, неся в жизнь высокие идеалы, завещанные художником.
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Пакт Рериха и общественное движение в защиту культурного наследия
Аннотация: В статье идёт речь об этапах распространения идей Пакта Рериха.
Ключевые слова: защита культурного наследия, воплощение идей Рериха в международном законодательстве, Знамя Мира, Всемирная Лига Культуры
Идея Н.К. Рериха о защите культурных ценностей воплотилась 15 апреля 1935 года в Международном договоре об охране художественных и научных учреждений и исторических памятников, известном по имени его инициатора как Пакт Рериха. Договор принято считать международным, однако его участники – США и страны Латинской Америки - были ограничены одним континентом. Главное значение договора состоит в последовавшем общественном движении в его поддержку, которое приняло поистине мировой размах.

Рерих отчетливо понимал важную роль общества в решении любых социальных вопросов. Художник был уверен, что государство должно подготовить условия для расцвета общественного движения в защиту памятников. К началу XX века в России влияние научных общественных организаций приобрело высокий удельный вес в политике государства в отношении культурного наследия. Если к началу 1880-х годов стране действовало около 200 обществ, то к концу 1890-х годов их количество достигло 340.
 На это время приходится петербургский период жизни художника. Рерих был членом Императорского Русского археологического общества, Петербургского общества архитекторов-художников, Общества защиты и сохранения в России памятников искусства и старины. Помимо этого, он входил в инициативную группу по созданию Музея Старого Петербурга, был инициатором создания Музея Допетровского искусства и быта. Из этой разнообразной и пылкой деятельности в защиту культурного наследия выросла идея Пакта и общественное движение в защиту культурного наследия. 

В социологии под общественным (или социальным) движением понимают коллективную попытку осуществить общие интересы или добиться общей цели вне рамок установленных институтов. Могут выдвигаться социальные, политические и иные общественно полезные цели. Иногда в результате деятельности социальных общественных движений меняются полностью или частично и сами законы.
  Попробуем выделить этапы движения в пользу Пакта Рериха и охарактеризовать их с точки зрения намеченных целей и применяемых методов.

I этап: конец 1920-х годов – 1935 год

Широкая публикация проекта Пакта в нью-йоркской прессе в 1929 году знаменовало собой начало первого этапа движения, который продолжался до его официального подписания в 1935 году
. В этом же году В. Шибаев, многолетний секретарь Рериха, охарактеризовал основные мероприятия по распространению идей Пакта.
 Инициатива его заключения исходила со стороны Музея Н.К. Рериха в Нью-Йорке, основная деятельность которого с момента опубликования проекта стала сводиться к мероприятиям по его продвижению. Таким образом, с самого начала движение стало носить не стихийный характер, а приобрело организованную форму. Основным методом на этом этапе стало создание Комитетов Пакта Рериха и Знамени мира и обществ, аффилированных с нью-йоркским музеем. В 1930-е годы такие комитеты и общества работали в странах Америки, Европы, Азии, Австралии, Африке, распространяя идеи Пакта в тридцати странах мира.
 Сам Рерих видел задачу деятельности комитетов в следующем: «С одной стороны, такие комитеты всячески способствуют ратификации Пакта от местных правительств. С другой стороны, комитеты имеют назначение всеми мерами распространять культурную задачу Пакта, привлекая новых сочувствующих…»
. Тактикой становилось устройство лекций, опубликование разъясняющих и призывающих статей, проведение в школах дней Культуры.

Помимо Комитетов Пакта, постепенно появилось свыше восьмидесяти обществ, музеев, кружков, имевших тематический характер: Общество Святого Франциска Ассизского, Центр Спинозы, Общество Шекспира, Греческая Группа Оригена и др.
. Помимо основной своей деятельности, как правило, отраженной в названии, общества проводили широкую культурно-просветительскую работу, распространяли идеи Живой этики и привлекали внимание местных государственных и общественных организаций к охране культурного наследия, принципы которой были воплощены в проекте Пакта Рериха. 
В целях глобализации идей Пакта в 1931 году по предложению Рериха была создана Всемирная Лига Культуры (ВЛК), зарегистрированная в Нью-Йорке. Организация рассматривалась Рерихом как «кооперативное объединение научных, художественных, промышленных, финансовых и прочих учреждений, обществ, личностей, работающих в пределах культурных путей»
. В.Л. Мельников отмечает, ВЛК подготавливала почву для принятия Пакта Рериха, который в свою очередь, был призван создать прочную правовую основу для эффективной деятельности ВЛК в странах, подписавших этот договор.

Координационным центром всех обществ и комитетов был Музей Рериха в Нью-Йорке. Однако все общества были относительно самостоятельны в финансовых вопросах, и практически все содержались на взносы и пожертвования своих членов. Рерих говорил о необходимости специальных фондов: «Среди этих начинаний особое место займут сотрудничество масс, вносящих посильные лепты<…> Но мы не должны ни о чем просить, мы должны давать, чтобы это данное по своему внутреннему достоинству значительно превышало размер вносимой лепты»
. В 1932 году в Брюгге был основан Фонд Рериха за Мир, Науку, Искусство и Труд. 

Деятельность комитетов и обществ подкреплялась широкомасштабным освещением проекта Пакта в прессе. К 1939 году в периодической печати вышло 275 статей о Пакте.
 Публикации появлялись в разных странах не только на государственных, но и на местных языках. Так, в Индии «на местных языках бенгали, урду, телугу, тамильском, сингалезском, пенджаби, хинди и синди также появлялись неоднократные и очень звучащие призывы о Пакте».
 Издавались сборники приветствий в пользу принятия Пакта, первый том писем и заявлений был опубликован в Нью-Йорке
и Париже
 уже в 1931 году. 

Если комитеты и общества работали на региональном уровне, то международные конференции призваны были на дипломатическом уровне рекомендовать странам присоединиться к Пакту Рериха. Конференции созывались три раза – дважды в бельгийском Брюгге в 1931 и 1932 гг. и в Вашингтонев 1933 году. Вашингтонская конференция формально утвердила Постоянный Комитет Пакта Рериха и Знамени Мира, адресом которого был объявлен Мастер-Билдинг в Нью-Йорке (310, Riverside Drive), где уже 10 лет располагался Музей Рериха.
 Председателем комитета стал Луис Хорш, президент Музея, т.е. фактически координирование комитетов оставалось за Музеем. Комитеты должны были сообщать «свои предложения и достижения Нью-Йоркскому Комитету».
 Он стал вторым комитетом в Нью-Йорке, помимо созданного в 1929 году общественного комитета. Результаты не заставили себя ждать. В декабре 1933 года Седьмая Конференция Панамериканского Союза в Монтевидео (Уругвай) вынесла единогласную резолюцию рекомендовать всем своим членам, двадцати одному государству Северной, Центральной и Южной Америки, подписать Пакт Рериха.
 

Знамя мира, белое полотнище с красной окружностью и вписанными в неё тремя красными кругами, предлагавшееся Рерихом для идентификации объектов охраны, фактически стало флагом движения. Так, 27 декабря 1931 г. в Нью-Йорке состоялся международный праздник, посвященный Знамени Мира, и было объявлено о начале культурного паломничества Знамени Мира по всей Земле. С этого дня берет начало традиция Дня Культуры как праздника всех народов и стран.
 Были также выработаны знаки поощрения для участников движения - нагрудный знак, который «назначается по определению комитета или за личное просвещенное участие в делах Пакта, или за денежные пожертвования для развития идей охранения истинных сокровищ человечества. В случае особо знаменательных услуг делу Пакта комитеты ходатайствуют перед комитетом в Нью-Йорке о выдаче достойному лицу знака Культуры с соответствующими дипломами».
 Движение с самого начала использовало атрибутику, которая помимо символического и духовного содержания, была призвана объединить сторонников Пакта Рериха.

Столь масштабная работа незамедлительно дала результаты. Из многих стран начали поступать приветствия и письма в поддержку Пакта. Состав сторонников был самым разнообразным: крупные деятели науки, культуры и образования, военные, религиозные деятели, различные организации, в основном культурно-образовательного толка. В поддержку Пакта выступили А. Эйнштейн, Т. Манн, Р. Тагор, М. Метерлинк и многие другие. Общественному движению придаёт вес и значимость не только известные личности, поддерживающие его, но и численность сторонников. Поэтому внимание было обращено на общественные организации с высоким членским составом, среди которых были молодежные и набиравшие силу женские организации. К началу XX века сеть последних имелась в большом количестве стран. В это время зародилось женское движение в Латинской Америке, первые шаги делало женское движение в Японии, Индии, Индонезии. В.Д. Спорборг, председатель федерации женских клубов штата Нью-Йорк
, от лица организации заявила о поддержке Знамени мира.
 После этого события Рерих отметил: «А в этих Федерациях более четырехсот тысяч членов. Кроме того, пришло постановление о подобной же поддержке от организации с тремя миллионами членов»
. Появляются статьи Рериха, посвященные образу Матери Мира: «Женщинам» (1931), «Стража Матери Мира» (1931), «Венец женщины» (1934), «Женщина» (1935). Художник писал: «Женщины, ведь вы соткете и развернете знамя мира<…>Вы первые скажете малым о преимуществе духовных ценностей. Вы произнесете священное слово Культура»
. 

Проект Пакта Рериха и деятельность Н.К. Рериха в защиту культурного наследия нашли широкую поддержку мировой общественности. Возникшее движение сразу приобрело организованный характер и институциональную форму. На первом этапе главными способами оформления движения и продвижения Пакта Рериха стали комитеты Пакта, различные общества и международные конференции. Уже на этом этапе движение приобрело международный размах, а состав поддержавших оказался очень широким, от рядовых сторонников, небезразличных к судьбе культурного наследия, до крупных государственных деятелей. Намеченная цель была достигнута спустя шесть лет после начала организованного движения за принятие Пакта. 15 апреля 1935 года в Вашингтоне состоялось его подписание членами Панамериканского Союза.

II этап: 2-я половина 1930-х – середина 1940-х годов

Достижение поставленной цели не привело к прекращению движения. Наоборот, оно стало набирать новые обороты. Подписание Пакта знаменовало начало следующего этапа движения, выдвинув новые задачи. Теперь целью сторонников Рериха стало расширение влияния Пакта в мире. Это подчеркнул Георгий Шклявер, секретарь Французского рериховского общества и ответственный за распространение Пакта в странах Европы, на конференции Международной федерации искусств, филологии и наук в 1937 году в Париже: «Пакт Рериха после подписания странами Америки открыт для подписания другими странами»
. 

Второй этап общественного движения приходится на период с середины 1930-х годов до середины 1940-х годов.

В способах организации движения не появляется ничего нового по сравнению с первым этапом. Продолжают функционировать созданные комитеты и общества, деятельность некоторых их них затухает; появляются новые. Так, в октябре 1937 года в Риге состоялся Конгресс Балтийских Рериховских обществ, в ходе которого было принято предложение организовать Комитеты Знамени во всех странах Балтии.
 Одним из наиболее активных было Рериховское общество Латвии, существовавшее до присоединения Латвии к СССР в 1940 году. В Риге были впервые изданы многие книги Живой Этики; за короткий промежуток времени издательство Латвийского общества выпустило в свет около 50 книг.
 Рерих отмечал плодотворную деятельность обществ: «В Риге растет Музей, расширяется издательство, идут беседы и лекции<…>Задушевна работа Литовского Общества, имеющего свои группы в нескольких городах, так же, как и Латвийское Общество»
. В Эстонии в 1930-ые годы возникали и исчезали разные группы последователей идей Рериха. Под влиянием Латвийского общества в 1937 году в Таллине был сформирован временный комитет, но официально рериховское общество так и не было оформлено.
 Камилл Тюльпинк, член Королевской археологической академии Бельгии, президент Международного Союза за Пакт Рериха, во второй половине 1930-х годов пытается учредить во Франции комитет поддержки «Музея за Мир, Искусство, Науку и Труд» (Museum Pro Pace, Arte, Scientiaet Labor), созданного в Брюгге в качестве одно из институтов по продвижению Пакта Рериха.
 

Во второй половине 1930-х годов активизируется диалог сторонников Рериха с Лигой Наций, а именно с Международным комитетом музеев, который отвечал за вопросы охраны культурного наследия. Этот диалог начался ещё в 1930 году, когда проект Пакта поступил на обсуждение в различные комиссии Лиги Наций. Однако до середины 1930-х годов Международный комитет музеев не считал целесообразным международное регулирование охраны памятников в военное время, и проект Пакта был признан несвоевременным и в итоге отвергнут. Но необходимость эвакуации культурных ценностей и принятия экстренных мер по защите культурного наследия в Испании в результате начавшейся Гражданской войны (июль 1936 г.) убедительно показало необходимость такой Конвенции. В июле 1937 года Международный комитет музеев создал экспертный комитет, сплотивший юристов-международников, военных деятелей и музейщиков, с целью разработки предварительного проекта Конвенции. Предложенный детально проработанный проект Конвенции содержал юридические и технические положения по охране культурного наследия, а также исполнительный регламент, но события начавшейся Второй мировой войны помешали её принятию.
 

Сторонники Н.К. Рериха воспользовались оживлением в Лиге Наций вокруг вопроса охраны культурного наследия во время военных действий. В своих запросах и письмах они напоминали об уже подписанном странами Панамериканского союза Пакте Рериха. Так, Камилл Тюльпинк в 1937-1938 годы вёл активную переписку относительно Пакта с подразделениями Лиги Наций. Он надеялся выступить перед делегатами Ассамблеи Лиги Наций, обсуждавшими вопросы охраны культурного наследия во время войны, выражал готовность работать над проектом Конвенции.
 Узнав о том, что обсуждение проекта будет вынесено на дипломатическую конференцию, он настойчиво пытался узнать информацию о месте и времени её проведения.
 Но все его попытки наладить конструктивный диалог с Лигой Наций в лице Международного комитета музеев не дала желаемых результатов. Несмотря на то, что отношения сторонников Рериха с Лигой Наций складывались непросто, их неугасаемый интерес и неподдельный энтузиазм убедительно показывают, как самоотверженно они работали над распространением идей Пакта Рериха. 

Накануне войны движение продолжало развиваться. Пакт Рериха и Знамя мира становились все более известными на международной арене. Продолжала поступать поддержка широкой общественности, но ратификаций не последовало. События войны показали, какие возможности были упущены странами, не подписавшими Пакт Рериха накануне. 

В тревожные предвоенные годы друзья Пакта Рериха продолжали с призывами действовать. Накануне войны Рерих писал: «Отзываются сотрудники в Финляндии, в Португалии, в Болгарии, в Австралии, в Новой Зеландии, в разных краях земли. Чуется, что вопросы Культуры насущны».
 

Свои коррективы в движение, как и во все сферы человеческой жизни, внесла Вторая мировая война. На второй день войны газеты напечатали статью Рериха «Охранителям культурных ценностей». Понимая, что в условиях начавшихся военных действий, присоединение к Пакту невозможно, Рерих призывал укреплять общественное мнение в пользу сохранения памятников: «Так же и теперь все наши комитеты и группы друзей, которым близка охрана всенародных сокровищ, должны не покладая рук, не упуская ни дня, ни часа обращать общественное внимание на важность и неотложность охраны творений гения человеческого. Каждый из нас имеет большие или меньшие возможности для распространения этой всечеловеческой идеи. Каждый имеет связи в печати или состоит членом каких-либо культурных организаций, и да будет его долгом сказать повсюду, где он может, доброе и веское слово об охране всего, на чем зиждется эволюция человечества».
 

III этап: 2-я половина 1940-х - середина 1950-х годов

Третий этап движения длится со второй половины 1940-х годов до середины 1950-х годов. В своем обращении от 24 октября 1945 года Рерих писал: «Вполне естественно, что теперь наши комитеты Пакта и Знамени Мира опять начинают свою мирную, культурную работу, притихшую в дни войны<…>С чего же начать? Прежде всего с молодежи.<…>Также подойдите к женским организациям, помня, как рьяно они поддерживали наш Пакт, наше Знамя Мира»
.

После смерти Н.К. Рериха (1947) работа по распространению его идей и Пакта лёг на вдову и сыновей. В 1947-1948 годы младший сын Святослав Константинович организует работу по продвижению Пакта Рериха в Индии, благодаря чему в 1946 году в поддержку пакта высказалась Всеиндийская конференция культурного единства. В 1948 году правительство Индии, возглавляемое Джавахарлалом Неру, приняло решение об одобрении Пакта Рериха. Хотя это решение фактически оказалось нереализованным, так как не был направлен документ о присоединении, оно показало отношение Индии к идее охраны культурных ценностей. В поддержку пакта высказались многие другие государственные и общественные деятели этой страны.
 В 1949 году в Нью-Йорке по инициативе американских сотрудниц Рерихов - Кэтрин Кэмпбелл-Стиббе и Зинаиды Фосдик - был возрождён Музей Николая Рериха. Комитеты Пакта появились в Австрии, Польше, Швейцарии, Португалии.
 В 1948-1949 годы развернул активную кампанию Итальянский Комитет Пакта Рериха, созданный в Болонье востоковедом Энрико Джерардо Карпани.

Возобновление движения в поддержку Пакта Рериха проходило в условиях всеобщего беспокойства относительно повреждений и невосполнимых утрат памятников в результате военных действий. Ущерб культурному наследию, который нанесла Вторая мировая война, убедительно доказал острую необходимость решения вопроса защиты наследия в военное время. Созданная в 1946 году ЮНЕСКО, подразделение Организации Объединенных Наций по вопросам образования, науки и культуры, явилась правопреемником Международного института интеллектуального сотрудничества Лиги Наций. Послевоенное десятилетие проходит под лозунгом необходимости международного регулирования в сфере защиты культурного наследия во время военных действий. Усилия международного сообщества воплотились в Гаагской конвенции о защите культурных ценностей в случае вооружённого конфликта, принятой ЮНЕСКО 14 мая 1954 года, в основу которой лёг упомянутый нами проект Лиги Наций 1938 года. 

В преамбуле Конвенции отмечается, что руководством для её принятия послужили принципы защиты культурных ценностей, установленные в Гаагских Конвенциях (1899, 1907) и в Вашингтонском Пакте от 15 апреля 1935 года. На этот раз международное сообщество не забыло заслуг Рериха на поприще охраны наследия, воплотившихся в Пакте, который объединил страны западного полушария. Художник не застал подписание Конвенции, его супруга Елена Ивановна ушла из жизни через год после её подписания. Факт высокой оценки договора подтвердил сотрудник ЮНЕСКО П.Н. Кирпал в письме, адресованном в Комитет Пакта Рериха Штата Индиана (США): «Я рад сообщить Вам, что значение Пакта Рериха было по достоинству оценено ЮНЕСКО<…> Я хочу также подчеркнуть, что цель Конвенции  - не заместить предыдущие международные соглашения. Статья 36 Заключительного акта устанавливает, что последняя дополнит Гаагские конвенции 1899 и 1907 годов и (Вашингтонский Пакт) Пакт Рериха в отношениях между державами, которые связаны этими инструментами»
. 

Несмотря на тяжесть послевоенных лет, движение не угасло. Комитеты Пакта Рериха и Знамени Мира действовали в Италии, Бельгии, Швейцарии, Франции, Англии, Португалии, Аргентине, Бразилии, Колумбии, Уругвае, Боливии и на Кубе
, многие из них были созданы после войны. Пакт продолжали приветствовать, в том числе на государственном уровне, однако ратификаций за этим не последовало. Международное сообщество приняло Гаагскую конвенцию 1954 года, в которой были отражены идеи Рериха. На этом этапе стало ясно, что, несмотря на усилия и активную деятельность комитетов Пакта в разных странах, первоначальная поставленная Рерихом цель – сделать Пакт международным - не удалось реализовать полностью. 

IV этап: 2-я половина 1950-х – середина 1970-х годов 

Подписание Гаагской конвенции 1954 года как будто должно было поставить точку в движении за Пакт, ведь идея Рериха нашла свое продолжение в международном законодательстве. В целом можно констатировать затухание движения в международном масштабе. Однако движение не исчезло, оно трансформировалось из узконаправленного, посвященного распространению идей Пакта, в общекультурное движение в защиту культурного наследия, основанное на культурологии Рериха.

В процессе своей многосторонней деятельности в качестве археолога, художника, писателя, публициста, общественного деятеля Рерих выработал твердые взгляды, которые в комплексе составили универсальную концепцию сохранения объектов культурного наследия. Основные её положения заключаются в следующем. Объект охраны представлен комплексом памятников, включающим объекты материального, нематериального и природного наследия. В целях сохранения наследия предусмотрен комплекс мероприятий, включающий выявление, регистрацию, исследование, научную реставрацию памятников, построение государственной системы контроля, общественный контроль. В мирное время, по убеждению Н.К. Рериха, необходимо охранять культурное наследие от невежества и необоснованной реставрации, в особой защите нуждаются памятники во время войны. Система взглядов на необходимость сохранения широкого спектра памятников и проведения комплекса мероприятий по их сохранению сформировалась у Рериха на российской почве до его эмиграции в 1917 году. Положения концепции отражают прогрессивные тенденции в сохранении наследия начала XX века. В таких положениях, как необходимость сохранения памятника в его историко-культурной среде, концепция культурного ландшафта, разработка охранных зон, Рерих предвосхитил многие требования XX столетия в деле сохранения культурного наследия.
 Пакт Рериха не воплотил всю палитру проблем, которые поднимал художник. По этой причине движение после принятия Гаагской конвенции 1954 года не угасло, а трансформировалось.

На четвертом этапе своего развития движение утрачивает международный характер и становится региональным. В это время имя Рериха начинают открывать в Советском Союзе. История возвращения наследия Рериха начинается в 1957 году и связана с приездом в СССР старшего сына художника Юрия Николаевича, который прожил здесь лишь два с половиной года. Ю.Н. Рерих привёз сотни картин отца, архив, обширную библиотеку, часть фамильных коллекций, личные вещи старших Рерихов. Именно ему удалось пробить стену умолчания, окружавшую в СССР имена Рерихов. Их возвращение началось с выставки его произведений в Москве на Кузнецком мосту, открывшейся 12 апреля 1958 года и имевшей огромный успех. Ю.Н. Рерих неутомимо выступал с лекциями и докладами, участвовал в передачах радио и телевидения. Главной целью Ю.Н. Рериха было создание Музея Н.К. Рериха в его родном городе, о создании которого Юрий Николаевич вёл переговоры с советским правительством. Однако его внезапная кончина в 1960 г. помешала осуществлению планов. С этого времени в СССР начинается изучение творческой биографии Рериха. В 1963 году в СССР вышла первая монография о творчестве Н.К. Рериха, принадлежавшая перу В.П. Князевой.
 На волне интереса к наследию Рериха в советском обществе вспоминают его Пакт и идеи о необходимости сохранения культурного наследия. 

Юрий Николаевич заложил фундамент рерихоского движения в СССР, которое расцветет в конце 1980-х годов. В 1960-х годы сформировались отдельные группы по изучению и разработке рериховского наследия. Итогами четвертого этапа движения становится его регионализация, имя Рериха и его творческое наследие начинают открывать в СССР. В целом, по сравнению с предыдущими этапами, наблюдается затухание движения. В то же время оно становится идейно шире, затрагивает общие вопросы сохранения культурного наследия, основываясь на культурологии Рериха. Отныне Пакт Рериха становится лишь одним из лейтмотивов движения. 
V этап: 2-я половина 1970-х – 1990 гг.

После смерти старшего брата Святослав Николаевич продолжил работу по популяризации художественного и научного наследия своих родителей. Начало нового этапа движения связано со 100-летием со дня рождения Н.К.Рериха (1974), которое было отмечено совместной передвижной выставкой работ Н.К и С.Н. Рерихов в СССР. Святослав Николаевич привёз из Индии большое собрание картин отца и собственных произведений. Его визиты в Советский Союз приобретают регулярный характер в 1984-1989 годы. 

В 1977 году в Государственном музее востока (ГМВ) в Москве в постоянной экспозиции открывается рериховский зал. В 1986 году при мемориальном кабинете Н.К. Рериха в ГМВ было создано Московское Рериховское Общество, положившее начало официальному рериховскому движению в России. По инициативе Святослава Николаевича в 1989 году в Москве открывается Советский Фонд Рерихов, в который он передает творческое наследие своих родителей, на его основе в 1991 году появилась общественная организация Международный Центр Рерихов. В России рериховское движение распространилось не только по крупным городам, но и в провинции, насчитывая к концу XX века в своих рядах более 5000 организаций, в основном культурно-просветительского направления.

На взлёте движения вновь приобрели значение идеи Рериха о сохранении культурного наследия. Тогда же начинают регулярно проводиться научные конференции с целью актуализации творческого и философского наследия Рериха, в том числе его Пакта. Так, с середины 1970-х годов одним из центров изучения рериховского наследия становится Новосибирск. На этом этапе движение в защиту культурного наследия сливается с широким рериховским движением. 

VI этап: 1991 г. - по настоящее время

В последнее десятилетие ХХ века рериховское движение утратило свою первичную однородность и разделилось на несколько течений и групп, развивающих различные аспекты наследия и учения Рерихов.
 Среди них выделяются центры культурно-просветительской направленности. Отныне движение, посвященное Пакту, принимает формы научных мероприятий и дискуссий, а также Дней культуры. Среди важных инициатив этого периода – создание в 2001 году Санкт-Петербургского государственного Музея-института семьи Рерихов. 

Выше упоминалось, что Николай Константинович придавал большое значение проведению Всемирного Дня Культуры. В 2008 году берёт начало Международное Движение за утверждение Всемирного Дня Культуры под Знаменем Мира, оргкомитет которого объединяет членов из 12 стран ближнего и дальнего зарубежья. Благодаря этому движению, День Культуры 15 апреля отмечается как общественная инициатива во многих городах стран Европы, Америки и Азии. В 2006 году Литва стала первой страной, празднующей День Культуры на государственном уровне.
 Таким образом, этот праздник становится одним из средств распространения среди широкой общественности идей Рериха о необходимости сохранения и трансляции будущим поколениям культурного наследия.

Рериховские движение вновь стало международным. Сегодня рериховские организации работают в странах Европы, Америки, Азии, в Австралии. Рериховские общества существуют в таких странах бывшего СССР, как Белоруссия, Украина, Казахстан, Грузия, Молдавия, Латвия, Литва, Эстония. Множество центров функционируют в разных городах России. 

Н.К. Рерих стал родоначальником общественного движения в защиту памятников в мировом масштабе. К настоящему времени история общественного движения в поддержку Пакта Рериха насчитывает более 80 лет. За это время оно пережило периоды взлётов и затуханий, но окончательно не угасло. Появившись как самостоятельное движение в конце 1920-х годов, оно влилось в широкое рериховское движение с начала 1990-х годов. По ареалу распространения движение сделало виток от международного к региональному и снова к международному характеру. Оно оказывается хорошим примером сильной и хорошо организованной пропаганды культурного наследия с разветвленной сетью организаций. Длительность движения объясняется цельностью Пакта и многогранностью взглядов Н.К. Рериха на культурное наследие. 

Краткое резюме этапов движения:

Первый этап (конец 1920-х - середина 1930-х годов) - самый короткий по продолжительности и самый насыщенный событиями. На этом этапе целью движения было подписание Пакта. Цель была достигнута в короткие сроки, чему в немалой степени способствовал размах движения. Уже в 1930-е годы функционировало более ста Комитетов Пакта и различных обществ Рериха по всему миру. Проект Пакта непрерывно получал голоса поддержки широкой общественности. Было проведено три международные конференции. Подписание Пакта в 1935 году знаменовало начало нового этапа движения (2-ая половина 1930-х – середина 1940-х годов), целью которого стало дальнейшее расширение влияния Пакта. Несмотря на поддержку Пакта даже на дипломатическом уровне, подписаний и ратификаций не последовало. Третий этап движения (20ая половина 1940-х - середина 1950-х годов) проходил в условиях послевоенной остроты проблемы сохранения памятников. Международное сообщество признало заслуги Рериха в сфере культурного наследия, упомянув Пакт среди принципов, которыми оно руководствовалось для принятия Гаагской конвенция 1954 года. Несмотря на воплощение идей Рериха в международном законодательстве, этот факт заставил признать сторонников Рериха, что первоначальную цель сделать Пакт международным не удалось реализовать полностью. Это стало причиной идейного расширения движения. На четвертом этапе (2-ая половина 1950-х – середина 1970-х годов), несмотря на то, что движение утратило международный размах и приобрело региональный характер, происходит его трансформация в общекультурное движение в защиту памятников, основанное на комплексной системе взглядов Рериха в отношении культурного наследия. Имя Рериха начинают открывать в СССР, где был заложен фундамент возрождения рериховского движения, которое приходится на пятый этап (2-ая половина 1970-х -1990 годы). В этот период защита культурного наследия становится лишь одним из лейтмотивов рериховского движения, т.е. движение в защиту памятников превращается в часть общего движения по актуализации наследия семьи Рерихов. На шестом этапе (с 1991 г. по настоящее время) рериховское движение вновь приобретает международный характер. Пакт Рериха становится одной из центральных тем научных конференции и дискуссий. 

Яламов Тодор
Мост культур. 
Паломнические дороги Рерихов по Азии и Европе
Аннотация: В статье идёт речь о сакральном характере путешествий членов семьи Рерихов. Автор приходит к выводу, что многогранная деятельность Рерихов заложила духовный магнит нового паломнического пути – пути культуры.
Ключевые слова: паломничество, культурная и научная деятельность членов семьи Рерихов
1. Исторические пути культуры

Паломничество или хождение верующих к святым местам на поклонение возникло в очень древние эпохи, когда еще не было письменности и информация передавалась устным путем.

В самых старых религиях, существовавщих в Индии, Непале и Тибете это была Ко́ра — ритуальный обход вокруг какой-либо святыни. У индусов это посещение Алахабада и Варанаси (Бенарес, Индия); у буддистов – Сарнатх (Индия), у синтоистов — посещение Нара (Япония), у ламаистов — посещение Лхасы (Тибет) и другие. 
В Элладе посещение Дельфийского храма, участие в Самофракийских мистериях или в Олимпийских состязаниях входило в жизнь каждого образованного грека.

Возникновение христианства создало новые пути - путешествие к Святой земле и другим географическим местностям – Рим (Италия), Сантьяго де Компостела (Испания), Афон (Греция), Ефес (Турция) и многие другие, имеющие сакральное значение для христианской веры с целью поклонения и молитвы.

С появлением мусульманства образовались новие пути и Хадж — посещение мусульманами Мекки, Медины и совершение там предписанных ритуалов, сделалось для них обезательной практикой.

Обычай паломничества основывается на стремлении верующих поклониться местам и святыням, связанных с Буддой, Мухаммедом, Христом, апостолами, Пресвятой Богородицей, помолиться перед чудотворными иконами, окунуться в священные воды реки Ганг и Иордан и святые источники.
Слово паломничество возникло от слова «палома» — пальмовая ветвь, с которыми жители Иерусалима встречали Иисуса Христа, а пиллигримство в Западной Европе от слова «пилигрим» - специальний плащ, пелерина, которие носили верующие богомольцы на своём пути.
В древнем мире существовала разветленная сеть караванних дорог, по которым развозились разнообразные товары из Азии в Европу и обратно. Самый известный - это Великий шелковый путь, связывающий Китай, Тибет, Индию, Иран с средневековними европейскими государствами. Это были мощные торговые магистрали, которые оказали существенную роль в развитии Востока и Запада. Они строились в течение многих столетий, менялись или разрушались во время войн, но потом быстро восстанавливались и снова по ним с риском для себя и товаров шли караваны верблюдов, коней или яков в высокогорных районах. Весь путь был усыпан скелетами животных и погибших путников, но это не останавливало следующих торговцев и паломников.
Семья Рерихов прошла значительную часть Шелкового пути в Китае, Тибете и Индии, поэтому их наблюдения очень ценны для всех исследователей миграции народов и обмена культурными идеями.
Чтобы понять, почему Рерихи успели увидеть глубокое значение караванных путей для переноса культурных ценностей, нобходимо проследить их развитие в этом направлении.

2. Пути семьи Рерихов

Молодой Николай Рерих  начал изучение древних культур еще с школьних лет и это оказалось серьезным увлечением на всю жизнь. Он первым в России изучает орудия  каменного века с художественной стороны. С 1898 г. ведет факультативный курс лекций и практические работы "Художественная техника в применении к археологии" в Императорском Петербургском Археологическом институте (ИПАИ) и проводит археологические экскурсии.

Так он на практике столкнулся с древними торговыми путями, по которым расспространялись товары и культурные идеи, которые были и палоническими путями древних народов к святым местам. Вместе с Еленой Рерих он в 1903 г. изучал Поволжье, потом Кавказ, Северо-запад, Новгород и всюду ему сопутствовала большая удача в находках. Pерих собрал огромную научную коллекцию – более 1 500 предметов, часть которых показал в 1905 г. на международном научном конгрессе в Периге, Франция.  До начала Первой мировой войны он много ездит по Европе, участвует на международных выставках своими оригинальними картинами и паралельно изучает коллекции древних эпох в Прусском и Римском музее. Открывает большое сходство с европейскими каменными и янтарными предметами. С 1906 г. он получает диплом действительного члена в Археологическом Обществе "Пруссия" (Кёнигсберг), а с 1909 года в Обществе по доисторическим исследованиям (Франция)  и почетный протектор  Исторического общества Парижской академии.

Еще в 1897 г. Николай Константинович, начинающий художник, избран членом-сотрудником ИРАО (Императорское Российское археологическое общество), а  с 1905 года  он стал его действительным членом.

Николай и Елена Рерих были активними паломниками, которое и началось в мае 1903 года и шло до сентября, чтобы следующим летом 1904 г. возобновиться. Ярославль, Кострома, Казань, Нижний Новгород, Владимир, Суздаль, Юрьев-Польский, Ростов Великий, Москва, Смоленск, Изборск, Печоры, Псков, Тверь, Углич, Калязин, Валдай и Звенигород — основные памятные вехи этого паломничества и летописной живописи Н.К.Рериха. А почин столь длительному путешествию положила поездка в Старую Ладогу, которую описал Николай Константинович в очерке «По пути из варяг в греки»: «Старина, притом старина своя, ближе всего человеку... Именно чувство родной старины наполняет вас при взгляде на Старую Ладогу»
. Художник видит Россию как «чудесный и единственный на земле край, куда по воле судеб текут пути многих странников мира, где сталкиваются достояния народов далеких и даже незнакомых друг другу — и из этих столкновений рождается великое и прекрасное зрелище русской культуры»
.
 Еще активнее его исследования древних путей переселения народов и распространения культуры продолжались во время Центральноазиатской экспедиции -1925-1928 гг. Эта уникальная по размаху экспедиция собрала удивительную коллекцию предметов быта, легенд и мифов, священные книги тибетцев. По дороге исследовали  мегалиты, могилы, наскальные рисунки, каменные изваяния, пещерные храмы, проводили  фольклорно-этнографические исследования, что позволило создать Гималайский Институт „Урусвати”, где эти исследования и пополнение коллекций продолжались до начала Второй мировой войны.

Вся эта огромная культурная и научная деятельность членов семьи Рерихов позволила им поверх тривиальных фактов осмыслить значение караванных и паломнических путей, как магистрали культуры.

В своей книге  «Дары Востока» Николай Рерих пишет: «Соприкасание с народами Востока явилось одним из важнейших импульсов средневековья. Оно вызвало во всех областях неожиданное пробуждение. Это был первый расцвет, первый Ренесанс»
. Для Рериха самое главное при соприкосновении разных народов - это не битвы или разрушения, а культурное влияние друг на друга. Торговые магистрали сыграли свою главную роль не в переносе товаров, а как культурная магистраль для духовных ценностей.

Глубокое изучении истории позволило Рериху подтвердить этот вывод многими конкретными фактами из разных областей. «Широкоохватно, как и все проникновение Востока на Запад под знаком Крестовых походов и по следам Великих Путников. Часто Запад забывает, сколько наследий Востока он воспринял во все века, в века Марко Поло, ПланоКарпини, Рубруквиса, Лонжюмо, д’Анселино и других смелых духом. В 1202 году итальянец Леонардо да Пица издает математический трактат „Либерабаци” с арабскими цифрами. У него же впервые и арабское „зифир” – нуль, пустота. Арабские цифры. Но сами арабы называют их индийскими. Дары Востока безграничны...  Алгебра, алидад, зенит, надир, азимут, наконец, Альдебаран, Алгол, Алтаир – все от арабов, все от Востока».
 
Семья Рерихов шла по следам Великих Путников, исследователей огромного континента Азия, дополняя новыми находками сокровищницу истории. Елена Ивановна и Николай Константинович изучали наследие Великих Путников – Учителей целых народов и Николай Рерих  воспевал их подвиг в картинах: „Приказ Ригден Джапо”, „Майтрейя”, „Будда и его ученики” и многих других. Николай и Юрий Рерих опубликовали свои путевые дневники, которые дополнительно осветляют древнюю и новую историю Азии.

Елена Рерих записывала книги „Агни Йога” под руководством Учителей, исследовала буддизм и другие религии во время многолетней Центрально-азиатской экспедиции. Юрий Рерих изучал древние культуры и языки и внес неоценимый вклад в исследовании Центральной Азии. Особую роль в этой успешной деятельности играл организованный ими Институт гималайских исследователей „Урусвати”. Почти 10 лет, до начала Второй мировой войны, Институт проводил успешные исследования и экспедиции по Тибету.

Очень точно обобщает культурный подвиг Рерихов Г. Кольжамова: «Чтобы принять энергии Живой Этики и найти земной язык для передачи всего познанного и принятого, нужно было пройти все, что прошла семья Рерихов, нужно было прикоснуться ко всем мировым культурам, древним и современным, ко всем философским и религиозным системам мира. Глубочайшее изучение старославянской и древнерусской культуры — от язычества к христианству, затем глубинное проникновение в основы буддийской, исламской культур, знакомство с вероисповеданиями всех стран и народов. И когда современные религиозные деятели говорят, что был художник, который служил русскому православию, но изменил своей вере, — они не знают, о чем говорят. Он ничему не мог изменить, этот мудрый и знающий человек. Ему был дан великий дар синтеза, и в своих полотнах и литературных трудах Рерих принес человечеству все лучшие накопления Земли и Неба»
.
Все больший поток почитателей Рерихов устремляется сегодня к долине Кулу, в Нагар. Более 100 тысяч людей посещают ето священное для многих место. Открываются новые музеи и памятники семье Рерихов, делаются попытки восстановить деятельность Института „Урусвати” в наши дни.

Рерихи своей деятельностью заложили магнит, который притягивает и таким образом образует новый поломнический путь – путь культуры.
Раздел 2.
 Живописное творчество Н.Рериха в свете идей Живой Этики
Маточкин Е.П.
Н.К.Рерих: космический синтез красоты.
Аннотация: В статье идёт речь о неповторимом космическом синтезе красоты на полотнах Н.К.Рериха.
Ключевые слова: искусство Северного Возрождения, эстетика Серебряного века, космизация искусства Рерихом, русский космизм
«Вам поручил сказать – Красота! …И заповедаю вам – храните, и покажите, и утвердите её, Красоту. В ней путь ваш»
. Эти слова были переданы Учителем и записаны рукой Николая Константиновича Рериха 26 июля 1922 года. Наказ этот оказался девизом всей его жизни, начиная с ранних лет. 

С детства увлечённый тайной курганов, археологическими раскопками, с трепетом прикасаясь к обнаруженным находкам, он художественным оком не мог не заметить, что всё, созданное когда-то, несло в себе подлинную красоту. Надо было обладать развитой культурой видения, чтобы узреть в древних артефактах свои эстетические достоинства, своё представление о прекрасном, поразительное знание натуры, проявление художественности в воплощении самых заветных идей. В литературных и живописных произведениях Рерих языком слов и художественных образов говорил о красоте, разлитой в каменном веке и в последующих эпохах.

Николай Константинович был в числе первооткрывателей архитектурного и живописного наследия Древней Руси. Пророчествуя о всемирном признании красоты древнерусской иконописи, возрождая её, он обогатил культуру ХХ века «высоким слогом» христианского искусства. 

Паломничество по святыням Италии, знакомство с шедеврами ренессансных мастеров значительно расширили диапазон источников, которые вошли в круг художественных пристрастий Рериха. Николай Константинович обращался также к Северному Возрождению – творениям Яна ван Эйка, Рогира ван дер Вейдена и «как истинный готик», по словам Александра Бенуа, вживался в атмосферу живописной сценографии
.

Восток с юности вошёл в мечты Рериха. Он глубоко изучал искусство Индии, особенно древнего Китая. Не случайно Ю.Н. Рерих впоследствии писал, что его отец творил «подобно старым китайским пейзажистам, сочетавшим глубокую философию с поразительным изобразительным искусством и чувством природы»
. Н.К. Рерих не мог пройти мимо иранской мифологии и «узорчатости Персидской и Могульской миниатюры»
. Ему, живописцу синтезирующего стиля, важно было проявить возможности своего искусства в претворении ещё одной значительной художественной традиции. Как ранее Рерих указывал на грядущее значение русских икон, так позднее в Индии, он предсказывал большое будущее древнему Тибетскому и Непальскому искусству.

Задача для Рериха была ясна – утвердить красоту «в апофеозе какого-то нового стиля, сейчас немыслимого», где бы слились живописные искания настоящего с мудрым наследием прошлого. Всё это было близко эстетике Серебряного века, когда понятие красоты приобрело некий трансцендентный оттенок, а искусство – теургический смысл. «Истина – в красоте. Искусство – вот наша религия», – писал М.А. Врубель. Рерих любил повторять: «Под знаком красоты мы идём радостно. Красотою побеждаем. Красотою молимся. Красотою объединяемся»
. Красота – не только цель искусства, но и цель жизни – в том были единодушны философы всеединства. «И цель последняя – не красота как культурная данность, а красота как сущее, т.е. претворение хаотического уродства мира в красоту космоса. Космос и есть красота как сущее. Космическая красота – цель мирового процесса»
. Стремление воплотить в своём творчестве «ощущение космической правды» привело Рериха к космизации искусства. «Поверх всяких красот есть одна красота, ведущая к познанию Космоса», – утверждал художник в начале 1920-х годов
. Основываясь на идеях Живой Этики, Рерих в своих полотнах расширил художественное представление о пространстве до Беспредельности, а атмосферу духовного Света – до сияния мира огненного. О зрелом искусстве мастера в записях учения Живой Этики сказано: «Если спросят, какую школу искусства представляет Фуяма? Скажите – космического синтеза»
.

Наказ показать красоту Рерих осуществлял в общеобразовательных учреждениях в России и США, на многочисленных персональных и групповых выставках своих произведений на Родине и за рубежом, в печатных изданиях, в монументальных храмовых мозаиках, росписях, в написании икон для русской православной церкви, театральных декораций, архитектурных этюдов, славящих творения русских зодчих, в презентации коллекции каменного века на всемирном археологическом конгрессе, в показе предметов восточного искусства, собранных во время экспедиций, в просветительской деятельности основанных им культурных учреждений в России и США, в экспозиции Музея его имени в Нью-Йорке, в литературных эссе, посвящённых искусству Востока и Запада.

Наказ хранить красоту всех веков и народов Николай Константинович реализовал в своих многочисленных выступлениях в защиту архитектурных и художественных памятников, в собирательской деятельности, в учреждении Музея допетровского искусства, в создании Пакта о защите культурных ценностей в случае вооружённых конфликтов. В качестве охранительного полотнища был предложен отличительный флаг, названный «Знаменем Мира». И сам Пакт, и Знамя Мира понимались достаточно широко как важный шаг в историческом развитии народов: «Явление Знамени Мира есть тот основной Знак, который даст новую ступень человечеству. Так под этим знаком объединятся – Красота, Знание, Искусство и все народы»
. 

У деятелей русского космизма вызрела столь созвучная идеям Живой Этики мысль не только оспасительной, но и об эволюционной роли красоты, призванной пересоздать мир: «Императив творить красоту во всем и везде, в каждом акте жизни, начинает новую мировую эпоху, эпоху Духа, эпоху любви и свободы»
. Можно сказать, этот императив главенствовал в деятельности великого русского художника, учёного, писателя, общественного деятеля, мыслителя. Елена Ивановна Рерих, подытоживая всё созданное Николаем Константиновичем, писала, что он «будил сознание ко всему Прекрасному… Истинно, он заложил основание Новой Эпохи, Нового Мира…»
. 

Бузина Л.В.
Идеи, положенные в основу живописного творчества Н.К.Рериха
Аннотация:

Н. К. Рерих понимал высокое воспитательное значение искусства. Он знал, что искусство только тогда становится истинным, способным пережить века, когда в творение рук человеческих вкладывается идея. Все его картины, наполненные красотой и неисчерпаемостью мысли, выраженной в величественных и простых символах, реалистичны. Его творчество – процесс особого огненного напряжения, потому оно светоносно и целительно. 

Ключевые слова: мысль, символ, Свет. 

Я думаю, каждый согласится, что Н. К. Рерих художник совершенно необыкновенный. Его не спутаешь ни с одним другим художником. Каждая его картина – это прекрасная симфония красочных созвучий, гармоничность сочетания всех её частей, мастерство исполнения. Однако главное в картинах Рериха – красота и неисчерпаемость мысли, выраженная в величественных и простых, порой даже трогательных, образах. С каждым мазком кисти этот художник-реалист наслаивал идеи, истинные впечатления действительности, не желая следовать обыденности и трафарету, присущим очевидности. Утверждая свободу творчества, Рерих своим примером подтверждал слова Учения Живой Этики об искусстве: «Всё великое в нём необычно. Дух истинного труженика искусства бесстрашно разрушает стены ограничений, воздвигнутые невежеством. Поистине является новатором он в своей сфере… Следование трафарету не будет его свойством. Свобода творчества под стать только сильному духу»
.  

Искусство только тогда становится истинным, способным пережить века, когда в творение рук человеческих вкладывается идея. Такое искусство становится магнитом творчества. «Люди очень чувствительны к ощущению идеи, вложенной в краски, музыку или мрамор. Правда, не все, но истинные ценители – всегда. Так, истинное искусство передаёт через внешнюю форму идею, заключённую в ней»
. 

Какие же идеи вкладывал Рерих в свои живописные произведения? Их много и каждая глубока и многослойна. Остановимся хотя бы кратко на некоторых из них.  

Начав путь живописца, как исторический художник, как художник-археолог, Рерих стремился осознать прошлое, которое могло дать некоторые пояснения о причинах всевозможных жизненных проявлений. Он понимал, что нужно научиться не унижать прошлое, ибо, как говорится в Учении, на потенциале прошлого рождается будущее. 

Изучая далёкую эпоху, сопоставляя её с современностью, Рерих мечтал увидеть в будущем прекрасный мир единения природы и человеческого духа. 

Именно это имел он ввиду, когда писал: «Из чудесных седых камней прошлого стройте светлое будущее»
. Стремление передать дух далёкой эпохи с её вековыми традициями, с ощущением радости жизни и мечтой о мировой гармонии, нашли своё отражение в картинах: «Гонец. Восста род на род», «Сходятся старцы», «Заморские гости», «Волокут волоком», «Задумывают одежду» и других. При этом для художника важно было не столько показать реальный предметный мир, сколько передать свои сокровенные мысли, мироощущения, что требовало определённой символики. Потому каждый образ Рериха, по внутреннему смыслу и способу выражения, воспринимается как некий творческий знак.  

Как говорится в Учении Живой Этики: «…или будущее или мудрость веков»
. Умение сочетать знание прошлого со стремлением в будущее, которому Рерих  следовал всю жизнь, нашло своё отражение в живописных полотнах, изображающих светлые образы великих Учителей человечества: Зоротустры, Христа, Сергия Радонежского, Ярослава Мудрого, Франциска Ассизского, Лао Цзы и других подвижников человечества. Возрождая забытые образы, Рерих при помощи символов как бы возвещал о забытых или искажённых знаниях, возвращая из небытия древнюю мудрость великих мыслителей и тружеников на Общее Благо.  

Серия картин «Санта» («И мы трудимся», «И мы несём Свет», «И мы не боимся» и т. д.) несёт в себе ещё одну идею, непрерывной нитью проходящую через всё творчество Рериха: «жизнь есть служение эволюции… добровольность служения, как непременный признак правильности пути»
.  
Особенно чутким к сохранению древних знаний и опыта был Восток, прародина всех религий и философских идей. Именно поэтому Рерих обратил свой взор на страну мощных духовных традиций, где сам воздух, казалось, насыщен мыслью о Вечном. В картинах, посвящённых Востоку, художник знакомит нас с жизнью народов Востока, их представлениями об окружающем мире, их устремлениями, надеждами на обновление мира, связанными с легендарными героями. «Душа народов Востока», запечатлённая Рерихом, может быть, не всегда понятна тем, кто не соприкасался с ней так близко, как он сам, много путешествуя и подолгу живя рядом с ними, потому не всегда сразу понятен смысл картин. Людям Запада трудно понять философскую мысль Востока, которую бережно сохранил язык символов. Но желающий постигнуть смысл изображённого может найти множество разъяснений в литературных произведениях Рериха. Например, понять символику картины «Сокровище Мира – Чинтамани», «Палден Лхамо», «Чинтамани», помогут  строки: «В прекрасных символах старый путник расскажет вам, как в незапамятные времена из других миров упал чудесный камень-Чинтамани индусов или Норбу Римпоче тибетцев и монголов. И с тех пор часть этого камня блуждает по земле, возвещая новую эру и великие мировые события…»
. В Учении о Новой Жизни также есть сведения о чудесном Камне.

Картина «Сантана», требует, как минимум, знания перевода с санскрита этого слова, который означает «поток» и символизирует непрерывную цепь жизней. В Учении говорится: «…течёт поток жизни в прошлое, не возвращаясь назад, а на берегу потока – Смотрящий. От вечности Он»
. 

«От вечности» и сидящий на высокой вершине Кайласа Йог, нищий мудрец, окунувшийся в глубины истинного Бытия (картина «Тум-мо. На вершинах»). Тум-мо – огненные процессы в организме человека, которые дают возможность проявить ему все свои способности, которые обычному человеку кажутся сверхобычными. Такие процессы обязательно должны происходить под руководством Учителя в горных условиях, на больших высотах, на холоде.

Все картины Рериха реалистичны. У него нет картин, за которые его можно было бы назвать мистиком. Он верил, что всесильная наука откроет любые тайны и объяснит любые чудеса. Именно поэтому, путешествуя по Центральной Азии, Тибету, Гималаям, Николай Константинович, кроме картин и множества зарисовок, сделанных во время переездов верхом на лошади, привёз и богатейший этнографический, лингвистический, археологический и искусствоведческий материал.    

Не минутное, преходящее влекло Рериха, а величественное и вечно прекрасное. Свидетельством тому – серия картин «Гималаи», которые дышат красотой и торжественностью. «Все религии, все учения, – писал Николай Константинович, – синтезируются в Гималаях… Все великие символы, где герои, казалось, были приведены на Гималаи, как к высочайшему алтарю, где человеческий дух приближается к божественному»
. Снежная горная страна, где за облаками в неожиданной вышине всеми тонами и оттенками играют изумительные краски солнечных восходов и закатов, поражает своей космичностью, помогает постигнуть великие творческие проявления. 

«Державой  Рериха» назвал Леонид  Андреев творчество художника. В ней, как в реальной стране, можно путешествовать. Глядя на картины мастера, можно перенестись в тишину и свежесть заснеженных горных вершин, вдохнуть живительную прану, напитаться чистой энергией возвышенных мыслей. От вершин гор устремимся к вершинам Духа, ибо в древнем мифе «О происхождении гор» сказано: «Когда планетный Создатель трудился над оформлением тверди, он устремил внимание на плодоносные равнины, которые могли дать людям спокойное хлебопашество. Но Матерь Мира сказала: “Правда, люди найдут на равнинах и хлеб, и торговлю, но когда золото загрязнит равнины, куда же пойдут чистые духом для укрепления? Или пусть они получат крылья, или пусть им будут даны горы, чтобы спастись от золота”. И Создатель ответил: “Рано давать крылья, они понесут на них смерть и разрушение, но дадим им горы. Пусть некоторые боятся их, но для других они будут спасением”. Так различаются люди на равнинных и на горных»
. 

            Увековечивание Красоты, воспитание Красотой, духовное преобразование Красотой – главная идея творчества Рериха. Об этом говорили и до него, но Николай Константинович существенно уточнил формулу: «Осознание Красоты спасёт мир». Ведь «можно стоять в полной тьме перед прекраснейшими произведениями искусства, ибо тьма в нас». Рерих понимал действенность Красоты, её способность пробуждать к творческому труду, к созданию новых ценностей и новой Красоты. Рерих мечтал Красотой объединить всё человечество в единое братство, ведь основы Бытия, законы эволюции, духовные ценности и пути совершенствования едины для всех. «От повседневности нашей жизни Рерих ведёт нас к вершинам беспредельной лучезарной красоты в мир более реальный, чем всё то, что ощущают и постигают наши органы чувств. Ибо это мир самых дорогих сердцу вибраций, самых возвышенных наших мыслей, сокровенных наших чувств и чаяний»
.  Творчество Рериха – процесс особого огненного напряжения, потому оно светоносно. В его картинах кристаллизованы энергии Света, которые незримо излучаются на тех, кто их созерцает, и чьё сердце достаточно чутко и открыто для восприятий тонких энергий. 

 Люди не раз могли убедиться в том, что прекрасные произведения искусства имеют в себе дар целительства. Об этом пишет и Елена Ивановна: «Несомненно также, что произведения искусства обладают целительным свойством. Некоторые врачи вешали картины Н. К. в своих санаториях для нервнобольных»
. О благотворном влиянии картин Рериха свидетельствует и запись в дневнике, куда она записывала «Высокие собеседования». Там есть такие слова Учителя: «Хочу дать картинам Рериха дар исцеления явления болезни. Кроме рисунков костюма и декораций»
. Все члены деятельной семьи Рерихов понимали великую мощь искусства, и делали всё, чтобы эта истина, хотя и медленно, но верно пролагала себе путь. Путь не из лёгких, ибо, как говорится в Учении: «Силы тьмы отлично понимают, сколько мощных эманаций излучают предметы искусства. Среди натисков тьмы такие эманации могут быть лучшим оружием»
.   

В наши дни сознательно или бессознательно забыты заветы Учителей человечества. Тратятся огромные средства на спортивные олимпиады, на строительство бесчисленных торгово-развлекательных комплексов, а Высокая Культура живёт по остаточному принципу. Однако никогда не поздно опомниться и начать жить по-новому. Может быть, как раз сейчас настало время озаботиться созданием и сохранением Прекрасного. Необходимы  новые музейные залы и картинные галереи, чтобы вернуть людям лучшие произведения искусства, томящиеся в запасниках музеев. Нужно помнить, что творения мастеров живут долго только тогда, когда они общаются со зрителями. Без взаимного энергообмена произведения искусства гибнут, теряя свои жизненные силы: «…отвергнутое, лишённое внимания произведение, не может излучать свою благотворную энергию. Не будет живой связи между холодным зрителем или слушателем и замкнутым творением. Смысл претворения мысли в произведение очень глубок, иначе говоря, он является притягательным магнитом и собирает энергию. Так каждое произведение живёт и способствует обмену и накоплению энергии»
. 

 Ещё в 30-е годы прошлого столетия Е. И. Рерих писала: «Если бы правители государств поняли в полной мере высокое воспитательное значение искусства, они приложили бы все усилия и все средства, чтобы пробудить огонь творчества в народе и напитать его звуком, цветом и прекрасными формами. Никакие революции, никакие захватные войны не могли бы найти отклик в утончённом сознании, вибрирующем на высшие вибрации. Грубые спорты, вроде состязаний борцов, кулачных боёв, и грубейшие игры, лишённые красоты, как, например – футбол и т. д., способствуют лишь огрубению нравов. Красота тонкой мощи мысли и творчества забыта, и осталось лишь гремящее, ревущее торжество грубой силы»
.   

Будут ли услышаны слова нашей великой соотечественницы, поборницы Культуры зависит и от нас с Вами. 
Будникова Ю.Ю., Маточкин Е.П. 
Тайна «Тайны розы»

                                                           Julia Budnikova, Eugeny Matochkin 
                                       The Secret of «Secret of Rose»

Аннотация: Во всех мировых культурах с розой связывают самое сокровенное. Символика картины Рериха «Тайна Розы», подобно символической ёмкости розы, необычайно глубока. Исторически сложившиеся разнополярные представления об этом цветке обусловили и поразительный синтез контрастов в образности живописного произведения.

Summary: In all world cultures connect the most intimate with a rose. The symbolics of a picture of Roerich «Secret of Rose», like the symbolical capacity of a rose, is extraordinary deep. Historically developed heteropolar ideas of this flower caused also amazing synthesis of contrasts in figurativeness of a work of painting.

Ключевые слова: символика розы, сердце, любовь земная и небесная, мужское и женское начала, жизнь и смерть.

Keywords: rose symbolics, heart, love terrestrial and heavenly, man's and female principles, life and death.

В статье «Благоухание» Николай Константинович Рерих писал: «…Когда однажды меня спросили, какая разница между Востоком и Западом, я сказал: «Лучшие розы Востока и Запада одинаково благоухают»»
. Действительно, во всём мире с дивной красотой и чарующим ароматом этого цветка люди связывают всё самое сокровенное: с распусканием бутона — лучшие надежды, с увяданием — мысли о закате жизни. Не случайно художник одну из своих загадочных и самых многоплановых картин назвал «Тайна Розы» (1933, Государственный музей Востока). В ней нашла отражение необычайно богатая символика розы. Она — символ завершённости, полноты и совершенства, символ вечно меняющегося и открывающегося новыми гранями мира. С ней ассоциируется идея мистического центра (Роза мира), сердца, Рая. В Древнем Египте роза — священный цветок «царицы богов» — богини Исиды. В еврейской Каббале Роза — сердце творения, образ единства. В античной мифологии это священный цветок Афродиты. Вместе с тем в Греции, Риме, Китае и позже в ряде германоязычных стран роза стала символом времени, смерти и воскрешения.

В христианстве роза обретает особую символическую ёмкость: милосердие, милость, всепрощение, божественная любовь, мученичество, победа. Розовый сад — Небесный Иерусалим. Венок из роз — небесное блаженство праведных душ. Красная (пурпурная) роза — символ страданий Христа и жертвенной любви. Церковная иконография сделала розу символом Царицы Небесной и девственности.

В индуизме роза — колыбель богини красоты Лакшми, священный цветок, охраняющий божественную тайну, а шипы служат ему защитой. В буддизме роза — тройственная истина, символизируемая также лотосом. В мусульманстве белая роза возникла из капель пота, выступившего на Мухаммеде на его пути к небу. Это знак божественной мудрости и любви. Роза, в соответствии с мистическими представлениями суфизма, становится символом космической силы
.

Тексты Учения Живой Этики касаются самых высоких значений этого символа, объясняя, почему в разных культурах именно роза стала обозначать духовный центр, как в отношении человека, так и всего мира. 

«Мужество родится из чистого сердца. Можно сравнить его с розою, где смысл цветка во множестве лепестков, но обрыв их нарушает самый цветок. Так храните защиту сердца. Мудро понять, что лишь владыка цветка имеет доступ ко всем лепесткам» (Сердце, § 15).

Вспомним, например, что в «Божественной комедии» Данте роза означает завершение странствий души, постижение духовной любви, осуществлённую вечность. На высшем плане Неба, в Раю, поэт видит огромную пламенеющую Розу, лепестки которой — праведные души, достигшие блаженства, а в центре — Царица Небесная. 

Алхимики, масоны, розенкрейцеры и другие сообщества активно использовали этот символ во всём многообразии значений. Роза означала преображение материи в дух, «экстаз бесстрастия». Однако в те времена сакральное значение розы было взято ещё из греческой культуры, где она считалась символом молчания и тайны, откуда появилось и выражение Sub rosa dictum. В древности роза рисовалась или изображалась барельефом на потолках залов или комнат для совещаний, символизируя, что всё сказанное sub rosa — «под розой» — является конфиденциальным. В дальнейшем тайные общества помечали розой свои книги, сосуды, одежду и предметы культа. 

Диптих Н.К. Рериха «Тайна Розы» посвящён сокровенному единению двух сердец в служении Высшему. По своей лирической интонации, художественной выразительности и духовной глубине оно перекликается с творениями дученто* и треченто** — того времени, когда Данте Алигьери писал «Новую жизнь», проповедующую возвышенную любовь к женщине, и величественную «Божественную комедию», когда под чудесным воздействием святого Франциска Ассизского и святой Клары, объятых божественной любовью, среди белоснежной пустыни расцветали ярко-алые розы. В те же годы учреждался таинственный Орден «Розы и Креста» и создавался знаменитый «Роман о Розе», главным героем которого был Поэт, влюблённый в Розу. К XIII веку относит действие драмы «Роза и крест» Александр Блок, утверждавший в ней любовь и высшие этические принципы через «очищение страданием». 

Н.К. Рерих во многих своих творениях стремился к ценностям эстетики средневековья, которая возводила в ранг красоты не столько реальное, земное, сколько первородное, божественную идею, высший свет. «Свет предшествует красоте. Он является причиной прекрасного», — писал немецкий теолог XIII века Ульрих Страссбургский
. Рериха необычайно привлекала также эпоха раннего Возрождения, идеи итальянских гуманистов, связывающих любовь с христианской духовностью, отождествлявших Бога с высшим светом и воспринимавших Его как творца красоты. И это не было возвратом к архаике; замысел художника был созвучен и современным ему представлениям. П. Флоренский, рассуждая о том, что означает «красота духовная, ослепительная красота лучезарной, светоносной личности», пишет: «…красота — свет, и свет — красота. Абсолютный же свет есть абсолютно-прекрасное, — сама Любовь в её законченности»
. Как высшее духовное богатство человека Рерих воспринимает саму способность любить и выражать свою любовь. В этом его замысел сближается исканиями русских символистов. Многие из них были очарованы возвышенным культом «Вечной Женственности» Владимира Соловьёва (вспомним его цикл «Rosarium» в сборнике «Cor ardens», 1911). 

В средневековье роза символизировала как земную любовь, так и небесную. В соответствии с этой двойственной поэтикой Рерих в своём полотне разделяет мир на пространство земное, написанное в гамме холодных тонов, и небесное, сияющее тёплыми солнечными красками. И хотя формально оба пространства разъяты, однако земля и небо спаяны здесь единой идеей любви, находящей своё осмысление в сюжетах, связанных с символикой розы. К тому же, как оказывается при более глубоком рассмотрении, пространство небесное образами святых и подвижников устремлено к земному, а земное с влюблёнными героями — к небесному. Быть может, в этом взаимопроникновении миров дольнего и горнего и заключается таинственная суть произведения Рериха.

Розой в готическом искусстве именовался также витраж особой формы, восходящий к «Мистической Розе» средневекового богословия. На полотне Рериха о ней напоминают два окна с композициями из цветных стёкол. Эти окна, кажется, блестят и излучают горний свет. Картина словно прозрачное пламя, её краски создают иллюзию свечения, подобно готическим витражам, несущим эманации божественной энергии. Графический же ритм тёмных линий, имитирующих свинцовые спайки цветных стёкол, сообщает его «небесным окнам» особый динамизм и «земную» жизнь. В то же время влюблённые герои на переднем плане, охваченные чувством возвышенной любви, хотя и стоят на земле, но приобщаются небесному блаженству. «Тот свет, который в небесах разлит, пылает в нас», — этими словами Данте можно охарактеризовать состояние героев
. И христианская святая любовь, побеждающая смерть, и земная, человеческая, дарованная Богом, сливаются в глубокой художественной взаимосвязи. 
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Земное и небесное в их синтезе и противопоставленности прослеживается также в самом оформлении рериховского произведения. Это, прежде всего, подчёркивает бордюр между полом и витражами, украшенный девятью кругами, в которые вписаны ромбы. Ромб с древности (эту традицию прочтения продолжило и христианство) был принят как символ земли и земной жизни, плодородия, его разновидность — квадрат — символ материального мира, а круг всегда символизировал бесконечность и совершенство, солнце, круговорот времени и Абсолют. Готический арочный свод — это вовсе не живопись, а элемент рамы, включённый так органично, как если бы всё это было реальностью — и деревянная колонна, и живописный витраж, и идущие навстречу друг другу влюблённые. 

Пространственно-временная организация произведения полна скрытой динамики и глубокого внутреннего смысла. Композиционное движение начинается от крайних приподнятых фигур и спускается вниз. Эти наполовину срезанные рамой персонажи, олицетворяющие полярные ипостаси розы — любовь и смерть, словно злой рок, довлеют над влюблёнными героями. Они же, пламенеющие любовью, шагают навстречу неизвестности. Здесь, в месте сближения, свершится их земная судьба, быть может, трагическая. Но главный исход жизни — в другом. Горизонтальный путь, сжимающийся роковыми обстоятельствами, тут резко поворачивает и устремляется ввысь в виде вертикальной колонны. Этот ясно ощутимый деревянный столб, как Древо Жизни или мировое древо, символизирует теперь их духовный путь. Левая его ветвь ведёт к Святому Духу, правая — к родившемуся Христу. Расходящиеся в разные стороны арочные своды, обозначенные ярким красным, оканчиваются возле крайних фигур. И взгляд начинает ещё раз скользить по этим двум круговым орбитам, заложенным автором в структуре композиции. Закрученные в противоположных направлениях вихревые движения, подобные биению пульса влюблённых сердец, встречаются лишь на объединяющем их пути — по вертикальной колонне — к небесному служению. 

Знаменательно, что этот высший путь художник раскрывает уже не в плоскости картины, а в умозрительном ощущении её глубины. Так, и находящаяся рядом с божественным Младенцем колонна, похожая на разделительный столб, но уменьшенная в размере, и арочный свод под яслями, в миниатюре повторяющий внешний контур витража, создают иллюзию удаляющегося пространства, символизируя тем самым бесконечный путь к христианскому идеалу. На другом витраже летящий голубь — Святой Дух — и два ангела, напротив, кажется, приближают свет Истины. 

Кто же они, герои «Тайны Розы»? На земном плане их четверо. Крайний левый силуэт — это, возможно, статуя Афродиты, стоящая на пьедестале. Платон в «Пире» противопоставляет небесному божеству — Афродите Урании «всенародную» Афродиту Пандемос. Надо полагать, именно она изображена у Рериха в образе тёмной скульптуры. Зловещая фигура справа, следящая за свиданием, может напомнить о вражде Монтекки и Капулетти и трагической судьбе Ромео и Джульетты. Облик юноши близок персонажу из иллюстраций XIV века к «Роману о Розе», а девушка в монашеском одеянии — метерлинковской сестре Беатрисе с эскизов Рериха.
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Илл. к «Роману о Розе». Миниатюра XV в. 
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Н.К. Рерих. В монастыре. Эскиз к пьесе М. Метерлинка «Сестра Беатриса».  

Изображённые под монастырскими сводами влюблённые воскрешают в воображении прославленную историю средневековья — любовь Элоизы и Абеляра — двух сердец, воссоединившихся в служении Богу. Однако не стоит, пожалуй, искать в героях Рериха конкретные прототипы: его искусство всегда неоднозначно. Конечно, прежде всего, возникают ассоциации с Данте и Беатриче, Петраркой и Лаурой (вспомним, что основоположник европейского гуманизма впервые увидел даму своего сердца под сводами собора). Эти итальянские поэты довели в своём творчестве до совершенства рыцарский кодекс служения Прекрасной Даме и систему ценностей поэзии трубадуров. Самоотверженная и бескорыстная любовь к женщине, наделённой внешней и внутренней красотой, возвышенное чувство, обретающее после смерти возлюбленной ещё большую силу и утончённость, становятся у них путём непосредственного познания Божественного. Именно Беатриче является проводницей Данте по Раю и приводит его к созерцанию Мистической Розы. 

Не исключено, что, как это нередко бывает у Рериха, в сюжетах картин он воплощает и нечто автобиографическое. На это не указывается прямо, об этом не говорится во всеуслышание, что подчёркивается самим названием картины, вызывающим в памяти известное выражение Sub rosa dictum. Известны царившие в семье Рерихов духовное единение и большая взаимная любовь. Письма Елены Ивановны помогают понять, как осознавалось ими это высокое чувство: «…Любовь по Платону есть чистое устремление и вдохновение, освобождённое от всего низменно чувственного, причём любовь эта была направлена преимущественно к познанию идей и именно высшей среди них, к идее добра. Платон в любви ко благу видел и наивысшее назначение и блаженство человека… Любовь для Платона была великим ведущим Началом. Потому понять эту платоническую любовь могут лишь те, которые преисполнены устремления к самому Прекрасному. Никакие земные проявления любви для них не существуют и отталкивают своею грубостью. Некоторые святые испытывали такую платоническую любовь в своём устремлении к Высшему. Даже иногда такая любовь связывала некоторых из них между собою, но какая чистота сияла в сердцах таких избранников! Вспомним Абеляра и Элоизу или Св. Клару и Св. Франциска и пр. Как редко они встречались на земном плане, но души их пребывали в полном созвучии и духовной радости. Так Абеляр и Элоиза, находясь в разных местностях, даже умерли в один и тот же день» (14.06.1939)
.

В трудах Рерихов постоянно подчёркивается идея равновесия двух начал — мужского и женского. В «Тайне Розы» она проявляется в гармонии художественных образов, соединяющих в себе реальное и ирреальное, чувственно созерцаемое и интуитивно постигаемое, и композиционно воплощается по двум взаимоперекрещивающимся направлениям. Одно из них горизонтальное, на земном уровне связано с главными героями. Словно отталкиваемые от роковых заблуждений и земных влечений, олицетворённых в стоящих за их спинами крайних фигурах (кстати, следующих принципу равновесия: за героиней находится мужская фигура, за героем — женская), они ещё сильнее притягиваются магнетической силой высокой любви. Второе направление вертикальное, осознаваемое в мифологическом пространстве. 

Не стоит забывать, что, как писал П.П. Муратов, Беатриче дантовой поэмы — это идея любви
. Эту идею, укоренённую в сознании человечества гениальными творениями литературы и искусства, Н.К. Рерих возвышает до идеала божественной любви и воплощает свой замысел с помощью живописи витражей. В картине их два: одно связано с появлением жизни, второе — с её утверждение в вечности, в соответствии с символикой розы. Краски цветных стёкол напоминают о распустившемся под голубым небом алом бутоне розы, а льющийся свет, как мыслилось со времён готического искусства, отождествляется со светом христианского знания. На правом витраже представлена композиция Рождества Христова. Он, младенец в яслях, крестная роза, принёсший в мир христианскую любовь, поднят в пространстве картины на высоту небес. Крупные фигуры Пречистой Богоматери, почитаемой в христианстве как «роза Небес» и «роза без шипов», и Иосифа обрисованы столь отчётливо, что кажутся не менее реальными, чем изображённые ниже люди. 

Левый витраж посвящён легендарной личности — Христиану Розенкрейцу. Всё, что связано с ним и основанным им Братством, окружено особой тайной. Бытуют сведения, что истинное Братство Розенкрейцеров, состоящее из «сверхлюдей» (очень похожих на легендарных индийских Махатм), существует не в видимом мире, но в его духовном двойнике
. Согласно легендам, что Христиан Розенкрейц родился в Германии в ХIV веке. После семи лет обучения у мудрецов Востока он перевёл священную книгу «М» и создал Братство Розы и Креста, целью которого было постижение Божественной мудрости, раскрытие тайн природы и оказание помощи людям. Христиан Розенкрейц ушёл из жизни в конце XV века. Его гробница была вскрыта лишь через сто двадцать лет. Рерих как раз изображает этот эпизод, удивление четырёх членов Ордена, когда они обнаружили, что тело их Учителя чудесным образом оказалось абсолютно не тронутым тленом. Рядом находились некие предметы и писания. С небес в этот момент изливалась благодать Святого Духа и спускались ангелы с божественным венцом. Этот сюжет в картине «Тайна Розы» появился не случайно, поскольку после Данте духовное избранничество, этическое совершенство, творческий порыв в философских утопиях розенкрейцеров всё чаще символизируют розой
. 

Более того, вместе с правым витражом левая композиция раскрывает ещё одну тайну, связанную с символикой розы. Если при первом взгляде правый витраж читается как окно, посвящённое рождению жизни, а левый — смерти, то при дальнейшем осмыслении обнаруживается их амбивалентный смысл. Земная жизнь Христа завершилась Распятием, а Розенкрейца — обретением рукописей, возродивших его имя. Дуализм рождения и умирания в картине Рериха следует дантовскому единству идеи любви и идеи смерти. В таком единстве воспринимаются образы Беатриче и Лауры, легенды о Франческе да Римини, о Ромео и Джульетте. Как заключают исследователи: «Беатриче должна умереть, чтобы сподобиться небесного блаженства, но и прежний Данте должен умереть, чтобы духовно возродиться»
. 

Связь героев с расположенной за ними декорацией читается именно в таком контексте. Неземная любовь юной послушницы — это следование примеру Девы Марии, таинствам её жизни; таков путь к царству небесному, избранному ею, — «Розовому саду» и небесным радостям. На эту мысль наводит изображение героини на фоне витража с композицией «Рождества Христова». Вспоминаются в этой связи и слова Данте, страдающего по утрате возлюбленной: «…призванная ныне Господней волей к вечной благостыне на небеса, где Приснодева с ней»
. 

Герои рериховского полотна идут по этой «небесной» дороге. Роза в руках юноши осознаётся как символ не только земной, но и христианской любви к людям, стремления посвятить свою жизнь, подобно Розенкрейцу, постижению мудрости и помощи страждущим. Не блоковский путь «очищения страданием», а духовное совершенствование под лучом божественной любви — таково цветение, увядание и возрождение души в аллегорическом сравнении с розой.

Символика картины Рериха, подобно символической ёмкости розы, необычайно глубока. Исторически сложившиеся разнополярные представления об этом цветке обусловили и поразительный синтез контрастов в образности живописного произведения. В нём сочетаются тонкий лиризм и вечносущие вопросы о смысле жизни, традиции готики и современный язык искусства, реальность и метафизика света. «Тайна Розы» всегда будет увлекать своей красотой и неразгаданной тайной. 
Раздел 3.
 Мировоззренческие аспекты наследия 
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Аннотация: Дальнейший прогресс человечества невозможен без синтеза знаний: и тех, что сосредоточены в анналах научных библиотек и трудах учёных, а также тех, что накоплены в тонкоматериальных структурах бытия и обычно именуются «гнозисом». Автор кратко освещает историю гностического знания и его современные аспекты. 

Summery: Further progress of humanity is impossible without knowledge synthesis: and those that are concentrated in the annals of research libraries and works of scientists, as well as those accumulated in the subtle structures of existence and usually are called «gnosis». The author briefly covers the history of gnostic knowledge and its modern aspects.

Сегодня надежда на прогресс только средствами разума многими уже не воспринимается серьёзно. Всё чаще исторический процесс рассматривается как сила, существующая сама по себе, а Вселенная как феномен неизменного движения, где большинство явлений непредсказуемы. Каким может быть выход из положения? Необходим синтез знаний. Человечество накопило огромный арсенал их не только в научных библиотеках и лабораториях, но и в тонкоматериальных структурах Бытия. Для этого надо, чтобы научный мир, наконец, принял то, что существует и иное знание, именуемое «гнозисом». Следует чётко разграничивать понятия: гностицизм, гнозис и гностики.

Гностицизм – это явление мировой культуры, корни которого уходят в глубокую древность. И в то же время, это верование, продолжающее существовать и в наши дни. Термином «гностицизм» стали широко пользоваться только с 1966 года, когда в итальянском городе Мессина состоялся конгресс, на котором впервые в научном сообществе обсуждались и устанавливались истоки и сущность этого явления. Однако одними из первых его использовали теософы и прежде всех – Е.П.Блаватская. И тут мы сталкиваемся с обычным в наши дни явлением. Сегодняшние зарубежные учёные и публицисты пишут о гностицизме (а в основном именно они занимаются подобными исследованиями) без всяких ссылок на труды Блаватской, в которых она на 120 лет раньше них описала историю и суть этого очень непростого явления мировой культуры. И от этого значение её трудов и её самой, как личности, только возрастает. Ибо, не ведая того, учёный мир идёт по её следам.

Гнозис – это понятие, которое существует столько же, что и разумное человечество. Перевод этого слова с греческого – знание или мудрость. В историческом контексте (в различных традициях) гнозис – это Тайное Знание, Божественная Мудрость, наука Посвящения, душа Логоса, Религия Тайны, Истинное знание о Природе и Божестве, которое человек получает в результате самопознания и слияния с Божеством. Это всегда сугубо лично выстраданное знание, обретаемое в чувственно-эмоциональном опыте самопознания. Гнозис называют «универсальным знанием», из которого черпали все философии и учения древности.

Это сокровенное знание нельзя получить из доктринальных источников через обычное прочтение и рациональное осмысление. Необходимы духовное просветление и трансформация сознания. В традиции Агни Йоги, или Учения Живой Этики, это называется «расширением сознания». Происходит оно в результате огромной внутренней работы искателей истины над собой, упорного сосредоточения духа на высших ценностях. Сокровенное знание рождается в свете мистического озарения.

Но само по себе это не происходит. Надо очень потрудиться и отказаться от всего личного. И если это свершается, человек становится проводником Высшего Света или, можно сказать, «Мудрости, нисходящей Свыше». Она, естественно, отличается от всех других мудростей – земной, психической и даже «дьявольской». В русском языке есть же выражение: «не мудрствуя лукаво». Определение гнозиса, как «Мудрости, нисходящей Свыше», данное Е.П.Блаватской в статье «Двойственный аспект мудрости», мне представляется наиболее правильным
. Согласно составленному Е.П.Блаватской «Теософскому словарю», гнозис – это «Духовное и Священное знание»
.
Никто из людей не в силах постичь истинную и окончательную Мудрость в течение одной жизни. Нужна их череда. И каждое новое рождение – это всего лишь один урок, который нам даёт строгий, но всегда справедливый учитель – кармический закон.

Духовный путь нацелен не только на усовершенствование личности, но и на её преображение. Многие люди принимают за духовное развитие то, что им дают разные учения и практики, которые на самом деле направлены только на усиление эго: чтобы лучше себя чувствовать, переживать приятные эмоции, удовлетворять свои эгоистические желания, жить во внутреннем комфорте, исполненном благодушия. Всё это относится не к духу, а к личности.

Духовный же путь требует жертв, усилий, пересмотра своих внутренних установок, надо забыть о себе. Скажите, кто к этому готов? И надо обязательно изучать историю человечества, суть и строение духовного мира, жизнь тех, кто смог подняться на самые высокие духовные вершины, и брать с них пример.

Гностическое знание передаётся от учителя – к ученику при инициациях, то есть специальных обрядах посвящения. В древности это происходило при проведении Иерофантами Великих Мистерий (были и малые – для всех) в различных храмах, философских и гностических школах античности, а также учителями разных йогичесских практик на Востоке. Посвящённые, которые обретали свои способности в Мистериях Элевсина, Мемфиса, Дельф, Креза и других местах, создавали затем гностические школы, которые существовали как до, так и после новой эры. Расцвет их пришёлся на период от III века до н. э. до III века н. э. Такие школы были у Пифагора и Платона, Плотина и Аммония Саккаса. Школа неоплатоника Аммония Саккаса была основана в 193 году н. э. в Александрии. Именно в ней была разработана философская система, названная «эклектической теософией». Она исследовала явления в их единстве и внутренней взаимосвязи. Слово «теософия» родилось там.

Сокровенное знание и основанные на нём учения были недоступны широкой публике и предназначались лишь для высокодуховных людей, готовных к преображению личности, прошедших серьёзные испытания своей духовной природы.

Теософы различали индуистский, буддийский, даосский, христианский, герметический виды гнозиса. И все они в конце XIX и начале ХХ века благодаря работе группы индийский мыслителей, малоизвестных в научном мире, но тем не менее деятельность которых вызвала в этот период как на Востоке, так и на Западе большой культурный резонанс, были интегрированы в теософский гнозис новой волны (этот термин ввёл в научный оборот современный философ, доктор философских наук С.Р.Аблеев, чтобы показать некоторое отличие этого явления от раннего теософского гнозиса неоплатоника А.Саккаса). Впервые было предложено миру духовно-космическое мировоззрение, надконфессиональное и наднациональное, претендующее на «синтез религии, философии и науки»
. И к этому были определённые исторические предпосылки. Изложено оно было в трудах Е.П.Блаватской «Разоблачённая Изида» и «Тайная Доктрина», написанных ею под влиянием и с помощью этих неординарных мыслителей. Совершенно неслучайно Н.А.Бердяев рассматривал теософию в качестве «современного гностицизма»
. А К.Г.Юнг говорил, что теософия Е.П.Блаватской является чистейшим гностицизмом в индуистских одеждах
.
Однако сегодня чаще всего понятие гнозиса трактуется в более узком смысле – как религиозно-христианское учение эпохи поздней античности. Это произошло потому, что в наше время в научной и популярной литературе гнозис стали связывать исключительно с гностиками – членами многочисленных сект и школ ранних христиан, возникавших повсеместно во II веке н. э., а позже жестоко гонимых официальной христианской церковью. Многочисленные труды гностиков к VI веку были почти полностью уничтожены.

Сыграло свою роль в этом сужении понятия гнозиса и то, что в середине ХХ века, в 1945 году в Наг-Хаммади, в Египте, была найдена так называемая «гностическая библиотека», которая, пролежав в земле 16 столетий, неожиданно открыла миру истинные писания гностиков. До этого исследователи имели в своём распоряжении (за исключением нескольких манускриптов) лишь их цитаты в трудах ревностных служителей церкви, критиковавших гностиков. Получив из Наг-Хаммади 10 гностических кодексов, в том числе четыре новых Евангелия, западный мир встрепенулся. Происходит бурное возрождение интереса к гностикам и гностицизму, появляются неогностические церкви. Сегодня они есть во Франции, Германии, Бельгии, Англии, США, на Гаити. Кстати, их основателями часто становятся теософы. И один из них – очень активный и ныне известный писатель и основатель неогностической церкви в США Стефан Хёллер – автор многих книг о гностицизме, ставших бестселлерами. Крупнейшим исследователем этого направления философской мысли, часто цитируемым, был и личный секретарь Е.П.Блаватской Джордж Герберт Мид. Как известно, и сама основательница Теософского общества посвятила гностикам и гностицизму многие страницы своих трудов. «От гностицизма – законного потомка древней Религии Мудрости, – писала Е.П.Блаватская, – остались только невразумительные, мало кем признаваемые кусочки былых обширных рукописей. Однако даже эти крохи будут сиять, подобно золоту, вечно; и какими бы тенденциозными ни были отзывы Тертуллиана и Епифания об учениях "еретиков", честный искатель истины способен даже в них разглядеть первозданные истины, однажды поведанные миру во время мистерий Посвящения»
.

По иному складывается развитие религиозно-философской мысли в нашей стране, в которой до последнего времени широкой публике мало что было известно о гнозисе и гностиках. А ведь Гностиками себя считали Вл.Соловьёв и его последователи – младосимволисты (А.Блок, А.Белый, Д.Мережковский, В.Иванов и др.). И вот что писал искусствовед и критик С.Маковский: «Нельзя постичь Врубеля, не вникнув в пламенную гностику его творчества. Но разве Рерих не гностик? Образы мира для него не самоцель, а только пластическое средство поведать людям некую тайну: древнюю тайну духа, сопричастность мирам иным…» 
. В последнее время неогностицизм представлен в России, как и во всём мире, юнгианскими аналитическими психологами. Дело в том, что К.Г.Юнг считал себя гностиком, и его последователи также причисляют себя к этой традиции.

В ходе истории Христианская Церковь не раз переживала трудные моменты. Но возникавшие ереси, расколы, реформаторские движения, периоды вольнодумства (французские просветители) не отменяли веры в Бога и Святое Писание. По-иному обстояло дело с воинствующим атеизмом в России, и за 70 лет наш народ вообще утратил традицию какой-либо религиозной веры. Её место заняла идеология – вера в построение идеального коммунистического общества.

Может ли после этого религия в нашей стране возродиться в прежнем своём виде? По-видимому, нет. На смену атеизму приходит постатеистическая вера. Наш известный культуролог, философ, литературовед М.Н.Эпштейн считает, что этот процесс в России идёт по нескольким направлениям 
:

– по линии религиозного возрождения, то есть возвращения к утраченной традиции;

– по линии неоязычества (куда он относит и все эзотерические учения) и особого взгляда на православие, в котором органично сливаются религия «Небесного Отца» с древним культом Матери-Земли. 

– А кроме этого происходит возникновение религиозного модернизма или экуменизма. По существу, появляется так называемая «бедная» религия (термин Эпштейна).

Человек ищет веры, а находит вероисповедания. Ему же хочется видеть Бога цельным и неделимым. У него нет сил и времени разбираться, какая религия лучше, правильнее и т. д. И тогда он становится верующим, но его религия бедная, так как не имеет храмов, писаний, догматов, обрядов и т. д. То есть она ничего не имеет материального в этом мире. Человек начинает верить в абстрактного Бога, называя Его разными именами. Причём людей, которые в нашей стране разуверились в атеизме гораздо больше, чем тех, кто идёт в Церковь и становится воцерковлённым прихожанином. Многие остаются за её порогом. Появляются верующие люди, которые ни в какие церкви не ходят, или, в конце концов, прибиваются к какой-либо традиции, но однажды возникшее состояние приобщённости к чему-то высшему у них остаётся навсегда.

О так называемой «Смерти Бога» начали говорить западные теологи ещё в XIX веке как результате развития индустриального общества. Об этом писал и Ницше. А ныне М.Эпштейн, говоря о России постатеистической, провозглашает: «Бог умер и теперь воскресает, причём именно в этой стране, которая первой в Новое время распяла его»
. 

Процесс возрождения всегда связан с религиозным творчеством. И бедная религия начинает отсчёт нового цикла религиозной истории, новой жизни Бога за пределами церковно-исторической традиции. В этом процессе духовного возрождения в России значительную роль играет появившееся в ХХ веке Учение Живой Этики, или Агни Йога. Она так же, как и теософия новой волны, сформировалась в результате деятельности тех же индийских мыслителей, которые руководили Е.П.Блаватской. Теперь их сотрудниками становятся члены семьи Рерихов, и адресовано это новое сокровенное знание было, в первую очередь, российскому человеку. А несколько ранее Рерихов эти же Учителя человечества, как их стали называть в мире, адресовали свои наставления американке Франчиа Ла Дью, которая совместно с Уильямом Дауэром возглавила в 1898 году в США некое ответвление от Американского теософского общества, названное «Храмом Человечества», которое существует и поныне в Халсионе (Калифорния). 

Объединяя все эти Учения, С.Р.Аблеев предлагает называть их новым философским гнозисом, или евразийским (эзотерическим) антропокосмизмом
. В основе этого философского течения лежат идеи индо-тибетского эзотерического гнозиса, а также две традиции антропокосмической мысли – нового теософского гнозиса и философской системы Учения Живой Этики. К первой из них относятся все работы Е.П.Блаватской, Ф.Ла Дью («Учение Храма», «Теогенезис»), индийских мыслителей («Письма Махатм»). Ко второй – корпус книг Учения Живой Этики (Агни Йоги), эпистолярные работы и философские дневники Е.И.Рерих, содержащие беседы с ней её Учителя, а также записи подобных бесед ученика Н.К.Рериха – Б.Н.Абрамова, изданные под названием «Грани Агни Йоги».

На мой взгляд, к этому же корпусу учений следует отнести и работы нескольких подвижниц духовного возрождения, работавших в условиях воинствующего атеизма в Советской России и названных Е.И.Рерих «Белыми Сёстрами России»
 [10]. Это К.Е.Антарова (1886–1959), перу которой принадлежат книги «Две жизни» и «Беседы Учителя», О.Б.Обнорская (1892–1957) – автор «Сада Учителя», А.Н.Чехова-Дервиз (1894–1985), написавшая книгу «Беседы друга», М.В.Дорогова (1887–1976) – автор «Книги Египта» и Н.М.Костомарова (1895–1980), работы которой пока не опубликованы, хотя и хранятся у доверенных лиц. Все они рассказывают в своих записях об опыте общения всё с той же группой индийских мыслителей. О двух последних из этих самоотверженных женщинах рассказал в своих книгах «Знаки Христа», «Непадшее Человечество» писатель и поэт В.М.Сидоров. Их знакомство с ним произошло тогда, когда шестидесятники мечтали построить в нашей стране социализм, а на исходе 70-х у них исчезли последние иллюзии о действительно возможном строительстве такого общества. В годы правления особенно Н.С.Хрущёва и Л.И.Брежнева осушают не только болота и получают никому не нужный торф, за что потом мы будем расплачиваться пожарами и смогами в 1972-м и 2010 годах, но и всячески иссушали религиозную жизнь в стране: уничтожали храмы, в церквах располагали зернохранилища и мастерские, устраивали публичные отречения от Бога священнослужителей и т. д.

Но попытка рационально, по-материалистически управлять привела к иррациональным результатам. Господствующая атеистическая традиция загнала людей в подполье, люди стали уходить вглубь себя. Появляются тайные священники и тайные монахини. Религиозная и духовная жизнь России не только погасла, но стала ещё более интенсивной, ибо на грани жизни и смерти и возникают искры подлинных откровений. 

Тексты, представленные в работах указанных духовных подвижниц, не носят, как правило, концептуального и мировоззренческого характера. Они содержат, в основном, этические и моральные наставления Учителей своим ученикам, рассказы о том, как следует проводить свой «серый», то есть обычный день. Иными словами, они подробнейшим образом раскрывали лишь некоторые грани Учения Живой Этики, и явились предтечей его в России, так как само Учение получило широкое распространение в нашей стране (исключая Прибалтийские республики) только в конце 80-х и начале 90-х годов прошлого века. 

Сегодня по теме эзотерического знания и Учения Живой Этики защищены десятки диссертационных работ, написаны и опубликованы многие сотни статей различных исследователей этого направления мысли. 

Термин «антропокосмизм» стал закрепляться в научных дискурсах. Впервые он был использован учеником В.И.Вернадского – Н.Г.Холодным. Среди современных исследователей этой точки зрения придерживается М.А.Можейко. Философ В.В.Казютинский предлагал свою классификацию «антропокосмизма». Он подразделял его на теоантропокосмизм (христиански ориентированные ветви космизма); антропокосмизм (научно ориентированные версии космизма); эзотерический антропокосмизм (версии космизма в русле идей Е.П.Блаватской, Е.И.Рерих, Н.К.Рериха); космическую философию К.Э.Циолковского и эклектические версии космизма
.

С.Р.Аблеев в основе формирования евразийского антропокосмизма, к которому он относит, как мы сказали, теософию новой волны и Агни Йогу, видит следующие философские течения: индо-тибетский буддизм; индийский этический спиритуализм (Махабхарата); классические даршаны (школы) индийской мысли – санкхья, санкхья-йога и веданта; натурфилософию китайского даосизма; античную философию (Пифагор, Гераклит, Платон, неоплатоники и др.); египетский и европейский герметизм; христианскую патристику (Климент Александрийский, Ориген и др.); христианскую гностическую философию (Валентин, Василид и др.); каббалистическую философию; европейский пантеизм и алхимическую мысль эпохи Возрождения; европейский философский рационализм Нового времени (Ф.Бэкон, Г.Лейбниц, Г.Гегель и др.)
.

Таким образом, истоки евразийского антропокосмизма лежат в космизме, философском гнозисе, эзотерической мысли и традиции йоги.

Философский гнозис эзотерического антропокосмизма, исходя из перечисленных его источников, помимо мировоззренческих концепций, содержит практические учения о духовной трансформации человеческой природы, предлагает способы использования психической энергии и взаимодействия человеческого разума с духовными силами космоса. По генезису своих идей и практик этот гнозис не может быть отнесён к какой-либо одной культуре или традиции, ибо его формирование происходило на пересечении культурно-исторических потоков как восточной, так и западной мысли. Поэтому совершено справедливо С.Р.Аблеев предлагает рассматривать его как «синтетическое, в некотором смысле феноменальное, явление познавательной и этической мысли, претендующее на особое место в духовной культуре современной цивилизации»
. И это он прекрасно доказал в своей монографии «Универсум сознания», которая выдержала уже два издания (в 2009 и 2010 гг.). Эта работа является в настоящее время самой глубокой и убедительной попыткой показать роль сознания в эволюции Вселенной, а также всё нарастающее и укрепляющееся в умах современных людей созвучие эзотерической мысли и новой науки. А кроме того, она является наиболее обоснованным ответом оппонентам Учения Жизни, как называли Агни Йогу – Живую Этику её авторы – индийские мыслители. И сегодня уже никто не сможет вычеркнуть это синтетическое мировоззрение из контекста современной космической мысли, востребованность которой с годами будет неуклонно возрастать.
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Аннотация: Статья посвящена проблеме сложной онтологической структуры природной реальности. Гипотеза многомерности физического и психического бытия рассматривается в контексте идей философии евразийского антропокосмизма XIX-XX столетий (теософия, Живая Этика) и современного естествознания. 

Abstract: The article is devoted to the problem of complex ontological structure of natural reality. The hypothesis of multidimensionality of objective and psychical reality is considered from the point of view of philosophy of Eurasian anthropocosmizm of XIX-XX centuries (Theosophy, Living Ethics) and modern natural studies. 

В связи с достижениями естествознания ХХ столетия давно решенная в рамках классической научной парадигмы проблема онтологической структуры природной реальности вновь стала притягивать внимание философов, физиков и психологов. Физика микромира и психология бессознательного начали подрывать некогда незыблемое убеждение академического мира в онтологической простоте и однородности природного мироздания, которое, как казалось многим естествоиспытателям, не имеет и не может иметь никакого иного бытия, кроме физического существования эмпирических объектов в трехмерном пространстве. Почти за столетие до возникновения первых физических моделей многомерных микрообъектов и за полвека до появления идеи многомерности в физике вообще, концепция многомерности космического бытия получила доктринальное оформление в философской традиции евразийского (эзотерического) антропокосмизма. В XIX-XX веках ее идеи параллельно развивались в русле европейской, индийской и американской теософии новой волны, а несколько позже – в философской системе Живая Этика. 

 Концепция многомерности универсума является одним из фундаментальных оснований всей философской картины мироздания антропокосмизма. Она может рассматриваться в трех взаимосвязанных между собой плоскостях. В онтологической плоскости, предполагающей существование каскада уровней природной реальности. В космологической плоскости, предполагающей структурный космогенез и глобальную онтологическую эволюцию многомерного универсума. И в антропологической плоскости, предполагающей многомерность человеческой природы и человеческого сознания. В зоне пересечения этих плоскостей находится проблема природы психической реальности. 

В целом у антропокосмистов она решается в русле онтологической концепции Платона, у которого мир эйдосов (нематериальных идей) образует самостоятельную идеальную реальность, имеющую онтологическую и каузальную приоритетность относительно материального мира вещей. Однако между онтологическими системами Платона и антропокосмизма все же нельзя поставить однозначный знак тождества. Теософы подчеркивают материальность всех уровней реальности и интерпретируют идеальное существование как бытие, имеющее хоть и предельно утонченную, но вполне определенную материальную субстратность. Кроме того, каузальная зависимость сфер многомерного космоса в философии антропокосмизма имеет более сложный и противоречивый характер, чем у Платона. 

Идеологи антропокосмическогогнозиса (Мория, Кут Хуми, Блаватская, Рерихи и др.) полагали, что без решения проблемы реальности практически невозможно дать ответы на фундаментальные вопросы, связанные не только с физическим миром, но и с сознанием. Сознание здесь является важнейшим атрибутом природного бытия. Онтологически оно неразрывно связано с космической субстанцией и потому имеет всеобщее существование на различных уровнях природной реальности во множестве форм своего эволюционного развития. Причем космологический и натурфилософский холизм антропокосмизма исключает непреодолимое деление бытия на материальную физическую и нематериальную психическую реальности. Физическая и психическая реальности имеют различный онтологический статус, но неразрывно связаны между собой как сферы единого космического универсума.

Представление о природной реальности в эзотерической философии основано на идее изначального метафизического единства физического и «тонкого» миров, структурности мироздания и теории «тонкой реальности» (Е.В. Зорина
). Эти вопросы изучались в работах Н.В. Башковой, Л.М. Гиндилиса, Е.В. Зориной, Н.Е. Самохиной и других российских исследователей. Все они подчеркивают важность концепции многомерной реальности для осмысления различной философской проблематики теософии и Живой Этики.

Исходный вопрос в контексте онтологии бытия-сознания можно сформулировать следующим образом: что есть истинная Реальность? Теософские ответы на него формулируются в зависимости от угла умозрения, а значит, не лишены определенного релятивизма. С метафизической точки зрения подлинной реальностью обладает только Абсолютное Бытие. Все порождаемое им приобретает лишь условную онтологическую реальность, обозначаемую в антропокосмизме индийским философским понятием «Майа». Оно означает объективную космическую иллюзию бытия. «Все, что имеет бытие, - подчеркивает Е.П. Блаватская в «Тайной Доктрине», - исходит от Абсолюта, который …стоит, как Одна и Единая Реальность – следовательно, все чуждое этому Абсолюту…должно быть Иллюзией»
. Однако из этого утверждения вовсе не следует, что проявленное из Абсолюта космическое бытие не имеет никакой реальности. Можно сказать, что это Реальность относительной или условной онтологии, которая не должна восприниматься в русле крайнего субъективного идеализма, трактующего мир в качестве идеального продукта индивидуального сознания. 

Эзотерическая философия рассматривает природную Реальность как объективную реальную иллюзию. По своим мировоззренческим акцентам она сближается с философским реализмом и дистанцируется от дуализма, теизма и других видов теологической метафизики. Этот момент отмечается, в частности, Е.В. Зориной, по мнению которой, эзотерическая метафизика представляет собой попытку создания реалистической философии, применяющей рационально-мистические способы своей аргументации
. Причем теософская онтология реальности опирается на нетеологическую индийскую и тибетскую метафизику (буддизм, санкхья, веданта) с ее абстрактными философскими понятиями («Парабраман», «Пуруша», «Пракрити», «Мулапракрити», «Сат», «Акаша», «Нирвана», «Паранирвана», «Свабхават»), исключающими присутствие в природе или за ее пределами сознательного божества. 

Таким образом, эзотерическая философия рассматривает Абсолютную Реальность и периодически порождаемую ей Относительную Реальность. Первая из них есть необусловленное ноуменальное Ничто, содержащее в себе потенциальности всякого Бытия и Движения. Вторая представляет собой объективное природное бытие, то есть космический универсум. В идейном контексте постклассической научной парадигмы Относительная Реальность космического бытия может быть истолкована как периодически возникающая пространственно-временная флуктуация космологического вакуума. Очевидно, что отмеченные философские постулаты эзотерического антропокосмизма во многом созвучны современным научным моделям происхождения Вселенной и вполне вписываются в рациональный дискурс космологических и физических теорий.

Наиболее сложным для современного философского сознания является, по всей видимости, теософский тезис о природном бытии как объективной иллюзии. Западная философская традиция, как правило, обосновывала материальную реальность природного мира и долго не воспринимала восточные постулаты об иллюзорности проявленного космического бытия. Материя в классической и неклассической научно-философских картинах мира представляла собой незыблемую основу мироздания. Однако в ХХ столетии по этой основе был нанесен сокрушительный удар. Причем совершенно с неожиданной стороны – с теоретических позиций новой релятивистской и квантовой физики. Таким образом, восточная метафизика получила поддержку со стороны естествознания, известные представители которого все чаще стали усматривать явные параллели между мистическими доктринами реальности и достижениями физики и глубинной психологии (Д. Бом, Ф. Капра, М. Талбот, Дж. Уилер, В.Л. Лесков, А.Е. Акимов, Г.И. Шипов, А.П. Дубров и др.).

В качестве иллюстрации можно отметить две стремительно набирающие вес парадигмы постклассической физики – голографическую концепцию и концепцию физического вакуума, в которых с разных сторон переосмысливается материальная незыблемость физической реальности. Дэвид Бом, талантливый ученик Эйнштейна и один из авторов голографической парадигмы, приходит к выводу о том, что реальная действительность не существует и Вселенная в своей основе является гигантской Суперголограммой
. Объясняя результаты доказательства теоремы Белла (превышение скорости света микрочастицами) он подчеркивал, что элементарные частицы взаимодействуют на любом расстоянии вовсе не потому, что они обмениваются таинственными сигналами (как ранее предполагалось многими физиками), но в силу того, что их разделенность в пространстве является иллюзией. Это может означать, что на неизвестном более глубоком уровне реальности все микрочастицы являются не отдельными физическими объектами, а продолжениями единой континуальной основы бытия
. Таким образом, концепция атомизма мироздания (линия Левкиппа-Демокрита) уступает место концепции континуального онтологического единства бытия (линия Пифагора-Платона).

Во многом соответствует этим представлениям и парадигма физического вакуума, активно разрабатываемая зарубежными и отечественными исследователями. В ее теоретическом контексте микрочастицы воспринимаются в качестве сложным образом структурированного или возбужденного пустого, но многомерного пространства (Г.И. Шипов
). В философском смысле это означает, что материальность физического бытия является только видимостью, так как сама материя есть пространственное образование – Пустота или Ничто.

Философски осмысливая подобные тенденции естествознания, некоторые западные теоретики делают недвусмысленные выводы об иллюзорности природы мироздания (М. Талбот
), что, разумеется, имеет явное созвучие онтологии евразийского антропокосмизма. Однако у Майкла Талбота голографическая парадигма интерпретируется в русле философии герметического ментализма: Вселенная есть гигантский Разум. Разделяются ли подобные убеждения в теософии и Живой Этике? Однозначно ответить на этот вопрос сложно. Мы склоняемся к точке зрения, согласно которой ментализм в онтологии антропокосмизма все же присутствует, но в другой – намного более мягкой, нежели у Талбота, форме. Здесь нужно принимать во внимание, что в теософской доктрине основанием бытия является вовсе не Разум как таковой, но Абсолютная Реальность, предполагающая потенциальное Сознание как атрибут субстанции и Разум, как результат космической эволюции Сознания. Однако в целом естественнонаучная голографическая метафора вполне соответствует древним эзотерическим постулатам «Все во всем» и «Человек есть микрокосм», разделяемым апологетами нового гнозиса.

Идея иллюзорности физического бытия, внедряемая в современную науку не только метафизической философией и теоретической физикой, но и эмпирической информатикой, приводит к переосмыслению понятия объективной реальности в сторону отрицания самой объективности. Она начинает растворяться во множестве субъективных реальностей, приобретающих свой онтологический статус и подрывающих представление о реальности вообще (В.И. Самохвалова
). Если ранее альтернативой физической реальности выступала только реальность духовная или психическая
, то с возникновением виртуальной киберреальности онтология мироздания стала явно сложнее, а проблема реальности как таковой приняла более туманную форму. Имеет ли киберпространство какой-либо онтологический статус? Многим захочется ответить «нет» и поставить на этой, казалось бы, псевдопроблеме философскую точку. В таком случае, нам не избежать ответа еще на один вопрос: где находится сознание человека, когда он погружается в виртуальную компьютерную реальность и уже с трудом отличает ее от реальности физической? Подобные вопросы обостряют проблему философского осмысления реальности вообще и, безусловно, требуют своего разрешения.

В философии антропокосмизма проблема альтернативных реальностей решается на основе концепции онтологической многомерности бытия. Порождаемое Абсолютом космическое бытие, как было отмечено выше, рассматривается в качестве природной иллюзии, но иллюзии объективной, то есть существующей помимо и вне человеческого сознания. Иллюзорность манвантарического Космоса должна пониматься относительно Вечности Абсолютной Реальности, но никак не относительно эмпирического и рационального восприятия разумного существа. Теософия постулирует онтологическую структуризацию природного бытия в процессе космогенеза, что приводит к формированию сложноорганизованной реальности – единой в своей сущности, но многомерной в формах своего проявления и существования. 

Со стороны современной физики и психологии к подобным выводам о сложной диалектике реальности и иллюзорности бытия приходят и некоторые современные исследователи. Так, в частности, Дж. Уилер полагает, что мир реален только в том смысле, что он объективно существует для человеческого разума, но не является проекцией последнего. Таким образом, Разум и Материя сосуществуют. Причем материальный мир не порождается индивидуальным разумом, а координируется с реальностью этого разума
.  

В таком случае, как же соотносятся материальная и идеальная реальности? Для антропокосмической парадигмы характерны онтологизация идеальной реальности и включение ее в многомерное космическое бытие. Это означает материальность идеальной реальности, материальность психического мира и материальность космического сознания. Но эта материальность кардинально отличается от материальности физической. Для ее определения Живая Этика использует метафорические понятия «Тонкий Мир», «Огненный Мир», «тонкая материя», «огненная материя», «тонкая реальность». Причем понятие материи в эзотерической философии приобретает интегрально-метафизическое значение (Е.В. Зорина
), предполагающее онтологическое многообразие форм, видов и состояний космической субстанции. 

Тонкие и огненные формы материи – это, по всей видимости, уже не дискретное вещество, но некие разновидности континуальных физических полей. В таком случае, опираясь на достижения естествознания, тонкую реальность можно интерпретировать в качестве многомерного пространственно-временного континуума, обладающего более высокой топологической метрикой, нежели четырехмерный физический континуум. Поэтому у антропокосмистов идеальное бытие не менее реально, чем бытие плотное материальное (Н.В. Башкова
). Но эта идеальная реальность имеет совершенно другой онтологический порядок. Это чистое ментально-психическое существование – астральный и ментальный миры (Е.П. Блаватская), ноосфера (П. Тейяр де Шарден), внутренний космос (Д.Л. Андреев), архетипы коллективного бессознательного (К. Юнг), космическое бессознательное (Д. Судзуки), космическое сознание (Э. Фромм). Эмпирическое постижение ментально-психической реальности предполагает внесоматическую активность человеческого сознания, которая развивается психотехникой йоги или иными мистическими практиками. В этом смысле Живая Этика - Агни Йога представляет собой не только философскую теорию многомерной реальности, но и прикладную йогическую систему познания и освоения Тонких Миров.

В одном из своих писем к ученикам Е.И. Рерих
 интерпретирует индуистское метафизическое понятие «Майа» применительно к проблеме тонкой реальности в качестве закона относительности. Иначе говоря, трансфизическая реальность как идеальное бытие существует не абсолютно, но относительно человеческого сознания, которое раскрывает или закрывает воплощенному индивидуальному духу многомерные миры психокосмоса. Жизнь в Тонком мире, несмотря на всю его реальность, отмечала она, «может быть очень смутной для малосознательного и неустремленного духа». В таком случае, можно сказать, что «все жизни, все миры постольку реальны, поскольку наше сознание может вместить условия их»
. 

Примечательно, что Живая Этика отходит от традиционного индуистского представления о соотношении материального и духовного бытия, в котором духовные миры наделяются более высокими онтологическим и аксиологическим статусами, а материальные миры расценивается в качестве нереального или иллюзорного существования. В этом вопросе философские акценты антропокосмизма в чем-то напоминают культурную идеологию эпохи европейского Возрождения, в котором человеческий дух после религиозной аскетики Средневековья открывает для себя ценность земной жизни. Однако в Живой Этике ценность земного бытия возникает не от угнетенного и рвущегося на свободу неизжитого гедонизма, но диктуется целями космической эволюции сознания. «Не следует рассматривать нашу жизнь на земном плане, - писала Е.И. Рерих, - как нереальную или менее реальную, нежели в других мирах. Ибо лишь земная жизнь дает нам основу для дальнейшего усовершенствования и сознательного существования в мире Тонком»
. Этой «основой» в философии антропокосмизма является развитое сознание и высокий потенциал психической энергии, становление и эволюция которых происходит в условиях объективной физической реальности.

Итак, евразийский философский гнозис воспринимает космическое бытие как единую, но многомерную онтологическую реальность. При самом общем теоретическом анализе ее можно условно разделить на реальность физическую и реальность трансфизическую. Последняя представляет собой духовное, психическое или идеальное бытие, не лишенное определенного материального субстрата, вне которого всякий дух, как писал Кут Хуми, становится «химерой». В концептуальных теософских источниках и философских текстах Живой Этики развивается онтологическое учение о многомерном космосе. И хотя оно не имеет достаточной системности и теоретической законченности, его место в философии антропокосмизма является крайне значительным.

Главная идея онтологии и натурфилософии антропокосмизма – существование онтологических мегапаттернов (структур, сфер или планов) многомерной космической реальности. Махатмы полагали, что космическое бытие объединяет видимые и невидимые уровни существования. Физическая Вселенная представляет собой лишь один из них. В статье «Изучение свойств человека», составленной на основе записей бесед с Махатмой Морией, Елена Рерих писала: «Мир полон невидимых реальностей»
. В процессе космогенеза многомерные сферы бытия формируются на основе различных материальных субстратов и наполняются как физическими, так и духовными формами жизни. 

Идея широкого многообразия различных форм и видов материи проходит красной нитью через все философские источники антропокосмизма. Очень четко, в частности, она была сформулирована в середине ХХ столетия в записях посланий Махатм, сделанных Б.Н. Абрамовым. Все сущее, отмечал он, материально. «Но материю надо понять широко, беспредельность во всем, а также и в градациях и утончении видов материи…»
. Крайне важный вывод, который следует из подобных утверждений, состоит в том, что философия антропокосмизма кардинально расходится с теологическими представлениями об онтологии трансфизической реальности. А именно, она опровергает теологический тезис о нематериальности высшей реальности и возвращает ее в сферы природного бытия. 

В «Тайной Доктрине» для определения онтологических мегапаттернов (термин автора – С.А.) применялась терминологическая база классической индийской метафизики. Следуя древней традиции, Е.П. Блаватская выделяла семь главных уровней космического бытия: Атма, Алайа, Махат, Фохат, Джива, Астрал, Пракрити
. Первый из них (Атмический уровень) представляет собой высшую духовную реальность или аурическую оболочку проявленного Космоса. Последний из них (Пракритический уровень) есть физическая природа. Три высших уровня (Атма, Алайа, Махат), полагала Блаватская, недоступны человеческому сознанию и представляют собой недифференцированное бытие. Они образуют трансцендентный ноуменальный космос, онтологически существующий над эволюционными цепями планетарных миров. Эволюция планет и сопряженной с ними жизни осуществляется на четырех нижних планах космического бытия (Фохат, Джива-Фохат, Космический Астрал, Пракрити)
. Причем каждый из главных космических уровней бытия имеет дальнейшую семеричную онтологическую стратификацию. 

Таким образом, интегральная космическая реальность в теософии предстает сложной онтологической «матрешкой», структуры которой, по всей видимости, формируются не просто слоями физической плотности материи, но различными состояниями самого пространственно-временного континуума. От его свойств, как следует из современных физических теорий, зависят всевозможные материальные образования. Космическое Сознание у Блаватской так же соотносится с уровнями природной реальности. Иными словами, оно пребывает на всех семи основных космических планах бытия
. Однако потенциально доступными для развитого человеческого сознания
 являются только четыре нижних плана
. Мы полагаем, что эту доступность надо понимать как в когнитивном, так и психо-витальном смыслах.

В текстах Живой Этики - Агни Йоги и эпистолярных работах Е.И. Рерих теософская метафизическая терминология не нашла широкого применения. Она вытесняется альтернативной понятийной базой, в которой присутствует изрядная доля символизма и метафоризма философского дискурса. Чем это можно объяснить? Теософский язык, впитавший множество индийских и тибетских философских понятий и технических терминов оказался довольно сложным для многочисленных последователей Сокровенной Мудрости на Западе и Востоке. Этот язык предполагал крайне широкий культурный кругозор и глубокие философские познания, чем, очевидно, отличался далеко не каждый апологет нового этико-философского гнозиса. Философский язык Живой Этики – Агни Йоги, конечно, так же не лишен восточной терминологии и оригинальной стилистики. Однако по многим своим параметрам он оказался проще и доступнее языка теософского текста XIX века.

Так, в частности, теософская семиуровневая система онтологических мегапаттернов космической реальности в Живой Этике трансформируется в более простую трехуровневую модель. Эти уровни реальности называются «Плотный мир», «Тонкий мир» и «Огненный мир». Однако применение альтернативной терминологической базы не следует рассматривать как опровержение основополагающих теософских идей. Теософия новой волны и Живая Этика - Агни Йога явились различными культурными инкарнациями эзотерического философского гнозиса и имели явную историческую, доктринальную и этическую преемственность. Меняя свои внешние культурные оболочки, по крайней мере, на протяжении XIX и XX столетий, философский гнозис сохранял свою идейную сущность и фундаментальные философские постулаты.

Плотный мир представляет собой онтологическую сферу физической реальности – видимую Вселенную, относительно доступную современным методам научного исследования. Тонкий и Огненный миры объединяют многочисленные сферы трансфизической реальности – недоступное чувственному и лишь частично доступное рациональному познанию ментально-психическое бытие. В философских дневниках Е.И. Рерих отмечается, что Тонкий мир включает в себя все слои мира Астрального и некоторые сферы мира Ментального. Огненный мир соответствует миру Духовному и высшим уровням мира Ментального. Применяемое иногда в книгах Живой Этики понятие «Высший мир» соотносится с высшими сферами мира Огненного
. Эволюция жизни и сознания в космосе начинает спиральное движение из интегральной трансфизической реальности и погружается в материальные сферы физического бытия. Пройдя цикл предельного уплотнения и дифференциации в Плотном мире, эволюционный импульс начинает обратное движение к высшим онтологическим состояниям Космоса. Таким образом, цель циклов космической эволюции в антропокосмизме интерпретируется как доведение духа в его полном сознании до Огненного мира
. 

Почему Живая Этика - Агни Йога использует троичную стратификацию уровней космической реальности и человеческого Микрокосма
? Во-первых, она оказалась наиболее удобной для практической йоги. И здесь Агни Йога лишь следует древней традиции. Во-вторых, кросскультурная эзотерическая традиция одним из основных символов Макрокосма и Микрокосма принимала пирамиду, следствием чего явилось деление Мироздания на три сферы бытия, а человеческой сущности на три естества. Вершина космической пирамиды – это Мир огненный. Центральная часть пирамиды – это Мир тонкий. Основание пирамиды – Мир плотный. Природа или состояние субстанции каждого Мира отличается от естества другого
. Однако все Миры являются материальными и не должны рассматриваться как «сверхъестественные» и «потусторонние». Очевидно, что в этих вопросах теоретики антропокосмизма не только выступают с материалистических позиций, но также придерживаются недвусмысленного гносеологического оптимизма, научного мировоззрения и научной методологии познания. «Сверхъестественного и потустороннего ничего нет. Есть изученное и постигнутое человеком и не изученное и еще не постигнутое им. Все можно доказать научно, если сознание расширено и достаточно готово»
. 

Здесь налицо явное мировоззренческое расхождение догматической теологии и философского гнозиса. Теологическая метафизика, как правило, являлась непримиримым оппонентом научного познания по многим фундаментальным проблемам. В Новейшей истории исключение составляют лишь концепции так называемого «научного креационизма», в которых предпринимались попытки подвести под метафизические догматы фундамент достижений естественных наук. На этом фоне мировоззренческое сближение нового этико-философского гнозиса с наукой не вызывает никаких сомнений. Еще в XIX столетии выдающийся индийский мыслитель Кут Хуми писал своим английским корреспондентам: «Современная наука наш лучший союзник. Несмотря на это, обычно эта самая наука употребляется, как оружие, чтоб разбить ей наши головы»
. Проблема идейных взаимоотношений науки и гнозиса сохраняет свою остроту до сих пор. Этико-философский гнозис (развитием которого в XIX-XX веках явилась идейная традиция антропокосмизма) на современном этапе истории вынужден вести мировоззренческие дискуссии, так сказать, на два фронта. С одной стороны он атакуется ортодоксальной теологией. С другой – академическими апологетами умирающих научных парадигм. Однако это никак не отменяет научных интенций и эвристических потенций современной гностической мысли, по крайней мере, в ее антропокосмистской идейно-философской инкарнации.

Идея многомерной реальности теперь уже не является исключительной теоретической прерогативой эзотерической метафизики и осмысливается научным сознанием почти целое столетие. Прежде наиболее масштабно она была представлена в философских работах мыслителей религиозной ориентации. В русской философской традиции, например, у П.А. Флоренского, это представление о «пневматосфере», а у Д.Л. Андреева – это «внутренний космос». Но здесь мы бы хотели проанализировать не столько философское восприятие многомерности бытия (эта проблема уже осмысливалась российскими авторами
), сколько позицию естественных наук. Мы полагаем, что наука в ХХ столетии выходит к идее многомерности бытия с трех различных сторон. Во-первых, со стороны физики микромира. Во-вторых, со стороны психологии бессознательного. В-третьих, со стороны междисциплинарной концепции ноосферы. 

Представление о ноосфере явилось сначала в качестве абстрактного плода чистой научной интуиции Леруа, Тейяра де Шардена и Вернадского, не имевшей в первой половине ХХ века какого-либо серьезного обоснования и жесткой теоретической необходимости. В то же время физика и психология начинают включать идею многомерности в свои теоретические модели под явным давлением теоретических проблем и эмпирических достижений. Фактически это означает, что объяснение природы микрочастиц и сознания оказывается невозможным без предположения о сложной онтологической стратификации физической и психической реальности. Более того, нарастающее стремление включить сознание в физическую картину мира свидетельствует о том, что физическая и психическая реальности имеют неразрывную взаимосвязь и являются лишь частными случаями еще мало осмысленной в своей многомерной сложности интегральной космической Реальности.

В современной физике идея многомерности пространства уже никого не удивляет и воспринимается в качестве эффективного теоретического конструкта, позволяющего объяснять свойства микрочастиц и принципы физических взаимодействий. Важнейшую роль эта идея играет, в частности, в теории Великого объединения (ТВО) и теории суперструн (ТС). Основы геометрической парадигмы в физике ХХ столетия, как известно, были заложены Альбертом Эйнштейном. Он полагал возможным построить единую теорию физических полей
, в которой все силы природы являлись бы проявлением единой силы, связанной с геометрическими свойствами пространства-времени. 

В 1921 году этот подход был реализован в теоретической модели польского физика Теодора Калуцы, который сумел привести к единому знаменателю гравитацию и электромагнетизм. Основу его модели составила идея о том, что электромагнитные силы являются разновидностью гравитации в ненаблюдаемых измерениях физического пространства. Он постулировал четырехмерное пространство и мономерное время, которые совместно представляли пятимерный пространственно-временной континуум. В 1926 году шведским физиком Оскаром Клейном было преодолено главное теоретическое затруднение теории Калуцы, связанное с фактической ненаблюдаемостью дополнительного пятого измерения. Клейн предположил, что пятое измерение не проявляется в макромире и «свернуто» до предельно малых размеров. То есть фактически существует только в микромире
. Таким образом, Калуца и Клейн, следуя геометрической парадигме Эйнштейна, заложили основы многомерных теорий физики ХХ-XXI столетий. 

Новый импульс к развитию идеи Калуцы-Клейна получили в 70-е годы ХХ века в контексте новых теорий Великого объединения и супергравитации
. Так, например, в рамках одного из вариантов ТВО пространству-времени приписываются одиннадцать измерений. Все силы природы интерпретируются как проявление структуры пространства-времени. Гравитация обусловлена кривизной четырхмерного пространства-времени. Другие физические силы являются следствием кривизны пространства более высокой метрики. Кроме того, в теориях типа Калуцы-Клейна не только физические взаимодействия связываются с многомерным пространством, но и микрочастицы рассматриваются в качестве возбуждений пространства с одиннадцатимерной геометрией
.

Одной из разновидностей физических теорий типа Калуцы-Клейна является теория суперструн, возникшая в 60-е годы ХХ века при попытках изучения внутреннего строения адронов, и активно развивающаяся в настоящее время (М-теория). Это направление в начальный период разрабатывалось английским теоретиком Майклом Грином и американским физиком Джоном Шварцем. В 80-е годы оно получило широкую поддержку среди других физиков-теоретиков. В этой теории микрочастицы рассматриваются не как точечные образования, а как объекты, имеющие пространственную протяженность и представляющие собой нечто вроде вибрирующей микроструны
. Математический аппарат теории опирается на десятимерное пространство-время. Дополнительные размерности считаются компактифицированными (свернутыми вовнутрь) на уровне микромира
. Таким образом, современная физика не просто допускает идею многомерности пространства, но фактически базируется на ней в фундаментальных теориях микрочастиц и Великого объединения. Эта идея позволила эффективно преодолеть сложные теоретические затруднения и теперь приобретает статус серьезного постулата.

В психологии одним из первых представление о сложной стратификации психического мира личности сформулировал Зигмунд Фрейд. До него сознание, как правило, воспринималось в качестве психической плоскости. Например, в модели В. Вундта сознание интерпретировалось как поле с концентрическими окружностями. В центре он помещал ясные и отчетливые представления сознания. На периферии – смутные и малоосознанные
. Фрейд пошел дальше и начал рассматривать психику как сложную идеальную структуру, включающую несколько глубинных слоев: низшее бессознательное (Оно), сознание (Эго), высшее бессознательное (Супер-Эго). Модель Фрейда во многом напоминает психологические концепции классической и буддийской йоги, в которых проводилась мысль о сложной психической стратификации и различных состояниях сознания человека. Однако у Фрейда, в отличие от Патанджали и Вьясы, еще нет четкого представления о многомерной онтологии психической реальности. В западной философии и психологии такие представления начинают активно развиваться с середины ХХ века, стимулом к чему выступает проблема бессознательного с его многочисленными феноменами, не получившими удовлетворительного объяснения в классических концепциях психологической науки.

В отечественной психологии одна из наиболее интересных концепций многомерной психической реальности разрабатывалась В.В. Налимовым и Ж.А. Дрогалиной. Сейчас ее называют вероятностной или семантической моделью бессознательного. Налимов и Дрогалина полагают, что сознание человека существует не в качестве изолированной идеальной реальности в пределах физиологической капсулы, но погружено в некую трансперсональную «семантическую реальность», которая выходит за когнитивный периметр современного естествознания
. Семантическая реальность интерпретируется как многомерное психическое пространство бессознательного – многообразное в своих проявлениях и, вместе с тем, целостное по своей природе. Бессознательное в качестве «семантических полей» связано не только с каждым конкретным человеком, но присуще также всему человечеству как целому. Из чего делается вывод о «реальном существовании семантической вселенной»
, то есть особой мегакосмической реальности, нетождественной реальности физической.

«Семантическая вселенная» Налимова выводится за периметр физических пространственно-временных условий. Обоснованием чего служат такие психические феномены, как измененные состояния сознания, временная и пространственная неупорядоченность сновидений, различные психические ретроспекции сознания. Таким образом, «семантическая реальность» является инвариантной относительно процессов, развивающихся в эмпирическом мире физических объектов, и, фактически, имеет архетипическую природу
. Трудно не заметить, что «семантическая реальность» Налимова по многим своим аспектам соответствует «Тонкому миру» антропокосмизма.

В настоящее время идея многомерной реальности с позиций психологии активно разрабатывается в русле голографической парадигмы сознания. Многие сторонники идей Бома и Прибрама допускают сложную онтологию физической или психической реальности. Более того, существует убеждение, что голографическая модель откроет перспективы разработки «физики сознания», с помощью которой можно будет исследовать «другие уровни существования» (Ф. Вольф, М. Талбот
).

Первая серьезная разработка концепции ноосферы, как известно, была предпринята В.И. Вернадским
. Однако у него ноосфера еще не имеет явной онтологизации в психическом или физическом аспектах. Онтологический аспект понятия «ноосфера» начинает появляться в конце ХХ века в работах исследователей русского космизма (Н.В. Башкова, С.Г. Семенова). У Семеновой ноосфера предстает в качестве «тонкой, духовно-спиритуальной оболочки»
. Башкова рассматривает ноосферу в русле идей антропокосмизма Живой Этики, то есть соотносит ее с трансфизической реальностью Тонкого и Огненного миров
. Идея онтологизации ноосферы находит широкий отклик среди современных исследователей, которые все чаще отходят от чисто абстрактного представления о «сфере разума» и начинают отождествлять ее с психическим слоем бытия в структуре многомерного универсума.

Таким образом, философская идея онтологических мегапаттернов космической реальности следует в фарватере развития новых парадигм современного естествознания и получает теоретические и эмпирические аргументы в свою пользу со стороны физики и психологии. Обширный эмпирический материал, посвященный проблеме исследования тонкой реальности, был обобщен в монографиях и статьях Г.Н. Дульнева
, А.П. Дуброва
, А.Е. Акимова и В.Н. Бинги
, В.С. Поликарпова
, А.В. Боброва
, Л.Б. Болдыревой и Н.Б. Сотиной
, а также других российских авторов. Мы полагаем, что философская концепция многомерной реальности способна явиться серьезной теоретической основой современных моделей мироздания, а также сущности и механизмов активности сознания
.
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Концепция Новой Науки в Учении Живой Этики 
и основания новоевропейской философии и науки
В статье идёт речь о формировании концепции Новой Науки, характеристики которой указаны в Учении Живой Этики. Показано, что идеи наследия семьи Рерихов обладают эвристическим потенциалом для учёных.
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В рериховском наследии, в предсказаниях будущего мирового развития, которые были сделаны  членами этой необычной семьи, огромная роль принадлежит науке. Общеизвестно положение Живой Этики о вхождении новых эволюционных достижений и возможностей человечества в современную культуру через науку. То, с чем не справилась в своё время религия, должна теперь сделать новая наука. Концепция новой науки ключевая для Учения в целом, поэтому представлена она во всех книгах Живой Этики, письмах Е.И.Рерих, а также письмах и научных исследованиях других членов семьи Рерихов. Особое  место эта концепция занимает в работах Е.И.Рерих, частично опубликованных во втором издании сборника «У Порога Нового Мира»
.

  Понятие Новой Науки раскрывается в Учении Живой Этики через понятие психической энергии. Речь идёт о науке одухотворённой, о науке использующей колоссальный потенциал человеческого микрокосма. Для культуры западной, культуры европейской не характерен энергетизм типичный для культур Востока (индийские праны, связующие мир человека с Вселенной, китайская энергия «ци», перемещающаяся по меридианам, входящим и выходящим за пределы плотного физического тела человека и т.п.). Знания о возможностях воздействия сконцентрированной человеческой мысли на окружающее пространство до поры до времени были скрыты для внешней экзотерической европейской культуры. В древнегреческой философии классического периода психотехники, связанные с воздействием мыслью, судя по сохранившимся сочинениям и фрагментам сочинений, отсутствовали. Если и искать у греков энергетизм и психотехники,- то искать их в более поздних герметических сочинениях и теургии неоплатоников. Классическая греческая философия, определившая позднейшее развитие европейкой культуры, рациональна
, логична, доказательна, но она не имела понятия соответствующего понятию «психической энергии» Учения Живой Этики
. Философия Платона в частности была направлена на воспитание культуры мышления, но не содержала каких-либо психотехник работы мыслью. «Христианской йогой» называют иногда психотехники исихазма. Сопоставление присущих христианской традиции «огненных» феноменов  внутренней духовной работы верующих со ступенями духовных достижений описанных в Живой Этике требует специального обстоятельного исследования. Представляется в этой связи, что психотехники и не могли быть распространены в христианской культуре с её восходящим к ветхозаветным представлениям идеалом угождения Богу. Не стоит ставить знак равенства между Учением Христа
 и христианской культурой, воспитывавшей  в человеке рабское угодничество, подчинение властям как якобы Богом данным и принятие всех традиций и обычаев, якобы содержащих восходящую к Христу и его апостолам чистоту Учения. Идеал угодничества несовместим с обретением духовных сил, требующим чувства собственного достоинства. Христианство, легитимировавшее феодальный уклад жизни в средневековой Европе, всегда противилось обретению человеком могущества духовных и психических сил. Полностью свести объяснение сверхспособностей некоторых людей одержимостью силами тьмы христианам никогда не удавалось. Известно, к примеру, изумление апологета раннего христианства Иустина Мученика реальными и многочисленными чудесами, совершаемыми неопифагорейцем Аполлонием Тианским, в то время как чудеса Христа сохранялись лишь в преданиях. Алхимику Парацельсу
, розенкрейцерам, масонам приходилось прятать учение о могуществе человеческой сконцентрированной мысли под распространёнными христианскими представлениями. У истоков  европейской культуры было и альтернативное Учение, содержавшееся в трактатах герметического корпуса
, но после непродолжительного возрождения интереса к герметизму
 в XV-XVI веках, стараниями Ф.Бэкона и других пропагандистов экспериментального познания и покорения природы герметические идеи были надолго оттеснены на периферию культуры. 

Новоевропейская философия фактически начинается с уравнивания познавательных способностей людей
, с формирования методичного мышления в качестве образца ориентированного на аксиматико-дедуктивные математические системы. Хорошо известно, что математизировал физику впервые Галилей
, а Декарт дал метафизическое обоснование специфической новоевропейской свободе, - самоудостоверяемому самоопределению нового человека, в распоряжение которого перешло всё сущее
. Классики новоевропейской философии и науки – люди глубоко верующие в математическую красоту, гармоничность сотворённого Богом мира, однако вера эта уже не средневековая, а помышляющая о разумной переделке этого мира. Для новоевропейских мыслителей одной ногой ещё опирающихся на фундамент теологических представлений, в Священном Писании ищущих не сколько путь к спасению души, столько подтверждение правильности своих научных поисков, наука – это прославление замысла Творца этого мира. Вместе с тем на Бога выдающиеся учёные Нового времени вынуждены ссылаться, когда рациональные аргументы заканчиваются,-  к примеру, источником всякой силы, согласно Декарту, является трансцендентный по отношению к природе, понимаемой как бесконечно простирающееся математическое тело, Бог. Ньютон, в свою очередь критиковавший Декарта за отождествление материи с пространством и изгнание из природы всего, что не сводится к протяжению и механическому движению,  всё-таки, вынужден был ссылаться на всесилие Бога-Творца при объяснении силы тяготения, которая не может быть объяснена в рамках механики. Распространённой является точка зрения, согласно которой именно христианское отношение к природе как к объекту господства со стороны человека лежит в основе как новоевропейской науки, так и выросшей на её базе техногенной цивилизации. В книге «Бытия», пусть здесь он и не «смертный Бог» герметизма, человек, тем не менее, поставлен необычайно высоко, он призван владычествовать над всем сущим на земле: «Наполняйте землю, обладайте ею, и владычествуйте над рыбами морскими, и над птицами небесными, и над всяким животным, пресмыкающимся на земле»
. Однако, согласно библейским представлениям, человек после грехопадения утратил ту первоначальную чистоту, которая была источником его силы и  сочувственной близости ко всякой живой твари на земле. Острота переживания первородного греха, видимо
, помогала сохранять то чувство огромной дистанции между небесным и земным, которое на протяжении всего средневековья сохраняло аристотелево разделение на небесный и земной миры, каждый из которых подчинён своим законам. Между тем христианская  догматика наряду с идеей творения абсолютным в своих возможностях, трансцендентным всему смертному и уничтожимому, Творцом этого мира содержит ещё более сильный догмат, ослабляющий античное противопоставление небесного и земного миров – догмат о Боговоплощении. Иисус Христос, Сын Божий, есть в то же время сын человеческий – тем самым Небо как бы спущено на землю, или, что то же самое земля поднята на Небо. Несмотря на этот догмат, казалось бы, разрушавший античные представления о Боге, мире и человеке аристотелевский космос просуществовал на протяжении почти полутора тысячелетий наряду с верой в то, что Бог воплотился в человека. 

Математическое и экспериментальное естествознание стало возможно, когда была снята принципиальная граница между небесным и земным. Аристотелев запрет применять математику к исследованию природных явлений объясняется тем, что в представлениях характерных в целом для античной науки, математические законы, т.е. постоянные и точные соотношения, имеют место лишь там, где нет материи, изменчивой и текучей, или по крайней мере где она предстаёт уже почти идеальной – в виде эфира. Считалось, что математика не соответствует миру, некогда возникающего и неизбежно уничтожимого, где не существует чего-либо вечного.
 Аристотелева физика, хотя и имела конкурентов как в античные времена, так в эпоху зрелой схоластики, оставалась наиболее влиятельной вплоть до Галилея. Движения в ней различались на естественные (совершаемые по наиболее прекрасным круговым траекториям движения небесных тел в эфире, не требующие затрат энергии) и искусственные (которые требовали затрат энергии, и могли на какое-то время переместить тело в несвойственное ему от природы положение, при этом неизбежно порядок в природе постепенно восстанавливался – «огонь» и «воздух» устремлялись к своему «естественному месту» на периферию мироздания, а «земля» и «вода» устремлялись в сторону центра нашей планеты). Наряду с разрушением границы между «надлунным» (с его идеальным эфиром и идеальными движениями) и «подлунным» мирами необходимо также было отказаться целевой аристотелевской причины. Переосмысление этих представлений происходит в поздней схоластике и у мыслителей Возрождения. Схоластическая физика начиная с XIII-XIV вв. ищет действующие причины там, где Аристотель указывал на причины целевые. В новоевропейской физике нет понятия «природы» того или иного тела, объясняющей его свойства. В XVII в. произошло если не отождествление, то максимальное сближение природного и искусственного, преобладающими представлениями о мире стали механистические. Для астрологии и натуральной магии эпохи Возрождения характерны были организмические представления о мире. Несколько ранее в позднем средневековье природа мыслилась как machina mundi – машина мира. Механицист Галилей испытал влияние физических идей схоласта Ж.Буридана. Таким образом, можно проследить влияние догмата о творение мира Богом на становление механистических представлений.

Механистическая научная картина мира, остававшаяся  парадигмальной  для большинства учёных того времени вплоть до утверждения в науке второй половины XIX в. электромагнитных представлений, в отличие от аристотелевской физики, от средневековых и возрожденческих натурфилософских представлений не допускала существования каких-либо внутренних оккультных качеств вещей. Классики новоевропейской науки настаивали в целях познания природы на возможности принципиального отождествления естественного и сконструированного. Если мыслить природу - пример тому отождествление Декартом самосущего и сконструированного - как механизм из мельчайших пружинок и трубок, сотворённых Богом, то чего-либо скрытого, оккультного в природе не существует. Новоевропейская философия и наука в своих исходных постулатах отбрасывала, «выносила за скобки» все природные явления, которые не могли быть истолкованы механистически. XVII век наряду с блестящими научными открытиями: с открытием трёх астрономических законов Кеплером, созданием математической физики Галилеем, математического анализа Лейбницем и Ньютоном, классической механики Ньютоном и т.д. стал веком критики натурфилософских спекуляций и реакции против герметических наук. Известно, что Кеплер, увлечённый пифагорейско-платоновскими правильными многогранниками, идеей гармонии небесных сфер, восходящей к тем же пифагорейцам и платоникам идеей духовного центра, трансформировавшейся у него вслед за Коперником в идею центрального положения Солнца по отношению к Земле и другим планетам, наконец, увлечённый построением гороскопов, в последние годы жизни выступал против увлечения «туманными загадками вещей».
 Известно стремление Р.Бойля отделить научную химию от алхимии Парацельса и его последователей. Известно, что П.Бейль разоблачал шарлатанские методы астрологов. Даже Ф.Бэкон – один из последних мыслителей Ренессанса и одновременно один из первых учёных-экспериментаторов стремился отмежеваться от тайных учений и отделить «научную магию» от «ненаучной». Отголоски той же борьбы с духом Ренессанса слышны и у Ньютона, «не измышлявшего гипотез» в смысле натурфилософских доэкспериментальных объяснений природы и изгонявшего «оккультные качества» из науки. Известно, что тот же Ньютон много времени и сил отдал нумерологии, алхимии и богословию
. Несомненно, что Ньютон верил в высшие герметические законы природы, но при этом отметал всевозможное шарлатанство и спекуляции на герметических знаниях. XVII век далеко не однозначно отверг герметическое «жёсткое ядро»
 научно-исследовательских программ. При этом дух критичности (бэконовская критика «идолов», мешающих адекватному познанию природы,   картезианское стремление к ясности и отчётливости наших знаний и т.д.) налицо. Конечно, поиск «простых природ» Бэконом ближе к традиционной натурфилософии, чем к научной физике или химии, да и картезианский идеал выводимых из интуитивно ясных первичных истин всё более сложных научных законов далёк о реальной научной практики. Пробабилизм – осознание вероятностного характера экспериментальной науки у учёных XVII столетия парадоксально сочетался с убеждённостью в возможности открытия абсолютных истин
, не подверженных релятивизму, непрояснённости многих положений, которые были характерны для алхимических, астрологических и магических трактатов. XVII век – век конкуренции, идеологической борьбы за признание европейцами их успешности нескольких познавательных программ: экспериментализма, не сдававшегося без боя  герметизма, а также не собиравшейся сдавать свои позиции схоластики, с восходящими к Аристотелю её физическими представлениями. 

По очень точной характеристике исследовательницы герметической традиции Ф.А.Йейтс, «ключевое различие между магом и учёным по отношению к миру состоит в том, что первый хочет вобрать мир в себя, а второй хочет противоположного: он мир выносит вовне и обезличивает, то есть его воля направлена в сторону точно обратную той, которая описана в герметических текстах, где на первое место ставится именно отражение мира в душе (mens)»
. Но так ли очевиден этот обезличенный мир? Гуссерль называвший Галилея «зачинателем и завершителем физикалистского понимания природы» и «наиболее выдающимся мыслителем Нового времени»
 подчёркивал, что итальянский физик не был ещё физиком в современном понимании этого слова. Мысль Галилея не развёртывалась в символике, чуждой наглядности, в отличие от современных математики и представителей математической физики. Нам столь привычно смешение априорной теории и эмпирии, что мы обычно не склонны проводить различие между теми пространственными  формами и пространством, о которых говорит геометрия, и пространственными формами и пространством, существующими в действительности, воспринимаемой нами. Мы смешиваем их так, как будто они одно и то же. Однако если геометрию следует понимать как смысловой фундамент точной физики, то необходимо и здесь соблюдать особую точность. Поэтому при объяснении генезиса мысли Галилея необходимо реконструировать не только осознаваемые им самим мотивы. В задачу Гуссерля входило прояснение того, что имплицитно содержится в его образе математики, хотя и осталось скрытым для самого Галилея в силу специфической направленности его интересов: эта неявная смысловая предпосылка, конечно же, должна включаться и в его физику.
Подлинная философия требует рефлексии над основаниями наших знаний. Философия вновь и вновь открывает не учтённые ранее предпосылки. Тема данного доклада не предполагает ни анализа эволюции феноменологии Гуссерля, ни оценки принципиальной возможности реализации феноменологического проекта. В контексте темы доклада важно подчеркнуть неочевидность оснований новоевропейского математического и экспериментального естествознания. Гуссерль отмечал, что «математическое естествознание – это чудесная техника, ведущая к выводам такой силы, такой правдоподобности, детальности и точности, о которой прежде нельзя было и помыслить. Это достижение – триумф человеческого духа. Что же касается рациональности его методов и теорий, то она насквозь релятивна. Уже предполагаемое его основание полностью лишено подлинной рациональности. Поскольку наглядный мир, это просто субъективное, упущен тематикой науки, забытым оказывается сам работающий субъект, и учёный не становится темой».

Наука классическая элиминировавшая человека из научной теории абсолютизировала роль математики и фактически приравнивала человеческий разум божественному.
 Абсолютная достоверность, достижима в математических науках, именно в них, как это представлялось Галилею и Декарту, человеческий разум, хотя и уступает божественному в количественном знании истин, но не уступает ему по объективной достоверности познания.
 Человеческий разум ограничен лишь количественно, так человеку, в отличие от Бога, не постичь актуальную бесконечность
, но в целом никогда прежде человек не имел таких интеллектуальных претензий. Новоевропейский человек вооружённый идеей метода фактически становится на место Бога, он начинает методично исчислять и подчинять себе сущее, а с конца XX века с появлением биотехнологий начинается переделка и покорение человеческого тела.
 Научный метод не сводится к известным четырём правилам, которые Декарт излагает в Части второй «Рассуждения о методе…»
 или к двадцати одному правилу «Правил для руководства ума»
. Гуссерль отмечал такую характеристику метода экспериментального и математического естествознания как постоянное совершенствование «точности» измерений – метод постоянно сам себя улучшает с помощью изобретения всё новых и всё более искусных средств (например, инструментов). Идея универсальной физики Галилея – это гипотеза, хотя и гипотеза в высшей степени  значительная; её проверка осуществляется на протяжении столетий, любая мыслимая проверка этой универсальной гипотезы оказывается бесконечным процессом проверки; суть естествознания – быть бесконечно гипотетическим и бесконечно проверяемым знанием. В бесконечном прогрессе всё более корректных теорий, где отдельные теории называются «естествознанием определённого времени», мы сталкиваемся, по словам Гуссерля, с прогрессом гипотез, с прогрессом выдвижения гипотез и их проверки. Процесс включает в себя непрерывное совершенствование, а для естествознания, взятого в целом, характерно то, что оно всё более и более возвращается к самому себе, к своему «предельному» истинному бытию, что оно даёт всё лучшее и лучшее представление о том, что же такое «истинная природа».
 Благодаря Галилею впервые была сформулирована идея природы как рационального, замкнутого физического мира. Вместе с математизацией, вскоре ставшей чем-то само собой разумеющимся, возникло и представление о замкнутой в себе природной каузальности, в которой все события были однозначно и заранее детерминированы.
 Античная математика признавала конечные задачи, конечное, замкнутое априори. Греки, всё-таки, пошли не настолько далеко, чтобы понять возможность бесконечных задач, которые для нас кажутся чем-то само собой разумеющимся и связаны с пониманием геометрического пространства и геометрии как науки о пространстве. Для нас идеальному пространству принадлежит универсальное, систематическое, единое априори, некая бесконечная и, несмотря на бесконечность внутренне замкнутая, единая, систематически развёртываемая теория, которая, будучи построена на базе аксиоматических понятий и положений, позволяет сконструировать любые мыслимые пространственные фигуры с дедуктивной однозначностью.
 В греческой физике было понятие места, но не было понятия гомогенного и изотропного пространства. Важнейшей идеей новоевропейской философии стало представление о том, что целостность бесконечно сущего мира – это внутренне рациональная целостность. 

 Универсальная математика (mathesis universalis) или универсальная наука тождественна тому, что Декарт называл методом. Новоевропейская философия на протяжении нескольких столетий имела смысл всеохватывающей науки, науки о тотальности сущего. Гуссерль в своих поздних работах констатировал кризис европейских наук при их внешнем впечатляющем успехе, выхолащивание смысла математического естествознания при «технизации» и обращал внимание читателей своих работ на жизненный мир как забытый смысловой фундамент естествознания. Подвергавший приблизительно в те же годы критике науку за отсутствие философского осмысления её методов с несколько иных позиций Хайдеггер показал как последовательно развёртывается новоевропейская метафизика от Бэкона и Декарта до Ницше с его нигилизмом и идеей переоценки всех ценностей. Метод в трудах Декарта, как показал Хайдеггер, нужно понимать не только «методологически» как способ изыскания и исследования, но метафизически как путь к сущностному определению истины, обосновываемой исключительно способностью человека. Новоевропейский метод – это не ситуативно упорядоченная последовательность различных шагов рассмотрения, доказательства, изложения и упорядочения познаний и учений по способу схоластической «суммы», имеющей соё правильное и постоянно повторяющееся строение. Метод теперь - это название обеспечивающего, покоряющего подхода к сущему как противостоящему, чтобы удостоверить его как объект для субъекта.
 Хайдеггер показал, что современная борьба мировоззрений, подменяющих собой свободное философское вопрошание и плановая экономика – всё это звенья раскрытия положений новоевропейской метафизики. Ницшевская воля к власти и современные биотехнологии
 - это звенья всё той же цепи. 

Возможно ли избежать технизации мышления? Позитивная роль математизации естествознания явно преувеличивается. Учебники по истории науки постулируют, что качественный скачёк в развитии той или иной научной дисциплины наступал с момента применения в ней математики. В физике это произошло во времена Ньютона, в химии веком позже во времена Лавуазье. Не подошла ли наука к определённому уровню, когда стал возможен качественный скачёк, связанный с развитием духовного научного познания? Представляется в этой связи, что математическое естествознание останется математическим естествознанием, его авторитету ничто не угрожает.
 Роль математики в соответствующих дисциплинах при усложнении возможности экспериментальной проверки гипотез, по-видимому, будет  только возрастать. И всё-таки представляется, что новая наука, о которой идёт речь в Живой Этике, постепенно становится реальностью нашей жизни. Академик В.П.Казначеев полагает, что наступил новый этап развития науки, связанный с признанием наряду с белково-нуклеиновой формой жизни существования в форме биологических полей. Живая Этика постулирует психическую энергию, которой каждый человек может осознанно распоряжаться,  в качестве агента его целерациональных и ценностнорациональных действий и посредника между субъектом и объектом. Учение в качестве  эволюционного достижения человечества называет овладение им своей же  психической энергией. На мой взгляд, подлинная эпоха Просвещения ещё только начинается. В то время как просветители XVIII в. в своей борьбе с религиями, мифами и суевериями растиражировали механистические представления
, подлинное Просвещение возвращает на новом витке культуры знания об общекосмических законах эволюционного развития сознания. Во многом, проблема распространения новых знаний – это не проблема преподавателей и  учёных, но  проблема для государственных чиновников, проблема необходимости реформирования социальных институтов адекватно не только политико-экономическим реалиям своего времени, но общекультурным, даже общекосмическим изменениям. Представляется в этой связи, что в подлинно новой парадигме образования человек должен быт представлен как космопланетарный феномен.
 Политико-экономический подход по-прежнему господствующий в социогуманитарных науках пригоден разве что для восполнения трудовых ресурсов  капиталистического государства.

Исторически расцвет герметических знаний пришёлся в Европе на эпоху Возрождения. Стоическое понятие пневмы – тонкой материи пронизывающей материю плотную сближалось эклектически мыслящими натурфилософами Возрождения с мировой душой неоплатоников, которая также мыслилась как тончайшая материя или даже одушевлённое пространство. В отличие от атомиста Демокрита, согласно которому тела представляют собой вечно твёрдые атомы различных размеров и конфигураций, а весь мировой процесс сводится к слепому, бездушному движению этих атомов в пространстве и случайным, бесцельным столкновениям их, у стоиков сама телесность есть действование: наполнение пространства есть напряжение (τόνος), отталкивание наружу и притяжение внутрь. Эти процессы не бездушны и не бессмысленны: в основе их лежит симпатия частей мира друг к другу, они разумны и целесообразны. Последовательный пантеизм стоиков близок теософским представлениям «Тайной доктрины» и Блаватской и соответствующим представлениям рериховского наследия. Божественное начало, согласно стоикам, безлично, его нельзя представлять антропоморфно. В традиционных греческих богах персонифицируются различные функции единого Логоса-Зевса,- мыслящей огненной пневмы, которая не имеет определённой формы, но способна превращаться во что угодно. Стоики постулировали бесконечную делимость и полную взаимопроницаемость телесных структур и их качеств. Соответственно душа человека как горячая разумная пневма является  частицей космической пневмы, она пронизывает всё тело целиком и полностью подобно тому, как огонь целиком пронизывает раскалённое железо. С механистической научной картиной мира в XVII веке конкурировали организмические представления стоиков. Даже у последовательного редукциониста Декарта, в конечном счёте механистически объяснявшего все явления природы пространственным перемещенем частиц материи, обладающих минимальным количеством свойств геометрически-физического характера, - представление об отсутствии в пространстве абсолютной пустоты, представление об относительной незаполненности пространства, позволяющей образование различных сгущений мельчайших частиц материи, являются отголосками учения стоиков. «Божественное чувствилище» или пространство И.Ньютона и С.Кларка – это всё тот же всепроникающий spiritus mundi стоиков и герметиков эпохи Возрождения. Выражение «ньютоно-картезианский механицизм» появилось уже в XX веке.
 Даже Декарт и тем более Ньютон не были такими механицистами, какими были представлены в позднейших учебниках.
Окончательно только в XVIII веке, когда началась критика метафизики со стороны учёных-естествоиспытателей и философов-просветителей в науке утвердилась механистическая парадигма, отовсюду устранялось понятие цели, появилось стремление понять человека как полностью детерминированного внешними обстоятельствами, «средой», т.е. цепочкой «действующих причин». В XX веке психология переоткрыла многомерность психики, началось создание картографии внутреннего пространства, стало очевидным, что встреча с миром Высшим, встреча с божественным, для которой на протяжении всей истории человеческой культуры требовались внешние религиозные институты, происходит независимо от религиозных ритуалов в душе самого человека, и обусловлена эта встреча с Высшим соответствующими этому Высшему миру характерными устремлениями человека, характерными цепочками его мыслей. Так современная наука о душе способствует единению людей, пролагает путь к осознанию Единого Источника искажаемых самими людьми  Основ мировых и национальных религий.  В XVII же веке опиравшийся на «теологию воли» Декарт подверг критике неоплатоническую теорию эманации   и ввёл учение о двух субстанциях: субстанции мыслящей (res cogitans) и субстанции протяжённой (res extensa). Ссылка на Бога, который не может обманывать, позволила французскому философу обосновать возможность объективного описания материального мира без отсылки к человеку-наблюдателю. Однако это влиятельное учение на несколько столетий закрепило в нашей культуре представление о «нематериальности» человеческой мысли. Мыслящая субстанция, согласно Декарту, не имеет какой-либо физической характеристики, её нет в материальном мире. Перед новоевропейскими философами встала психофизическая проблема. Более того, для механицистов XVII века чувственные качества, такие как «вкус», «запах», «цвет» чисто субъективны, напротив математические свойства природы – объективны. Тем самым обесценивались все истины до и вненаучной жизни. Постнеклассическая современная наука в отличие от науки новоевропейской-классической уже не абстрагируется от учёного как личности, от всей человеческой практики, придающей вещам культурные свойства
. В контексте темы статьи хочется обратить внимание лишь на то обстоятельство, что метафизические постулаты новоевропейской науки сделали невозможными какое-либо учение о психической энергии, которой обладает человек. Наука о душе натурализировалась. С Декарта и Гоббса, противопоставлявших природу и дух, психология по своему стилю стала чуждой предшествующим ей учениям о душе, поскольку мыслилась как психофизическая антропология в рационалистическом духе.
 Натурализация психического, как отмечал Гуссерль, была осуществлена Джоном Локком и сохраняется в наши дни.  

В конце XIX в. зарождается экспериментальная психология. Наука о душе подошла вплотную к исследованию психической энергии. К этому времени относятся  энергетические концепции психики русского философа Н.Я.Грота, психолога Пьера Жане, создателя психоанализа Зигмунда Фрейда и других учёных. Жане ввёл понятие психологической силы и психологического напряжения. В норме адекватная предметная организация психических процессов маскирует энергетический потенциал, который работает на эту организацию, но именно поэтому остаётся скрытым за ней. В патологии же этот энергетический потенциал в его дефицитах и излишках оказывается источником дезорганизации. Этим совершается естественный эксперимент фактического абстрагирования от предметной организации, маскирующей энергетический фактор. Тем самым энергетическая природа мотивационного или движущего начала психического акта становится отчётливо видной. А затем из области невропатологии и психопатологии понятие энергии вводится в концептуальный аппарат общепсихологической теории.
 В концепции З.Фрейда основным генератором психической энергии является сексуальная сфера, в которой энергетические характеристики выражены наиболее отчётливо и с максимальной интенсивностью и которая к тому же служит существенным фактором разного рода психических дезорганизаций в клинических ситуациях. Но с распространением фундаментального общенаучного понятия энергии на область психических процессов неизбежно возникла необходимость выделить основную форму психической энергии и изучать её в рамках общего закона сохранения. Тогда выясняется, что либидо в узко сексуальной интерпретации Фрейда или в более общей интерпретации либидо (психической энергии) в концепции К.Г.Юнга не выходят за рамки натурфилософии, ведь психоаналитикам неизвестен материальный носитель психической энергии. Это же относится к представлениям о психической энергии Курта Левина, сделавшего шаг вперёд по сравнению с Фрейдом – перешедшего от представления о том, что энергия мотива сжата в системе организма, к представлению о системе «организм-среда». Л.М.Веккер метко сравнил психологический энергетизм психоанализа с физическим энергетизмом У.Освальда. Выявить специфичность психической энергии в отрыве от специфики материала психических структур невозможно в такой же мере и на тех же основаниях, по которым невозможно определить качественную специфичность какого-либо физического вида энергии (механической, тепловой, химической, электрической и т.д.) в отрыве от соответствующих характеристик вещества или поля, служащего материалом данной физической структуры. Кроме того, как показывают общебиологические и психонейрокибернетические исследования, картина энергетических превращений в живой системе не может быть абстрагирована не только от материала, но и от структуры, поскольку сама структура является носителем психической энергии. Это относится и к общебиологической, и к психической энергии.

Принципиально новый этап в исследовании психической энергии наметился вместе со становлением трансперсональной психологии, - точнее целого трансперсонального движения, общемировоззренческой парадигмы, поскольку представителями его наряду с психологами являются математики
, физики
, нейрофизиологи и психологи
, востоковеды
 и учёные других специальностей
. Представители трансперсонального направления в современной науке
 критикуют механицизм фрейдизма
. Богатейший эмпирический материал полученный на сеансах трансперсональной психологии смыкается с религиоведческим материалом, подтверждает единство опыта бессмертной составляющей человека в различных эпохах и культурах. Реинкарнационные воспоминания характерные для состояний, которые С.Гроф называет состояниями конденсированного опыта (СКО) имеют и другое косвенное подтверждение - тщательно расследуемые учёными и фиксируемые на аудио и видеоносителях случаи реинкарнационных воспоминаний детей
. Становление трансперсонального междисциплинарного движения связано с радикальным пересмотром новоевропейских метафизических оснований науки. На место тезиса о необходимости покорения природы, понимания знания как силы пришло осознание единства законов эволюции всех существ. Представление о необходимости диалога и сотрудничества с природой достаточно характерно для научных и философских концепций конца XX в.
 При всех своих крайностях
трансперсональная психология способствовала радикальному изменению современной культуры. Если классическая новоевропейская философия была тесно привязана к физическим представлениям своего времени
 – в частности к представлению о гомогенном и изотропном пространстве, не допускавшем существования иных миров и размерностей, то трансперсональная психология переоткрыла иные размерности нашего сознания. Эмпирический материал накопленный психологами этого направления столь богат и многообразен, что не может трактоваться исключительно с позиций учения о реинкарнации
. На сеансах холотропного дыхания часто переживается осознаваемое отождествление с другими формами жизни, включая вирусы, растения и даже различные неорганические аспекты космоса
. Если в «нормальном», обычном состоянии сознания мы осознаём себя в границах своего физического тела (образа тела), наше восприятие окружающего мира стеснено физически детерминированным диапазоном чувствительности внешних рецепторов, оно ограничено привычными временными и пространственными рамками, то в трансперсональных переживаниях, по словам Грофа, происходит трансценденция некоторых из этих ограничений. Многие переживания интерпретируются испытавшими их как возвращение в исторические времена и исследование своего биологического и духовного прошлого, другие интерпретируются как воспоминания плода и эмбриона, существуют описания происходящего на уровне клеточного сознания. Психологами описаны также случаи трансцендирования пространственных барьеров – опыт слияния сознания человека с другим существом, несколькими существами, а в пределе со всей материальной Вселенной, описан также опыт встречи с душами умерших или со сверхчеловеческим духовными сущностями.  Учёные в настоящее время не располагают убедительными гипотезами, которые могут однозначно объяснить эти феномены. Важно, что этот эмпирический материал расколол скорлупу упрощённо материалистических научных представлений. Принципиально важно, что наука о душе изучает теперь феномены ранее не изучавшиеся научно.

Несколько слов о современной парапсихологии, которую также можно рассматривать как дисциплину, подготовившую научную почву для принятия академической наукой концепции Новой Науки изложенной в Живой Этике. В конце 80-х годов XX века была опубликована великолепная монография биолога проф. А.П.Дуброва и психолога проф. В.Н.Пушкина «Парапсихология и современное естествознание», посвящённая многолетним исследованиям психических возможностей человеческого организма. Обобщив очень значительный объём научной литературы в том числе и работ западных парапсихологов, на основании собственных исследований паранормальных возможностей у известных отечественных экстрасенсов, авторы пришли к выводу, что существует такая реальность, которая, будучи вполне материальной, одновременно обладает свойством психического; психика, если рассматривать её в аспекте бытия, в онтологическом аспекте, оказывается своеобразной формой материи. Накопленный к тому времени эмпирический и теоретический материал позволил утверждать, что парапсихология обладает всеми характеристиками науки, а именно: имеет свою методологию, экспериментальные методы, объекты исследования и изучает конкретные объекты психоэнергетики и психоинформатики. Однако действующий агент пси-явлений ещё не установлен, хотя имеются описания его необычных свойств. Уже тогда авторы монографии отмечали, что мировая наука вышла на новый этап своего развития, характеризующийся созданием интегративного знания, объединяющего в себе одновременно методы, понятия, теории и достижения нескольких наук и научных направлений. Парапсихология рассматривалась ими как одна из синтезных наук наряду с синергетикой, экологией и др. А.П.Дубров и В.Н.Пушкин прогнозировали прогресс в решении фундаментальных, методологических проблем науки в связи с исследованием возможностей человеческой психики. Были выделены следующие аксиомы и постулаты парапсихологии:

1.Все пси-явления и феномены являются выражением действия и преобразования психической материальной сущности (или нескольких сущностей).

2.Психическая сущность, материальный субстрат психики, является производным элементом деятельности определённых структур мозга и подвергается его сознательному и бессознательному контролю.

3.Психическая материальная сущность обладает следующими основным свойствами:

а) взаимодействует с вакуумом и является основой негэнтропийных процессов в организме;

б) преобразуется в различные виды полей и излучений;

в) способна переносить, передавать и воспринимать различные виды информации на любом расстояние;

г) кумулирует в себе историю прошедших поколений (эпигенез) в родословной каждого человека;

д) проявляется через суггестивное и мануальное воздействие;

е) способна к кратковременной или длительной экстериоризации из организма;

ж) действует на основе резонансного механизма, а её энергия может быть сконцентрирована или рассеяна;

з) экранируется только мысленным воздействием;

и) проявляет физические черты, сходные с гравитационным полем;

к) оказывает влияние на поведение человека и его функциональное состояние.

4. Имеется информационно-энергетическое поле как одна из оболочек Земли. Человек способен взаимодействовать с этим и другими типами информационных полей, окружающих Землю.

       Собранные А.П.Дубровым и В.Н.Пушкиным материалы свидетельствуют о том, что объяснение парапсихических способностей людей не может быть сведено к известным науке электромагнитным полям. Как и двадцать с лишним лет назад и в наши дни перед исследователями остро стоит  вопрос о том, что является действующим агентом в пси-явлениях (понятие «психической энергии» нуждается в прояснении своей материальной природы); во-вторых, не ясно, откуда берётся энергия при проявлении пси-феноменов и, в-третьих, каков канал коммуникации, т.е. способ передачи информации или воздействия между организмами или между ними и средой. Нужно отметить, что культурный фон для исследования психической энергии в настоящее время значительно более благоприятный. При всех крайностях либо консервативной науки, отвергающей всё внепарадигмальное со словами: «этого не может быть потому, что этого не может быть никогда», либо антисциентизма, приветствующего без разбора всё мистическое, можно констатировать, что на уровне массового сознания интерес к паранормальным психическим явлениям огромен. Спекуляции вокруг психической энергии
, вокруг потенциально огромных возможностей человеческого организма – это свидетельство кардинальных изменений в современной культуре.

Понятие «психической энергии» можно отнести к так называемым пограничным понятиям. Имеется огромный эмпирический материал, который подтверждает наличие у человека психической энергии, способной воздействовать на окружающее пространство. Зафиксировано взаимодействие всего живого на расстоянии при помощи особого материального носителя, которым обладают все организмы. Поскольку однозначного теоретического объяснения многочисленных феноменов, которые к тому же в отличие от классических научных экспериментов чрезвычайно сложно в точности воспроизвести, не существует, понятие психической энергии остаётся пограничным между знанием научным и вненаучным. Оно прекрасно связывает мировоззренческие представления Востока и Запада, способствует диалогу культур. Позитивное научное знание по своему определению – это знание, которое позволяет объяснить существующее и предсказывать последующие природные явления. Можно закрыть глаза на существование явлений Тонкого и Огненного миров – но в этом случае наука уподобляется страусу, при виде опасности прячущему голову в песок. Живая Этика утверждает, что научные достижения узко механистически мыслящей науки будут дополнены открытым к явлениям психической энергии научным поиском, при этом они не потеряют своей ценности и для культуры, допускающей эволюцию сознательной жизни в живом развивающемся космосе
. Живая Этика настаивает на необходимости «огненности» организма человека как условия достижения максимально эффективной работы техники. «Огненность» организма достижима устремлением сознания индивида к эволюционнному совершенствованию и соблюдением этических норм данных в Учении. Наука, оторвавшаяся от этики в XVII в., должна вновь встретиться с ней. «Огненные» явления не могут ни проявляться, ни исследоваться без длительного следования Основам Живой Этики.  В современной культуре много свидетельств и знаков тому, что и культура, и наука подошли к необходимости качественного эволюционного скачка. От учёного даже не будущего, но настоящего требуется не просто нравственность, но преображение всей жизни на Основах, указанных в Живой Этике. В противном случае учёный лишает себя целого мира явлений, связанных с проявлениями психической энергии. 

Для изучения психической энергии - ключевого, связующего понятия нового, формирующегося в современной культуре мышления необходима иная методология исследований. Методологические характеристики постнеклассической науки данные академиком В.С.Стёпиным
 (человекомерные системы, исторически эволюционирующие физические объекты, внедрение идеала исторической реконструкции в естествознание, новый идеал воспроизводимости эксперимента применительно к развивающимся системам – эксперимент, основанный на энергетическом и силовом взаимодействии с такой системой, в принципе не позволяет воспроизводить её в одном и том же начальном состоянии и т.д.)
 – всё это подготавливает логико-методологическую почву для признания исследований психической энергии. Ранее с позиций методологических норм классической науки экспериментирование с психической энергией априорно трактовалось как не относящееся к науке, ведь многие феномены, связанные с психической энергией, не могут быть вторично идентично воспроизведены. При чтении написанных за последние два десятилетия работ академика В.С.Стёпина создаётся впечатление, что вот-вот будут признаны во всём объёме постулаты духовных Учений Востока, но этого не происходит. Через утверждение синергетических представлений в качестве парадигмальных приходится признать китайский традиционный принцип «у-вей», означающий не отсутствие какого-либо действия, но такое действие, которое позволяет природе развиваться собственным путём.
 Стёпин теперь признаёт
, что принцип у-вей «требовал почувствовать естественные ритмы природного мира и действовать в соответствии с ними, позволяя самой природе развёртывать свои внутренние потенции и выбирать такие пути развития процессов, которые согласуются с человеческими потребностями»
. По его словам, «сама идея ритмов мира, их воздействия друг на друга, включая ритмы человеческой жизнедеятельности в процессе этого взаимодействия, для европейского ума долгое время представлялась не имеющей опоры в научных фактах, казалась чем-то мистическим и рационально невыразимым. Однако в современной научной картине мира, ассимилирующей достижения синергетики, формируются новые понимания о взаимодействии частей целого и о согласованности их изменений. Выясняется, что в сложных системах особую роль начинают играть несиловые взаимодействия, основанные на кооперативных эффектах»
. Спрашивается, почему же «европейскому уму» наконец-то не признать, что астрология на протяжении столетий отслеживала эти самые смены ритмов, гармоничные и негармоничные сочетания, искала, к примеру, сочетания людей, которые приводят к «кооперативным эффектам», если воспользоваться этой модной терминологией? Ведь в задачу астрологии традиционно входил поиск условий требующих минимальных усилий и максимально результата. До сих пор многие ученые и ведущие философы боятся мистики. Стёпин считает «мистикой» китайские представления о стихийных бедствиях как следствии безнравственной жизни и в то же время полагает, что за идеей Дао или Неба, которые регулируют поступки людей «скрыт и более глубокий смысл, связанный с требованием регулирования познавательной и технологической деятельности людей»
. Странное допущение: с одной стороны традиционные представления восточных культур и, подразумевается,  их предсказательные практики Стёпин относит  к мистике, а с другой «более глубокий смысл» этих восточных традиционных представлений согласуется «с возникающими в недрах современной техногенной культуры новыми ценностями и мировоззренческими смыслами». Стёпин констатирует, что «развитие научной картины мира органично включено в процессы формирования нового типа планетарного мышления, основанного на толерантности и диалоге культур и связанного с поиском выхода из современных глобальных кризисов. Приобретая открытый характер, научная картина мира вносит свой вклад в процессы синтеза различных культур»
. Всё это звучит очень прогрессивно, но вот насколько «открыта» эта научная картина мира? И почему границы дозволенного для современной науки и культуры в восточных духовных Учениях устанавливаются от лица абстрактной науки? 

Постулаты концепции Новой Науки представленной в Живой Этике и сопутствующих работах Е.И.Рерих лишь формально напоминают представления мистиков и астрологов прошлого. «Наука уявится на утраченном древнем методе изучения соответствий и аналогий между функциями Космоса и человека. Новая Наука, изучающая соответствия между Макрокосмом и Микрокосмом, утвердит Институт скрытых свойств человека на психической основе, на психической энергии»
. Та самая наука соответствий, отвергнутая в Новое время и мастерски высмеянная М.Фуко
, ещё недавно казалась причудливым экспонатом археологии знания. Следует отметить, что язык Живой Этики, язык записей Е.И.Рерих, посвящённых тематике Новой Науки чрезвычайно поэтичен. Рерихи всем многогранным своим творчеством стремились к синтезу, к преодолению явления узкой специализации, характерного для индустриального и постиндустриального общества. Учение Живой Этики представляет собой синтез науки, философии, религии, искусства. Нельзя требовать от Учения законченных формулировок, в противном случае оно перестало бы быть Учением, поскольку терялась бы эволюционность, необходимость непрерывного совершенствования. Живая Этика не является по форме своей научным исследованием. Учёным даны рекомендации и советы Учителей Востока, стоявших за всем  творчеством Рерихов,- в какой мере они будут восприняты и задействованы в работе, зависит от самих учёных. Для реализации концепции Новой Науки потребуется, по-видимому, не одно поколение учёных с высоко духовным сознанием. Насколько реализованы естественнонаучные предсказания, данные в рериховском литературно-философском наследии, судить учёным-естественникам. Ограничусь анализом некоторых философских аспектов концепции Новой Науки. Бросается в глаза, что названия большинства новых наук или наук по-новому понимаемых, становление которых предсказано человечеству, начинаются с приставки «астро». «Новая Астрономия будет оявлена […]. Новые науки Астрохимия и Астрофизика яро явят рост эволюции во всех царствах Природы. Астрофизиология уявит воздействие пространственных тел на внутренние секреции желёз в человеческом организме»
. В литературно-философском наследии Рерихов жизнь на нашей планете понимается как проявление общекосмической жизни с едиными законами эволюции. Новая Наука рериховского наследия представляет собой единство герметических оккультных законов с экспериментальной наукой, познающей свойства материи. Учение о тождестве микро- и макрокосма сочетается в этих представлениях с естествознанием, что отличает эту синтетическую концепцию и от герметизма прошлого, приписывавшего природе оккультные законы соответствия, идеальные пропорции, всеобщую семеричность, но при этом  оторванного от познания реальных законов природы, а также и от естествознания, отрицающего идеальные законы гармонии и красоты, которые приписывали природе оккультисты и герметики. Для астролога неожиданными могут показаться записи Е.И.Рерих, в которых астрология понимается как «формула астрохимии»
: «Сказано: Наука Светил точна, пока Светила существуют. Но и здесь не забудем относительность. Можно предвидеть, что кроме химизма лучей самого Светила нужно понять, насколько атмосфера вибрирует на прохождение небесных тел и волн космической пыли. Поэтому Астролог должен быть и Астрофизиком и Астрономом. Кроме того, он должен чувствовать земные условия, противодействующие лучам Светил. Только при соблюдении всех этих условий выводы его освободятся от ошибок».
 Попытки реформировать астрологию, привести её в соответствие с естественнонаучными представлениями существовали со времён Ф.Бэкона
. Фигура Бэкона невольно напрашивается в сравнение, ведь новоевропейская наука в его трудах ещё только контурно намечалась. Рериховское наследие содержит настолько радикальную программу реформ науки, точнее сказать, расширения её мировосприятия, расширения совершенно иных её горизонтов, что пока можно говорить только о контурах Новой Науки. Во времена Бэкона и Декарта зарождалось математическое экспериментальное естесвознание. В наше время зарождается наука, требующая от учёного «огненного» чувствознания. Рериховское наследие содержит чёткие указания на отличие «огненных» состояний организма человека от различных проявлений психизма и медиумизма
, в Живой Этике указаны ступени духовного роста
. Высокая чувствительность натуры не всегда является признаком духовности
. «Огненность» в Живой Этике объясняется как следствие прошлых накоплений, как синтез знаний, к которому следует стремиться. Знания эти в отличие многих отвлечённых знаний современных школьных и вузовских программ в Живой Этике всегда рассматриваются с позиции неотложной необходимости их применения в жизни конкретного человека и человечества в целом. Важнейшим педагогическим принципом Живой Этики является поиск учеником аналогий между законами естествознания и законами духовного развития. Обретение знаний в Живой Этике рассматривается как расширение сознания ученика, тем самым любой труд, в том числе интеллектуальный, рассматривается в Учении как позволяющий открыть в себе ранее нераскрытые осознания и возможности на пути в Беспредельности.

В Живой Этике ясновидение, яснослышание и другие сверхнормальные возможности организма человека рассматриваются как синтетические следствия его духовных накоплений. Как очень опасные расцениваются в Учении любые механические
 способы приоткрытия психических центров. Любая неуравновешенность, утеря контроля сознания в случае приоткрытия психических центров может привести к той или иной степени одержимости. Ключевым для Живой Этики является положении об Иерархии, ведомости низшего на эволюционной лестнице Высшим. Именно устремлённость по линии Иерархии позволяет человеку быть защищённым в его полётах в Миры Высшие. Человек, согласно Учению, окружён невидимым обычными глазами миром сущностей, одни из которых готовы трудиться ради общего блага, другие же – напротив, рады любым неудачам в жизни человека. Характерными мыслями и устремлениями человек привлекает к себе соответствующих гостей. Живая Этика вводит универсальные понятия Тонкого и Огненного миров ранее отсутствовавшие в современной культуре. Идеи, понятия, категории наделяют нас зрением, позволяют различать предметы в потоке ощущений воспринимаемых нашими органами чувств. Универсальные понятия Живой Этики тем  самым являются не «новой мифологией», как иногда их характеризуют представители академической гуманитарной науки
, но выражают  новую онтологию. Без допущения существования  тонких и огненных явлений соответствующие ощущения организма человека будут отвергаться как нерелевантные. В определённом смысле понятия Живой Этики относимы к области метафизики, они сверхфизичны, если не удастся (или уже не удалось – слово учёным!) зарегистрировать явления с ними связанные с помощью приборов. Здесь кроется проблема, связанная с невозможностью передать опыт агни-йога научным языком. Всё на что можно сослаться – это те или иные подступы к «огненным» состояниям, проявляющиеся во время концентрированного чтения книг Учения или общения с людьми, имеющими большой запас психической энергии высокого качества, это необычные цветовые пятна, появляющиеся как бы на предметах, это всевозможные знаки и подсказки человеку. Всё это не позволяет сомневаться в том, что каждый из нас окружён Заботой Высших. Но как это связать с наукой? Мир обострённых чувствований человека настолько индивидуален, что только похожий опыт других людей позволяет понять, что это – реальность. Мир чувствований и ощущений человека, который стремится жить по Учению,  интерсубъективен, как и научное знание, но он не универсален в отличие от научного знания. Существуют сходные ощущения и переживания, которыми можно поделиться с близкими по духу людьми. Но эти чувствования, ощущения, переживания не могут быть формализованы и переданы всем.  Представляется в этой связи, что понятийный аппарат научных дисциплин связанных с человеком, стремящимся жить по Учению, только устанавливается. Живая Этика даёт Основы, которые должны быть конкретизированы исследователями. 

В некоторых случаях последователи Живой Этики увлекаются. К примеру, фотографии сделанные с помощью эффекта Кирлиан, хотя и могут использоваться для диагностики
, не имеют прямого отношения к «ауре» или «биополю» как сверхфизическим образованиям, которые переходят с бессмертным духовным началом из жизни в жизнь
. Насколько вообще возможно при помощи методов математического и экспериментального естествознания познавать явления Тонкого и Огненного миров,- ответить должны учёные. В рериховском литературно-философском наследии, в теософских трудах есть указания на то, что некоторые явления открытые физиками уже относятся к миру Тонкому.
 Однако, если эти явления известны науке, то они не представляют собой чего-либо потустороннего нашему миру. Вполне возможно, в дальнейшем многие понятия концепции Новой Науки получат научное объяснение. По-видимому, необходимость такого сплава оккультных представлений и представлений научных вызвана стремлением направить поиски учёных в определённую сторону, сделать их созвучными эволюционным задачам. В литературно-философском наследии семьи Рерихов встречаются и записи, которые, напротив, свидетельствуют о непостижимости Огненного при помощи средств, которые относятся к нашему плотному физическому миру. «Огненная энергия настолько тонка, что не имеет эквивалента на физическом, материальном плане. Эта огненная энергия и есть АРКАНУМ Алхимиков. Огненная энергия уявляется иногда при выдыхании Йогов или как Огонь, который Урусвати видела на своей постели и вокруг своей руки. Явления эти, конечно, редчайшие случаи и возможны только при касании напряжённого устремления ауры человека с таким же напряжением пространства».

Резюмируя сказанное, ещё раз отмечу, что Новая Наука – это наука о человеке, наука требующая замечать причины земных событий формируемые в Тонком мире, это наука о культуре мышления, наука, предполагающая развитую духовность и чувствительность человека. Знанием обладает человек, накопивший большой запас психической энергии, имеющий синтетический, разнообразный опыт различных воплощений. Живая Этика высоко ценит людей с синтетическим складом ума, способных к реализации в нескольких специальностях. Представляется в этой связи, что такой носитель синтеза знаний как бы перерастает обычную земную логику, у него на более высоком качественном уровне задействовано  ассоциативное мышление. Язык аналогий, как и учение о тождестве микро- и макрокосма применимые в синтетической науке о человеке, не играют такой важной роли (или вообще не имеют смысла) в математическом и экспериментальном естествознании. Последнее десятилетие XX века, когда книги Живой Этики ранее доступные только в самиздате получили широкое распространение, выдвинуло в качестве лидеров духовных групп и объединений именно таких носителей синтеза, имеющих большой запас «огня». Многие из них обладают духовным зрением, качественно отличающимся от ясновидения. Характерно для них освоение основ астрологии. Здесь также ступень теоретических знаний (которые, в общем-то, нейтральны – не «светлые» и не «тёмные») превосходится такими лидерами за счёт их способности к синтезу. Характерно для них яснослышание, - развитая духовность таких людей позволяет им быть созвучными более высоким «огненным» планам бытия, что кардинально отличает их от «контактёров», при этом критерий отличия всё тот же – «огненность» вибраций организма такого лидера, которую невозможно не почувствовать окружающим. Большой запас психической энергии этих людей выдвигает их в руководители. Как правило, они очень чувствительны ко всем природным катаклизмам, происшествиям в жизни их родственников и знакомых. Духовная ступень развития таких людей позволяет психической энергии трудиться на общее благо уже без дублирования мозгового приказа к тому или иному действию. Психическая энергия таких людей способна к действию на огромном расстоянии. Говоря о концепции Новой Науки в Живой Этике, приходится ссылаться на людей, которые идут впереди и реализуют в своей жизни эти идеалы. Ещё раз отмечу, что новизна идей рериховского наследия не находится в каком-либо противоречии с достижениями естествознания последних четырёх столетий. Наука останется наукой. Математическое экспериментальное естествознание описывает и объясняет законы природы. Авторитет науки не пострадает от открытия многомерности бытия человека, в сознании которого происходит встреча многих миров. Новая научная психология, которая только намечена в работах Е.И.Рерих, выходит за рамки натуралистических объяснений сознания, при этом феномены сознания трактуются не как отражение бытия, но получают онтологический статус. Рериховское наследие раскрывает качественно иные по отношению к традиционной европейской культуре перспективы развития цивилизации. Формируется принципиально новая область знания, которая намечена в концепции Новой Науки. Рериховское наследие нуждается во всестороннем исследовании специалистами разных профилей.
Яруллина Татьяна

Язык „Агни-Йоги” (семантика и прагматика)
Аннотация:В статье исследуется неповторимый, творческий, многоплановый, допускающий различные уровни понимания язык Учения Живой Этики

Ключевые слова: язык „Агни Йоги”, семантика, прагматика
     „Агни-Йога”, принятая Еленой Рерих на русском языке, – явление и философии, и искусства слова, т. е. это не только научное, но и художественное произведение. Его научное и духовное содержание так необъятно, что еще ряд поколений ученых должны потрудиться,
 чтобы раскрыть его до конца. Кроме того, это йога в полном смысле этого слова, т. е. это путь посвященного, путь практика, путь ученика, получившего через Учителя в мистическом акте откровения крещение Огнем и стремящегося к качественной трансформации своего физического тела, чьи новые характеристики отвечали бы „огненному зерну Духа”. Духовный контекст памятника исключительно богат – идейный фонд индийской классической философии с ее сложнейшим концептуальным аппаратом, раннехристианский гностицизм, теоретическая физика ХХ-ХХІ века и, может быть, будущих веков, развивающая идеи о новом виде энергии (пси-энергии), восточная медицина, русская православная традиция, теософия, шаманизм и др., где ведущими все же, на наш взгляд, являются индийская философская диалектическая традиция  и христианская философия добра и зла. Вне контекста всего этого духовного богатства содержание памятника может остаться чуждым и просто непонятым, вопреки, казалось бы, доступности и образности языка.

     Известнейший российский рериховед Л. В. Шапошникова дает меткую характеристику прозы Н. К. Рериха, отмечая, что это уже новая литература, „где ощущается дыхание будущей эволюционной эпохи, будущих новых средств выражения и будущей эстетики”
. О самой „Агни-Йоге” можно сказать, что она сама – „дыхание будущего”, а наверняка, и образец будущей эстетики синтеза, емкости, смысловой значимости, пророческого слова, ассоциативного символизма. Она трудна для восприятия людей уходящей расы.

    В то же время этот духовный источник – текст, несущий огромную информацию о языке, об источнике информации и его адресате. Анализируя язык, мы можем приблизиться к глубинным пластам смысла произведения.Однако отметим, что исследователю сложно вычленить чисто языковую информацию из глыбы мыслеформ, и на первых порах необходимо своеобразное „раздвоение” сознания. Поэтому данное сообщение нужно воспринимать только как первоначальную попытку анализа языка памятника и его жанра.

    Сам стиль произведения может быть охарактеризован как „поток сознания”, смежные элементы (параграфы) которого не имеют, на первый взгляд, строгой логической связи, но целостная мыслеформа получает метаязыковой, метаисторический, глубоко философский смысл. Сознание создателя источника исключительно диалектично: оно работает одновременно в поле истины, как сознание художника, и в то же время в поле вероятности, как сознание ученого. С этим связана и разноречивость выразительных языковых средств, и жанровое многоголосие.

    Поле вероятности реализуется в тексте в виде семантики „возможных миров”, где отдельная мыслеформа в своем претворении проходит несколько этапов: 

· до-бытие: семантика вопроса – это еще не-реализованное, до-существующее:

„Где же родится чуткость подвижности? Где же закаляется самостоятельность? Где же строится одиночество познания?”
Но сам вопрос ГДЕ? направляет мысль читающего к поиску точного локализатора, чье имя открывается сразу же. 

· возможность претворения:

„Звучность работы йога может расти от пространства.”
 Это пространство Духа и Огня.

· вероятность будущего, еще не претворенного акта, данного в утверждении:

„Йог должен знать пространство и уметь принести народам пространственное слово”
. 

    Обыкновенно параграфы и оканчиваются утверждением, видимо, в соответствии с метаязыковым советом йогу: „Лишь в прямых утверждениях вырастает психическая энергия”
. Иногда его сопровождает сильнейшее „трижды –ДА! - Да!-да!-да!”, которое воспринимается как метакоммуникативный знак-аккорд важности мыслеформы в самом конце микротекста. 

Мышление ученого отражается в своеобразной презумпции скромности („мы” и „Мы”, которое имеет и собирательный смысл – Иерархия), в разнообразной модальности „возможных миров”, в богатой семантике вопроса и даже в научных языковых клише, которые творчески пересозданы в тексте („уявляется” вместо „является”; „есть”, пассивные конструкции в псевдонаучной функции – „Знание духа постигается знанием духа”
; различные научные рамки высказывания: „думаем, что..., но...” и др.).

Диалогичность, своеобразная полифония создают драматизм текста, но в то же время это результат научного приема противопоставления тезиса и антитезиса, что имеет своим результатом синтез, хотя часто и в неявной форме:

„Существует превратное мнение, что йог пользуется несокрушимым здоровьем в обычном значении”
 (Тезис).

„Разве делают чувствительный инструмент из толстого дерева? (Антитезис). Разве достоинство струн вины не заключается в их чуткости к тончайшим делениям тона?”
 (Антитезис, скрытое утверждение противоположной тезису идеи). 

„Так же звучит и утонченный аппарат йога”
 (Синтез в форме элегантной аналогии)”. В подобном построении микротекста отражается один из фундаментальных законов вселенной – закон спирального движения, о котором „Агни-Йога”говорит: „Несоединенные противоположения не дадут круга, без круга не будет системы вращения”
.

Текст в высшей степени афористичен, т. е. полностью лежит в поле истины, а структура афоризма как бы подпитывается строгостью формы научной дефинитивности:

„Понимание сроков является признаком просветления сознания”
;

„Высший опыт есть опыт над собой”
;

„Йог имеет немного вещей, но среди них нет ненужных”
.

 На уровне грамматической семантики высказывания наибольшей экспрессией обладают предикаты, особенно в своей императивной модальности, которая имеет все оттенки желаемости материализации одного из „возможных миров”- мира будущей расы: „...двигайтесь, двигайтесь, двигайтесь, чем скорее, тем лучше”
. По этому семантическому модальному признаку текст объединяется, с одной стороны, с гимнографскими произведениями, с духовными поучениями из Притчей Соломоновых и „Бхагават Гиты”и под., а с другой стороны, с целиком перенесенную в будущее поэзию футуристов ХХ века, с лозунгами, призывами и слоганами недавного прошлого и современности.

    Для оформления основных философских идей создаются специальные производные термины или терминосочетания с мотиваторами Психо- (психожизнь, Психокосмос и др.), Матерь, Магнит, Космос, Йога, Огонь, Камень и др. Но и сами мотиваторы в тексте чрезвычайно расширяют свои узуальные значения, для толкования которых, видимо, необходим свой специальный нетрадиционный философский аппарат, относящийся к духофизике (теория пространства, энергии, времени и движения в духознании), духохимии (теория цвета в духознании), ауристике и другим наукам будущего. Однако рассуждать о значении терминов здесь можно только в рамках теории релятивизма языкового знака: денотаты растворяются в сфере новых сигнификатов так, что их смысл может быть понят только на фоне других, не менее сложных и тоже очень неопределенных в своей конкретной индивидуальности понятий. Совсем не праздный вопрос: что сохранилось от „камня” в Камне? Только лишь интегральные семы или и символическо-поэтические ассоциации, фольклорные аллюзии и научно-информационные следы тоже? Концепт „Камень” обладает сильным архетипным фондом, и в качестве одного из важнейших человеческих архетипов естественно вписывается в глубоко релятивистичную терминологию „Агни-Йоги”. Вообще архетипность духовной терминологии и фразеологии – характернейший признак данного текста.

    Терминологическая система отличается высоким уровнем сложности и в то же время емкости, сравнимой с емкостью смысла в художественном тексте. Научная дефиниция может перерастать в молитву, подобное, например, мы наблюдаем при развертывании концепта „материя”, „материализм”, которому „Агни-Йога” возвращает свою исконную внутреннюю форму:

„Слово „материализм” приняло чудовищное понятие. Вместе с тем материализм происходит от вездесущей сущности силы Беспредельности...Символ Матери Мира...увенчал нашу землю красотою. 

Матерь Мира – великая творческая сила в нашей сущности. Ты, всему Дательница, Ты, всему откровение Дающая!...Тебе появим мольбы вернуть нам нашу утерянную улыбку. Яви нам овладение священной Огненной силой!”
.

Духовные термины в написанном тексте выделяются заглавными буквами, что маркирует их инодименсионную сигнификативность ( т.е. чьи сигнификаты в совсем другом измерении) и, как следствие, их  принадлежность к собственной уникальной философской терминосистеме, ср.: „Скажем – Жизнь и Беспредельность ткут жизнь беспредельную!”
. Одновременно заглавные буквы – это своеобразные прагматические операторы концептов написанного текста (предикаты никогда не выделяются), они красноречиво свидетельствуют о специальном статусе концепта, пребывающего в Священном Пространстве духа. Ведь Камень, например, имеет с земным камнем сходство чисто формальное, а иначе его и назвать-то нельзя, но его воздействие – в поле астрохимии, психо- и духохимии, и для понимания его природы необходим целый инвентарь современной и будущей науки. Так, слова обыденного языка получают космическую перспективу, несравнимо обогащая привычное носителю языка означающее и трансформируя природу языкового знака. Так, создаются в „Агни-Йоге” „будущие новые средства выражения”. Так, язык „Агни-Йоги”, воздействуя на концептуальный фонд носителей языка, преобразует и сам язык в сторону его большей одухотворенности, глубинной интуитивности, эстетики краткости. (В скобках отметим, что суггестией заглавной буквы умело пользовались в целях лингвистического программирования, т. е. влияния на Коллективное Бессознательное в недавнем прошлом, ср.: Центральный комитет, Генеральный секретарь, Партия, Комиссия и т. п.).

В источнике рассматриваются важнейшие понятия и факторы феномена жизни, которые еще не нашли своего места в конвенциональной земной науке: додекаэдрон (меркаба), металл Морий, литий (Л.), газ смерти и энтропии империл, жизненное Тео, терафим, Первичная Материя – Materia Matrix, Материя Люцида, Фохат – как эманация Первичной Материи на земном плане и мн. др. Все они входят в единую философскую терминосистему „Агни-Йоги” и являются смысловыми опорами этого гигантского духовного здания.

Если исследованию семантики и всех типов значений в памятнике помогает лингвистика и философия языка и текста, а также семиотика, то с прагматикой гораздо сложнее. 

Во-первых, идейный фон памятника освещен явным и неизменным присутствием метапрагматического фактора, т. е. истинного источника информации с его футурологической направленностью и контролем течения мысли и ее выражения. Конечно, всем известно, что это голос Учителя Мории. Но все не так просто. Ведь Учитель чаще всего участвует как собирательная личность – Мы, т. е. он говорит от имени Иерархии. „Мы” в тексте – это Мы космической солидарности. Его собственное Я обладает такой огромной суггестией, благодаря полному отсутствию эго и слиянию с Божественным, что только поэтическая форма смогла бы выдержать это воздействие. Поэтому Я, Мой, первое лицо глагола чаще всего встречается в поэтических „Листах Сада Мории. Зов и Озарение”:

„Рука Моя – среди явлений каждого дня.

Счастье видеть чудеса, щитами стоящие.

Я сурово Мои слова подтверждаю”
.

 Хотя оно выступает и в других книгах:

„Я поручаю говорить о назначении жизни на Земле. Я поручаю отвергать все, что позорит общение с нами. Я поручаю утвердить Наше существование”
 .

Во-вторых, на уровне той же метапрагматики стоит вопрос о характере получателя информации, т. е. адресате, и способе ее получения, а также до какой степени „я” земного автора присутствует в тексте. Е. Рерих много раз упоминает о Чаше. Этим термином она называет теменную кость в человеческом черепе. Поэтому из черепа ранее выделывали чаши и пили в специальных случаях: Оренда – сильная психическая энергия собственника передавалась пьющим из нее. В одном из своих писем она проводит границу между контактером, пишущим автоматически под диктовку, и учеником, получающим в Чашу целостную многоизмерную мыслеформу из Эйдоса и уже в последствии после ее осмысления передающим ее в линейных формах языка. Во втором случае ученик неизбежно становится сотворцом Иерархии, и уже  его собственное сознание накладывает неповторимый отпечаток на сотворенное в форме. Видимо, эстетическое оформление мыслеформ, выбор языковых средств, стилистика, многожанровость – все это заслуга самой Е. Рерих. Подобно тому, как заслуга ученого или художника  в передаче новой идеи или образа, поданного человеческому мозгу его Духом, обитающим в высших мирах. Е. Рерих заслуженно зовется Матерью Агни-Йоги, ведь получив семя идеи, она родила и взрастила новое духовное учение. Поэтому можно утверждать, что само сознание автора Живой Этики тоже участвует в иерархическом Мы текста. 

Именно эти два фактора – голос Учителя и Иерархии и оценка самого автора мыслеформ Учителя – создают очень своеобразное прагматическое напряжение текста, его ясно читающуюся адресативность – людям нового мира. Нам прагматическое продвижение по вертикали представляется в следующем виде: мыслеформы Иерархии – поток сознания на уровне Архетипов и Космического Сознания, куда входит и сознание автора – намерение точности передачи и чистоты восприятия внутри индивидуального сознания – постоянное присутствие модальности долженствования в тексте, отвечающей внутреннему долгу духовного адресата.  

Прагматический фон ощущается в самом выборе языковых средств, а также в создании новых средств выражения оценки: столкновение положительного и отрицательного полюса семантического ряда, различные языковые формы одобрения или осуждения, запрещения и указания сделать, яркая стилистика абстрактных существительных, часто маркированных заглавной буквой, их переход в терминосистему духознания (Мощь, Учение, мышление, Беспредельность, Красота, Разум, Истина, Бытие, Дух, Единение  и мн. др.), переход конкретных имен существительных в ряд абстрактных в квазитерминологическом смысле (Камень, Рука Дающая, Рука Водящая, Щит – Иерархия, Космический Магнит, Учитель, Звено Цепи, Лакмусова бумага, Центральный Аппарат и мн. др.) и под.

В целом исследование прагматики в духовных текстах неотделимо от метапрагматического фона, язык здесь скорее является инструментом, послушной глиной в руках искусного ваятеля. В то же время языковой анализ позволяет дать оценку степени  изученности коммуникативного и информационного потенциала естественного языка в сфере духовной. На материале „Агни-Йоги” мы убеждаемся в том, что этот потенциал еще далеко не изучен наукой, т. к. она только подходит к духовным источникам языка. Без духовного объяснения мы не можем ответить на такие вопросы, например, как слово „камень”, чей денотат лежит под ногами каждого, становится космическим символом огня Ориона и термином духознания. На примере „Агни-Йоги” мы также убеждаемся в том, что потенциал естественного языка в сфере проявления Духа неограничен. Языковые средства, используемые в духовных текстах, исключительно разнообразны и нуждаются в оценке лингвиста, обогащенного познанием науки будущего, знанием Живой Этики.
Субетто А.И.
Русский Космизм в логике становления Ноосферизма
 в XXI веке
Аннотация: В статье раскрывается авторская концепция ноосферизма. 
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1. Русский космизм и Ноосферизм как итог 

вернадскианской революции в системе научного мировоззрения
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Философско-научная рефлексия по поводу Русского космизма как явления русской культуры и русской философии осуществляется активно приблизительно со середины 80-х годов ХХ века.

Русский космизм – явление глобально-исторического измерения, выражения Духа русско-российской цивилизации. Его генезис не ограничивается, как принято в сложившейся культурно-философской рефлексии, только XIX и ХХ веком, а уходит в толщу тысячелетней истории русского языка, русского или восточнославянского самосознания и соответственно русской культуры и русской (народной) философии.

Русский космизм, конечно,  – часть всечеловеческой исторической рефлексии по поводу единства Человека и Космоса, но часть особая, оригинальная, уникальная.

«Русский космизм подхватывает эстафету человеческих исканий в реализации идеи единства Человека и Космоса и поднимает эти искания на небывалую высоту прозрений человеческого духа. С этих позиций, по моему мнению, – писал автор в «Ноосферизме» (2001), – русский космизм должен быть оценен  как феномен мировой культуры, одно-порядковый с достижениями культуры Древней Греции и Эпохи Возрождения и не имеющий аналогов в европейской культуре XIX – ХХ веков… Он как мощнейший пласт мировых духовных исканий, неожиданно заблиставший драгоценными камнями (бриллиантами и изумрудами) проникновения в суть космического бытия, оплодотворен русскойкультурой, корни которой не только в культуре Киевской и Московской Руси, в «Повести временных лет», в Ярославовой «Правде», в «Слове о полку Игореве», в мощнейшей летописной культуре, живописи Феофана Грека и Андрея Рублева, но и в дохристианской эпохе жизни наших пращуров, с их виденьем Малого Сварожья (в структуру которого были включены космологические знания, например, о планетах Уран (на языке древнихрусичей – Эмит) и Нептун (на языке древних русичей – Рогач), которые были открыты только в ХХ веке), с их глубоким пониманием творчества Космоса, единства Космоса и жизни, с их фрактально-голографическим видением (выражаясь современным языком) устройства космического миропорядка»
.

- 2 - 

Русский космизм в ХХ веке, по оценке автора, породил учение о ноосфере В.И.Вернадского, которое к концу ХХ века в своем развитии, в свою очередь, породило «вернадскианскую революцию в системе научного мировоззрения» и как ее итог – Ноосферизм.

Ноосферизм есть развитие учения о ноосфере В.И.Вернадского в особую эпоху, переживаемую нами на рубеже ХХ и XXI веков, – Эпоху Великого Эволюционного Перелома
, когда наступила первая фаза Глобальной Экологической Катастрофы, обозначившая собой пределы, и соответственно экологический тупик, рыночно-капиталистическому пути развития. Возник императив выживаемости человечества в XXI веке, как императив перехода к ноосферному экологическому духовному социализму в виде управляемой социоприродной эволюции на базе общественного интеллекта и образовательного общества.

Ноосферизм включает в себя учение о ноосферном социализме. Он есть новая научно-мировоззренческая система и одновременно ноосферно-ориентированный синтез всех наук в XXI веке, призванный вооружить человека ноосферным образованием, ноосферной философией, ноосферными системами духовности и нравственности, которые бы обеспечили ему возможность реализовать свою ответственность за сохранение всего разнообразия Жизни на Земле – возможность с высоким уровнем эффективности управлять социоприродной эволюцией.

Ноосферизм – категория, введенная в научный оборот автором в середине 90-х годов ХХ века. В монографии «Ноосферизм» (2001) автор писал: «Ноосферизм есть соединение учения о ноосфере, он есть развитие учения о ноосфере В.И.Вернадского, связанное с более глубоким исследованием оснований становления будущей ноосферы со стороны человека, т.е. антропогенных, социальных, экономических, политических оснований, дополняющих естествоведческую позицию В.И.Вернадского и его последователей. Ноосферизм есть теоретическая система философско-научных, социологических, научно-экономических взглядов, раскрывающая законы и закономерности, принципы и императивы становления социоприродной гармонии в форме управляемой социоприродной эволюции на базе общественного интеллекта и образовательного общества. Принцип управляемости входит в систему принципов Неклассичности: принципов дополнительности и антропных принципов. Он противостоит сложившейся парадигме стихийной Истории, которой в конце ХХ века подписала «приговор» Природа, Биосфера в форме наступивших Пределов в виде первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы. В этом «пункте» ноосферизм есть отказ человечества от рыночно-капиталистической формы своего бытия, породившей в конце ХХ века глобальную капиталистическую экспансию мировой финансовой капиталократии (со «столицей» в США)…».

Ноосферизм – это не только новая модель бытия, социоприродного гомеостаза, но и новая философия, новая научная картина мира, новое качество человека. В этой философии утверждается понимание природы как Самотворящей Природы, Природы – Пантакреатора, понимание не только бытия человека, но и Бытия вообще, как креативного бытия, и такое понимание онтологии, как креативной онтологии
, становится важнейшим онтологическим основанием ноосферизма.

При этом ноосфера в системе Ноосферизма рассматривается как ее центральная категория. И эта категория развивает представление В.И.Вернадского о ноосфере, как о новом состоянии Биосферы, о ее новом качестве, в котором коллективный человеческий разум – общественный интеллект – встраивается в гомеостатические механизмы планеты Земля и Биосферы, как суперорганизмов, с тем, чтобы управлять социоприродной или ноосферной эволюцией.

Ноосферизм отрицает вульгарную трактовку ноосферы только как сферы разума, приводящую ко многим недоразумениям и искажающую само учение о ноосфере В.И.Вернадского, и служащую основанием многих неглубоких, подчас вредных, трактовок и теоретических систем ноосферы, уводящих в сторону от жестко стоящего перед человечеством, его разумом, его философией¸ наукой и культурой императива выживаемости в XXI веке, связанного с отказом от базовых ценностей строя капиталократии –капитализма. Поэтому Ноосферизм XXI века имеет своим ядром теорию ноосферного социализма, потому что вне социализма ноосфера Будущего, как форма выхода человечества из «пропасти» первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы, которая может вот-вот перейти во вторую фазу с «точкой невозврата», невозможна.
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Ноосферизм есть развитие Русского космизма. Он в определенном смысле есть некий итог этого развития.

Русско-российская история, как история российской цивилизации – цивилизации уникальной, евразийской, общинной, самой холодной на Земле, с большим хронотопом своего бытия (с большим «пространством – временем»), в начале XVIII века породила Эпоху Русского Возрождения, которая продолжается и в начале XXI века, с ее космо-ноосферным «вектором» рефлексии и устремлений
. Можно считать, что Русский космизм в том виде, как он утвердился в современной
культурно-философской
 рефлексии в нашей стране
, есть определенный результат и определенный «срез» Эпохи Русского Возрождения. Автор в работе «Эпоха Русского Возрождения в персоналиях» (2008) писал: «… в Истории человечества есть еще одна «Эпоха Возрождения», противостоящая по своей ценностной базе Эпохе Западноевропейского Возрождения,  – Эпоха Русского Возрождения, которую я считаю возможным назвать и Эпохой Великого Русского Возрождения… Эпоха Русского Возрождения изначально устремляется к раскрытию «космической телесности» человека, к его Ответственности за все сущее на Земле, к всемирности ивсечеловечности, о которых, как о качествах русского человека, говорил Ф.М.Достоевский. Ее почвой служит Русский Космизм в его глубоком, цивилизационном, вневременном понимании».
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Эпоха Русского Возрождения условно делится на три цикла, длительностью около века и более: петровско-ломоносовский или «романтический», охватывающий XVIII век и начало XIX века; пушкинский или «универсальный», охватывающий XIX век и начало ХХ века; вернадскианский или «ноосферно-космический», охватывающий ХХ век и начало XXI века
.

Символами первого цикла являются Петр Великий и Михаил Васильевич Ломоносов, 300-летие со дня рождения которого мы отметили осенью 2011 года. В этом цикле уже проявилась интегративно-космическая, синтетическая форма самовыражения Эпохи Русского Возрождения. Этот цикл украшают такие разные имена, творившие в разных областях, как И.Т.Посошков, Г.Р.Державин, А.В.Суворов, А.Н.Радищев, Е.Р.Дашкова (Воронцова), А.Т.Болотов и другие.

«Пушкинский цикл» назван так мною в честь Александра Сергеевича Пушкина – не менее великого русского мыслителя, личности космопланетарного масштаба, личности универсальной, по поводу которой Н.В.Гоголь в 1834 году в статье «Несколько слов о Пушкине» написал, что это идеал русского человека, который будет достигнут, по его прогнозу, лишь через 200 лет
. Ф.М.Достоевский в своем «Дневнике писателя» подчеркнул такую гениальную черту Пушкина, как «всемирная отзывчивость», которая есть космо-всечеловеческое качество русского народа: «Народ же наш именно заключает в душе своей
 эту склонность к всемирной отзывчивости и к всепримирению и уже проявил ее во все двухсотлетие с петровской
 реформы не раз»
. В речи о значении Пушкина для русской культуры и истории при открытии памятника Пушкину в Москве Достоевский говорил: «Пушкин есть явление чрезвычайное и, может быть, единственное явление русского духа»,  – сказал Гоголь. Прибавлю от себя: и пророческое. Пушкин как раз проходит в самом начале правильного самосознания нашего, едва лишь начавшегося и зародившегося в обществе нашем после целого столетия в петровские
 реформы, и  появление его сильно способствует освещению темной дороги нашей новым направляющим светом. В этом-то смысле Пушкин и есть пророческое указание»
.

Пушкин есть пророчество и указание универсально-русское, воплотившее в себе главные ценностные основания и устремления русского космизма, его синтетизм.

Поэт с гордостью о себе писал:

«Мой предок Рача мышцей бранной

Святому Невскому служил;

Его потомство гнев венчанный

Иван IV пощадил.

Водились Пушкины с царями;

Из них был славен не один,

Когда тягался с поляками

Нижегородский мещанин

           …

Под гербовой моей печатью

Я кипу грамот схоронил

И не якшаюсь с новой знатью,

И крови спесь угомонил.

Я грамотей и стихотворец,

Я Пушкин просто, не Мусин,

Я не богач, не царедворец,

Я сам большой…»
.

Именно здесь лежит ответ на вопрос об универсальности гения Пушкина, поскольку в его генеалогии воплотилась космо-универсальная устремленность всей русской истории.

Пушкинский цикл Эпохи Русского Возрождения представлен потоком творчества таких ее Титанов, кроме самого А.С.Пушкина, как Н.В.Гоголь, Ф.М.Достоевский, Н.Ф.Федоров, Д.И.Менделеев, А.Н.Энгельгардт, В.В.Докучаев, Ф.И.Тютчев, К.Н.Леонтьев, А.И.Герцен, Н.И.Пирогов, Н.Г.Чернышевский, Л.Н.Толстой, К.П.Победоносцев, Н.Я.Данилевский, А.П.Чехов, А.М.Бутлеров, И.И.Срезневский, К.Д.Ушинский, Н.Е.Жуковский, И.М.Сеченов, К.А.Тимирязев, В.С.Соловьев и другие.

Третий цикл – вернадскианский. Этот цикл есть вершина космо-ноосферной направленности Эпохи Русского Возрождения. В.И.Вернадский, 150-летие со дня рождения которого Россия и все человечество будут отмечать в 2013 году, – символ этого цикла. Он представляет собой мощнейшую возрожденческую фигуру ХХ века, смысл и значение которой для будущей истории человечества только еще начинает осознаваться. Несомненно, он являет собой ученого-энциклопедиста, мыслителя космического масштаба, воплотившего в себе эту космо-универсалистскую линию истории Эпохи Русского Возрождения, в которой М.В.Ломоносов и А.С.Пушкин – ее символ. Этот цикл, кроме В.И.Вернадского, украшает творчество таких Титанов Эпохи Русского Возрождения, как К.Э.Циолковский, А.Л.Чижевский, Н.А.Морозов, Н.И.Вавилов, Н.Д.Кондратьев, М.Горький, В.В.Маяковский, М.А.Шолохов, Л.М.Леонов, С.П.Королев, И.В.Курчатов, Н.Г.Холодный, И.А.Ефремов, А.А.Любищев, Л.С.Берег, С.Н.Булгаков, П.А.Флоренский, П.А.Сорокин, А.В.Чаянов, Л.Н.Гумилев, Н.Н.Моисеев, А.Л.Яншин и другие.
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Русский космизм – субстанция Эпохи Русского Возрождение, некое ядро потока идей космо-ноосферной направленности, который в конце концов отразился в Меморандуме космической организованности жизни Булгакова – Вернадского – Чижевского
. Понятие «Меморандума Вернадского – Чижевского» или «Космического меморандума организованности живого мироздания» было предложено и аргументировано И.Ф.Маловым и В.А.Фроловым в 2006 году
. Название данного «Меморандума» мною было расширено за счет включения вееназвание имени С.Н.Булгакова, который в «Философии хозяйства» в 1912 году, упреждая  утверждения В.И.Вернадского и А.Л.Чижевского о космической организованности живого мироздания и живого вещества
 более чем на десять лет, ввел понятие «метафизического коммунизма мироздания», выражающее космическую целостность и организованность живого тела всей Вселенной
. С.Н.Булгаков писал: «…возможность потребления принципиально основана на метафизическом коммунизме мироздания, на начальном тожестве всего сущего, благодаря которому возможен обмен веществ и их круговорот, и прежде всего, предполагает единство живого и неживого, универсальность жизни. Только потому, что вся вселенная есть живое тело, возможно возникновение жизни, ее питание и размножение»
. В другом месте он подчеркивал: «Есть некоторая космологическая карма сущего. Единство мироздания, физический коммунизм мироздания, делает то, что физически все находит себя или есть во всем, каждый атом мироздания связан со всей вселенной, или, если приравнять вселенную организму, то можно сказать, что он входит в состав мирового тела».
 Об этом, несколько в иной форме, писали и В.И.Вернадский, и А.Л.Чижевский. 

Смысл «Меморандума С.Н.Булгакова – С.И.Вернадского – А.Л.Чижевского» – это манифестация русской философии и науки, в целом – Эпохи Русского Возрождения о своем мировоззрении, провозглашающем целостность и космическую организованность жизни во Вселенной, манифестация космо-организмоцентрического взгляда на Вселенную и ее составляющие. Автор в 1997 году в послесловии к монографии В.П.Казначеева «Проблемы человековедения» – «Человековедческие основания российского образования и императива его гуманизации, или Неклассическое человековедение» – ввел принцип, который назвал «презумпцией «живого космического вещества» или презумпцией «всеоживленности  Космоса сущего». Собственно говоря, эта презумпция «всеоживленности Космоса сущего» пронизывает Русский космизм с момента появления первых его оснований. Она исходит из того положения, что если мы будем относиться к Космосу, как живому организму, то мы наделаем меньше ошибок, чем если мы будем исходить из потребительско-инфантильного взгляда, что материя, Вселенная пассивна, что она дана нам только для потребления и бесконечного использования ее ресурсов без всякой ответственности перед целостностью Сущего. Автор в этом послесловии писал: «Человековедение в России, опираясь на колоссальный опыт русской философии, русского космизма, отечественные традиции синтетического взгляда на мир, на холизм отечественной мысли, как нигде в мире должно исповедовать эту презумпцию жизни как фундаментального свойства универсума, в котором мы живем. Здесь лежат истоки формирования новой этики и новой нравственности, перехода от эгоцентричного человекоцентризма к экоцентричному человекоцентризму. Экоцентричная парадигма синтеза в единстве с системой воззрений на «живой космос» усиливает роль учения об общественном (коллективном) интеллекте… в самом человековедческом корпусе знаний»
.

Презумпция живого Космоса – это развитие Меморандума С.Н.Булгакова – В.И.Вернадского – А.Л.Чижевского, она перебрасывает мост к живой этике Русского космизма, которой он пронизан и которая входит в духовно-нравственную систему Ноосферизма
.

Итак, Русский космизм – важнейшее основание Ноосферизма.

Остановимся на характеристиках и парадигмальных «измерениях» русского космизма, важных для космо-ноосферного мировоззрения XXI века.

2. Русский космизм – новое качество мироотношения
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Русский космизм, как философско-культурно-научное течение мировой культуры, взращенное русским духом, русской духовностью и русской историей, определившей появление российской цивилизации на земном шаре, представляет собой явление уникальное, во всех своих измерениях еще не осмысленное, по масштабу своего исторического генезиса равновеликое историческому генезису в целом русской культуры и российской цивилизации. И в этом своем качестве русский космизм – духовный базис национальной идеи России, ее питательная почва
.

Космическое измерение – важнейшее измерение любой культуры. Разнообразие культур народов и этносов на Земле порождает разнообразие культурных космизмов. Первая фаза Глобальной Экологической Катастрофы, обозначив Пределы базовым ценностям капитализма, определила и пределы тем типам культурных космизмов, которые оправдывали капитализм, паразитарную форму сверхобогащения за счет эксплуатации не только человека, но и сверхэксплуатации жизненных сил Природы. «Космос» Западной цивилизации исходил из принципа господства над «тварным миром», рыночно-капиталистического хозяйствования, если следовать манифесту Ф.Фукуямы, на вечные времена. Но «Конец истории» по Фукуяме оказался не тем финалом, о котором он думал как о победе рынка и либеральных ценностей навсегда, а экологическим финалом капитализма, началом «эпохи краха рынка, капитализма и либерализма»
, фактически концом «рыночно-капиталистического западного космизма». Автор в 90-х годах ХХ века писал: «Космос западного человека», как «космос частного интереса и частной собственности», терпит крах, поскольку он оказался не сгармонизированным онтологически, бытийно Космосу Бытия Природы. Капиталистическое отрицание Природы через культ частной собственности и капитала, прибыли (наживы), рынка и индивидуализма, свободы как свободы безграничного обогащения и гедонизма, обернулось отрицанием со стороны Природы (Биосферы, Космоса) рыночно-капиталистического устроения «мира человечества» в форме разворачивающейся первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы. Терпят экологический крах институт частной собственности, идеология либерализма, терпит крах вся человеческая история, как Стихийная История при доминанте закона конкуренции и «войны всех против всех» по Гоббсу. Новая парадигма Истории, если она будет реализована, а альтернативы для человечества иной – нет, есть парадигма Неклассической, Управляемой, Кооперационной Истории, в которой доминанта переходит от закона конкуренции и механизма отбора в социальной эволюции к доминанте закона конкуренции и механизма интеллекта».
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Русский космизм, неся на себе печать «цивилизационного социализма» российской цивилизации
, выражает собой «новое качество мироотношения» (выражение С.Г.Семеновой), лишенное эгоцентрических установок Эпохи Западноевропейского Возрождения, в котором доминирует такая генетическая черта русского космизма как активно-эволюционное отношение к Миру и Космосу
. По С.Г.Семеновой русские космисты сумели «соединить заботу о большом целом – Земле, биосфере, космосе с глубочайшими запросами высшей ценности конкретного человека».

Можно утверждать, что Русский космизм в своем ценностном геноме таит особый, «космический гуманизм, в котором проблема судьбы человека, его духовности и его будущего, проблема целостности человека и смыслозначная функция жизни человека становятся космопланетарными»
. Здесь проявляется то высшее, космическое сознание, которое по В.С.Соловьеву «ставит человека в определенное отношение к целому мировому процессу»
.
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Космический гуманизм Русского космизма состоит и в том, что он формирует определенную ориентацию всей русской культуры, в основе которой по О.Д.Куракиной лежит «мировоззрение живого, нравственного Всеединства человека, человечества и Вселенной в его отношении к Творцу и творению»
.

Мироотношение, которое утверждает Русский космизм, в частности философско-мировоззренческие установки Н.Ф.Федорова, В.С.Соловьева, С.Н.Булгакова, Н.А.Морозова, русская «философия Всеединства», базируется на синтетическом мироощущение, включающем в себя категорию соборности (А.С.Хомяков, В.С.Соловьев и др.), цельности бытия, всеобщего сознания, принципа единства (П.Я.Чаадаев), всеединства (В.С.Соловьев), всечеловечности и всемирной отзывчивости (Ф.М.Достоевский, А.В.Сухово-Кобылин) и др.

Новое качество мироотношения Русского космизма отражало в себе космо-ноосферный «вектор» Эпохи Русского Возрождения, базировалась на манифестации «цельности знания» (В.С.Соловьев, П.А.Флоренский, Н.А.Бердяев), которая в свою очередь представляла собой важнейшую характеристику Русского космизма как концептуально-творческой системы мироведения (понятию мироведения и превращению его в интегративный научный комплекс знаний много сил в своем творчестве отдали Н.А.Морозов и его научная школа
).

Это новое качество мироотношения, которое можно назвать космо-ноосферным, делает Русский космизм «своеобразным «коллективным пророком» по отношению к человечеству, зовущим его к «прозрению смысла существования, к высокой космической ответственности не только за свое будущее, но и за выполнение той миссии, которую уже в себе как в «капсуле» несет понятие Разума: «Познал природу ты, в тебе себя познавшую…» (Л.А.Зеленов, 1993, с.6)»
.

Космический гуманизм Русского космизма в системе Ноосферизма XXI века приобретает черты ноосферного (космо-ноосферного) гуманизма, поднимающего человека, его разум на уровень ответственности за управляемую социоприродную эволюцию в XXI веке, за выход из экологического тупика первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы. Автор в научной монографической трилогии «Ноосферный прорыв России в будущее в XXI веке» (2010) подчеркивал: «Ноосферный гуманизм есть истинный гуманизм XXI века. Его миссия – вывести человечество из западни Глобальной Экологической Катастрофы. Трагедия человечества состоит в том, что за сложившейся эгоцентричной формой самосознания – инерция памяти более 800 поколений людей, а экоцентричную, ноосферную форму самосознания необходимо еще сформировать, причем за короткое историческое время. Вот почему так необходима ноосферная парадигма образования и воспитания. Только с помощью ноосферного образования есть возможность сформировать ноосферного человека, способного взять на себя ответственность за будущее и человечества, и жизни на Земле»
. Подкрепляя эту мысль, можно привести проницательное замечание В.Н.Сагатовского, высказанное им в 1994 году
: «Идеал ноосферы, положенный в основу мировоззрения, означает принципиальное изменение позиции человека: от властного монолога по отношению к миру – к диалогу и сотворчеству с ним, от воли к власти (культура Запада) или от ухода в лоно Абсолюта (культура Востока) – к гармоничной жизни в мире в качестве его разумной, а потому и самой ответственной части». А такая гармоничная жизнь и есть Ноосферный, духовный, экологический социализм и ноосферный гуманизм одновременно. Русский космизм – концептуальное основание такого ноосферного прорыва человека в XXI веке.

3. Главные парадигмальные основания Русского космизма
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Каковые главные парадигмальные основания и идеи соответственно Русского космизма в его итогово-лапидарном выражении?

Первое парадигмальное основание – это учение о космической, эколого-ноосферной проективности. Оно формируется творчеством Н.Ф.Федорова, К.Э.Циолковского, В.И.Вернадского, Н.А.Морозова, Н.А.Бердяева, А.А.Богданова, П.А.Флоренского, Н.А.Умова, А.К.Горского, В.Н.Муравьева и других. Н.Ф.Федоров вводит понятие гносеургии, в  котором объединяются процесс познания мира и процесс проектирования изменений в этом мире, он указывает на необходимость отказа от прометеевского, покорительского отношения к природе и на необходимость регулирования социоприродных отношений. «Природа в нас начинает не только сознавать себя, но и управлять собою; в нас она достигает совершенства…»
 – писал он. Здесь уже просматривает культуроген будущего ноосферного учения, раскрывшийся в творчестве В.И.Вернадского. О «проективной роли человеческого ума» писал В.Н.Муравьев, излагая свой проект «всеобщей производительной математики»
. В Ноосферизме это парадигмальное основание Русского космизма получает развитие в виде концепции управляемой социоприродной эволюции на базе общественного интеллекта и образовательного общества, в котором «принцип управляемости» обретает статус важнейшего онтологического закона будущего ноосферного бытия человечества.
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Второе парадигмальное основание – это становление гуманитарного «измерения» научно-технического прогресса в цивилизационном развитии, в системе которого очеловечивание человека, т.е. гуманизация пространства его бытия, выполняло бы роль важнейшего критерия самого смысла понятия «прогресс» применительно к научно-техническим достижениям. Этому парадигмальному основанию уделили внимание в своих теоретических построениях В.И.Вернадский, К.Э.Циолковский, А.Л.Чижевский, П.А.Флоренский, И.А.Ефремов, С.Н.Булгаков и др.

В.И.Вернадский, выстраивая положения своей теоретической системы учения о ноосфере, подчеркивал, что «биосфера ХХ столетия превращается в ноосферу, создаваемую, прежде всего ростом науки, научного понимания и основанного на ней социального труда человечества»
, а ноосфера в свою очередь определяет «единство и равенство по существу, в принципе всех людей, всех рас. Биологически это выражается в выявлении в геологическом процессе всех людей как единого целого по отношению к остальному живому населению планеты»
.

Ноосферная парадигма научно-технического развития включает в себя императив его гуманизации
, потому что вне реализации императива гуманизации невозможно решить проблему вхождения техносферы органической частью в гармонию ноосферы (по В.И.Вернадскому – в «новую стадию» «организованности» биосферы, в которой «научная мысль впервые выявляется как сила, создающая ноосферу»
 и обеспечивающая «духовное единство» человечества
). 

Фактически В.И.Вернадский опосредованно, косвенно поставил проблему ноосферно-ориентированного синтеза всех наук. «Дело в том, – писал он, – что рост научного знания ХХ в. быстро стирает грани между отдельными науками. Мы все больше специализируемся не по наукам, а по проблемам. Это позволяет, с одной стороны, чрезвычайно углубиться в изучаемое явление, а с другой – расширить охват его со всех точек зрения»
. При этом, он подчеркивал, что «то понятие ноосферы, которое вытекает из биогеохимических представлений, находится в полном созвучии с основной идеей, проникающей «научный социализм»
 и требует синтеза естествознания и гуманитарных наук, науки, философии и культуры, который обогащает систему «научного аппарата»
.

Отметим, что в этом парадигмальном измерении Русского космизма итогово выразился весь морально-космический поиск русского духовного мира, в котором «глубокое благоговение перед жизнью любой твари (по преданию Сергий Радонежский делил свой хлеб с медведем, а «иногда отдавал ему последний кусок, сам оставаясь без пищи»
), составляет глубокое внутреннее содержание этики жизни всех русских святых. Высоким нравственным пафосом космического масштаба пронизаны слова древнерусского человека XII века, высеченные им на стене Мартирьевской паперти Софийского собора в Новгороде Великом («Граффити из Мартирьевской паперти»): «И реку: О, душа моя! Почему нежишься, почему не восстанешь, почему не молишься господу своему, почему добра жаждешь, сама добра не творя»
.

У С.Н.Булгакова, у которого философия софийности восходит к творчеству Н.Ф.Федорова и В.С.Соловьева, эта парадигмальная установка Русского космизма обретает характеристику «софийности хозяйства», за которой скрывается, если перевести на научный язык Ноосферизма, гармония хозяйства, а значит соответственно и техносферы (техники), с метафизическим коммунизмом мироздания, т.е. с гармонией Природы, Космоса, Вселенной. «Хозяйство софийно в своем основании, но не в продуктах, не в эмпирической оболочке хозяйственного процесса с его ошибками, уклонениями, неудачами. Хозяйство ведется историческим человечеством в его эмпирической ограниченности, и потому далеко не все действия его отражают на себе свет софийности. Однако оставаться совершенно вне ее оно не может ни по тем энергиям, которые в трудовом процессе развивает человек, ни по задачам своим, которые можно условно обозначить как победу культуры над природой, или очеловечивание природы»
, – писал С.Н.Булгаков. 

В.Н.Сагатовский прямо перебросил смысловой «мост» от софийности к созиданию ноосферы и, следовательно, ноосферного хозяйства. Он подчеркивал: «Ноосфера есть такое состояние становящегося мирового хозяйства, в котором совместное оптимальное взаимодействие всех уровней бытия достигается с ответственным участием человеческой деятельности, разума и сердца. Православие наиболее последовательно проводит христианские идеи любви и соборности, идущие на смену похоти власти, вражде и разобщенности. В основе этого мировоззрения лежит следующая цепочка ключевых ценностей, которые одновременно являются категориями, раскрывающими существо русской идеи:

Соборность ( Всеединство ( Софийность ( Общее дело (
[image: image134.jpg]P



(    Ответственный поступок – со-бытие

( ноосфера

[image: image135.jpg]Outer Van Allen Belt . Inner Van Allen Bt g New Belt

" (@ectons) (Protons) (Interstellar Matter)
T

[ O




(Правда отношений

… Все они… как бы проводят нас «по лезвию бритвы», а русская идея в целом, преодолевая односторонность путей Запада и Востока, синтезирует их положительные стороны в новой целостности Востока-Запада – прообразе становящегося единого человечества»
.

Таким образом, научно-технический прогресс, философия хозяйства и экономики, в целом философия действия в пространстве Русского космизма и вырастающем на его основании Ноосферизме XXI века обретает космо-ноосферную и одновременно гуманистическую, т.е. очеловечивающую, направленность.
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Третье парадигмальное измерение Русского Космизма – это новое понимание единства Макрокосма и Микрокосма, гомеоморфность человеческого Разума Космосу
, которое в той иной концептуальной форме своего выражения присутствует в творчестве Н.К.Рериха и Е.И.Рерих, К.Э.Циолковского, П.А.Флоренского, И.А.Ефремова, Н.А.Бердяева и других. Н.А.Бердяев в «Судьбе России» в 1918 году писал: «Свободный человек все ощущает своим путем, своим испытанием, своей судьбой… поистине каждый Иван и Петр – мировое существо, в глубине своей сообщающиеся со всем историческим и сверхличным. Для огромной массы Иванов и Петров этот мировой процесс протекает в бессознательной или подсознательной стихии.  Но сознание этой массы должно быть поднято до этого мирового сознания, а не до того рабеки-обособленного сознания, для которого все мировое оказывается внешним и навязанным. Лишь на этой почве возможно решение проблемы Ивана Карамазова о слезинке замученного ребенка…»
. 

В Эпоху Великого Эволюционного Перелома и ноосферной социалистической революции, которую мы переживаем, это пожелание Н.А.Бердяева становится императивом становления в человеке XXI века ноосферного человека – человека с космопланетарным, ноосферным пространством сознания, в котором тождество Микрокосма и Макрокосма (которое сформулировала древнегреческая философия и которое стал стержнем философии П.А.Флоренского) обретает новое космо-ноосферное качество и человеческий Разум научается управлять социо-биосферным, ноосферным развитием. Автор отмечает, что это «парадигмальное измерение» Русского космизма вошло в человековедческий базис Ноосферизма, в ноосферное человековедение, в теорию фундаментальных противоречий человека
.
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Четвертое парадигмальное измерение Русского космизма – это утверждение «творческой презумпции человека в космосе и космоса в человеке»
. Раскрытие этого «парадигмального измерения Русского космизма» мы встречаем в творчестве Н.Ф.Федорова, П.А.Флоренского, А.Ф.Лосева, Н.А.Бердяева, Н.К.Рериха, В.Н.Муравьева и других. Развитие этого положения в Ноосферизме связано со становлением представлений о креативной онтологии, концепции Самотворящей Природы или Природы – Пантакреатора, со становлением системогенетической
 и циклической картины мира
. При этом речь идет и об изменении самого качества творчества человека по мере возвышения качества человека, его подъема на уровень космоноосферной ответственности за все, что он творит на Земле. К этому пониманию близко приблизился Н.А.Бердяев в начале ХХ века, который подчеркивал: «Человек – микрокосм ответственен за весь строй природы, и то, что в нем совершается, отпечатлевается на всей природе. Человек живит, одухотворит природу своей творческой свободой и мертвит, сковывает ее своим рабством и падением в материальную необходимость. Падение высшего иерархического центра природы влечет за собой падение всей природы, всех низших ее ступеней… Степень ответственности за то состояние, в котором находится омертвевшая природа, зависит от степени свободы иерархического места в космосе. Всего более ответственен человек, и всего менее ответственны камни. Царь ответственнее, чем последний из подданных…»
. Мысль Н.А.Бердяева об ответственности человека и его творчества приобрела в начале XXI века новое звучание – космо-ноосферное.

4. Сферное измерение Русского космизма – базис появления учения о ноосфере В.И.Вернадского и Ноосферизма в XXI веке
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Русский комизм, как, пусть и нечеткая, но все ж таки ценностно-ориентированная философско-культурная – и одновременно научно-философская – система, обладает целостностью, в основе которой – системогенетика русской культуры, русской философии и русского человековедения. К аргументации данного положения с выстраиванием генеалогических цепочек, по которым оформлялись потоки идей Русского космизма, автор возвращался в своих работах неоднократно.

Отметим, что в Русском космизме сливаются воедино три течения историко-культурной рефлексии русской мысли:

· первое течение – это единство философско-религиозной, а более правильно – философско-православной, мысли (Н.Ф.Федоров, В.С.Соловьев, Н.А.Бердяев, П.А.Флоренский, С.Н.Булгаков и др.) и философско-мистической (психологической, масонско-мистической) мысли (Е.П.Блаватская, В.И.Крыжановская, В.Шмаков и др.);

· второе течение – философско-научное (М.В.Ломоносов, Д.И.Менделеев, К.Э.Циолковский, В.И.Вернадский, А.Л.Чижевский, А.А.Богданов, Ф.А.Цандер, И.А.Ефремов и др.);

· третье течение – культурно (литературно)-философское течение, основу которого составляет творчество Г.Р.Державина, А.С.Пушкина, Н.В.Гоголя, Ф.М.Достоевского, Л.Н.Толстого, М.Горького, Ф.И.Тютчева, В.Хлебникова, Н.К.Рериха и др.

У истоков генеалогической цепи Русского космизма Эпохи Русского Возрождения – М.В.Ломоносов, А.Н.Радищев, Г.Р.Державин, А.С.Пушкин.

«Я взглянул окрест меня – душа моя страданиями человечества уязвлена стала» – писало А.Н.Радищев в своем знаменитом «Путешествии из Петербурга в Москву». Разве это не есть манифест той «всечеловечности» со стороны А.Н.Радищева, о которой говорил потом Ф.М.Достоевский. Неслучайно, Н.А.Бердяев назвал Радищева «родоначальником русской интеллигенции»
.

М.В.Ломоносов – великий русский космист, энциклопедист, ученый и мыслитель универсального типа, роль которого в истории русской культуры и масштаб влияния на эту историю настолько огромны, что еще не раз будут предметом исследований и обобщений. В знаменитых «Вечерних размышлениях о божьем величестве при случае великого северного сияния» (1743) он воспевает бесконечность звездного мира – нашего Макрокосма и высказывает идею о «всюдности жизни», которая и составляет суть Меморандума С.Н.Булгакова – В.И.Вернадского – А.Л.Чижевского: «Несчетны солнца там горят, народы там и круг веков…»
.

Г.Р.Державин в оде «Бог» «рисует» картину мира, развивающую космические прозрения М.В.Ломоносова. «Бог» – это Макрокосм человека, входящий в его Микрокосм.

От имени Человека Г.Р.Державин говорит:

«Я связь миров, повсюду сущих,

Я крайняя степень вещества,

Я средоточие живущих,

Черта начальна божества;

Я телом в прахе истлеваю,

Умом громам повелеваю,

Я царь – я раб, я червь – я бог!»
.

А.С.Пушкин завершает этот символический ряд и предстает апогеем универсализма Эпохи Русского Возрождения, который потом обеспечил переход в Космический Прорыв русского – советского человека в лице Ю.А.Гагарина.

«Планетарные, всеохватные масштабы «русского космизма» его «человеческий характер», в котором проблема космического бытия и бытия человеческого едины, «питаются» грандиозными просторами России, где бесконечность географического пространства, как ни в какой другой стране, переходит в бесконечность «географии души»
, – писал автор в «Ноосферизме». Н.А.Бердяев заметил, размышляя над особенностями жизни русской души: «Есть соответствие между необъятностью, безграничностью, бесконечностью русской земли и рус кой души, между географией физической и географией душевной»
.

Масштабная метрика «Русского космизма определяет синтетичность русского мышления и делает зрение русских космистов глубоким, прогностичным, космо-ноосферным, сопровождающимся глубокими прозрениями будущего. Пример – прозрения Н.Ф.Федорова, который еще во второй половине XIX века предупреждал человечество о гибельных последствиях для него от «расхищения» лесов на Земле: «Расхищение лесов грозит также и Америке, подобно России, засухами и ливнями…»
.
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Целостность Русского космизма, по автору, обеспечивается его «сферным направлением»
.

Понятия «сферное учение», «сферное направление» Русского космизма были предложены автором в 1990 году
.

В 1848 году появляется понятие «интеллектосферы», которое выдвинул Н.Г.Фролов – русский сподвижник А.Гумбольдта по его путешествиям по России, развивая гумбольдтовские воззрения на «лебенсферу» («лебен» с немецкого «жизненный»). Если через понятие «лебенсферы» А.Гумбольдт проводил идею «всеоживленности» планеты, то через понятие «интеллектосферы» Н.Г.Фролов перенес акцент на идею сферы разума на планете Земля, чем опередил появление понятия ноосферы почти на 70 лет. Известный советский географ И.М.Забелин писал: «Здесь открывается новая сфера, сфера человеческой духовности, свободных созданий мысли»
.

Русский географ Д.Анучин в 1902 году выдвигает понятие антропосферы – сферы человека, выделившейся из биосферы в результате появления и развития человеческого общества
. Нужно отметить, что необходимость появления интеллектосферы – антропосферы присутствует в системе философской рефлексии Н.Ф.Федорова в форме своеобразного «номогенеза сознания»
и как его развития – антропного принципа К.Э.Циолковского (в определении В.П.Казначеева), который писал: «Сознание человека или его явление не является случайным, а было необходимостью для земли, для целого мира, как необходим разум для природы…»
. Антропный принцип К.Э.Циолковского в Ноосферизме получил свое развитие в виде авторского Эволюционного антропного принципа, который вытекает из системогенетической картины мира и соответственно новой парадигмы синтетического эволюционизма, в соответствии с которой любой конус прогрессивной эволюции (в соответствии сзаконом спиральной фрактальности системного времени), сопровождающийся ростом сложности и кооперативности структур, есть эволюция растущей свой памяти (запоминающей самую себя) и растущей разумности все более и более сложных систем. А это означает, что любая прогрессивная эволюция закономерно «оразумляется» и это положение является основанием для вывода, что человеческий Разум на Земле появился неслучайно и ноосферный этап в эволюции Биосферы на Земле закономерно необходим и является выражением закона «оразумления» эволюции Земли и Биосферы через появление и развитие человеческого Разума на Земле
.

П.А.Флоренский в 20-х годах выдвинул свою систему представлений о «пневматосфере», с помощью которой фиксируется существованием «особой части вещества, вовлеченной в круговорот культуры или точнее, круговорот духа»,  –  и в которой наблюдается особая стойкость вещественных образования, например, «переработанных духом… предметом искусства»
.

Размышляя о духовно-интеллектуальном измерении ноосферы, автор, опираясь на рефлексии В.Дудинцева и И.М.Забелина, представил процесс «оразумления» и одухотворения («окультуривания») антропной эволюции человека «в виде движения «четырех конусов», пересекающихся в человеке»
. 

Первые два конуса – образ, созданный Н.М.Забелиным: «конусы» столкнулись на встречных курсах своими остриями, образовав некое единство в человеке. Он пишет: «Из бесконечности – к человеку, а от человека – к бесконечности. Первый случай – линия (конус) реальной физической и психологической эволюции. Второй случай – совершенствование сознания и, следовательно, познания и – в перспективе – возможности вмешиваться в ход природных процессов, то есть в конечном итоге тоже эволюция»
. 

Вторые два конуса являются образом, который автор заимствовал из романа В.Дудинцева «Белые одежды» (1988). Эти два конуса также столкнулись своими остриями на встречных курсах; только, в отличие от первых двух конусов, они располагаются на вертикальной оси, перпендикулярно оси времени и соответственно оси эволюции, выражая собой взаимодействие Макрокосма – конуса, исходящего из человека «вверх», и Микрокосма – конуса, уходящего в человеке «вниз»
. 

Внутри «конуса – Микрокосма» находится «я» человека (рефлекс-Эго), которое пытается выразить себя другим людям и всему, внешнему Космосу и до конца не может. Здесь – источник определенного одиночества «я-микрокосма» человека, его постоянной невысказанности внешнему миру – Макрокосму. «В этом плане, – писал автор в «Ноосферизме», – отношения взаимопонимания людей всегда имитируют проблему контакта с внеземными цивилизациями»
. Это означает в контексте отношений между людьми, что всегда будет оставаться «зона неведенья», «зона тайны» и соответственно «зона частичного непонимания».

Внутренний конус – это конус «сознания» и «бессознательного» человека, в котором прячется эволюционная память, таящаяся внутри того «информационного океана», который наполняет внутренний конус – Микрокосм человека, в котором, вследствие действия системогенетического закона спиральной фрактальности системного времени, отражен весь Макрокосм – Космос Сущего или вся Вселенная.

«Движение человечества по «первым двум конусам» эволюции происходит как движение «вторых двух конусов» взаимодействия Микрокосма и макрокосма, где познание, возвышение и расширение сознания предстают как самопознание человечеством своего интеллекта и Разума, обеспечивающего движение по линии интеллектуальной эволюции, по «конусу», уходящему от человека в данном пространстве и в данной момент времени в бесконечное будущее»
. 

Четырехконусная модель восхождения человека к будущему по автору дает дополнительное измерение сферного учения Русского космизма и человеческое измерение Ноосферизма в XXI веке.

Нельзя не отметить сферную методологию глобальной экологии Н.Ф.Раймерса и сферную социологию Л.М.Семешко, в которой вводятся понятия «сферной философии», «сферной онтологии», «сферной гносеологии» и даже «сферной диалектики»
.
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Сферное учение Русского космизма по оценке автора явилось основой, породившей учение о ноосфере В.И.Вернадского, перерастающее в Ноосферизм – новую научно-мировоззренческую систему и стратегию ноосферно-ориентированного синтеза всех научных знаний в XXI веке, с сохранением и укреплением той цельности всего ноосферного корпуса научных и философских знаний, о котором, в свое время, на своем языке, в императивном «ключе», писали русские космисты XIX века (например, В.С.Соловьев).

Интересно, что немецкий мыслитель Вальтер Шубарт в книге «Европа и душа Востока» (1938г.) предсказывал, что «Русский всечеловек может освободить человечество от индивидуализма сверхчеловека и коллективизма массового человека…». А.К.Горский выразил веру, что «временно-паразитическое пользование», «эксплуатация», истощающие природные ресурсы заменяется процессами такого хозяйствования человека на Земле, когда он продемонстрирует свое умение «накоплять» ресурсы и их «восстанавливать»
.

Целостность Русского космизма, подкрепляемая его сферным учением, есть закрепление организмоцентрической картины мира, которая в Ноосферизме получает свою базовую научную аргументацию, опирающуюся на достижения научного познания мира человечеством на начало XXI века. «Метафизический коммунизм мироздания» С.Н.Булгакова, его космическая философия хозяйства получают свое ноосферноориентированное развитие, с учетом императива выживаемости человечества в переживаемую Эпоху Великого Эволюционного Перелома
 как императива выхода из пропасти, представляемой первой фазой Глобальной Экологической Катастрофы.

Проведенные Международные Ноосферные Северные Форумы на базе Государственной Полярной академии (2007, 2009, 2011), научные конференции «Ноосферное образование в евразийском пространстве» на базе Смольного института Российской академии образования (2009, 2010, 2011), организация Ноосферной общественной академии наук продолжают космоноосферную линию Эпохи Русского Возрождения и Русского космизма, позволяют говорить о становлении Ноосферной научной школы в России, достойной вызовов XXI века, с которыми сталкивается человечество на Земле.

5. Заключение
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Мир, человечества, и Россия в его составе, переживает в начале XXI века Эпоху Великого Эволюционного Перелома
,  важнейшим измерением которой является экологическое отрицание, в форме первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы, Природой рынка и капитализма. Особенностью этой эпохи является то, что в кризисе бытия человечества, как в «фокусе», скрестились две Логики с большой буквы – Внутренняя Логика Социального Развития и Большая Логика Социоприродной Эволюции
.

Первая Логика породила отрицание капитализма и рынка по внутренним основаниям их развития. И как момент такого отрицания в 2012 году ожидается вторая, более «высокая», волна мирового финансового кризиса, готовая вот-вот «смыть» с собой сложившуюся мировую финансовую систему, базирующуюся на господстве доллара как мировой валюты, за «фасадом» которой прячется «спрут» мировой финансовой капиталократии.

Вторая Логика заявила о себе на рубеже 80-х – 90-х годов ХХ века в виде первой фазы Глобальной Экологической Катастрофы, которая продолжает углубляться, потому что ее главными источником является рыночно-капиталистическая форма природопотребления. А.П.Федотов предсказал, что двойной коллапс – социально-биосферный и социально-глобальный – следует ожидать уже в 2025±5 году
. Иным и словами, капитализм, уже начиная с начала ХХ века, породил «динамику саморазрушения современного мира»
, которая, в свою очередь, породила в XXI веке системную катастрофу всего рыночно-капиталистического бытия человечества, выход из которой связан с социализмом, но социализмом нового качества – ноосферным экологическим духовным социализмом, становящимся на базе научно-мировоззренческой системы Ноосферизма
.

Капитализм исчерпал свой исторический ресурс.

И в этом контексте вся Эпоха Русского Возрождения с ее космо-ноосферным вектором своих устремлений, и как одно из ее выражений – Русский космизм, имеет непреходящее значение, которое актуализируется в начале XXI века – и формой такой актуализации служит Ноосферизм.

В этом плане интересна рефлексия А.Фурсова в статье «Конец постсоветской эпохи», в которой он назвал «либеральную революцию» 1980 – 2000 годов «Революцией Хаоса», которая крушила не только «реальную экономику, национальное государство и политику, но и сферу сознания»
 и, следует добавить, ускоряла процесс погружения человечества в бездну Глобальной Экологической Катастрофы. Но речь идет не только и не столько о конце эпохи рыночно-капиталистического неолиберализма, сколько об Эпохе Краха рынка, капитализма и либерализма
 и антилиберальная стратегия развития капитализма его не спасет, речь идет об экологическом отрицании всей системы капиталократии и рыночной формы хозяйствования.

Антикапиталистическая сущность Русского космизма, переходящего в XXI веке в Ноосферизм, оказывается востребований самой логикой человеческого развития в современную эпоху.
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Глобально-историческое значение Русского космизма, и в целом Эпохи Русского Возрождения, таким образом, высвечивается по-особому именно с позиций будущего Ноосферного Прорыва России и человечества. Речь идет не только о социальной, и цивилизационной одновременно, ноосферно-социалистической революции в XXIвеке, но и об особой мировоззренческой, духовной и, следовательно, –  философской революции, связанной с «прощанием с простотой», концепцию которого Н.Н.Моисеев представил в работе «Прощание  с простотой»
. Прощание с простотой означает формирование нового «современного рационализма», который можно было бы условно назвать космо-ноосферным рационализмом. По Н.Н.Моисееву «современный рационализм приобретает более раскрепощенный характер. Может быть, более точно: мысль человека, теряя простоту привычных горизонтов, получает больше простора. Запретов на то, «что этого не может быть», становится меньше. Но зато исследователю приходится задумываться над смыслом тех понятий, которые до сих пор казались ему очевидными»
.

Космо-ноосферный рационализм, адекватный растущей сложности «мира изменений», в котором живет человек, опирается на расширенный ряд принципов дополнительности и антропных принципов, включая в себя и принцип управляемости. Рационально то космо-ноосферное мировоззрение человека, которое способствует повышению качества управления социоприродной эволюцией и одновременно социоприродной гармонией. «Мы – люди – являемся не просто зрителями, но и участниками мирового эволюционного процесса,  –  писал Н.Н.Моисеев. – Когда происходит формирование новой схемы взаимоотношения человека и Природы, когда накопленные знания постепенно рождают новое понимание реальности, то это означает и новые действия, как-то меняющие окружающий мир, а, следовательно, и характер этой эволюции»
.

Новый рационализм не столько есть пан-логический рационализм, сколько есть рационализм управленческий, т.е. проверяемый через критерий качества управления социоприродной эволюций, – рационализм нового качества человеческого Разума, поднимающегося на уровень своей космо-ноосферной ответственности за будущее всего разнообразия Жизни на Земле. Здесь востребуется вся Живая этика Русского космизма, концепцию которой автор представил в своих работах
.

Глобально-историческое значение Русского космизма раскрывается самим содержанием XXI века, в логике становления – Ноосферизма, как научно-мировоззренческой системы, соответствующей Вызовам этого века, которые он предъявил коллективному Разуму всего человечества!

Емельянова Л.М.
Будущее исторической науки.
Аннотация: В статье раскрывается авторская концепция философии истории. Автор придерживается основ миропонимания, которые содержатся в трудах Е.П.Блаватской и Учении Живой Этики Рерихов. 
Ключевые слова: философские основания истории, субъекты истории, эволюция человечества
1.Философские основания истории. История в широком смысле слова есть процесс рождения, развития и гибели природных и социальных форм. История как наука, изучающая процесс развития человечества,  ведет свое начало с пятого века до н.э. от Геродота и Фукидида. И хотя к настоящему времени она уже достигла значительного развития,  ее формирование как истинной науки в будущем, ибо до сих пор история  находится на описательной стадии развития. Большинство историков по-прежнему видят свою задачу только в описании прошлых событий, и лишь очень немногие осознают, что для превращения истории в  подлинную науку она должна  не только описывать исторические события, но и постигать породившие их причины, до исследования разрешить многие теоретические вопросы, необходимо встающие перед каждым вдумчивым ученым. История не может стать истинной наукой без опоры на философское знание, к тому же не всякое, а на истинное, даваемое Великими Учителями в прошлом и настоящем.

   Философские основания исторической науки были разработаны еще великим Платоном,  его идеи легли в основу последующей философии истории Августина и Гегеля. Однако новая историческая эпоха и ее задачи не позволили им принять во внимание взгляды Платона на индивидуальную эволюцию человека путем его многократных воплощений на Земле. Именно это утерянное звено в  философской картине мира  затруднило в дальнейшем построение  непротиворечивой концепции философии истории. И только его восстановление и осмысление может увенчаться успехом, ибо нет истинной истории без истории человека, непрерывно существующего в историческом времени и развивающегося в нем до состояния Богочеловека. Однако мысль о том, что историк изучает деяния, возникающие во времени, но деятели и план их действий существуют до времени, была глубоко утверждена в классической философии истории. Принять это положение трудно позитивистски мыслящим историкам, но без его осознания невозможен прорыв в развитии исторической науки. Прежде чем рассмотреть некоторые теоретические проблемы современной исторической науки, мы остановимся на общих основаниях исторического процесса.

      Существует три Начала или Причины мироздания. Беспричинная или Идеальная Причина мира это Абсолютная Первореальность, не имеющая границ в пространстве и во времени, вечно пребывающая непрерывная Основа, дающая бытие всему становящемуся во времени. Она есть не только  вечная Жизнь, непостижимая в своей сути, но и Абсолютная Мысль, Идеи и Законы, по которым разворачивается проявленный мир. Понятие Божества как Идеальной Причины мира утвердилось пантеизмом, который принимали все великие философы Востока и Запада. Первая причина мира это Абсолютный Дух, Огонь или Всеначальная Энергия,  периодически излучающаяся из недр Абсолютного и в свою очередь эманирующая множество духовных искр, ей единосущных. Она является источником и движущей силой развития всех вселенских форм  от галактики до песчинки. Творческая причина мира это Иерархия творческих Богов – Космических Разумов или Логосов, галактических, звездных, планетарных, которые планируют то, что будет совершаться в их системах, и порождают монады, которые будут этот план выполнять. Они творят согласно вечным Идеям и Законам, выраженных на всеобщем языке математики. «Нельзя обособить мысль от основной энергии мироздания. Именно мысль, служит вечным двигателем основной энергии. Мысль порождает токи, которые являются возбудителями и как бы обновителями Вселенной»
. Не осознавая того, что мир познается разумом, потому Разумом создается и управляется, ученые пока остаются на поверхности изучаемых ими явлений. Но замысел Космического Разума может познать только высший разум человека, присущий его божественной природе, а не основанное на фактах рассудочное мышление.

      Все проявленные миры существуют периодически; после периода покоя Пралайи наступает период проявления Манвантара, и именно Логосы воссоздают свои миры для нового цикла существования.  Солнечный Логос, Творец нашей Солнечной системы, Дома, в котором мы живем и совершенствуемся, создал особый план для своего  мира и манвантарные идеи, модели и архетипы того, что будет реализовано в процессе развития планет, их природного и человеческого миров. Созданный Логосом ноуменальный мир включает в себя Его огненные мысли, духовные причины, которые дадут свои всходы в мирах плотной материи, которые проявятся и в действиях людей, созидающих на планетах свой культурно-исторический мир. Логос порождает исполнителей своего плана – духовные монады. Каждой из них  отводится свое особое место, которое фиксируется в первичных энергиях, облекающих изначальные духовные искры. Поскольку  эволюция монад совершается на планетах, истинными их Зародителями считаются в Тайной Доктрине Логосы Планетарные,  добавляющие дополнительные энергии к изначальным  энергиям Солнечного Логоса. Монада вечна в сути, но в проявлении «создается» Богом, то есть рождается в том или ином мире, где получает свое первое зачаточное тело.

     Следует строго различать вечную духовную искру,  пребывающую неизменной в основе каждой формы мира, и порожденную монаду-странницу, духовное зерно. При зарождении зерна духа искра сочетается с  первичными атомами высших планов Космоса, атмическими, буддхическими и манасическими, которые будут постоянными на весь период  странствий этого зерна, являясь магнитами для накопления энергий. И если человеческая монада есть образ и подобие Бога,  Триада, ибо все  три ее Высших Принципа в ней пробуждены, то  в дочеловеческих монадах они находятся в потенциальном состоянии. Походя свою жизнь в минеральной, растительной, животной и человеческой форме, монада реализует потенции, в ней заложенные, овладевает материей плотных форм, развивает свое сознание и необходимые для этого тела. Каждая монада, пребывающая в дочеловеческих царствах, стремится стать человеком, а человек - Богочеловеком, а затем и космическим Логосом, ибо  нет пределов восхождению духа.

      Только ученые, знающие истинное учение об эволюции мира, не будут отрывать историю человечества от истории Космоса и Природы. Но философское учение о строении человека и видах его эволюции, которая совершается в плотном, тонком и огненном мирах Космоса, именно историк должен изучить более подробно. Нет исторического процесса без развития самого человека, потому учение о человеке должно лечь в основу будущей исторической науки. Современная же история и гуманитарные науки в целом разрывают неразрывное, они не задумываются о том, кто такой человек, откуда он приходит на Землю и зачем, поэтому   не в состоянии разрешать вопросы, неизбежно встающие перед ними уже на уровне эмпирических исследований, что, в конечном счете, тормозит развитие и наук естественных.

      Для историка необходимо знать законы Всеединства и Иерархии. Все люди на Земле  едины в сути своей, ибо содержат вечную духовную Искру, Божественную всеначальную Энергию, но все люди различаются качеством своего духовного зерна, ибо в духе принадлежат разным Светилам, имеют разных Космических Родителей. «Зерно, которое передает жизнь мощному духу, есть истинно то наследие, которое передается иерархическим Началом…Путник, который осознал удел огненного подвига, должен осознать закон космического наследия»
. Но самое главное то, что все люди на Земле различаются степенью  развития своего сознания и его проводников-тел, необходимых для осознанной жизни в различных сферах Космоса. Зерно духа есть жемчужина, которую каждый носит в себе, основа, на которой строится Божественное и Личное Эго человека, его бессмертная и смертная душа. Только многократно воплощаясь в  плотной материи земли,  космическое зерно превращается в Индивидуальность,  Бога на Небесах, обладающего сознанием в высших сферах Космоса, и в бессмертного Богочеловека на земле, сохраняющего непрерывность сознания в мирах более плотных. Только упадая в землю, зерно может дать свои плоды, только поливаемый потом и кровью многих земных странствий восходит на небо упадший на землю дух, унося с собой собранные  сокровища.

Субъектами истории являются не просто земные люди и не их духовные монады, но  Высшие Эго людей, которые бессмертны весь цикл существования Космоса и воплощаются из века в век в земные личности, и чем выше их развитие, тем больше их вклад в историю. Память бессмертного Духовного Эго человека и является источником исторического познания. В будущем истинное постижение истории будет определяться космическим правом, оно будет доверено людям с большими накоплениями и с развитым чувствознанием. Эти историки не только будут свидетелями тех или иных событий, память о которых останется в их душах, но и будут иметь достаточные духовные накопления, чтобы эту память  пробудить. Воистину, познание есть припоминание, так как человек из сокровенных глубин своей бессмертной Индивидуальности извлекает знание и о прошлом, и о будущем, с той лишь разницей, что прошлое предстает в виде конкретных проявленных образов, а будущее - в виде потенциальных идей.

      Итак, исторический процесс, во-первых, развертывается по плану Солнечного Логоса, верховного Бога-Творца, предопределившего общее развитие планетарных систем и существ, в них эволюционирующих. Этот план исполняют духовные монады, дочеловеческая эволюция которых осуществляется под руководством Иерархии Богов Природы, а человеческая – под руководством Планетарных Логосов во главе с Солнечным Логосом. Развитие монады в мире истории, в отличие от мира природы, совершается уже в силу свободного выбора человека. В мире феноменальном и историческом все преходяще, неповторимо и ново, но план Логоса неизменен и вечен на Манвантару. Вот оттого и говорят философы о том, что вневременная логика идей разворачивается во временности природного и исторического процессов, под логикой в данном случае понимая не мышление человека, а мышление Логоса. История Земли не есть хаос случайных событий, она разворачивается согласно божественному Замыслу, который определяет как развитие каждой человеческой души, так и возникновение и смену народов.  

      Во-вторых, исторический процесс подчиняется фундаментальным Вселенским Законам, прежде всего Закону Цикла-Спирали. Цикл развития монады включает в себя два процесса. Путь вниз - движение от целостного и единого сознания до ограничен​ного и частичного. Здесь она забывает свое божественное происхождение,  прикована к земле и миллионы лет, движимая законом Эволюции, набирается опыта, являя свои потенции в трудных условиях плотной материи. Путь  монады вверх начинается с  ее сознательного движения к исходной точке полноты и единства. Впитав все плоды развития, в конце цикла она достигает более высокой ступени по сравнению с исходной. Далее процесс начинается снова и снова с высоты дух падает в материю, чтобы подняться еще выше.

     Закону Цикла подчиняется и человеческая история. Она совер​шает определенный цикл не от животного, а от духовного начала, единого и целостного образования, в котором элементы находятся в органической взаимосвязи и гармонии, обладают знанием и силой. Разворачивается через промежуточные этапы, в которых целое распадается на части, каждая часть утверждает свою самодостаточность и значимость, наступает противостояние отдельных частей и даже их вражда. Развитие завершается возвращением к началу, но к началу более совершенному, чем предыдущее, ибо оно вбирает в себя весь опыт пройденного пути. Развитие завершается созданием новой гармонии частей, которые изжили все их разъединяющее и объ​единились в свободе и любви.

            История начинается не с эпохи звероподобных людей или с первобытного общества, а с эпохи божественных существ и высочайших цивилизаций. Циклическое развертывание истории как смены семи Рас и семи Субрас описано в Тайной Доктрине, к тому же утверждающей, что человечество нашего вида существует на планете уже 18 млн. лет., то есть гораздо более длительный период, чем могут допустить современные историки, которые даже прошедшее тысячелетие воспринимают как время далекого прошлого, а людей, живших в те времена сильно от нас отличающихся. Но  процесс эволюции человека совершается очень медленно.

     Древние философы  также делили бесконечные периоды человеческого существования на циклы, в течение которых человечество постепенно доходило до высочайшей цивилизации, а затем постепенно опускалось до варварства, чтобы снова начать свой подъем.  «В истории мы наблюдаем регулярное чередование приливов и отливов развития человечества. Великие царства и империи мира сего после достижения кульминационного взлета своего величия снова опускаются вниз в соответствии с тем же законом, по которому они когда-то поднимались; так человечество, опустившись до самой низкой точки, снова собирается с силами и опять восходит, причем высота его восхождения, по закону прогрессии восхождения,  на этот раз  будет  немного выше той точки, с которой оно в последний раз начало свой спуск. Деление истории человечества на Золотой, Серебряный, Медный и Железный века не есть выдумка»
.

2. Теоретические проблемы современной истории.  

История есть, во-первых, изучение коллективной судьбы человечества. Традиция, ведущая свое начало еще от Дж. Вико и И.Г. Гердера, в качестве предмета изучения избирает отдельные народы. Историки выделяют тот или иной народ, изучают его возникновение, развитие и гибель,  связь с другими народами,  вклад в мировой исторический процесс. Но здесь перед историками встает важный теоретический вопрос: что делает из разрозненной совокупности людей единый народ, целостное пространственно-временное и культурное образование? Ученые дают эмпирическое определение народа, перечисляя его необходимые внешние свойства. Народ или этнос это большая группа людей, объединенных единой территорией, единством происхождения и временем существования, единым этническим типом и национальным характером, и наконец, единой духовной культурой, которые многие историки  считают важнейшей отличительной чертой народов. Именно духовная культура - язык, мифология, религия, искусство, обычаи и нравы - определяет культуру материальную, отражается в социально-политических институтах, таких как государство, церковь, партии, образовательных учреждениях и т.д. И это так, но все же уже здесь следует заметить, что истинными творцами культуры является лишь малая часть человечества, которые привносят культуру в тот или иной народ, в нем воплощаясь, но по сути своей к нему не принадлежат. Народы в свою очередь усваивают принесенное, развивая его отдельные элементы в силу своего разумения и талантливости. К тому же, мы теперь знаем, что Мудрость Великих Учителей, положенная в основу философии и науки, религии и искусства, творчески развиваемая их учениками и последователями, связывает человечество в единство, но каждый народ в своих мифах, легендах, религиозных представлениях, народном творчестве, обычаях, традициях проявляет ее по-своему.

Философски мыслящий историк будущего будет осознавать, что сущность любого явления не сводится к простому перечислению его свойств,  не столько выше перечисленные внешние факторы делают толпу народом, но суть, которая лежит в основе определенной общности и должна существовать до ее образования. Согласно Тайной Доктрине народ это самое маленькое подразделение более больших объединений людей, таких как Раса, Подраса и Родственная Ветвь. Народ это большая Семья людей, объединенных единым Космическим Родством, то есть качеством духовного зерна, определяющим их эволюционный путь, и степенью их Космического развития, то есть степенью проявленности их Божественной Индивидуальности и ее связи с земной личностью. «Оккультисты прослеживают этническое родство и его разветвления на различные национальности, расы и подрасы более простым способом, который позволяет им проводить свои исследования с той же уверенностью, с которой географ отыскивает нужное место на карте. Как  географу по различно окрашенным линиям легко проследить границы многих государств и их географическое положение, ландшафт и разделяющие их моря, реки и горы, так и оккультист, разглядывая отчетливо видимые ему аурические контуры и цветовые оттенки внутреннего человека, может безошибочно определить к какой из семи различных человеческих семей, а также к  какой особой группе и даже подгруппе данной семьи принадлежит тот или иной народ, племя или человек… Весь вопрос упирается в проблему реальности или нереальности этого внутреннего человека, существование которого открывается посредством ясновидения» 
.
      Только в будущем, когда ученые будут познавать  истинную сущность людей,  проявляющуюся  в их внешних характеристиках, они смогут более точно выделять и отдельные народы. Поскольку в настоящее время историки выделяют тот или иной народ в силу сложившейся традиции или берут за основу отдельные из перечисленных выше факторов, то часто наталкиваются на многие проблемы, разрешить которые пока не в силах. К тому же мы живем в сложное переходное время, когда рождаются не только новые подрасы настоящей Пятой Расы, но и новая Шестая Раса. Переходная эпоха отличается большим смешением народов, некоторые народы ушли или уходят с исторической сцены, на их месте появляются новые народы, которые хотя и носят прежние названия, но по сути своей ими уже не являются. Народ завершает свое существование, когда за отведенный ему срок все способное эволюционирует и отбирается для следующего этапа эволюции, который должен протекать на насыщенном новыми энергиями месте. Эволюционные семена уходят, отставшие доживают свой век. Если застой приходит туда, где были значительные очаги культуры, значит, крупные души ушли, а простые люди продолжают жить былым величием и славой своих предков. Дух животворит воистину, ибо там, где мы находим руины, народы предали забвению и поруганию своих творцов и героев. Внешне это проявляется как материальное и духовное обнищание народа, в конечном счете, старый народ завоевывается новым народом. Историки должны учиться различать временный кризис народа от его окончательной гибели, нарождающиеся народы от старых народов, народы, связанные между собой кармической преемственностью или чуждые друг другу,  иначе многие  вопросы останутся без ответа. Как, например, современные греки и итальянцы связаны с прошлыми греками и римлянами, представляют ли они одни народы или уже разные, хотя и проживающие на прежней территории!? Культуру греков и римлян наследовала вся Европа, которая включает ныне много народов, находятся ли эти народы в родстве, если да, то чем оно определяется?! 
       У каждого народа есть свое предназначение, определяющее его особый вклад в мировую историю, то, что иногда называют национальной идеей. Если объединенные в народ люди должны на определенном этапе своей эволюции развить определенные стороны своей души и ее способности, то и народ в целом должен их проявить. Например, если это мужество и воля, то это будет народ-завоеватель, если это чувство прекрасного, то будет народ с развитым чувством красоты, если это разум, то он проявит интерес и способности в области наук. Для реализации своего предназначения народу задаются необходимые условия существования, место и время жизни, посылаются определенные Водители, призванные руководить народом, сеять зерна культуры для их взращивания в определенной социальной среде. Одной из важных задач историка и должно быть постижение цели существования изучаемого им народа. Однако познать идею народа научными методами можно только после того, как народ ее осуществил. Но можно ли познать идею народа до того, как она должна реализоваться и  сознательно вести народ к его цели? Можно ли сделать историю и наукой о будущем, тем возвышая ее значимость для человечества? 

       Предназначение народа, цель его существования должны знать его земные руководители и учителя, но как они могут это узнать? Народы рождаются и умирают не случайно, в их смене есть причинная связь и последовательность, заданная Логосом, им же задается и цель их существования. Но может ли человек постичь этот План, может ли он, находясь внутри истории, выйти из ее русла и окинуть историю общим взглядом? Только встав над временем, то есть, объединив свое земное сознание с сознанием  своей Божественной Сущности, он сможет постичь вневременные идеи, лежащие в основании временного потока. А до того он может опираться на знание, данное ему Свыше, великими Учителями и Наставниками рода человеческого, которые стоят на вершинах Истории и видят, не только то, что уже совершилось и совершается  внизу, но и то, чему предназначено свершиться. 

      Предметом истории является и изучение жизнедеятельности личностей, оставивших свой след в истории. Только здесь мы можем найти ответы на трудные вопросы о причинах исторических событий, понять, почему данное событие произошло так, а не иначе. Любое историческое действие осмыслено, так как человек ставит перед собой определенные цели и пытается их достичь. Задача историка не просто описать внешние поступки людей, но и познать их,  то есть понять их намерения и мотивы. Крупный английский историк и философ  Р. Коллингвуд справедливо считает, что история не может стать научной до тех пор, пока историк  не будет в состоянии воспроизвести в своем сознании мысли и переживания, цели и мотивы, которые лежали в основе  действий других людей. 

      Историк, изучающий деяния личностей, неизбежно ищет ответы  на  сложные вопросы, почему данный человек ставит именно эти цели, а не иные, что вообще заставляет одного человека стремиться к   власти и завоеваниям, другого к познанию, третьего к творчеству в области искусства, а многих и многих других ничего не интересует, кроме его маленького обыденного мирка? В конечном счете, речь идет о постижении глубинных мотивов человеческих действий, которые только отчасти видны историку-эмпирику, поскольку он может видеть жизнь человека со стороны в ее завершенности и вписанности в совокупность других событий и судеб. Однако в данном случае не должны ли мы решить более общий теоретический вопрос о причинах различия людей вообще, о призванности, одаренности и  вкладе в исторический процесс одних людей, и о бездарности, безликости и ничтожности других. Почему одни люди оставляют свои следы в истории, а другие проходят без следа, почему одни преодолевают ограниченность личной судьбы и вписывают ее в общечеловеческую историю, а другие,  напротив,  составляют ее бесполезный балласт?    

      Должен ли историк давать ответы на эти трудные, но чрезвычайно важные вопросы, и может ли он дать на них ответы, если не будет знать об эволюции человека путем многих жизней на земле, о различии людей по степени их эволюционного развития?  Чтобы понять, что собой представляет тот или иной человек в настоящем и что от него можно ждать в будущем, нужно знать не столько то, кем он был в своем детстве или в юности, а кем он был в историческом прошлом. Причины  наших настоящих мыслей и деяний нужно искать в наших прошлых воплощениях,  а не  в маленьком звене однократного земного бытия. 
      Истинными творцами и двигателями истории являются пока очень немногие жители Земли, развитые Индивидуальности, люди с большими накоплениями. Это великие философы и  религиозные реформаторы, гениальные поэты, художники и музыканты, крупные ученые и водители народов. Историческое творчество есть прежде всего результат их усилий, окружающие  массы принимают и развивают их идеи, поддерживают или отвергают их устремления. Крупная личность есть тот фокус, вокруг которого формируются как малые сообщества, так и целые народы. Невелико  число этих подвижников по сравнению с общей массой человечества, но благодаря их огненным устремлениям движется история. Нелегка их жизнь, не понимаемые и гонимые  неблагодарным большинством, они в жутких напряжениях и страданиях преодолевают сопротивление среды, созидая то, что постепенно принимается всеми народами. Они соль Земли и первопроходцы человечества. «Мы не желаем превозносить особенно огненных людей, но должны, поистине, сказать, что они двигают мир. Нужно не забыть, что этим людям вовсе не легко среди прочих сочетаний. Справедливо сказание об Огненном Ангеле с опаленными крылами»
.

      История, включающая в себя жизнеописания личностей, которые оставили свой след в истории, является, на наш взгляд, более важной и первичной по отношению к истории народов. Но исследование  исторического процесса с его внутренней духовной стороны будет возможно только тогда, когда мы будем в состоянии изучить воплощения высоких душ и их роль в развитии народов.  Серьезно и глубоко ставя вопрос о причинах наших действий, историк  превращается в человека, который пытается постичь законы Перевоплощения (Цикла) и Кармы (Причинности). «Карма  никогда не искала  разрушить умственную и личную свободу, подобно Богу, измышленному монотеистами. Не она облекла во тьму свои указы с намерением вызвать смущение человека, также как не покарает она того, кто отважится исследовать ее тайны. Напротив того, кто через изучение и созерцание  раскроет ее запутанные пути и прольет свет на эти темные тропы, в извилинах которых погибает столько людей вследствие их неведения лабиринта жизни, тот трудится на благо своих близких. Карма есть Абсолютный и Вечный закон в Проявленном Мире»
. Эволюционный авангард человечества является двигателем эволюции еще и потому, что, устремляясь вверх, он принимает на себя часть общей кармы, искупает дисгармонию мира, созданную трутнями и чернью.  «Удел  героических Душ, Спасителей нашей Расы и Нации - найти причину этого неравномерного давления Карающей Кармы и высочайшим напряжением восстановить равновесие сил и уберечь людей от морального разложения, в тысячу раз более гибельного и неимоверно злого, чем подобная физическая катастрофа»
.

3. Эволюция человечества.
          Историки будущего будут знать не только об индивидуальной эволюции человека, но и об общей эволюции человечества Земли. Прежде всего о том, что исторический процесс на планете разворачивается по плану Великих Владык, который Они не только разрабатывают на Небесах, но и осуществляют на земле, являясь Руководителями и Водителями человечества. Изучение Их воплощений, которые уже раскрыты и которые еще предстоит раскрыть, поможет нам не только постичь направление исторического процесса, но и увидеть, какими великими жертвами оплачено наше продвижение вперед. 

      Первым на Землю ради помощи нарождавшемуся человечеству пришел Великий Владыка, воплощение Солнечного Логоса нашего Космоса. Будучи Создателем и Водителем нашей системы миров, Он непосредственно помогает  планетам в первом периоде формирования человеческого сознания. Поскольку и Земля в Четвертом Круге своего развития вступила в  труднейший период развития интеллекта, Он на протяжении этого длительного периода стоял и будет стоять здесь как Ману планеты и Учитель ее Учителей. Когда наступил период превращения полуживотного человека в разумное существо, с высот Огненного мира Он спустился на Землю и уже в Третьей Расе и принял на ней многочисленные воплощения. Его самопожертвование во имя нарождающегося человечества было высочайшим, и потому Его называют  «Великой Жертвой».  

      Великий Владыка пришел на планету вместе со своей Духовной Половиной, Женой, «облаченной в Солнце», равной ему по развитию, которую мы называем Матерью Мира. И Ее жертва во имя Земли была величайшей, и Она с высот Огненного мира спустилась на Землю и совсем недавно закончила свое последнее земное воплощение. Она принесла в мир Великое Учение, синтез всех духовных учений, данных человечеству прежде. Она открыла тайну о сущности Великого Учителя Земли, чтобы люди, наконец, узнали, кому они обязаны и своим спасением, и уникальностью своей эволюции. «Пора человечеству приблизиться к мировой, Космической Тайне - Единого Аватара, оявленного с каждой Манвантарой... Ярый уявляется и первым человеческим Атомом. Помните выражение в древних Учениях – «Ветхий Деньми»! Ярый уявлен Владыкою и нашего настоящего Солнца, и Солнечной Системы, и… Нет Бога, кроме Богочеловека, или Монады, прошедшего весь путь воплощений и уявившего раскрытие и развитие всех заложенных в его Существе принципов до совершенства, положенного на эту Манвантару и далее… Космический Разум  не коллектив, но ярый Разум Космического Иерарха, который хранит свое солнечное ядро, свою Солнечную Монаду»
.

      Своей эволюцией земляне обязаны и ближайшим сотрудникам Великого Владыки, шести Великим Космическим Учителям и их Тарам, а также  ученикам и близким, число которых также крайне мало. Учителей и их учеников Тайная Доктрина называет «Сынами Мудрости»,  «Небесными Йогами» или «Нирманакая», ибо они достигли Нирваны, высшей степени своего развития на высших планетах, но отказались от пребывания в высших сферах и помогают человечествам других планет в становлении разума. Нирманакая - великие Адепты прошлых веков, «которые, отказавшись от своего законного права на Нирвану, остаются в наших сферах не как «духи», но как полностью духовные человеческие существа. Если не считать видимой телесной оболочки, от которой они освободились, они остались такими же, каким были, чтобы помогать страждущему человечеству, насколько это возможно без нарушения кармического закона. Поистине, это «Великое Самоотречение»; непрестанное осознанное самопожертвование, которое длиться веками  и  зонами,  вплоть  до того  дня,  когда глаза незрячего  человечества,  наконец, раскроются, и не только некоторые, но все люди могут увидеть универсальную истину. Эти существа тоже могли бы считаться богом или богами, если бы только позволили воздвигнуть пусть даже самый маленький алтарь в свою честь и через него зажгли в наших сердцах искру, которая непременно разгорелась в пламя обожания от одной только мысли об этом, самом чистом из всех, жертвоприношении. Но они никогда этого не сделают»
.   

      Именно воплощения этих Богов (Великих Учителей) и Полубогов (их учеников) сохранили как древние мифы и легенды, так и анналы записанной истории за истекшие 5 тысяч лет. Именно воплощения этих Великих Индивидуальностей в основном и изучают современные историки, и пора им знать, кто они такие. «Как-то давно Владыка сказал, что, истинно,  знающих Духов не более ста на всем протяжении нашей Планеты. Это при нашем-то двухбиллионом человечестве!...Самомнение людей есть самая трагическая страница в истории нашего человечества. И трагизм этот обнаружится во всей мощи, когда люди будут в состоянии заглянуть в правдивые рекорды истории Планеты. Когда они увидят, что если бы не великое самопожертвование нескольких Высших Духов, пришедших на заре нашего зарождающегося физического человечества и воплощавшихся на протяжении эонов при каждом поворотном пункте в истории Планеты, чтобы дать новый импульс сознанию человечества, и если бы не усилия в этом же направлении малого числа Их учеников и близких, то человечество наше находилось бы и посейчас в состоянии троглодитов. Так можно проследить, как Единое Эго Величайшей Индивидуальности проявлялось в целом ряде Великих Образов. Истинно, очень мало каких-либо значительных воплощений остается на долю землян! Истинно, этим Бодхисаттвам, как их называют на Востоке, обязаны мы всем самым ценным самым высоким, самым насущным, ибо они насытили сознание наше и тем преобразили и продолжили жизнь нашу»
.

      Приход существ с высших духовных сфер мифологическая и  религиозная традиция многих народов выразила  многозначной аллегорией  Падения Ангелов с Небес, ключи к постижению которой нам даны теперь в Новом Откровении. Оно отвечает на вопрос, чем был обусловлен приход Сынов Мудрости на Землю? Во-первых, восстанием Манасапутр, Сынов Разума, которым было предназначено Законом Кармы продолжить свою человеческую эволюцию на Земле. Это были те, кто либо  достигли Нирваны, высшей ступени своего развития в предыдущей Манвантаре на более низкой планете, и должны были продолжить свою эволюцию на высшей; либо те, кто  не достигли Нирваны и были призваны сделать это на Земле. Продолжая свою эволюцию на Земле, Манасапутры должны были согласно Закону наделить искрой разума и ее человечество. Только с помощью сознательных существ духовная монада соединяется со своим земным телом. Этот мост между высшими принципами  и земной формой возжигается искрой, ментальной энергией, превращающей полуживотного человека в разумное существо. Но большинство Манасов отказались воплотиться в тела ранней двуполой Третьей Расы; посчитав их не готовыми, они отложили свое воплощение на более поздние сроки. В итоге, на Земле разыгралась трагедия и ее человечество было поставлено на грань деградации и вымирания. 

      В ходе естественной эволюции на Земле произошло разделение полов, но животные разделились на самца и самку первыми, и первыми стали порождать себе подобных физически. Люди, не обладавшие искрой разума,  сочетались с самками животных и  породили чудовищ, расу согбенных животных, ходивших на четвереньках  и покрытых рыжими волосами. Хотя люди, лишенные разума, совершили это зло бессознательно, оно породило свои кармические следствия. Тогда-то Владыка и Матерь, их сыновья и дочери пришли на Землю, пожертвовав своей чистотой ради спасения человечества. Люди осознали содеянное после того, как не только Сыны Мудрости из высших сфер воплотились среди них  но и высшие Манасапутры одарили их искрою разума, приняв, наконец, земные воплощения. Манасы при этом получили тела, уже оскверненные грехом; уплотнившиеся за счет животного магнетизма они закрыли духовные силы людей и размножение непорочным путем, силою Воли и Йоги, стало невозможным. Их промедлением была порождена Карма, которую они искупают до сих пор. Полубоги, достигшие достаточного развития своего Высшего Эго, оказались заточенным в животных телах. Трудно прикованным к земле  и забывшим свою небесную родину, преодолевать в себе животный элемент, но эти неимоверные трудности, в конечном счете, повлекут за собой большие достижения для тех, кто не падет в борьбе со своими низшими вожделениями. 

      Во-вторых, Великий Приход был  вызван восстанием Князя Мира сего Люцифера и превращением многих его духовных детей, монады которых зародились под его Лучом, в служителей зла. Нам сказано, что Люцифер как Зародитель Земли появился на ней с возникновения растительного и животного царства. Он задумал осуществить на Земле собственный план развития, который не согласовывался с общим планом эволюции нашей системы миров, начертанным Солнечным Логосом и выполняемым под Его руководством. Он захотел ограничить развитие человека только земным творчеством, обособив его от других планет. Может, это он решил уплотнить человеческие тела за счет животного элемента, дать им физическую силу за счет духовного утончения, задержать развитие духовности за счет развития интеллекта и привязывания душ к земному миру!? Восстание Люцифера началось уже в конце ТретьейРасы, возможно, тогда-то на помощь Владыке и пришли Великие Учителя Космоса. Но вполне организованный стан Братьев Тьмы получил свое начало в Четвертой Расе, в Атлантиде.

      В Четвертой Расе воплотились и Манасы, не достигшие Нирваны. Мало того, что они приняли тела, создаваемые физическим рождением, они совершили грех неразумных существ Третьей Расы уже сознательно, вновь сочетавшись с животными. Сочетание Манасов с более материальными душами входило в планы земной эволюции, но осквернение человеческих тел путем совокупления с животными было ее нарушением. Усиление животных элементов в низших проводниках затемняло духовный луч, который становился все тоньше, пока у многих не исчез совсем. Это повлекло за собой падение Расы, ставшей черной от греха. Похоть, гордость, ненависть, стремление к господству над себе подобными превратили Атлантов в расу черных колдунов, которыми руководили темные Адепты. «Семя жены или похоти раздавило главу семени плода мудрости и знания, обратив священную тайну размножения в животное удовлетворение; потому закон Кармы «раздавил пяту» Расы Атлантов, постепенно изменив физиологически, морально, физически и умственно всю  природу Четвертой Расы человечества, и человек из здорового царя животного творения Третьей Расы  стал в Пятой, нашей Расе, жалким золотушным существом и оказался на нашем земном шаре богатейшим наследником болезней, телесных и наследственных, и наиболее сознательно смышленым зверем из всех животных»
. Главный грех человечества состоял в использовании творческого дара ради чувственных наслаждений. Карма Атлантиды довлеет и над Пятой Расою, все, кто пали в борьбе с низшими стихиями, будут уничтожены, их монадам придется вновь начинать эволюцию с низших царств природы на низших планетах.   

      Многие Манасапутры, созвучные Люциферу по Лучу, среди которых были крупные души с развитым Высшим Эго, пали вместе со своим Космическим Отцом, и вместо помощи человечеству стали ему вредить. И с  высокой ступени развития можно упасть, если в какой-то момент свернуть с дороги добра и вступить на путь отречения от высших достижений во имя  временного  господства над земной материей. Если вместо служения людям стремиться к их покорению, то постепенно закрываются духовные очи, и человек становится сознательным служителем зла, темным магом или колдуном, который своими недостойными деяниями препятствует эволюции человечества. Стремясь к уничтожению всех, кто ей служит, он становится врагом носителей Света. И ярость, и безжалостность его глубоки, ибо он понимает безнадежность этой борьбы, так как невозможно уничтожить высшие духовные Огни земными тенями.

      Высшие Иерофанты Зла являются врагами Великих Владык, но поскольку они являются исполнителями Кармического Закона, сотрудниками Природы на разрушение, она не могут быть уничтожены до наступления определенного времени. В отличие от простых развратников и преступников, они обладают утонченными пороками и жестокостью. Поскольку их личность лишается света Высшего Я, постольку они утрачивает способность к высшим духовным знаниям и переживаниям. Истину они перемешивают с ложью, выдавая знания астрального мира за высочайшие духовные откровения. Вместо нравственных чувств и угрызений совести, которые могут вернуть их на праведный путь, у них господствует холодный интеллект, оправдывающий путем сложнейшей казуистики все их злодейства. Эстетическая глухота и отсутствие  нравственных переживаний  превращают    их в людей, лишенных сострадания и жалости. Их задача не физически, но духовно погубить свою жертву. И как часто они надевают на себя личины света, приходят в одеждах служителей добра, и великая беда ждет  тех, кто не разберется в их сущности.

    Будущие историки будут знать, что  исторический процесс на Земле сопровождается   яростной борьбой сил Света с силами Тьмы.  Воплощения служителей Зла также отмечены в исторических рекордах, и в дальнейшем необходимо разобраться, кто есть кто, но сделать это будет далеко не просто, ибо до сих многие служители зла почитаются народами как высочайшие подвижники. «История пишется и слагается событиями и назначенными Свыше Водителями, имена сподвижников вносятся в историю, поскольку они были близки водителю. Этот закон космический и потому не может быть обойден. Конечно, также отмечаются и Девадатты и тому подобные типы, но не думаю, чтобы кто-нибудь позавидовал их славе»
.

      Аллегория о Падении Ангелов очень сложна, ибо в ней  было отражено множество явлений, связанных как с космической, так и земной эволюцией. В ней древним народам открывалась, с одной стороны, тайна божественного происхождения человека на Земле, тайна его падения с Небес ради продолжения человеческой эволюции. С другой стороны, она указывала на трудности и многие неудачи этого земного пути, так как своей свободной волей человек сознательно нарушил  Законы Бога, создав себе страшное кармическое возмездие, в результате которого, вместо того, чтобы подняться выше, многие упали вниз. Необходимо вместить эти великие тайны, ведь именно здесь лежат ответы на вопросы о причинах зла и стольких страданий на Земле на протяжении многих и многих тысячелетий, о трудностях и  настоящего времени, когда в великих муках и напряженной борьбе рождается Новая Эпоха. 

    Приход сынов Мудрости на Землю, вызванный  восстанием Люцифера, а затем и его духовных детей, был необходимым, своей жертвой Они спасли землян от вырождения, но он был  вынужденным и преждевременным. Этот преждевременный приход Существ Высших миров, их водительство и  учительство, а также передача землянам высших энергий для утончения низших проводников, нарушили естественный ход эволюции Земли, что повлекло за собой большие трудности. Эти трудности состоят, прежде всего, в неимоверном различии сосуществующих на планете людей, как в их умственных способностях, так и в их нравственных качествах. Один человек уже восходит к вершине эволюции, но множество других еще не приблизились даже к ее подножию.

      Таким образом, на Земле сейчас присутствуют Великие Космические Учителя, которые хотя и завершили к настоящему времени свои проявления в земной плоти, но находятся в тонких сферах вокруг планеты. Их Волю на земле выполняли и до сих пор выполняют ученики, которые без отдыха воплощаются на земле, но в настоящее время некоторые из них также завершают принятый цикл воплощений. «Урусвати знает, что поверх всех поколений существуют деятели, которые предвидят направление эволюции. Такие Наши сотрудники могут быть находимы в разных странах и веках. Мы производим через них устремления по различным усвоениям протекающей эволюции. Но нужно понять, что такие деятели не только редки, но они не находят себе места во всех поколениях. Можно сказать - они не жители Земли, но гости, полные воспоминаний о лучших мирах. Не может быть для них легкой земная жизнь»
.

       Их места постепенно будут занимать Манасапутры, которые  целиком воплотились на Земле еще в Третьей Расе, которые обладают развитым Высшим Эго и пронесли свой свет в земных потемках. Именно они составляют ныне немногочисленный авангард человечества, они же будут служить семенами новой Расы, которая рождается сейчас на Земле. Именно их духовная эволюция была ускорена Великими Владыками, среди трудностей земного существования именно им дана была возможность за более короткий срок пройти положенный путь развития, что достигается в спокойном существовании.

     Большинство человечества составляют те, кто получили лишь  искру, люди среднего уровня. Они должны  приобрести свою разумность в течение эволюции настоящей Манвантары, после чего в следующей  будут готовы воспринять «Сынов Разума». У них тонкое тело почти оформлено,  но тело мысли находится в стадии формирования, ибо «самое тонкое ментальное тело оформлено лишь у избранных»
. Отсталое человечество представляет собой тех,  кармическое развитие которых не позволило им принять искру. Племена дикарей, умственные способности которых  незначительно отличаются от уровня животных, достигнут уровня среднего человечества в следующем цикле эволюции. Знать различие людей по степени развития необходимо водителям и наставникам. Это и является истинным гуманизмом - требовать от людей только то, что они могут сделать, и давать им то знание, которое они могут вместить.   

    Сейчас человечество переживает труднейший период своей истории, ибо совершается переход к новому эволюционному циклу. Но многие души, отставшие и упавшие в эволюции, поскольку веками они попусту растрачивали свои духовные силы  и опустошили сокровищницу своей души, не готовы к этому переходу и всячески ему препятствуют. Новая история начнется только тогда, когда человечество вспомнит о своей небесной родине и целях, ради которых оно пришло в материальный мир, когда вновь возродится забытое духовное знание. Будущей истории будет отведена большая роль не только в познании мира, но и в воспитании человечества, ибо описание жертвенных  воплощений Великих Личностей  будут являться для людей наглядным примером подвига и самопожертвования, к тому же они  увидят, какими усилиями достигается путь к вершинам духовной эволюции.
Левинтова Е.А.

Сознание атомов, молекул, клеток – ключ 
к целительству.
Аннотация:

Ключевые слова:

Эта тема посвящена познанию законов Природы и человека на микроуровне, что поможет более осмысленно подойти к изучению существования микромира и происхождения жизни, а также глубже подойти к пониманию заболевания и целительства. Нам придется касаться глубинных сокровенных понятий, переданных Владыками мудрости человечеству, поэтому я представляю свое сообщение в виде мозаики выдержек этого знания, стараясь логически их выстраивать и как можно меньше вносить искажений моими домыслами.

Отправной точкой в углублении познавания человека и мира используем великую герметическую аксиому о том, что пребывающее внизу подобно тому, что наверху, а ничтожнейшее подобно величайшему, что «Макрокосм есть прототип Микрокосма» (1, с.171). Чтобы понять суть проявления мельчайших частиц, атомов, молекул, клеток – кирпичиков природы и человека, надо, именно, постичь величайшее. В подготовке материала я опиралась на знания, данные в книгах: «Тайная Доктрина», «Учение Храма», «Живая Этика» и др. сопутствующих источниках. В «Чаше Востока» (с. 175). подготовленной по «Письмам Махатм», Е.И. Рерих пишет, что Доктрина Владык указывает на: «единый принцип в Природе – духо-материю или материю духа
<что> есть единственная реальность, все остальное – Майя
<> В книге Киу-Тэ Дух назван конечной сублимацией материи, а материя – кристаллизацией Духа». Это демонстрирует древний символ, приведенный в «Тайной Доктрине» (2, с.307).
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	«Ствол АШВАТТХА [древа Жизни и Бытия, ЖЕЗЛ Кадуцея] произрастает и нисходит при каждом Начале [каждой новой Манвантары
] из двух темных крыльев Лебедя [ХАНСА] Жизни. Два Змия, вечно-сущий и его иллюзия [Дух и Материя], две головы которых растут из одной головы между крыльями, спускаются вдоль столба переплетенные в тесном объятии. Два хвоста соединяются на Земле [проявленная Вселенная] в один, и это есть великая иллюзия!» 


«Стадии или степени проявления духо-материи беспредельны! <>Материя есть состояния Духа», читаем в «Письмах» Е.И. Рерих (от 30.04.35, 4, с.445). В «Тайной Доктрине» о том же: «Дух и Материя суть две грани Непознаваемого Единства, и их видимо противоположные аспекты зависят: (а) от различных степеней дифференциации Материи и (б) от степени сознания, достигнутой самим человеком» (3, с.302). Отсюда можно заключить, что глубина познавания духо-материи определяется уровнем одухотворения сознания ученых, поскольку только подобное может постичь подобное.
При познавании законов Природы важно понять основополагающую идею о духо-материи, которую обычно выражают словами: «Бог во всем сущем», а это означает, что «принцип Духовности лежит в основании всего Сущего» (5, с.247). Демонстрацию Божественного первородства, как основы существования мира, можно проследить по сокровенным записям о процессе пробуждения жизни в начале очередного цикла. В «Теогенезисе» (6, с.156) читаем: «Поначалу когда Космическая Энергия пробуждается к действию, Божественная Сущность проявляется как Звук, Творящее «Слово», Космическое Электричество, и одновременно с этим рождается Свет». В «Учении Храма» (7, т.2, с.318) о том же сказано: «Божественная Сущность есть прежде всего Дух, проявляющийся как Космический Свет. <>Феномен космического Света есть следствие излучения и вибрации мельчайших частиц электричества, именуемых аурической силой или электронами», которые образуются «благодаря излучениюЦентрального Духовного Солнца, света Буддхи, или Высшего Разума». Отсюда следует, что электроны, а далее мы увидим и другие микрочастицы, относятся к тончайшим и высочайшим энергиям Божественного Света и Разума.

Следует помнить, что Свет и Разум в существе своем есть одна субстанция: «Вселенский Свет и Вселенский Разум – взаимозаменяемые термины» (6, с.157). В письмах Е.И. Рерих разъясняет эти основные понятия: «Пространство наполнено основной космической материей, <> и эта материя, или субстанция, является основой нашей Вселенной в видимости и невидимости ее. Как основа, как потенциал всего сущего, субстанция эта всюду едина, но дифференциации ее беспредельны» (от 16.01.35, 4, с.384). «Дух проникает и наполняет все творение — это есть жизнь» (5, с.265).
В «Тайной Доктрине» Е.П. Блаватская отмечает, что древние посвященные были хорошо осведомлены о происхождении Космоса из «Неделимого Принципа» и не допускали «чудоподобного творения», но учили эволюции Атомов на нашем физическом плане и их первой дифференциации из Мулапракрити, Коренного Начала Мирового Вещества. Экзотерическая, т.е. открыто даваемая, система Вишиштадвайта ведантистов уже с одиннадцатого столетия «учит, что прежде чем началась эволюция, Пракрити–Природа находилась в состоянии Лайа или абсолютной однородности, ибо «Материя существует в двух состояниях – Сукшма или латентном и недифференцированном и Стхула, или дифференцированном состоянии»
. Затем она становится Ану или атомической. Та же система учит о Суддасаттве – «Субстанции, не обладающей свойством Материи, от которой <> образуются тела Богов. <> Также, что каждая частица или атом Пракрити содержит Дживу (божественную жизнь) и является Шарира (телом) той Дживы, которую оно содержит», в то время, как каждая Джива-Душа, в свою очередь, есть одеяние Высочайшего Духа, ибо «Парабраман проникает каждую Дживу, так же как каждую частицу Материи» (3, с.275-276)т.е.каждый атом, как и каждая частица, одухотворяются духом. Таким образом, «Атом есть точное воспроизведение Вселенского АНУ
» из Атхарва-Веды (5, с.269).В «Тайной Доктрине» находим важные замечания: «Все древние Посвященные <> подразумевали под термином Атома – Душу, Гения или Ангела, перворожденного вечно-сокрытой Причины всех причин» (3, с.333). «Атомы и Души были синонимами на языке Посвященных» (2, с.332).Каждый Элементальный Атом есть в силу их знания – Душа, т.е. «Джива, как называют ее индусы, центр Потенциальной Жизнеспособности с латентной разумностью в ней и, в случае сложных Душ, разумное и действенное Существование от высшей до низшей степени; форма, состоящая из более или менее многочисленных дифференциаций
. Чтоб понять смысл нами сказанного, нужно быть метафизиком, притом метафизиком Востока. Все эти Атомы-Души суть дифференциации Единого и находятся в том же отношении к Нему, как и Божественная Душа-Буддхи к своему вдохновляющему и нераздельному с нею Духу, Атма» (3, с.331). И далее: «Ни один древний философ, <> никогда не отделял Дух от Материи или Материю от Духа. Все зарождалось в Едином и, происходя от Единого, должно в конечности вернуться к Единому» (3, с. 332). В «Теогенезисе» (6, с.243) дается разъяснение: «Когда Учителя говорят об атомах любого состояния субстанции, они не имеют в виду те структурные единицы материи, которым физическая наука дала такое же название. Ибо для них «атом» означает душу<>сознательный центр жизни, обладающий разумом определенно-го уровня, в случае же совокупности атомов – даже начатками ощущений». 

К сожалению, отмечает Е.П. Блаватская: «Современные физики, заимствовав от древних их Атомическую Теорию, забыли один пункт, наиболее важный во всей доктрине; следовательно, они получили лишь скорлупу и никогда не будут в состоянии получить ядро. Приняв физические Атомы, они упустили многозначительный факт, что <> все эти философы верили, более или менее, в живоначальные Атомы, а не в невидимые крупинки так называемой «грубой» материи. Согласно им, вращательное движение было порождено более значительными по величине (читайте, более божественными и чистыми) Атомами, увлекшими вниз другие Атомы. <> Сокровенное толкование включало Богов или Души под видом Атомов, как причин всех следствий, производимых на Земле выделениями божественных тел» (3, с.331-332). Т.е. под этим подразумевается создание мира из различных химических элементов, занявших каждый свое место в иерархической лестнице, которая теперь отражена в периодической системе Д.И. Менделеева. Но также в этом я усматриваю и другую аналогию –воплощение высших Богов в первых династиях народов и тем одухотворивших и обучивших человечество тех времен.

И теперь самое главное, что разъясняет Е.П. Блаватская: «Каждый атом, будучи Брахмой, в число имен которого входит и Ану (т.е. атом), с началом своего проявления приобретает и сознание (причем каждый атом имеет свое собственное, индивидуальное сознание), и свободу воли, дабы свободно действовать в рамках существующих законов» (8, с.112). В таком случае «Атом можно назвать компактным, или сконденсированным, центром божественной Энергии и Мыслепроизводства» (8, с.245).
Таким образом, как утверждает Е.И. Рерих в Письмах (от 5.05.34, 4, с. 200): «Сознание лежит в основании Вселенной, каждый атом наделен сознанием; где жизнь, там и сознание, но, конечно, степени сознания и осознания беспредельны». Говоря о первооснове Духа и сознания необходимо подчеркнуть, что высшие энергии Духа есть энергии Огня в его высшем проявлении. Сказано в «Агни-Йоге»
(9, А.Й., 380): «Дух есть Огонь. Огонь есть основа». В «Космологических записях», сделанных Е.И. Рерих, говорится: «Основа Мироздания — ОГОНЬ. <>Огненная энергия настолько тонка, что не имеет эквивалента на физическом материальном плане» (5, с.273).«Огненная энергия — основа всего Сущего и уявляется вечной на всем Пространстве. <>Огненная энергия проявляется как жизненная энергия во всем Бытии. Жизненная энергия не может уявиться на уничтожении своем, но лишь на трансформации ее в другом проявлении, в другой оболочке.<> Многие энергии сливаются или вытекают из единой Всеначальной энергии» (5, с.254). Об огненных свойствах атома Е.И. Рерих пишет: «Магнетизм, есть основное качество Огня» (5, с.267). «Магнетизм уявляется на вращении Иcкp Огня. Вращение рождает магнетизм. <> Электрический ток может уявить магнетизм, и магнетизм может уявить электрический ток» (5, с.250). «Магнитная энергия лежит в основании Атома. Чистая атомическая энергия является в магнитной руде» (5, с.259).«Магнитная сила
 Атома уявляется на проявлении его ауры. Аура есть электромагнитное поле, получающееся от излученийАтома, состоящего из определенного числа отрицательных и положительных частиц, протонов и электронов, и огненной силы, которая есть жизнь или Психожизнь Атома. Огненная сила Атома уявлена в силе сцепления нуклея» (5, с.269-270), где нуклей означает ядро. 

«Прана
 является основою проявления Огня Пространства» (5, с.261). «Прана есть Спандана, или Вибрация» (4, с.245).«Пульсация или Движение — вечны» (5, с.267). «Прана, Вселенский Магнетизм, Всеначальная энергия, которая наполняет каждый Атом и в силу притяжения свойств, связывает или сцепляет всю Материю, всю Массу и соединяет или объединяет все движение к одной Цели» (5, с.265).
«Делимость Огня есть основное свойство или сила. Свойство основано на неистощимости его. Сила свойства — не что иное, как энергия. Делимость Огненного Атомауявила всю Вселенную. Явление делимости Атома происходит от магнетизма, уявленного на вращении Искр Пространственного Огня» (5, с.250).«Бесконечная делимость Атома является Космическим Законом»(5, с.273), что постоянно подтверждает открытие все новых элементарных частиц.
«Явление нуклеолы в нуклее Атома является Психожизнью Атома. <> Нуклеола, или Психожизнь Атома, истинно, является энергией бoжecтвенной двуеродногo Огня и не может быть выявлена на физическом плане механическим способом. Но Атомы некоторых элементов могут уявляться сами на распадении, в силу огромной древности и трансмутации в иные качества» (5, с.272-273). В этой связи представляет интерес вновь открытый, но в действительности уже давно известный Владыкам элемент, названный Радием. Он является манифестацией энергии Света, как проявленное «микробожество» среди других «менее божественных» элементов. «На духовном плане Звук, Свет и движение взаимозаменяемы. Свет духовного плана может быть силой, или энергией, плана физического. Радиоактивность есть действие накопленной энергии Света, так же как и отражающее свойство золота, придающее большую ценность этому металлу. Это свойство отражения есть прана, или жизненная сущность, пребывающая в плотной материи во взвешенном состоянии. Все формы материи, способные отражать Свет, обладают гораздо более высокими вибрациями в сравнении с теми, которые его поглощают; первые имеют одинаковую природу с той формой жизненной сущности, которая одушевляетядра клеток в любой порождаемой материи» (7, т. 1, с.93-94). 
На примере радия и других элементов легко представить аналогию с проявлением Света духа в святых и обычных людях. «Сфера света, или аура, окружающая человека, жизнь которого исключительно чиста и бескорыстна, становится настолько ослепительно яркой, что, хотя она и не может быть видима физическим глазом, ощущения, испытываемые астральным зрением наблюдателя, передаются физическим чувствам. В таком случае особо чувствительные лица могут, <>ощущать благодать, или светозарность, этого человека» (7, т. 1, с.94). Духовный свет святых людей в виде мощной ауры дарит окружающим исцеление одним своим присутствием. Свет такой ауры иногда видим, что запечатлено на известной фотографии Е.И. Рерих, а иногда нет, но притягивает своей благодатью. Несомненно, Дух и плоть святых людей сформированы из атомов, обладающих высоким уровнем вибраций, поэтом их тела остаются нетленными многие десятилетия, а приходящие к ним получают исцеление. 
Таким образом, как отмечает Е.И. Рерих: «При анализе Материи, при последе Атома Мы должны возвращаться к Первоначальным Силам Творения и Созидания, к Электричеству, Магнетизму и Силе, которые уявляются видоизменениями действия Жизненной Сущности, или Силы» (5, с.268), т.е. праны. При обращении к микроровню и изучению материи микрочастиц в «Живой Этике» дан завет: «Религия и наука не должны расходиться в своей сущности. Тонкое изучение материи и атома приведет к заключению, что жизненная энергия есть не электричество, но Огонь. Так наука и религия сблизятся на одном принципе. Материя утверждается, как огненная субстанция, и каждый мыслящий дух не будет отрицать силу высшую, которая есть Огонь. Наука не может разрушить понятие божественности Огня, также как религия не может наложить запрет на тонкие анализы, являемые наукой. Таким образом, утвердится понимание и гармония понятий религии и науки. Можно провести такую тонкую параллель между наукой и религией, которая усмотрит все высшие стадии, потому так важно, чтобы ученые обладали тонким оккультным восприятием. Но лишь тонкий организм может обладать этим божественным чутьем, которое не развивается извне, но изнутри» (9, М.О.(3), 60). Будем помнить об этом.

Последние десятилетия исследования ученых нацелены на понимание процесса зарождения Вселенной, пробуждения жизни и нахождение живых существ в Космосе. Одно направление изысканий сводится к получению сложных органичествких соединений из неорганических с целью доказать, что жизнь могла зародиться на Земле из неживой материи путем постепенного усложения. В другой точке зрения – жизнь на Землю занесена в виде органических молекул из Космоса метеоритами. Но далее обе теории смыкаются на поступательном усложнении материи. Деля материю на живую и мертвую, органическую и неорганическую, а по сути, отвергая божественное одухотворение материи от ее малых частиц до планет Вселенной, материи видимой и невидимой, все гипотезы ученых по вопросу возникновения миров и жизни в Космосе пока что заходят в тупик. В отличие от утверждений науки, разделяющей до настоящего времени всю природу на живые и неживые объекты, Высшее знание не делает такого деления. «Жизнь всегда присутствует в каждом атоме материи – органической или неорганической, живой или неживой, проявленной или непроявленной – оккультисты не признают никаких различий. Их доктрина гласит, что в «неорганической материи жизнь присутствует в такой мере, как и в органической: в атомах органической природы жизненная энергия активна, а в неорганической материи она находится в дремлющем, скрытом состоянии» (10, с.45).В этом нетрудно убедиться, поразмыслив над тем, что, например, если кальций минерала «замер» в горной породе, то будучи усвоенным человеческим организмом, начинает активно участововать в его жизнедеятельности, т.е. становится живым. Поэтому деление на живые и неживые объекты мало отражает действительность.

С другой стороны изыскания современных ученых «соотносятся с фактами, которые были известны Владыкам Мудрости с незапамятных времен, и многие из этих фактов сообщались Их ученикам задолго до того, как они были обнародованы учеными, занимающимися сейчас такими исследованиями. И все же непреодолимый рубеж разделяет изыскания среднего ученого и Учение Владык, и этот рубеж проходит в той точке, где встречаются дух и материя и где «одно должно исчезнуть, чтобы уступить место другому». Владыка учит, что эта точка находится на атомарном плане жизни, следовательно, ни атом, ни электрон не есть материя в узком смысле слова, но суть Разум и Дух – совершенно отличные состояния жизни, внутри которых микроскопические объекты современной науки не существуют, хотя в то же время они сотворены, то есть, получили форму, от сознания. Он учит, что все формы более великой [чем наша], равно как и меньшей Вселенной, которые постулируются ныне учеными, суть факты Природы, также созданные и одушевленные сознанием, и поскольку обе эти Вселенные находятся вне поля плотной материи и не подлежат действию управляющих ею законов, то наблюдать их и сообщаться с ними можно только посредством внутренних чувств – чувств души» (6, с.315).Из этого следует, чтобы изыскания современных ученых, постигающих законы Природы увенчались успехом, они должны одухотворить свое сознание. 

Рассмотрим более подробно с помощью «Учения Храма», что происходит при формировании духо-материи Космоса, о чем говорили в начале – о пробуждении жизненного цикла Божественной сущности. «Космические центры, или принципы Атмы, Буддхи и Манаса, – первые три манифестации Божественной Сущности, материализованы мощью Фохата
, или Космического Электричества. Иерархия Дхиани-Будд и Дхиан-Коганов
 – великих Духовных Сущностей, Созидателей Формы – управляет различными видами вибраций. Вибрации этой Божественной Сущности приводят в результате к формированию первичного уровня проявленной субстанции, или состояния, именуемого Акашей» (7, т.2, с.318).«Акаша (санскр.) – тонкая, сверхчувственная духовная сущность, наполняющая все пространство; изначальная субстанция. <> Фактически, она является Всемирным Пространством, в котором неотъемлемо заключена вечная Мыслеоснова Вселеннойв ее вечно изменяющихся аспектах на планах материи» (2, с.32-33).Е.И. Рерих характеризует этот план так: «Акаша есть Матерь всех миров, всего сущего» (5, с.241).«Акаша есть субстанция Огня еще более тонкого качества, нежели Эфир» (5, с.273).«Эфир — огненная субстанция,<> самая чувствительная среда для запечатления на ней самых разнообразных пространственных сил и энергий. Эфир в эзотеризме есть сама сущностьВсеначальной энергии, и этому Универсальному посреднику, состоящему из многих посредников, обязаны все проявленияэнергии в материальном, психическом и духовном мирах» (5, с.258).
Посредством действия Фохата в субстанции Акаши устанавливаются определенные уровни и состояния. Понижение степени вибрацийакашической субстанции приводит к формированию субстанции эфирных планов, а дальнейшее понижение степени вибраций эфирной субстанции приводит к формированию астрального и физического планов субстанции – материи» (7, т.2, с.318).Таким образом, как сказано в «Учении Храма» (7, т.2, с.318)«рождение материи происходит в результате постепенного понижения вибраций от Духа до материи – уменьшения степени вибраций единого однородного плана, или состояния Духа, до материи самых низких степеней вибрации, материи физического и низшего астрального планов бытия».
«Когда свет или энергия трансформируется в тепло, последнее собирается в бесконечное количество огненных частиц, которые позднее становятся охлажденными, гладкими сферическими частицами – атомами. Высшие Разумы, в соответствии с законом чисел вводят эти атомы, или души, в форму» (6, с.243).«На высшей точке дуги дифференциации действие законов сродства, сцепления, расширения и выталкивания сводит вместе, сцепляет, расширяет и выталкивает дифференцированные атомы, довершая, таким образом, трансформацию атомной субстанции в молекулярную. Но в этой высшей точке происходит и нечто еще. Образно говоря, Буддхи, Духовная Энергия, причина, лежащая в основе этой трансформации, приводит атомную субстанцию в форму и число и, соответственно, из плана чистой энергии в план субстанции. Другими словами, она вводит дифференцированный атом метафизики в атом физической науки, <>происходит воплощение Вселенской Души в атомарной субстанции»(6, с.244).Е.П. Блаватская отмечает, что «Атоможивляет молекулу так же, как жизнь, дух, душа и разум одушевляет человека. <> На протяжении жизненного цикла атомы создают, в соответствии с геометрическими комбинациями, создаваемыми ими в молекуле, жизнь, силу (или энергию), разум и волю; ибо каждая молекула в пространстве, так же как и каждая молекула в человеческом теле, - это только микрокосм в пределах относительного макрокосма»(10, с.74-75).
Оккультизм учит, что атомы есть проявление частиц, находящихся на высшем духовном плане сознания, характеризующихся гомогенным состоянием материи. Молекулы же, состоящие из атомов, отражают гетерогенное состояние астральной материи, как представители более низкого плана вибраций. Следует отметить, что «молекулярные вибрации света рождают цвет; атомные вибрации – звук»(6, с.156), но это не есть звук и цвет физического плана. «Глубокое значение вибраций откроется человеку только «при разгадке тайны творения», когда духовная жизнь предстанет проявленной как физическая материя» (7, т. 2, с.318),завесу этой тайны мы сейчас приоткрыли.

Таким образом, трансформациия гомогенной однородной атомной субстанции высшего плана сознания через выявление химической природы атомов путем их взаимодействия друг с другом приводит к образованию следующего плана сознания с молекулярной гетерогенной структурой материи астрального плана с более низким уровнем вибраций. Это приводит к формированию сначала неорганических, а затем все более сложных органических соединений в соответствии с законами воплощения все более усовершенствованных духов и химического взаимодействия под воздействием различных факторов и условий жизненного цикла. Но весь этот процесс усложнения физической материи идет не сам по себе, по закону случая, а в соответствии с Божественным замыслом, говоря иначе, в соответствии с законами эволюционирования разумной Природы, вдохновляемыми Единым Космическим Разумом. Основное отличие взгляда на процесс усложнения материи заключается в выводе, сделанным в свете фактов наукой и Учителями Мудрости: «Точно также как наука показывает величественную лестницу эволюции форм, теософия демонстрирует подобную же лестницу эволюции жизни и сознания, простирающуюся от сознания атома до сознания Творца Вселенной» (11, с.44). Там, где современная наука видит только многообразие и эволюцию видов, т.е. форм всех царств природы, Учителя Мудрости раскрывают эволюционный процесс, состоящий в двухстороннем развитиисознания и формы, в которой оно заключено и удерживает вместе его частицы. При этом сознание способно независимо существовать вне формы или после ее распада.
Рассмотрим теперь создание биологических объектов. «Оккультизм учит, что атомы могут составить единую клетку не раньше, чем последняя обретет сознание, причем у каждой клетки – свое собственное сознание, и свободную волю для того, чтобы действовать в рамках, определенных ей законном» (12, с.106). 

В сознательности клеток можно убедиться на ряде примеров, приведенных в статьях Е.П. Блаватской, где говорится, что при помощи скальпеля и микроскопа мы можем «разделить организмы на элементарные составляющие, добраться до уровня простейших клеток, но именно здесь-то мы сталкиваемся лицом к лицу с величайшей загадкой всего живого. Например, простейшая монада, микроскопическая капелька протоплазмы, бесформенная и неопределенная, проявляет, однако, все основные жизненные функции – питания, роста, размножения, движения, ощущения и чувственного восприятия, и даже и те функции, которые можно назвать прообразом «сознания» (8, с.110). Так амебы Spirogyra и ColpadellaPugnax, простейшие одноклеточные существа перемещаются и охотятся каждая за, только ей присущим, определенным видом среди всех водных растений, игнорируя все другие. Поскольку они проявляют явную разборчивость в пище, то исходя из «действия этих монад, <> можно признать в них осознанно действующих существ» (8, с.102), как отмечает Е.П. Блаватская.

Другой пример сознательного поведения клеток, это «таинственная способность извлекать из крови определенные вещества, отвергая при этом все прочие, перерабатывать извлеченные вещества, разлагая либо синтезируя их, и направлять ненужные продукты в те каналы, по которым они выводятся из организма, а прочие – вновь в лимфатические и кровеносные сосуды – вот диапазон деятельности клеток» (8, с.108). В «Учении Храма» (7, т.1, с.48), сказано, что «Кровь в определенном состоянии является первичной формой сознательной жизни на физическом плане.Она содержится во взвешенном, так сказать, латентном, состоянии в каждой молекуле каждой клетки, которую природа использует при построении формы и субстанции», поскольку кровьявляется проводником праны, то есть материальной жизненной силы, циркулирует ли она по венам человека или животного, в соке дерева или молекулах камня» (7, т.2, с.46). Здесь под кровью подразумева-ется жизненная субстанция, соответствующая каждому царству природы.

Е.П. Блаватская приводит еще и такой пример сознательности клеток, принадлежащих отдельным органам (8, с.246). «Если бы организованная, живая материя была действительно инертной и требующей внешнего стимула для проявления своих свойств, то было бы невозможно объяснить, почему клетка печени продолжает вырабатывать сахар даже тогда, когда печень уже давно отделена от тела (что было экспериментально подтверждено). Оккультизм утверждает, что такой вещи, как инертная, мертвая или даже неорганическая материя, не существует вообще».

В «Дневнике старого врача» Н.И.Пирогова опубликованном после его смерти, имеется такая прозорливая запись: «Мой разум отказывается верить в то, что простое соединение атомов в определенные формы (например, мозговые клетки) придает им способность чувствовать, желать и понимать, если только сознание и способность чувствовать не были присущи этим соединениям изначально». Е.П. Блаватская комментирует эти слова: «Именно так, и это один из основных постулатов теософии. Разум и материю разделяет непроходимая пропасть.<> И ни одна теория эволюции или наследственность не в состоянии разрешить эту загадку» (8, с.240).
В качестве обобщения приведем изречение из «Учения Храма» (7, т.1, с.132): «Ни один атом, молекула, человек или даже звезда не живут сами по себе. Каждая структура Космоса – будь то атом, звезда или же целое созвездие – имеет центральную точку, в которой хранится и из которой излучается энергия, побуждающая ее к жизни и действию. В то время как в конечном счете эта составная энергия есть Бог, Добро, Любовь – ее вторичные атрибуты, ее законы и ее вибрации проявляются сначала на плане сознания, затем на плане сил (так в XIX в. называли энергии – прим. авт.) и наконец как материя, или субстанция». «Космос существует лишь взаимопрониканием и взаимодействием пространственных энергий, исходящих из неисчислимых миллиардов фокусов или центров, наполяющих его и непрестанно образующихся в нем» (от 30.04.35, 4, с.445). Эти центры есть центры сознания многочисленных существ, видимых и невидимых от микрочастиц до макрочастиц – планет и звезд, и пока ученые не примут в основу своих изысканий присутствие сознания во всех объектах, трудно будет ожидать существенных прорывов в познании мира и человека. 

В «Теогенезисе»(с.103) сказано, что.«Одни и те же законы управляют созданием атома, клетки, человеческого существа, мира или Вселенной». Исходя из закона отражения «как наверху, так и внизу», следует, что «каждая клетка есть миниатюрный Космос в самой себе и, подчиняясь законам универсального соответствия, содержит аналоги семи планов бытия, как это можно видеть из нижеследующей классификации семеричного строения клетки» (6, с.104), представленной в таблице в сравнении с принципами сознания атома и человека.

Таблица 1. Схема семеричности принципов сознания атома, клетки и человека.

	Прин-ципы
	Название принципа
	Микрокосм атома
	Микрокосм клетки
	Макрокосм-человек

	1/7
	Атма                           или            Атман
	Нуклеола (Ядрышко)– 

(Джива = Дух атома)
	Центросома
	Божественная Монада / Дух

	
	
	
	
	Чакра Сахасрара

	2/6
	Буддхи
	Атом = душа Дживы
	Ядрышко
	Божественная или

Духовная Душа

	
	
	Нуклей / Ядро =

Психожизнь Атома
	
	

	
	
	Аура есть электромагнитное поле
	
	Чакра Аджна

	3/5
	Высший Манас / Разум
	
	Ядро
	Человеческая душа –духовный интеллект, познавательная способность

	
	
	
	
	Чакра Вишудха

	4
	Кама-манас /низший манас/     
	
	Гранулы, аналог кама-манаса / низшего разума
	Низший ум,

интеллект, инстинкт

	
	
	
	
	Чакра Анахата

	
	
	
	Вакуоли
	Мыслеобразы

	
	Кама-рупа
	
	
	

	5/3
	Прана – проводник жизни
	
	Протоплазма Электромагнитное поле жизненных токов
	Прана - жизненное электричество, 

магнетизм, Кровь –  проводник Праны,  

	
	
	
	
	Чакра Манипура

	6/2
	Эфиный двойник
	
	Внутренняя оболочка клетки
	Низшее астральное тело /или эфирный двойник

	
	
	
	
	Чакра Свадхистана

	7/1
	Физиче-ское тело
	
	Клеточная стенка
	Физическое тело

	
	
	
	
	Чакра Муладхара


Заполнение таблицы осуществлено по следующим источникам:

1. Графа об атоме скомпонована по «У порога нового мира» (5, с.265, 272-273).
2. Графа о клетке скомпонована по «Теогенезис», (6, с.105).
3. Графа о макрокосме человека « Ключ к теософии», (13, с.108-111), «Инструкции к внутренней группе», (14, с.547),  ПЕИР (от 11.06.35(2),4, с.478).

Из этой сравнительной таблицы видно, что атомы находятся на высшей ступени Божественного сознания, не отвечающей физическому состоянию материи, характеризующиеся очень высоким уровнем вибраций плана Акаши. Клетка, проявленная на физическом плане, обладает всеми необходимыми принципами, соответствующими каждому плану сознания, как и макрокосм для нее - человек, но их высшие принципы сознания для большинства человечества на современной ступени развития в основном латентны. «Оккультизм признает каждый атом «самостоятельной единицей», а каждую клетку – «единицей сознания»(12, с.106). В зависимости от статуса принадлежности клеток к определенному царству природы (минералам, миру растений, животным или человеку), либо определенной структуре организма (например, человеческая клетка сердца или эпителия), они будут обладать соответствующим уровнем сознания, отвечающим нуждам их хозяина. «Живая Этика» говорит нам о настоящем состоянии и будущей эволюционной ступени, которая будет возможна только при развитии высших принципов: «Множество клеточек организма находятся в спящем состоянии. Указано, что пробуждение их сделало бы человека светящимся и летающим. Можно ли представить, что люди в их настоящем состоянии могли бы получить такое пробуждение заключенного в них Света. Подумайте, что люди вполне приспособлены к дальнейшей эволюции, но сокровище должно оставаться спящим.Состояние сознания не допускает скорого продвижения»(9, Бр., 492). К слову сказать, «древние индусы наделяли сознаниемкаждую клетку человеческого тела, придавая ей имя какого-либо бога или богини. Неудивительно, что таких богов и богинь, хранящих и заботящихся о человеческом организме, насчитывалось многие сотни. Именно поэтому к человеку относились как храму»(12, с.106), и как теперь видим, совершенно оправдано.

Малоизвестный факт то, что «каждый атом в конституции человека в течение жизни меняется много раз, обновляя при этом тело» (15, с.124).Действительно, «тело рассматривается Учителями Мудрости как наиболее преходящая, меняющаяся и иллюзорная часть структуры человека.<>Древние ясно понимали это, и поэтому у них была тщательно разработанная доктрина (называемая Нитья Пралайа) о непрерывном изменении материальных вещей и их постоянном разрушении. Сейчас это известно науке как учение о полном разрушении и восстановлении тела каждые семь лет.<> Физические атомы постоянно покидают тело, следовательно, каждый момент они должны покидать клетки.<> Молекулы, состоящие из атомов, занимают внутри этой формы позицию согласно законам природы, и тут же часть атомов уступает свое место другим атомам. Процесс, происходящий в теле, аналогичен процессу, происходящему в земле, в Солнечной системе» (16, с.70). В своей книге «Идеальное здоровье» (17, с.17) Дипак Чопра, индийский практикующий врач в США пишет, что современная наука установила, что: «Каждый год 98% атомов вашего организма заменяются новыми; что было подтверждено радиоизотопными исследованиями, проведенными в Оак Ридж лаборатории, в Калифорнии. Это постоянное изменение контролируется на квантовом уровне системы «сознание – тело», однако пока медицина никак не воспользовалась им. <> Каждые пять дней у вас образуется новая слизистая оболочка желудка (самый глубинный слой клеток желудка обновляется в течение тех минут, пока вы перевариваете пищу). Ваша кожа обновляется каждые пять недель. Скелет, на первый взгляд такой устойчивый и неподвижный, полностью меняется каждые три месяца. Жировая ткань обновляется каждые три недели». В связи с этим возникает невольно вопрос: «Если происходит постоянное обновление микрочастиц тела, почему же не происходит обновление организма, а напротив заболевания усугубляются?» Позже постараемся в этом разобраться. Добавим лишь, если обновление атомов в клетках человека происходит автоматически на подсознательном уровне, то сознательное обновление своих тел доступно Учителям человечества: «Благодаря своей власти над определенной ступенью субстанции Учитель может создать или разрушить физическое тело по своей воле.Он может поднять или понизить вибрацию ядер, формирующих основу его плотного тела, и сделать его видимым или невидимым» (7, т.1, с.117). Расширенный диапазон сознания, позволяющий соответствовать по вибрациям высшим планам сознания, и знание законов Природы позволяет это и приоткрывает понимание будущих ступеней на пути к богочеловеку. 

Необходимо рассмотреть еще один важный аспект сознательности микромира. В своей статье «Психология, наука о душе» Е.П. Блаватская писала, что каждый орган нашего тела, как и каждая клетка, обладают собственной памятью и сознанием, а потому клетки имеют свою собственную психическую и разумную деятельность. Характер деятельности клетки определяется ее направленностью либо к высшему (одухотворенному) побуждению, либо к низшему по вибрациям проявлению. Следовательно, в то время как клетка действует в соответствии с непреложным законом взаимодействия и сохранения физической энергии, атомы, будучи психодуховными, но не физическими единицами, действуют в соответствии со своими собственными законами, как самостоятельное существо. Каждый орган человека и каждая составляющая его клетка имеют свой диапазон ощущений, на которые они реагируют. В каждом из них «заключена потенциальная возможность творить добро или зло, производить либо гармонию, либо дисгармонию» (12, с.111). Это зависит от помыслов и побуждений «двуликого Единства» человеческого сознания, отвечающего (см. таблицу) либо Высшему манасу, либо низшему. «Каждая мысль, каждое устремление оставляют свой отпечаток на ядрах клеток физического тела»(7, т.1, с.117). Именно, побуждение человека, творить в соответствии с законами Космоса или против, заставляет действовать клетки, и определяет природу окончательного проявления; как физического, так и ментального. Е.П. Блаватская разъясняет: «Управление физическими органами и их клетками – функция физического, низшего разума, но только высший разумспособен влиятьна атомы, взаимодействующие в этих клетках, и только взаимодействие этих атомов способно побудить головной мозг, куда оно проникает через спинной «центральный» мозг, создавать ментальные образы духовных идей, отстоящих довольно далеко от объектов этого материального уровня. Феномены божественного сознания следует рассматривать как действие нашего разума на другом более высоком уровне, где проводником для них является субстанция менее плотная, чем колеблющиеся молекулы мозга» (12, с.112-113), т.е. атомы (что наглядно видно из таблицы). Оккультизм учит, что «на воздействие нашего «личностного» разума наиболее чутко реагируют клетки печени и селезенки, а сердце является органом, через который действует главным образом высшее Эго, воздействуя на свою низшую сущность» (12, с.113). И еще: «Согласно «Тайной Доктрине», духовный потенциал или центр физической клетки зародышаотносится к четвертому и пятому рангам или отделам Духов Огня, и именно эти отделы управляют передачей наследственности в человеке» (6, с.211), что означает 4 и 5 принципы сознания, в то время как генетики в своих исследованиях касаются только физического плана.

В «Гранях Агни Йоги» (18, 1961, 172) сказано, что «каждая клеточка представляет собою электрическую батарею или гальванический элемент. Связь света и электричества общеизвестна, и усиливая энергетический заряд клеточки, тем повышают светимость ее».

За последние годы ученые все ближе подходят к расшифровке тайн природы, ими достигнуты большие успехи в разработке высокочувствитель-ной аппаратуры, которые позволяют проводить дистанционные измерения электромагнитных полей самых различных биологических объектов от изолированных клеток до сложных организмов – животных и человека. Подтверждено наличие индивидуальных клеточных полей, источник которых связан с их ядром. При этом поле, приблизительно радиальное, имеет направленность действия от центра и обладает постоянной специфической для данного вида анизатропией, затухает с удалением от источника, а также имеет заметное действие и за пределами каждой клетки. Учеными сделан вывод, что «с одной стороны, клетка – это сложный биохимический комплекс, с другой – электромагнитное поле, т.е. клетка – это поле, порожденное обменом веществ, и обмен, порожденный полем» (19, с.76). Несмотря на общность устройства микромира: атомов, молекул, клеток, тем не менее, «все тела у различных людей различны по своему составу и разреженности материи. Даже плотные тела людей различаются одно от другого, как Свет отличен от тьмы. <> Ошибочно думать, что мускулы, кости и ткани у всех людей одинаковы. Мы различаем их по светотени, то есть по светимости или отемнению. Коэффициент светопреломляемости может служить показателем. Некоторые тела светятся, другие, наоборот, отемнены. Измерение физического тела – следующая ступень медицинской науки. Потом придут к светимости тел и определят степени этой светимости. Широкая область для изучения и исследований» (18, 1964, 60). Это утверждение было передано Учителями человечества в 1964 г.. Сейчас ученые представляют факты этого. По данным лекций «Академии» на канале «Культура» прогресс в развитии электроники помог решить проблему измерения слабых токов, протекающих в живых объектах, что привело к созданию квантовой биологии, и положило конец дискуссиям по нахождению полей вокруг живых тканей, поскольку появилась возможность фиксации свечения животных тканей – животных и человека в видимой области спектра (360-1200 нанометров). При этом обнаружено, что самым низким свечением обладают прижизненные органы 10 квантов/сек с 1 см2, сыворотка крови – 100 квантов/сек с 1 см2, жиры излучают до 1000 квантов/сек с 1 см2. Последнее подтверждает наглядно, почему жиры считают основным энергетическим запасом организма. Кроме того, именно благодаря применению методов изучения спонтанного свечения раковых клеток российскими учеными было сделано открытие, что протекание в них свободнорадикальных реакций уменьшается
, сопровождаясь ослаблением спонтанного свечения, т.е. снижением энергии клеток, что доказывает их паразитирующее действие. Самое примечательное на мой взгляд, что благодаря этому методу можно реально доказать, что свечение вызвано разумностью объектов (клетки, органа) и его можно оценить. Необходимо сделать науке еще один шаг – выявить причину светимости этих объектов и ответить на вопрос, почему одни люди обладают более высокой проводимостью тканей и их светимостью, а другие – нет. Ответ будет очевидным – уровень светимости будет соответствовать духу человека, его развитости сознания. 

Отметим и другое завоевание науки, она вплотную подошла к доказательству древнейших знаний Аюрведы о законах природы и человека, которые бережно сохраняются на Востоке. В Индии более 5000 лет назад возникла Аюрведа, название которой происходит от двух санктритских корней; аюс – жизнь и веда – знание. Поэтому Аюрведа часто переводится как «знание о жизни». Главный принцип Аюрведы состоит в том, что сознание оказывает сильнейшее влияние на тело. «Сочетание Махариши Аюрведы и западной медицины олицетворяет единение древней мудрости и современной науки, которые оказались полностью совместимы» (создана в 1985 г.) (17, с.11), чем руководствуется в своем лечении индийский врач Дипак Чопра. В своей книге “Идеальное здоровье” (17, с.11-12) им приводится интересная мысль, что «основным структурным уровнем человека надо рассматривать квантовый, а не атомный или молекулярный. Квант, который определяют как основную единицу материи или энергии, в 10 000 000 - 100 000 000 раз меньше, чем мельчайший атом. На этом уровне материя и энергия становятся взаимозаменяемы. <>Аюрведа утверждает, что то же самое относится к человеческому телу – сначала оно принимает форму сильных, но невидимых вибраций, которые называются квантовыми флуктуациями, а затем начинает объединяться в импульсы энергии и частицы вещества. «Квантовое» тело лежит в основе всего: наших мыслей, чувств, белков, клеток, органов – любой нашей видимой или невидимой части. На квантовом уровне наше тело передает всевозможные сигналы. В сущности Махариши Аюрведа утверждает, что все органы и процессы в вашем организме имеют квантовый эквивалент». 

Во многих эзотерических учениях: в древнеиндийских ведических текстах, у теософов, розенкрейцеров, индейских целителей, тибетских и индийских буддистов, японских дзен-буддистов, в трудах Е.П. Блаватской, в «Учении Храма», в «Живой Этике» детально описано энергетическое поле человека. Давайте рассмотрим его подробнее. Микрочастицы, составляющие человека, передают его природе все свои огненные или духовные свойства, что было известно еще древним целителям Востока. «Весь человек – это мощная энергетическая станция многих видов энергий, которые можно объединить под одним названием огненных. Они, эти энергии, электричны по структуре, то есть двуполюсны, и могут быть сосредоточиваемы в микрокосме человеческом в огромных количествах. Чем тоньше энергия, тем она незаметнее внешне и тем мощнее» (18, 1956, 458). Е.И. Рерих характеризует психическую энергию: «Энергия мысли – одно из самых высших проявлений или качеств Всеначальной Энергии Мироздания. Огненная Энергия по своему значению есть первозданная Всеначальная энергия, которая при ее сочетании с организованным фокусом или организмом, становится психической энергией. Именно Всеначальная энергия становится психической при сочетании с мыслью» (20, с.34). Важность мысли заключается в том, что она «порождает токи, которые являются возбудителями и как бы обновителями Вселенной» (20, с.33).

Е.И. Рерих поясняет в письме от (от 19.08.39, 21, с.295):«Душа и тело представляет собой лишь различные агрегаты психоэлекрических полей», что сегодня принято представлять как энергетическое поле человека, биополе или ауру. «Состав ауры очень сложен. В него входят психические и физические эманации. Каждый порыв или мысль в ней отражается. Каждое устремление дает свою явленную эманацию. Но при изучении ауры нужно будет тонко отнестись к разделению двух эманаций, которые будут соответствовать двум Мирам. <> Так, когда Мы касаемся ауры, нужно принять во внимание тонкое тело, которое будет излучать свои лучи от центров к поверхности окружающей ауры» (9, М.О.(3), 145). «Ауры человеческие светятся и играют оттенками всевозможных красок и расцветок. Чистые, прекрасные мысли и чувства вызывают соответствующие окраски; темные, низкие вожделения, переживания и страсти – темные, мутные, безобразные формы низких огней» (18, 1965, 423). Е.И. Рерих писала, что «по ширине и излучениям ауры можно судить о высоте духа» (от 18.06.35, 4, с.458). Принято называть энергетические центрычакрами или огнями, о них говорится: «Мощно отражается космическая энергия в человеческом организме. <> Можно рассматривать центры как собирателей космических энергий» (9, И., 238). Е.И. Рерих поясняла: «Всех чакр или огней 49. <> Для высокого духовного развития нужно не только открытие, но и трансмутация всех центров, ибо просто открытие одного или двух центров ведет лишь к низшему психизму и ко многим опасностям. <> Без участия Учителя недоступно правильное открытие центров» (от 12.04.35, 4, с.430). «Открытые центры дают эволюционный космический канал, <> Все человечество в совершенстве должно двигаться по эволюционному каналу, но закрытые центры относят его далеко назад»(9, А.Й., 228).
Современные ученые изучают энергетическое поле человека, так «д-р Давид Тенсли, специалист по радионике, в своей книге «Радионика и тонкие тела человека» утверждает, что семь основных чакр, расположены в местах, где постоянные световые линии перекрещиваются двадцать один раз» (22, с.47). Двадцать одна малая чакра расположена там, где энергетические нити перекрещиваются 14 раз. Там, где энергетические линии пересекаются семь раз, находятся еще меньшие вихри. Существует много крошечных силовых центров, где пересечение линий еще реже, им соответствуют акупунктурные точки древнекитайской медицины. Каждая основная чакра передней части тела спарена со своим двойником, расположенным на задней стороне тела, и вместе они рассматриваются как лицевой и тыльный аспекты чакры Рис. 1, (рис.7-4из 22, с.50). Фронтальные части чакр соотносятся с эмоциональным состоянием человека, тыльные – с его волевыми функциями, головные чакры отвечают за ментальные функции. Для достижения здоровья необходима слаженная деятельность разума, воли и эмоций. Количество энергии, протекающей через чакру, говорит о том, насколько интенсивно она используется, и о том, в какой пропорции разум, эмоции и воля управляют деятельностью той или иной чакры. Для того чтобы человек стал здоровым, надо уравновесить и синхронизировать его чакры. Энергосистема человека была глубоко исследована в индийской философии, что использовали в целительстве. «Человек представляет из себя магнит, свойства которого очень многообразны» (9, М.О.(3), 332). Издревле известно, что каждая чакра обладает своим цветом видимого спектра и нотой октавы, что связано с частотой энергии, основанной на конкретной скорости вращения этой чакры, и определяется количеством ее энергетических вихрей, называемых «лепестками».К тому же каждая чакра соединена с определенным телом (эфирным, астральным, ментальным и т.д., Рис. 2, (рис.7-5из 22, с.51), каждое последующее тело состоит из более тонких и высоких вибраций в соответствии со схемой семеричности сознания и пронизывает все предыдущие. Чакры связаны с пятью чувствами и имеют три основные функции: 1) оживляют физическое тело; 2) способствуют развитию различных аспектов самосознания, поскольку каждая чакра исполняет особую психологическую функцию; 3) трансформируют энергию вдоль спинного мозга человека, благодаря основным энергетическим каналам, берущим свое начало в продолговатом мозге и называемым Нади. Центральная из них Сушумна, левая Ида и правая Пингала. Ида известна как Чандра (лунная) Нади, по природе это канал женский, по нему течет эмоционально-физическая энергия. Пингала известна как Сурья (солнечная) Нади, она принадлежит к мужскому началу и проводит интеллектуально-ментальную энергию. Сушумна относится к эфирному телу человека, в ней заключены три более тонкоматериальных канала, внутри которых проходит психическая энергия. «Традиционная наука не способна объяснить назначение этих каналов, несмотря на то, что некоторые ее служители убеждены в их существовании. Поперечный разрез спинного мозга легко обнаруживает центральный канал, по обе стороны от которого иногда можно различить едва заметные цепочки. Для обычного исследователя особые функции этих каналов остаются незаметными ибо их не проявляет ни вскрытие, ни простое наблюдение. Но тем не менее они оказывают огромное влияние как на внешнее, так и на внутренние тела человека, ибо являются проводниками для передачи неких мощнейших тонких сил природы. Именно через эти каналы передаются те формы энергии, которые позволяют йогам, медиумам, а также загипнотизированным лицам оставаться в состоянии самадхи
, или транса, в течение нескольких дней, а иногда и лет без материальной пищи; иными словами, они передают астральному телу энергию, действующую подобно пище, а эта энергия, в свою очередь, передается определенным центрам физического тела, поддерживая его таким образом до тех пор, пока оно не вернется к нормальному состоянию. Особая форма энергии, о которой здесь говорится, есть, так сказать, духовная эссенция плотной материальной пищи» (7, т.1, с.142-143).
Понимание назначения энергетических центров человека и их взаимодействие с соответствующими центрами Космоса объяснено в «Живой Этике»: «Как мощно отражается космическая энергия в человеческом организме. Каждый космический огонь встречает созвучие в человеческом организме. Как много можно найти духовным подходом к изучению всех проявленных центров. Если смотреть на человеческий организм, как на отражение явлений Космоса, сколько созвучий можно усмотреть, и центры станут для науки огненными выявлениями. Только духовный подход откроет значение всех соответствий космических с человеческими отражениями. Можно рассматривать центры, как собирателей космических энергий. Правильно думать о прямом питании самых высших центров. Солнечное сплетение вбирает каждую посланную энергию и сознательно напитывает явленные центры» (9, И.,238). Именно тонкими энергиями поддерживается жизнедеятельность организма, но люди пока трудно привыкают к осознанию тонких энергий и к деятельности всех незримых сил. Поэтому и «происходит такая разобщенность с Космосом и физическое тело так ограничивается основами материи, вместо развития тонкости восприятия» (9, И.,349). 
Рассмотрим принцип функционирования энергетической системы человека: чакры поглощают универсальную или всеначальную энергию и направляют ее затем по энергетическим каналам Нади в нервную систему, в эндокринные железы и далее в кровь для насыщения тела. Все основные, малые и второстепенные чакры и акупунктурные точки открыты для энергии, поступающей в ауру и исходящие из нее. Поскольку эта энергия всегда связана с планами сознания, человек может получить доступ к ним в соответствии с развитием своего сознания и за счет правильно функционирующих энергетических центров. Если чакра открыта, это, значит, что человек воспринимает поток определенного уровня сознания и правильно воспринимает мир в данном аспекте. Если же чакра закрыта, энергия не входит извне, а наоборот вытекает наружу, это приводит к тому, что человек не может обладать верным осознанием данного аспекта, и к тому же проецирует свое заблуждение в окружающее пространство. При этом заблокированная чакра от ошибочной мысленной установки с одной стороны отрезает человека от «истинного знания», а с другой нарушает общий поток энергии и как следствие работу других чакр, что при длительном искаженном режиме функционирования приводит к заболеванию рядом находящихся органов, лишающихся энергетической подпитки извне. Тому много примеров, приведенных при разборе психосоматических причин заболеваний пациентов. Так «в случае патологии горлового центра вишудхи людям становятся присущи хитрость, несамостоятельность, стремление манипулировать другими людьми и обстоятельствами, желание подчинить их своим жестким, закрытым программам поведения. Это закрытость к природе, к красоте, к людям, неадекватность восприятия. <> Люди с закрытой вишудхой прикрывают гордостью, жесткими программами поведения свои предубеждения и подозрения, ожидание насилия и недостаток успеха» (23, с.10).
В «Живой этике» указывается, что «в ауре своей несет человек для окружающих здоровье, радость и свет или болезни, горе, страдание и тьму» (18, 1965, 423).Но в то же время «человечество не хочет понять силу своих излучений. Оно твердит смутно о подобии Божьем, но не понимает единства энергии всех миров» (9, М.О.(2), 93). Таким образом, состояние энергетического поля человека тесно связано с его здоровьем. Нездоровое состояние можно определить по неравномерности потока энергии или его застою, что прослеживается также затемнением и искажением цветов энергетического поля. У здорового же человека поле равномерное, и в нем свободно переливаются яркие цвета, но каждому заболеванию соответствуют особые цвета и формы. Тонко-чувственное восприятие целителей представляет огромную ценность, которое наряду с методами тонкой аппаратуры (методами газоразрядной визуализации (эффектом Кирлиана)
, Фолля
, Шнайдера
 и др.) позволяет выявлять как телесные, так и психологические проблемы и находить пути их решения. В последние несколько десятилетий, как в медицине, так и среди людей, обращающихся к новой парадигме устройства мира, все больше укрепляется понимание причинно-следственных связей: возникновение болезней основано на психосоматических явлениях. Всемирная организация здравоохранения признала, что все болезни человека являются психосоматическими, т.е. «все болезни имеют психическую основу» (9, Надз., 243). «Каждое человеческое несовершенство духа отравляет также физический мир» (9, М.О.(3), 177).
Следует подчеркнуть, что медицина, начиная с ХIХ века была нацелена на лечение симптомов болезней, в виде однотипных патологических изменений в теле различных пациентов, не затрагивая их индивидуальные причины заболеваний, которые всегда имеют первоисточник в их психике и сознании. Но бессмысленно лечить только тело, не затрагивая психику, т.е. душу, в которой и коренятся болезни. Именно так к этому относились древние целители, особенно на Востоке. Отрицательные качества духа воспринимались как заболевания человека: «Есть многие болезни человеческого ума, производимые осознанием себя. Они бессознательно развиваются. Это любовь к похвале и лести, нетерпимость к оскорблению, раздражительность, слепое увлечение, ревность, злоба, страсть, жадность, кроме того, стремление к алкоголю и наркотикам» (24, с.149). 

«Поучительно составить книгу о наносимом вреде от дурных мыслей — как для себя, так и для других. Эти мысли являются источником множества болезней. Раньше связывали с дурными мыслями только психические болезни, но пора разглядеть множество самых разнородных физических болезней, порожденных мыслями. Не только сердечные заболевания, но большинство желудочных и накожных болезней являются последствиями разрушительных мыслей. Также и заразные болезни могут передаваться не только предрасположением, но и через мышление» (9, С., 302). Издавна считалось, что причины большинства болезней – нарушение божественного закона, что называлось «совершить грех», который надо искупить, чтобы поправиться. В «Учении Храма» прямо указывается на причину и процесс заболевания: «Нарушение законов природы – сознательное или неосознанное, нацией или отдельной личностью – сбивает с пути субстанцию, которой присущ какой-нибудь один из видов движения, и тем самым выбивает ее из равновесия. Эта субстанция находится в аурической сфере того, кто ответствен за данное действие. <> При этом физические атомы, молекулы и клетки, являющиеся внешним выражением внутренней силы, <> выводятся из равновесия и страдают до тех пор, пока не произойдет коррекции на том плане, где имело место нарушение. Если были нарушены законы мышления, то и восстановление порядка должно сначала произойти на ментальном плане» (7, т.2, с.144-145). Аналогия заболевания клетки и человека дана в «Теогенезисе» (6, с.107-108): «Тот же самый закон наблюдается и в жизни микроскопических клеток. Когда низший разум, гранулы, вырождается, тогда жизненные потоки между ядром и содержимым клетки подавляются, ядро становится отрицательным, истечение его внутренней силы прекращается, ядро покрывается «тенью», и клетка либо умирает, либо заболевает, и больше не выполняет своих функций. Когда низший разум человека вырождается из-за его приверженности злу, он отсекает свет и жизнь, исходящие от Души, Духовного Ядpa, и до тех пор, пока это продолжается, человек чувствует, что его солнце померкло, ибо «тень» покрывает лик его Духовного «Я», и лишь очень слабые высшие импульсы смогут достигать его низшего разума и личности. Без этого высшего импульса, жизни и света человек есть ничто». Так мы опять видим единство законов жизнедеятельности Макрокосма-человека и микрокосма-клетки. Осознание высшего Божественного света дает здоровье и жизнь, уход от него – болезнь и смерть. «Духовное здоровье есть главная основа здроровья тела» (9, А., 57). 
«Живая Этика» остро указывает на проблему человечества и пути ее решения: «Причины болезней лежат в корне связи между физическим и астральным миром. Тело отражает все следствия от происходящих утверждений во всех слоях и недрах Космоса. Казалось бы понятно, какое неразрывное соотношение существует между Макрокосмом и микрокосмом, но, кроме просвященных сознаний, это понятие не принимается в соображение и не продвигает дальше научные исследования. Если бы знать, как давление атмосферы влияет на организм, то как же не устремиться к познанию этой связи, мощь которой насыщает каждую клеточку жизни своим Огнем. Связь между телами и взаимодействие токов должны быть исследованы, ибо невозможно точно определить состояние организма и его болезней, не установив огненного соответствия. Тонкое исследование духовного и физического состояния даст возможность найти флюиды разложения» (9, М.О.(3), 294).
В «Учении Храма» (7, т.1, с.86) также говорится ясно, что: «почва для болезни всегда возделывается в уме, а значит, именно оттуда должен быть вырван ее корень, уничтожена ее почва. Все это нужно делать путем упражнения и развития духовной силы, без чего человечество не сможет вернуть себе то, что принадлежит ему по праву рождения». Целители и психологи помогают в процессе оздоровления пациента выйти на его психологическую проблему, которая ухудшает процессы, протекающие в энергетическом поле. Таким образом, надо рассматривать болезнь как призыв нашего Высшего «Я» о требовании переосмысления своей жизни, отношения к миру, другим людям и к себе. «Человечество больше страдает от духа, чем от материи, и лишь когда дух приобщится к закону Космического Права человечество победит свои духовные недуги» (9, М.О.(3), 178). Искажение законов Космоса приводит к искажению правильных вибраций в ауре человека, отклоняющегося от общего миропорядка. Возвращение к здоровым вибрациям своих тонких тел можно осуществлять с профессиональной помощью целителей, врачей, психологов и самостоятельно, используя любые средства, ведущие к подъему вибраций – медитацию, богослужение, ароматерапию, музыкотерапию, магнитотерапию, электровибрации. «Так как все формы материи являются формами живыми и подчиняются одним и тем же законам, то человеку когда-нибудь придется научиться изменять вибрации каких-либо ненормальных состояний в любой форме материи при помощи утонченных сил природы, подчинив их воле, разуму или какому-либо механическому инструменту, аналогичному в своем действии человеческому телу, через которое приводится в действие ментальная или духовная энергия разума и воли» (7, т.2, с.317). Так, например, метод газоразрядной визуализации (эффект Кирлиана), открытый в СССР супругами Кирлиан, является одним из немногих методов, позволяющих быстро, достоверно и безопасно исследовать физическое, психоэмоциональное и энергетическое состояние человека, выявить болезнь задолго до ее клинической манифестации и найти ее первопричину, а также подобрать индивидуальные методики лечения и оздоровления, проконтроли-ровать в динамике их эффективность. К тому же кирлиановский метод – незаменимый индикатор психофизиологических процессов, протекающих в организме человека, с его помощью можно зафиксировать малейшее колебание состояния, и даже настроение индивидуума. 

На протяжении существования человечества всегда были люди, обладающие способностью врачевать страдающих различными недугами. В общем случае «целители разделяются на две группы: одна являет исцеление наложением рук или непосредственным взглядом, другая на расстоянии посылает сердечный ток. Конечно, для будущих построений второй способ имеет преимущество. При сердечном излучении не нужно поражать многие центры больного, но, не отягощая его внимания, можно лишь действовать на больную часть, поддерживая организм в борьбе за равновесие. <> Целители сердечным током действуют, как в физическом, так и в тонком теле» (9, С., 100).
Издавна духовное целительство остается высшим по своей природе, чем любой другой метод. Оно может производиться как отдельной личностью, так и группой людей. «В этом случае сердце целителя может посылать наружу свои чувства и вибрации, и в зависимости от их интенсивности происходит исцеление. В духовном удаленном целительстве желание распространяет свои лучи и достигает пациента, где бы он ни находился, излечивая его без присутствия целителя. Концентрация нескольких людей, объединенных вместе, работает еще прекраснее» (24, с.150-151). «Не забудем, что Западная школа следует обычно путем мозговым, тогда как на Востоке, где основа еще не утерялась, по-прежнему знают, что мощь заключается в сердце. Целение посредством сердца, хотя и предусматривает прикосновение рук, но ни руки и не глаза, но эманации сердца дают облегчение. Расстояние не имеет значения для сердечного лечения, тогда как мозговая посылка может претерпевать преграды различных посторонних токов» (9, С., 596).
Х.И.Хан в своей книге «Целительство» (24, с.145) пишет: «Современные ученые преподносят лечение электричеством как сравнительно недавнее изобретение и заявляют, что оно очень успешно при всех болезнях. Целительство – это также лечение электричеством, которое давалось на разных планах жизни веками. Каждое существо имеет естественный дар целительства в большей или меньшей степени, но он может быть развит. Физические и ментальные способности должны быть открыты таким образом, чтобы электрические вибрации были способны действовать на всех планах существования. Физические вибрации зависят от чистоты и энергии тела, и они могут проецироваться через утонченные части тела, такие как пальцы рук, кончики пальцев, ступни ног, щеки, темя, ухо, губы, нос и глаза. Тончайшими из всех будут глаза, они используются в большей степени, чем другие органы, поскольку из них могут выходить электрические лучи». О том же сказано в «Гранях Агни-Йоги» (18, 1956, 471): «Все же лучшим аппаратом является аппарат человеческий. Этот аппарат может применяться очень широко и разнообразно. Ему доступно облучение мыслью, затем облучение токами ауры, облучение токами глаз, облучение эманациями, исходящими из пальцев, облучение эмоциями и чувствами, облучение огнями центров. Каждая из этих областей в свою очередь может быть расширена до бесконечности и применяться в весьма разнообразных вариациях». «Человечество – трансформатор пространственных энергий – имеет задачу трансформировать их во благо» (18, 1956, 461). «Самоисцеление более желательно, чем исцеление другими. В первом случае укрепляется воля, во втором она ослабевает» (24, с.144). 

Следует упомянуть также, что благодаря обладанию знанием великих законов Вселенной и человека Учителя Мудрости знали, что “Каков микрокосм (человек),таков и Макрокосм, или Вселенная. Каждый “орган” в ней представляет собой чувствующую сущность, и каждая частица материи или субстанции, от физической молекулы до духовного атома, - это клетка, нервный центр, сообщающийся с веществоммозгаили с субстанцией, находящейся на уровне Божественного Мышления, в которой происходит первичное формирование идей. Таким образом, человек действительно создан по образу Бога, илиБожественной Природы. Каждая клеткачелоовеческого организма таинственным образом связана с аналогичной “клеткой” божественного организма проявленной Вселенной; только вторая “клетка” приобретает в Макрокосме гигантские пропорции разумной сущности, принадлежащей к той или иной Иерархии Существ” (12, с.169). На этом, как известно, основываестя применение лечения с помощью Астрологии, когда наилучшее врачевание конкретных органов возможно только в определенные часы, когда оказывается наибольшее воздействие соответствующим “органом” – планетой или созвездием на Землю и соответствующего органа человека.
Длительная жизнеспособность и практическая ценность Аюрведы, о которой мы упоминали ранее, основанная на мудрости свыше, являясь философской системой, рассматривает микромир-человека и Макромир-Космос как единую систему, взаимовоздействия и взаимовлияния. Знание фундаментальных законов о построении человеческого тела, в котором клетки объединяются в группы клеток и далее в органы, и такая армия клеток руководима одним предводителем – сознанием органа, о взаимодействии человека с природой, со стихиями и Космосом, позволяло Аюрведе справляться с любыми недугами. Она комплексно подходит к вопросу поддержания здоровья и к лечению заболеваний, поскольку рассматривает причиной заболевания искажение или снижение вибраций, присущих нормально работающим клеткам и органам. И считает, что освобождение от болезни зависит от того, войдем ли мы в контакт с собственным сознанием, приведем его в равновесие, а затем сообщим это равновесие своему телу. Это состояние сбалансированного сознания поднимает здоровье на ступеньку выше скорее и лучше любого иммунитета.

В небольшой брошюре начала прошлого века Йога Рамачараки «Оккультное лечение» доступным языком изложены способы врачевания: психический, духовный, метафизический, внушением и самовнушением, при помощи праны, а также мысли. Все они так или иначе обращены к сознанию клеток или их обобщенному сознанию отдельных систем или органов. Так «теория врачевания силой мысли состоит в признании болезни мысленным недугом, недугом мысли частиц организма. Теория лечения состоит в одолении силой воли и мысли непокорных мыслей клеток и частиц и принуждения их к возобновлению нормальных действий» (25, с.51-52). Там сказано, что нужно указать мысли, что от нее требуется, что должно водвориться нормальное, здоровое состояние, что безграничным сознанием ей доверяется эта работа. При этом, если удастся пробудить внимание клеточной мысли, то можно заметить, что она прислушивается к отданным приказаниям. Надо отметить, что качество сознания различных органов сильно отличается одно от другого. «Сердце, например, очень умное и быстро воспринимает приказания центральной мысли. Печень, наоборот, бестолковый плотный мысленный организм, и ее надо понудить как осла» (25, с.53). Ментальное врачевание может быть оказано на расстоянии как телепатическое воздействие целителя на сознание пациента или непосредственно. «Врач, принимаясь за лечение больного, увеличивает своивибрации до требуемого состояния и затем передает их мыслям пациента, вследствие чего вибрации там воспроизводятся, а в результате мысль пациента влияет на центральное мышление, оживляющее части, органы и клеточки, т.е. на подсознательное мышление, и постепенно восстанавливает нормальное состояние» (25, с.80). Я бы не стала так подробно останавливаться на этих методах лечения, если бы еще лет 20 назад, столкнувшись с серьезным заболеванием и беспомощностью современной медицины, не испробовала все приемы, описанные в упомянутых книгах, и многих других из той же области, убедившись в их эффективности.

Таким образом, подводя итог нашего исследования, погружение на микроуровень открыло нам все доказательства Божесвенного одухотворения тончайшей материи, а благодаря этому и всех планов жизни, в которой активно участвует человек в своей духовной, умственной, эмоциональной и физической деятельности. 

Закончить хочется словами из «Живой Этики»: «Смысл жизни утверждается в сознании человеческом, когда явлено понимание роли человека в Космосе. У нас мир намечается, как поле действия во имя блага человечества. Когда дух принимает истину, что Макрокосм и микрокосм неразрывно связаны, то устанавливается связь сознательная, и сотрудничество становится возможным с космическими энергиями. Но как беспомощны люди, когда они ведут образ жизни, отделенный от космических течений! Конечно, жизнь преображается, когда дух восходит сознательно, понимая начало ведущее — Иерархию» (9, М.О.(3), 67).
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Волны Живой Этики.
Аннотация: В статье раскрывается авторская концепция волн духовной эволюции.
Ключевые слова: Учение Живой Этики, Живая Этика в универсалиях образования, метакатегориальные понятия
«Кто летит с волною,  тот может мыслить о дальних мирах»
.
Живая Этика – этика жизни (Живого Космоса).

Живая Этика (ЖЭ) или Учение Жизни, переданная в Россию в серии книг Агни Йоги, незыблемо прорастает в культуре метасовременной эпохи. Традиции рериховедения обрели свои формы и в Санкт-Петербурге. Форумы, научные конференции и чтения проводятся регулярно  по биокалендарю знаменательных дат семьи Рерихов. Первое десятилетие  века  было ознаменовано  проведением масштабной выставки  к юбилею Пакта Рериха в защиту культуры.

Интерес к Живой Этике Рериха сохраняет свою остроту во всех сферах образования и социальной работы. Это красноречиво подтверждает обширная  тематика настоящей Международной конференции СПГУКИ.  

На рубеже перехода во второе десятилетие ХХI века  расширяется диапазон  мировоззренческого освоения наследия выдающихся представителей русского космизма. Пятидесятилетие Космической эры  в 2011 году привлекло внимание к космизации сознания в целом (см. публикации  ФПНО «Университет развития»: «Космический вектор в образовании», «Живая Этика в универсуме Третьего тысячелетия», «Век Рериха в биокалендаре третьего тысячелетия»). В юбилейном сборнике
 материалы о Живой Этике размещены в разделе «Светоносцы космического видения».

Отметим, что проблематика нравственно-этического воспитания активно обсуждается в философии, социологии, политологии. Однако в реформировании образования РФ еще не преодолен барьер «запретов» на Учение Жизни (в особенности в связи с введением религоведения и «светской этики»). Между тем известно, что обновлению школьных программ, перепрофилированию сознания учителей в устремлении на будущее  посвящено немало страниц в наследии Рерихов.

Уместно напомнить содержание §§25-27 из книги «Напутствие вождю»:
«25. Необходимо проверить программы школ и усилить линию достоверного познания. Идеализм и суеверия загоняют людей в щели ужаса. Необходимо это выправление школьного мышления провести немедленно, иначе еще одно поколение недоумков будет позорить планету. Нужно усилить естествознание, поняв значение этого слова. Биология, астрофизика, химия привлекают внимание самого  раннего детского мозга. Дайте детям возможность мыслить. Также углубите курс начальных школ. Это совет для немедленного применения.

26. Необходимо удалить все устарелые предметы. Древние языки сделать выбранными. Конечно, программы меняются по народонаселению. Зато следует ввести изучение общего языковедения. Особо развить наглядное обучение, естественные науки, географию, прикладные знания и ремесла. Вводятся духовные беседы в духе различных религий в зависимости от состава учеников. Различия между деревенской, городской школой и гимназией уничтожаются. Единая для всех начальная школа, единая для всех срединная и единый для всех Университет.[…]
О школах следует добавить, пусть не убивают индивидуальность духа. Конечно, всякая политика исключается. Считаю – летние лагеря очень полезны. […]
27. Направить сознание в будущее есть задача истинной школы. Никто не хочет понять, что перенесение сознания в будущее есть образование ведущего магнита. Но дело в том, что сознание в полноте должно быть устремлено в будущее. Многие полагают, что можно иногда подумать о будущем и затем снова купаться в прошлом. Нужно не отдельные мысли, но существо сознания настроить в ключе будущего. Нельзя принуждать себя к такой трансформации, можно достичь, лишь полюбив будущее. Немногие любят будущее.  Страна трудовой радости, совершенствуя качество труда, может быть естественно увлечена в будущее. Обязанность Вождя – устремить народ в будущее»
.
Практические шаги  по освоению  указаний ЖЭ можно связать  с рекомендацией (принята в 2010 г на рериховских чтениях в РНБ):   Целесообразно направить инициативное предложение в Госдуму нового созыва о проведении образовательного форума в РФ по ЖИВОЙ ЭТИКЕ,  предварительно получив разрешение на  включение  этих источников в рекомендательный список учебной пособий по релинговедению, ОБЖ, мировой художественной литературе. 
Живая Этика в универсалиях образования.

«Как растолковать, что без единения миров

жизнь на земной коре – нелепость?!»

«Знание, наконец, должно построить  научно  мост устремления к духу».

Метасовременная эпоха   подводит человека к высшим, ранее не достижимым, интеграционным ступеням глобализации  познания. На рубеже ХХI века формируется новая  парадигма междисциплинарного синтеза знаний. Единым объединяющим пространством  взаимосвязей  разных наук становится область ЧЕЛОВЕКОВЕДЕНИЯ и ОБРАЗОВАНИЕВЕДЕНИЯ.

Отметим двойное истолкование понятий: - В*ЕДЕНИЕ и – ВЕД*ЕНИЕ. Сдвиг ударения в слове позволяет объединять теоретическое и прагматическое в категориальном понятии. Кроме того, символика корневых морфем закрепляет исходные смысловые  компоненты этих сложных композитов: - ВЕД - >*Веда / Веды – истинное, абсолютное знание;  (в реконструкции буквицы =* ведаю добро).

Восстановление исходного символьного «корня» терминослова способствует осознанию общей тенденции научного синтеза – продвижению науки и образования на уровень метафизического, МЕТА-. Динамика  осмысления касается как отдельных наук и их разделов, так  и междисциплинарных стыков наук, высших ступеней самой метаэтики (Дробышева Г.Е., Засорина Л.Н. Учение жизни – живая метаэтика. Биоинформационный ресурс человека: резервы образования»)
. 
В манифестацию  новой образовательной парадигмы входит современное  понимание  феномена СОЗНАНИЯ, ср. возможное текстовое определение: «Сознание - матрица управления информационно-энергетическими процессами, это уникальное свойство воспринимать
(получать) и, преобразуя, передавать информацию,  регистрируемую не только сенсорными каналами (голографический принцип).  Сознание - это форма энергии, охватывающей обе сферы Бытия - Материи и Духа»
. 
Эволюция сознания проходит ступени первой, второй и третьей сигнальной системы. Проблема БИОИНФОРМАЦИОННОГО РЕСУРСА ЧЕЛОВЕКА  становится центральной в новой парадигме образования, Переосмысление фундаментальных мировоззренческих понятий ЖИЗНЬ и ИНФОРМАЦИЯ будет определять продуктивность образования в целом.

В современной культуре бытует  своеобразный паттерн, ключевая аббревиатура БИО -, обозначающая расширенное представление о смысловом поле  ЖИЗНЬ. В нем  сочетаются  три  области знаний: а)

Информация - второе ключевое понятие обновленной парадигмы,  охватывает  три сферы х” процессов: а) Содержание словесного сообщения; б) Передача информации в системах связи (см. математическая теория информации Шеннона-Котельникова); в) Информационные (вибрационные) взаимодействия во Вселенной, энергоинформационный метаболизм в природе (ЭНИО).

Предназначение человека проявляется в его информационной сущности - «Человек есть сущее и несущее информации». Он обладает способностью осуществлять биоинформационный синтез, иначе - быть агентом трансформации осознания отношений к миру, природе, жизни.

Восхождение мысли на более высокие стадии абстрагирования всегда сопровождается рисками потери ЦЕЛОСТНОСТИ мировосприятия, иногда и  попытками редукции осмысления  исходных понятий. А это ведет  к тупиковым вариациям и заблуждениям    научного поиска. Очевидно, что в образованиеведении, человековедении  в  настоящее время сложилась именно такая ситуация. Доминирование логической составляющей познания (левополушарного мышления) является тормозом (ретардационным фактором) целостного постижения истинных закономерностей  развития и представлений об окружающей среде. Переход к фазе холистического понимания  когнитивного процесса  обусловливает необходимость учета ПАРАДИГМЫ УНИВЕРСАЛИЙ, канона нового мировоззренческого универсума.

Концепция  «универсологии» изложена в материалах  1 Международной конференции «Биоинформационный ресурс человека: резервы образования». В общепринятой триаде универсалий системообразующими  опорными выступают элементы – БИО – ИНФОРМ - и ЭНЕРГ. Эти метакатегориальные понятия, по сути соотносительны с символикой вселенского Знамени Мира, Знамени Культуры Н.К.Рериха. Реальное осознание этих универсалий  их взаимодействия, глубинного их истолкования остаются в повестке дня рериховедов. 

 «Прорыв»,  скачок  к  более  высокой  страте  образования  связан с важнейшим вопросом  о том, КАКОГО ЧЕЛОВЕКА МЫ ВОСПИТЫВАЕМ. Гипотетически  предлагаются различные понятия: ноосферный человек (человек  эпохи ноосферы), универсальный человек и др. Одним из продуктивных решений  в этом направлении представляется  концепция  «ПРОЕКТИВНОГО ЧЕЛОВЕКА»
. Такой человек  имеет способность планирования в масштабе 100 и 1000- летий.
 При этом очевидно, что неисчерпаемое богатство представлений о человеке Новой эпохи закреплено именно в Живой Этике.  Правомерно признать её закрывающей педагогической технологией ХХ столетия. Е.И.Рерих писала: «Мы живем в трех мирах, в вечности. Наша забота должна быть в том, как продуктивнее, как красивее завершить свою земную жизнь»
.
Живая Этика  языковедению.

«Так нужно пониматьУчение, которое несёт кование 
новой жизни. Оно говорит: «Вы слышали; вы должны понять,- с этого часа вы приняли ответственность за извращение»
.
«Ложь и ущемление лежат в природе паразитов, они тайно собирают богатства и непрочь пожинать роскошь»
.
Базовые основания мировоззрения новой эпохи формируются через слово. Слово в целостном его понимании – в четырех модальностях речи – является фокусом энергообмена между людьми. В этом аспекте  наметился лингвистический поворот в гуманитарной области знания.

Уникальный, божественный способ общения  дан  человеку – это  естественный язык. Биоинформационная функция языка до конца еще не осознана  в науке и образовании. Однако заметно возрастает интерес среди общественности к словесному выражению, точности высказывания, смыслу речи, смыслообразам и глубинным механизмам речи-мысли.

Напряженное  внимание к   изучению биоинформационных механизмов русского языка составляет характерную черту времени, ускорения изменений в сфере  общественного сознания. В «осевое время» перехода к Новой эпохе коренным образом меняется способ общения между людьми: в третьей сигнальной системе  укореняется интернет технология, вызывающая огромные риски хаотизации сознания человека («всемирная паутина»).
“Информатика” в реальном общении между людьми  вытесняет естественный язык, конкурируя с ним по скорости  передачи физических сигналов  и объему долговременной, цифровой памяти. Но информационная грамотность пользователя ЭВМ   по сути не является высшей, функциональной грамотностью («надбукварной»). Проблема  Интернета остается открытой в образовании. Угроза хаотизации сведений, погружения человека в бездну ложных знаний, потеря энергии, времени, утрата творческих способностей, живой мысли – таковы негативы “информационной коммуникации” на сегодня. В системе человек – ЭВМ  прослеживается аналогия с перетягиванием каната на себя (ср. известный в микробиологии феномен “Клатрат”, ловушка “гость  - хозяин”, когда они меняются ролями, как при взаимодействии вируса и живой клетки).

На переходе к эпохе высокой духовности (Новому веку России) главная атака «роя темных» (сетевой структуры антимира) направляется на сознание человека. Все СМИ, все информационные каналы, «голосовой орган власти» навязывают людям ложные выборы (безальтернативные альтернативы поведения), одурманивая, отупляя их мышление путем манипуляции  фактами, наглядными картинками событий, сгруппированных в «тексты» - мифы, легенды, композиции иллюзий. Пирамиды лжи, воздвигаемые пирамидами долларов, затуманивают и затемняют массовое сознание, угрожая самой жизни.

Люди, увлекаясь словами и рисунками, имеют склонность забывать, в конце концов, Всеобщий язык.  Между тем, естественный звуковой язык  – это мы, это сознание осознающего себя субъекта. Это борьба за подключение к Вечности. Недаром ХХI век  называют веком биологии и языка. 

В  небывалой  по психической напряженности ситуации  сегодня защитой безопасности биовыживания  оказывается СЛОВО, живая речь, Она обусловливает понимание Истины, умение отличать ложь, вымысел от реального. В отличие от мертвящей словесной суеты, забалтывания  подлинного значения  вербальных сообщений биокоммуникация  расширяет  информационный  ресурс и резервы образования. А это потребует серьезного преображения самой сущности человека, познания самого себя, постижения своего предназначения в жизни.  В этих условиях русский язык обретает функцию НАВИГАТОРА ЖИЗНИ, становится уникальным способом Спаса и Сохрана  этнического наследия русов,  целостности земного бытия, гармонизатором биоэволюции общества.

Мир становится всё
 более многоэтажным. Силовое / энергетическое поле планеты (кристаллической структуры - решетки Земли) действует на все окрестности. В том числе и  на языковую окрестность -  семиотику землян. Овладение искусством СЛОВА, явленного   в целостности его предметно-образных форм,  во всех стратах бытия  - бионоосфере и геосфере, иначе  в мире Яви – Нави – Слави – Прави  согласно верованиям славян - становится насущным требованием созидательного творчества человека.

Коренной поворот в науке о языке  наметился уже на рубеже ХХ столетия. Со ступени описательной науки («дескриптивной лингвистики») совершается переход к структурной лингвистике, и далее – к метанауке («металингвистике). Не случайно, Е.И. Рерих утверждала, что общее языкознание  должно войти в круг естествознания в школе. 

В космическом масштабе  язык выступает  биоинформационной матрицей Вселенной, А звук – «это Голос Света Живого Космоса»
. Приходит время раскрытия «тайны»  первоначал  единого языка, Число-буквенный код русского языка, восстановленный Н.Н.Карасёвым, предопределяет кардинальные сдвиги в языковедении как  структурообразующей части человековедения и образованиеведении. 

В триединстве первоначал Звука, Цвета и Света «число правит миром и богами». В этой триаде связь двоицы организует все последующие сочетания чётов. Пифагорейская нумерология дополняется  распознаванием роли нуля в десятерице. Однозначные числа – цифры  - это космические знаки – символы, всеобщая система счисления – считывания информации. Буквенные знаки  и алфавиты  отражают  эту числовую «грамоту». Биологически она отражена в морфологии  вида homo sapiens – строении конечностей – по 5 пальцев  на руках и ногах. Биогеометрия   возвращается в процессы понимания словарных форм.

Эти разработки интегральных кодов чисел и букв русского языка полностью соответствуют провозвестию Е. И. Рерих об эпохе Матери Мира. Звезда Матери Мира – это додекаэдрон. Треугольник – первичная геометрическая форма в ряду платоновых тел, первоэлемент Вселенной. Из него вырастают более сложные фигуры, 5 правильных выпуклых многогранников формируют высшие формы – икосаэдр (десятиугольник, “десятеричка”) и  додекаэдр (двенадцатиугольник, “двенадцатиричка”). 

 Именно эта фигура  символизирует движение  энергии   -  от центров треугольников к их вершинам. Так возникает образ “Лучистого Человека”

Познание энергоинформационных закономерностей мира живого, вибрационной, волновой  структуры  материи пронизывает все отрасли науки. Языковедению в новой парадигме знаний о человеке предстоит немало теоретических и практических достижений. Язык и мышление, речь и сознание выстраивают всеобъемлющий мост  между Небом и Землей  - в пространстве Человек – Природа, Человек  - Человек и Природа – Космос.

Первейшей задачей на пути преодоления кризисных процессов в образовании будет коренное обновление преподавания русского языка. Оцифровыванию смыслов  противостоит твердыня этики жизни,  с ее законами  высокой нравственности, под началом творящего Разума, Святого Духа.
 В заключение  подчеркнем, что Живая Этика в масштабе  двух веков остается Твердыней Пламенной  познания  Вселенной, мира, космоса. “…Не для одиночной личности, но для общей эволюции дается Учение – это луч солнца, благо тому, кто уподобится ловцу света!”
.
Несущие свет Живой Этики, воины Огненного шествия, обрели достойное место в памяти современной отечественной культуры. Е.И. Рерих  называла Н. К. Рериха Величайшим Духом эпохи. Председателю Латвийского рериховского общества Р.Я.Рудзитису Е.И.Рерих говорила, что для будущей монографии он мог бы написать о «необычности» и «космичности» художественного мира Н.К.Рериха.
 В 1942 году немцы конфисковали книгу Р.Я.Рудзитиса «Николай Рерих – водитель культуры». 
В письме от 17.02.1934 г. Е.И.Рерих писала: “Николай Константинович – великий дух, кристальной чистоты, ибо иначе он не мог бы  пребывать в постоянном общении с Иерархией Света. И часто он говорит и пишет под Лучом, но все, же  книги эти  не плод его сознания или подсознания. То, что я утверждаю, есть истина, и потому с нами живут сотрудники-свидетели, чтобы именно свидетельствовать обо всех чудесных явлениях”.
 Е. Рерих. Письма, т.3,17.02.34.
Ермолина Илияна
Дискурсы Живой Этики
Аннотация:
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В 1564 г. родился итальянский физик, астроном, астролог и философ Галилео Галилей, известный еще как «отец современной науки», «отец современной физики» и «отец современной астрономии», который вместе с Ф. Бэконом считался основоположником современного научного метода. Деятельность Галилея воспринимается как резкий отход от устоявшихся традиций, доминирующих в Европе со времен Аристотеля, а его конфликт с Римско-католической церковью является одним из первых знаковых примеров противопоставления свободы мысли авторитарным, тоталитарным и догматичным тенденциям в церковной институции. Основываясь на принципе, что «ничто великое на свете не создано без страсти» (Галилей), он является ярым защитником теории Николая Коперника и гелиоцентрической системы мира. Но как часто бывает в человеческой истории, ему скоро выходит запрет на защиту и преподавание коперниковской астрономии, по причине несоответствия последней принятому толкованию Святого Писания и гелиоцентрической системе. Позднее он предстает перед судом Инквизиции по обвинению в ереси и осуждается на тюремное заключение, а его труды запрещаются к публикации. Впоследствии Г.Галилей официально реабилитирован Римско-католической церковью, а теория гелиоцентрической системы мира принята повсеместно и вошла в научное обращение как основа современной науки. Воистину тяжек и усеян непониманием и неблагодарностью путь всех Великих Носителей Знания. И в истории не будет единственного Сократа, потому что, как сказал сам Галилей, «в мире нет большей ненависти, чем ненависть невежества к знанию». Когда-то Галилей утверждал: «Чтобы уничтожить учение Коперника, совсем недостаточно закрыть кому-то рот, нужно запретить астрономию, а также запретить всем глядеть на небо». Эти же слова вполне можно сказать и о Живой Этике. Чтобы запретить сегодня эту философскую систему (как бывало в недалеком прошлом) совсем недостаточно закрыть кому-то рот, ибо логика развития науки уже неизбежно приводит к взглядам и представлениям, характерным для космизма и для пренебрегаемых еще недавно философских трудов конца XIX – начала XX века – Тайная Доктрина, Письма Махатм, Живая Этика.  Сейчас наблюдается тенденция к трансформации и преобразованиям в науке, когда возникают новые идеи, сближающие ее с эзотерическим знанием и восточными доктринами. Список аналогий между идеями Живой Этики и новыми научными парадигмами «невидимой» реальности тонких энергий, многомерности Космоса и человеческого организма, бытия сознания, соотношения энергия – материя и многих других достаточно долог и непрерывно растет. По этой причине основные принципы и подходы этого учения по решению философских проблем приобретают все большее внимание и актуальность. Ученые различных стран уделяют все большее внимание ноосферному пути развития человечества и необходимости перемен в духовно-нравственной области, что тесно связано с использованием научного и эзотерического знания. Вызвала интерес проведенная в 2008 г. научная конференция в Болгарии «Философия и эзотерика».

По своему замыслу и содержанию Живая Этика предполагает мышление, ориентированное к артикулированию космического мировосприятия, а также и оригинальное философское видение этических проблем современного человечества. В ней гармонично синтезируются отдельные восточные традиции, идеи Западной философии, достижения экспериментальной науки. По силе своей синтетичности Живая Этика объединяет различные перспективные философские подходы при разработке онтологических, гносеологических и аксиологических вопросов. Эта философская система обсуждает и предлагает направления решения вопросов как из области этики и психологии, так и космологии и антропологии, а среди основных акцентов присутствует неизменно тема о человеке, обществе и природе, рассматриваемые с точки зрения идеи всеобщего развития – универсального космического эволюционизма.

Перед учеными сегодня стоят большие проблемы, связанные с вопросами судеб цивилизации, непрерывного ухудщения климатических условий, усиления сейсмической активности, появления новых видов болезней, ослабления магнитного поля Земли и других. В своем труде Елена и Николай Рерихи предлагают интересную теорию предстоящих перемен на Земле, которая ожидает своего адекватного осмысления.

Германский ученый Свен Гронемайер, после изучения и интерпретации иероглифов на каменной плите, открытой в Тортугеро в 2011 г., утверждает, что 2012 – год, отмеченный в календаре майя как последний, – не означает край света, а указывает на переход к Новой Эпохе и возвращение бога майя Болон Йокте. Тоже сообщается на научной конференции в Мексике по теме «Майя и концепция времени». Как известно, подобные взгляды о Великом Пришествии содержатся во всех мировых религиях: христиане ожидают Христа, мусульмане – Мунтазара, индусы – Калки Аватара, буддисты – Майтрейю. В «Вишну Пуране»  говорится, что в конце периода Кали (темная эпоха) частица того божественного сознания, чья природа создала Брахму, спустится на Землю, чтобы восстановить справедливость, а люди, которые в то время постигнут добродетель, будут семенем новой человеческой расы.
 И тогда вернется Сатия юга или Белый век (обозначен знаком Водолея), в основе которого будут уважение Космических законов и жизнь, озаренная светом Истины, Доброты, Красоты и Любви.

Предчувствие нового этапа духовно-культурной революции человечества находит отражение и в философской мысли представителей Серебряного века и космизма: «В апокалиптическое время – пишет Бердяев – самые большие возможности сочетаются с самыми большими опасностями. То, что стало с миром во всех сферах, является апокалипсисом весь огромной космической эпохи, концом старого света и преддверием нового»
. Борьба в космосе – борьба за Истину, где «носители Огня и противники эволюции утверждают эволюционную битву» -   говорится и в философско-нравственном учении Живая Этика. Нужно отметить, что авторы этой философской системы также не считают время смены космических эпох концом света. Так как Елена и Николай Рерихи являются создателями гималайского института научных исследований «Урусвати», с которым сотрудничают одни из величайших ученых своего времени (А.Эйнштейн, А.Комптон, С. Метальников и др.), то естественно, что их философское переосмысление ожидаемых природных и социальных перемен на Земле будет значительно отличаться от религиозных представлений о конце света. Их взгляды отличаются и в отношении  ожидаемого Великого Пришествия: «Не нужно думать, что последний Великий учитель явится во плоти и крови и будет ходить среди нас и учить, как это делали Будда и Христос»
 - пишет Е.И.Рерих Е.А.Зильберсдорфу и далее исчерпывающе философски интерпретирует поставленную проблему.
Согласно этой философской системе конец XX и начало XXI веков являются переходным моментом и эпохой смен больших космических циклов в истории Земли и наступлением прогрессивной эпохи в развитии планеты и человечества. «Хочу вам напомнить – пишет Е.И.Рерих А.М.Асееву – об исключительной неотложности осознания наступления Нового Века. Огненные энергии в страшном напряжении устремлены к Земле и неосознанные и не примененные  вызовут и уже вызывают разрушительные землетрясения и  другие космические пертурбации, а так же и революции, войны и новые эпидемии. Мы находимся в самом преддверии нового века, Новой расы и поэтому наше время можно приравнять к последним временам Атлантиды, в существовании которой наука начинает все более убеждаться»
.

Аналогичную идею высказывают и выдающиеся ученые, такие как академик В.Вернадский, Л.Н.Гумилев, А.Чижевский, согласно концепциям и трудам которых – за эволюционные перемены природных и социально-исторических процессов на Земле ответственны космические энергии. 

Для ассимиляции этих новых тонких энергий требуется наличие определенного духовно-нравственного потенциала, т.е. хотя бы минимальная активность высших центров сознания как гарантия существования человечества в новых природных условиях, поскольку психическая энергия социума оказывает влияние на природные стихии, физическое и психическое состояние человека  в прямопропорциональной зависимости от морального содержания его мыслей и чувств. Подобный взгляд разделяет и русский ученый-геофизик Игорь Яницкий.

В новых природных и социальных условиях решатся многие задачи, что приведет к резкому повороту истории и утверждению новых принципов. Большую роль культурного расцвета в будущем сыграет новый объективный синтетический взгляд и новая парадигма науки. «Самая насущная задача, стоящая сейчас перед человечеством – пишет Е. Рерих Е.А.Зильберсдорфу – является именно синтезирование духовного с материальным. Новые достижения науки, новые исследования и нахождение законов психической энергии потребуют нового проникновения и понимания субъективного мира или духовного»
.
Известно, что наука столько же постижение, сколько и отказ от уже полученного знания. Сенсационное открытие нейтрино, например, заставляет пересмотреть многие положения физики. Таким же образом ряд новых научных открытий, в частности исследования в области реаниматологии, танатологии, реинкарнации, проведенные Р.Моуди, Л.Уотсон, Ч.Файе, А.Ладсберг, Ш.Карагула, К.Озиз, Е.Харальдсон, Я. Стивенсон и др., подтверждает тезис Е.Рерих из письма к А.М.Асееву о том, что пришел черед науки возвестить новое понимание духа: «Современная церковь отклонила нас от Высшего Мира, современная наука приблизит нас к Нему»
.

На пути развития науки, однако, стоит множество преград, среди которых догматический взгляд на мироустройство играет существенную роль. Невежество, опирающееся на догмы, будь то научные или религиозные, –  опасный враг знания, согласно Живой Этике. Подобный взгляд разделяет и Пауль Файерабенд, одна из интересных личностей в философии  70-х – 80-х г., который указывает на то, что постулаты науки принимаются на доверие, и что последняя в действительности нисколько не рациональней религии. Согласно его утверждениям, методология и образование обедняют науку из-за угнетения интуиции. В работе «Против метода» он пишет: «...ненаучные идеологии, практики, теории, традиции могут стать достойными соперниками науки и помогут нам открыть наиглавнейшие ее недостатки, если им дадим равные шансы в конкурентной борьбе... Научного метода просто не существует... Таким образом, если науку ценят за ее достижения, то миф должны ценить стократно, поскольку его достижения несравнимо значительней. Создатели мифа положили начало культуры, в то время как рационалисты и ученые всего лишь ее изменили, при этом не всегда в лучшую сторону»
. Это полностью согласуется с утверждением Елены Блаватской в ее «Тайной Доктрине», что современная наука – это всего лишь извращенная Древняя мысль, не более.

Нужны множества представлений и теорий, чтобы открывать новые факты и новые взгляды на мир. «Стремления увеличить свободу, жить полной, настоящей жизнью и соответственно стремление раскрыть секреты природы и человеческого бытия – продолжает Файерабенд – приводят, следовательно, к отричению всяких универсальных стандартов и закостенелых традиций»
. Есть только один принцип, который всегда и везде актуален, а именно: все – допустимо.

Вследствие этого догматизма, согласно Живой Этики, очевидные вещи объясняются самым нелепым образом или трактуются как суеверия, действительные события попадают в разряд недопустимых, а любые необычные явления объявляются совпадением или случайностью. Так действительность заменяется условной очевидностью. Поэтому Живая Этика отстаивает создание новой синтетической науки, обращая внимание на необходимость диалога между наукой, искусством, философией, религией, между научными и метанаучными методами познания как взаимодополняющими ракурсами объективного исследования бытия, при этом подразумевается, что насколько высок уровень сознания, настолько и высок уровень синтетического знания.

Разделение знания и запрещение или пренебрежение некоторыми из его сторон закрывает путь к правильному и целостному осмыслению открываемых явлений, в результате чего эмпирическая наука удаляется от духовных проблем, превращаясь в технологическую науку, со всеми вытекающими отсюда последствиями. Гадамер так же утверждает, что современная наука присвоила себе право определять что есть истина, но ее обхват слишком тесен для жизни человека. Он указавает на то, что бесспорность науки заканчивается там, где начинаются настоящие вопросы человека –  бытие, крайность, историчность, смерть и утверждает в работе «Что есть истина?», что через гуманитарную традицию осуществляется движение к всеобхватной философии истины. «Я верю, что наука о духе имеет свидетельство, которое может подчинить методы современной науки»
 - пишет он в работе «Истина и метод».

Реальность мира не ограничивается только видимыми явлениями, а находится во взаимодействии и одновременном существовании с видимым и невидимым миром, который по мере развития человеческих способностей, в результате духовно-нравственного усовершенствования также превратится в видимый. Сегодня возможность рациональной онтологии вообще является проблемой. Развивается новая онтология на основании вненаучных принципов посредством метода герменевтики.

Известно, что определение природы науки является одной из добровольно принимаемых обязанностей философов от самых древних времен. Следовательно, перед философией, и в частности перед этикой, являющейся частью философской науки «исследующей отношения между людьми, Богом и природой» (К.Нешев), сегодня стоит задача содействовать обновлению и трансформированию науки и устанавливать новую синтетическую систему познания, способную объяснять и явления физического мира, и невидимого – духовного, что способствовало бы эволюции и связям с высшими мирами и представителями Космического Разума. Драма западной науки состоит в том, что она не создана для исследования души. «Если принять гипотетично, что эти явления
существуют, что станет с онтологией? Может ли какая-нибудь европейская метафизика их принять так, чтобы не «разошлось по швам»?
 – вопрошает проф. С.Герджиков, что как будто бы объясняет известный антагонизм к определенным личностям и концепциям.

Но при необычайных условиях будущего будет невозможно идти избитыми дорогами, а тревога за судьбы мира предполагает поиск новых, следовательно, только через обновление мышления человечество может достигнуть новой ступени эволюции, ибо «великое огненное очищение приближается» (из письма Е.И.Рерих к А.И.Клизовскому)
. 

Один из самых интересных философов Греции Гераклит еще в VI в. до н.э. дал определение огня как единого начала в Космосе. Подобно ему создатели Живой Этики разделяют убеждение, что космический огонь (огненная энергия) есть могучая стихия, проявляющаяся во всяком живом существе и наполняющая целое пространство, основа жизни. Так же как и эфесский мудрец, рассматривающий разнообразие как результат обмена огня с нечто (согласно его метафорическому языку), Е.Рерих, разделяя эти же взгляды, говорила, что «по значению огненная энергия есть первичная начальная энергия, которая в комбинации с организованным фокусом (или организмом) превращается в психическую энергию»
 - уникальную по свойствам для каждого человека, в зависимости от уровня его развития. Самыми  сильными проявлениями психической энергии у человека являются продукты сознания – мысли, чувства, эмоции. Следовательно, приближение новых тонких энергий, названных в Живой Этике космическим огнем, требует от людей признания в себе огненного, космического начала и заботы о своей психической энергии по пути духовно-нравственного усовершенствования, по пути Культуры как символа Красоты, Добра и Истины. Документирование эманаций чувств, согласно Живой Этики, покажет, что именно любовь, добро, как плод универсальной любви и восторга от прекрасного и красивого, разжигают огни в человеке. Через Красоту, Любовь и Доброту в наш плотский мир входит тонкая энергетика высшего бытия, которая включает человека в космический энергообмен и сотрудничество. Духовно и нравственно совершенствуясь, человек утончает свою энергетику и приобретает возможность познать и прикоснуться к другим измерениям и получать от них информацию. Духовно-нравственное усовершенствование является путем к сверхестественому опыту и знанию.

Эволюция ставит перед человечеством проблему Нового Мира и Нового человека, который находится в неразрывной связи с Культурой. Именно с ней связывается Всеначальная космическая огненная энергия: «Культура есть синтез, культура прежде всего – это понимание и познание основ Бытия и созидания, потому что она – почитание творческого огня, который есть сама жизнь»
. Культура есть решающий фактор развития человеческого общества и единственный путь к спасению человеческой цивилизации, ибо настоящая эволюция совершается единственно над основами Знания и Красоты, согласно авторам Учения.

«Да, я вижу, как в недалеком будущем будет основана Лига Культуры, в которую войдут лучшие представители мысли, знания и творчества, и где женщина скажет свое слово, и эта Лига Культуры соберется под Знаменем Мира»
, -  пишет Е.Рерих (письмо к Н. и Л. Хоршам)
Спустя восемьдесят лет после того, как были сказаны эти слова в октябре 2010 г., в Астане состоялся Мировой Форум Духовной Культуры, цели и задачи которого были полностью в духе идей Елены и Николая Рерихов – двух великих мыслителей, предсказавщих путь цивилизационного развития на сто лет раньше, благодаря своей огромной духовной культуре, оригинальному философскому мышлению и способности предвидения, благодаря связи с Иерархией Света.

Джура С.Г.

Многомерность сознания

Аннотация: Проанализированы древнейшие теории состава человека и его сознания, а также современные физические теории.  Аргументирована гипотеза  объединения эзотерической и современной физической картины мира. Семеричность сознания и тел человека в эзотерической традиции совмещается с 11-мерностью современной физической теории суперструн и М-теории через трехмерность физического мира плюс координату времени. Это посильный вклад в приближение к выполнению завета Агни Йоги о том, что «древние символы знания должны превратиться в научные формулы».
Ключевые слова: сознание и физическая реальность, семеричность сознания и тел человека в эзотерической традиции, энергоинформационная природа сознания
«Каждый атом наделен сознанием»
.

Введение. Одним из самых сложных понятий является понятие сознания. Этимологически мы рассматривали его как «совместное знание»
. То есть знание с кем-то. Последнее время нарастает стремление включить сознание в физическую картину мира
, что в свою очередь свидетельствует о том, что «физическая и психическая реальности имеют неразрывную взаимосвязь и являются лишь частными случаями еще мало осмысленной в своей многомерной сложности интегральной космической Реальности»
. Мы полностью согласны с мнением С.Р.Аблеева о том, что «современная наука (физика, психология, информатика) явно дрейфуют в сторону формирующейся новой – трансперсональной парадигмы. Главный теоретический постулат этой парадигмы нам представляется следующим образом: сознание есть один из фундаментальных аспектов физической реальности, существующий в том или ином онтологическом виде до возникновения человека и получающий на человеческой ступени эволюции качественно новый уровень развития»
. Именно такая формулировка полностью согласуется и с религиозной и эзотерической и уже сейчас и научной точкой зрения (подробнее об этом далее). Так, в частности в «Гранях Агни Йоги» объясняется тот факт, что до книг существовало знание, которое не было записано, а передано неком особым образом для тех, у кого сознание могло «отзвучать» или войти в «резонанс» с Сознанием Высших Планов Бытия. Так в Гранях Агни Йоги: «Утверждаю, что Близость Моя, достигнутая в духе, открывает возможности бесконечного познавания даже без книг, даже наедине, то есть со Мною лицом к лицу. Люди слишком полагаются на книги в вещах сокровенных. Но ведь было время, когда не было книг, и все же были те, кто знает, и познавшие. И все же новое знание приходит откуда-то извне или изнутри, но не из книг, то знание, которого еще нет в книгах. Говорю о путях непосредственного познавания. ...Все великие мыслители, ученые, исследователи и изобретатели шли именно этим путем и находили то, чего нет в книгах, и мыслили так, как не мыслили окружавшие их люди. Изнутри рождалось новое знание, не зависимое от печатных листов. Путь чувствознания есть единственный путь для приобретения нового знания. Но планомерное развитие его возможно лишь при наличии Учителя. Без Учителя оно будет носить характер случайности....»
. Так Е.И.Рерих пишет: «Земные знания кажутся лишенными смысла и такими ограниченными, но сознание, объединенное с Космическим Сознанием В[еликого] Вл[адыки], знает сущность вещей и значение всего происходящего и видит будущее»
. 

В этой работе постараемся рассмотреть с разных сторон это удивительное понятие и выдвинем гипотезу связи многомерности сознания с современной 11-мерной физической картиной. 

Чем мы располагаем уже? С одной стороны, это деятельность журнала «Сознание и физическая реальность»
, которое подходит к этому понятию с точки зрения официальной науки, но открыто на новые знания. Очень знаменательно, что журнал «Дельфис»
 всегда идущий впереди единомышленников, организовал на эту тему конференцию «Сознание как творящая сила Космоса» и есть возможность обсудить это важное понятие. Мы разделяем позицию взгляда на сознание
: Мистики всех времён примерно одинаково видели величественную картину того, как устроена, живёт и развивается Вселенная. Согласно их открытиям, Вселенная многомерна. Кроме материального мира существует множество других миров, непохожих на этот. Они называются пространственными мерностями, пространствами или планами. Пространственные мерности различаются по степени своей "плотности". Так, есть более "плотные" миры, а есть более "тонкие". 

Миры существуют в пределах одного и того же объёма и как бы вложены друг в друга. При этом различные планы обычно слабо взаимодействуют между собой. Наиболее "плотным" является материальный план, наиболее "тонким" - высшая пространственная мерность, называемая также Божественным планом. 

Каждая пространственная мерность наполнена, "населена" так называемыми энергиями (не путать со значением слова "энергия" в физике), принадлежащими данному плану мироздания. Энергии непрерывно движутся, взаимодействуют друг с другом и видоизменяются. Всё, что происходит в многочисленных мирах, в том числе в нашем, обусловлено движениями этих энергий. 

Сознание также является энергией особого рода. Высший, Божественный, план заполнен бесконечным сознанием, которое называют Божественным Сознанием Вселенной. Вселенную можно сравнить с человеком. Душа Вселенной - это Божественное Сознание, а тело - все миры, существующие в ней
. 

Постановка проблемы. В данной статье выдвинем гипотезу совмещения современной физической картины мира и эзотерической доктрины в приложении к феномену сознания. Пусть это будет посильным вкладом в решение задачи, высказанной Агни Йоге: «Наступило время, когда древние символы знания должны превратиться в научные формулы»
. Суть проблемы состоит в том, что в теософии говорится о семеричности сознания, в Агни Йоге о троичности сознания, а современная физическая картина повествует об одиннадцатимерности сознания. Налицо противоречие, гипотеза разрешения которого (то есть сведения воедино этих взглядов) дается в этой статье.

Что уже сделано ведущими исследователями этой проблемы. Мы полностью разделяем позицию первого доктора философии, защитившегося по наследию семьи Рерих С.Р.Аблеева: «Концепция многомерности универсума является одним из фундаментальных оснований всей философской картины мироздания антропокосмизма. Она может рассматриваться в трёх взаимосвязанных между собой плоскостях. В онтологической плоскости, предполагающей существование каскада уровней природной реальности. В космологической плоскости, предполагающей структурный космогенез и глобальную онтологическую эволюцию многомерного универсума. И в антропологической плоскости, предполагающей многомерность человеческой природы и человеческого сознания. В зоне пересечения этих плоскостей находится проблема природы психической реальности....
В современной физике идея многомерности пространства уже никого не удивляет и воспринимается в качестве эффективного теоретического конструкта, позволяющего объяснять свойства микрочастиц и принципы физических взаимодействий. Важнейшую роль эта идея играет, в частности, в теории Великого объединения (ТВО) и теории суперструн (ТС). Основы геометрической парадигмы в физике ХХ столетия, как известно, были заложены Альбертом Эйнштейном. Он полагал возможным построить единую теорию физических полей, в которой все силы природы являлись бы проявлением единой силы, связанной с геометрическими свойствами пространства-времени»
.

Таким образом, современная физика не просто допускает идею многомерности пространства, но фактически базируется на ней в фундаментальных теориях микрочастиц и Великого объединения. Эта идея позволила эффективно преодолеть сложные теоретические затруднения и теперь приобретает статус серьёзного постулата»... Непосредственно теме сознания в Агни Йоге посвящена работа
. Для нашего исследования наиболее значимыми являются следующие постулаты Агни Йоги (6-12): 

«6. Космос многомерен; различные планы бытия созданы разными формами материи, отличающимися друг от друга структурой и уровнем вибраций. Чем тоньше структура той или иной формы материи, тем выше ее вибрационный уровень.

7. Человеческий организм, как и все мироздание, многомерен и содержит в своей структуре те же виды материи, которые присутствуют и в Космосе. Помимо физического тела в организме человека присутствуют невидимые обычным зрением тонкоматериальные и энергоинформационные субстраты, называемые тонкими телами. Тонкие тела способны служить оболочками, или носителями, сознания индивида на иных планах бытия.

8. Сознанию человека потенциально доступны все (за исключением двух наивысших) планы бытия. Взаимодействие сознания с высшими духовными планами может осуществляться при наличии у индивида способности приводить вибрационный уровень своего организма и сознания в соответствии с уровнем вибраций материи, образующей высшие планы бытия. С точки зрения авторов Живой Этики, сознание является точкой объединения различных планов бытия.

9. Измененные состояния сознания являются следствием его взаимодействия с другими планами бытия.

10. В основе наиболее продуктивных форм творческой деятельности (творческой интуиции, инсайда, озарения и других невербальных способов познания) лежит взаимодействие сознания индивида с высшими планами бытия.

11. Согласно учению Агни Йоги, сознание имеет энергоинформационную, тонкоматериальную природу. Мозг служит лишь инструментом деятельности сознания на физическом плане бытия; само сознание не является продуктом мозговой деятельности, несмотря на обусловленность его функций состоянием мозга во время земной жизни индивида.

12. Сознание способно продолжать разумное бытие после смерти физического тела. Состояние и творческие способности сознания в перерывах между воплощениями обусловливаются уровнем его развития, а также накопленной им кармой. Посмертное бытие индивидов с негативной кармой характеризуется моральными страданиями; для сознаний высокодуховных людей посмертное существование представляет собой сферу гармоничного и совершенного бытия при наличии возможностей практически неограниченного творчества»
.
Указанные постулаты полностью коррелируют с направлением исследований, опубликованных в материалах предыдущих конференций «Этика и наука Будущего»
 и самом журнале «Дельфис»
. Характерным направлением является такое: «История учит, что истины мистического эзотеризма могут быть переводимы на язык науки, обновляя жизнь и познавательные горизонты»
.

Современная наука уже к этому подошла, чтобы подтвердить тот факт, что: «Многомерность человеческой сущности и автономность тонких структур информационных тел только и позволяют достоверно объяснить все те необычные способности, которыми может обладать человек, а именно — интуицию, ясновидение, телепатию и телекинез, создание биоэнергетических двойников, так называемую «астральную проекцию»... 
Эти и многие другие загадочные явления необходимо рассматривать в неразрывной совокупности двух точек зрения: ортодоксальной научнойи эзотерической, то есть научных разработок и «паранаучных», соотносимых с наукой сверхчувственных реалий и восприятий. Такой подход связан с тем, что сегодня только работа на грани научного (разум) и паранаучного (сознание), смещение внимания на необычные и уникальные возможности человека, изучение энергоинформационного аспекта тех или иных проблем может сдвинуть с мёртвой точки наше познание природы и принести принципиально новые сведения об окружающем мире»
. 

«Как сказано в Учении Живой Этики, «земное и Надземное не могут быть в одних измерениях». И сейчас уже многие теоретики уверены, что концепция многомерности пространства имеет все шансы стать одним из краеугольных камней новой парадигмы науки о структуре мироздания. Это, в частности, как раз и выражено в теории многомерных (11-мерных) мембран (М-теории), которая явилась развитием теории суперструн»
.

Диалектика понятия сознания у мистиков и в современной физике. Рассмотрим позиции эзотерической философии и современных физических теорий совместно, находя общие и дополняющие друг друга особенности. «Жизнь Вселенной, как и жизнь человека, состоит из циклов. Вначале происходит сотворение миров, затем они живут и развиваются (этот период длится многие миллиарды лет), после чего исчезают. Исчезает всё, кроме Божественного Сознания, и в какой-то период времени существует только оно. Затем следует новое сотворение миров; всё повторяется, причём очередная Вселенная не похожа на предыдущие. Нынешняя Вселенная, кстати, находится в начале своего развития (это огорчение для тех, кто вдохновенно опасается скорого конца света). 

Процесс творения происходит следующим образом. Некоторая часть Божественного Сознания уплотняется так, что последовательно образует из себя все миры вплоть до материального. Другая часть Сознания рассеивается в сотворённой Вселенной, для последующего образования индивидуальных душ. Большая же часть Божественного Сознания остаётся неизменной и пребывает в высшей пространственной мерности. 

После сотворения Вселенной начинается процесс эволюции сознания. Вся Вселенная похожа на "поле для выращивания сознания". На планетах, подобных нашей родной Земле, рассеянная энергия Божественного Сознания оседает в виде сгустков в твёрдых породах, на их кристаллических решётках, образуя, таким образом, зачатки будущих душ - индивидуальные единицы сознания. Благодаря им камни обладают памятью»
.

Переход от трехмерности к четырехмерности хорошо проиллюстрирован в классической книге: «В действительности, математик Герман Минковский, а затем и Эйнштейн являлись сторонниками представления о времени как еще об одном измерении Вселенной, в некоторых отношениях весьма похожим на три пространственных измерения, в которые мы погружены. Хотя это и звучит на первый взгляд абстрактно, понятие времени как измерения на самом деле вполне конкретно. Когда мы хотим с кем-то встретиться, мы говорим, где «в пространстве» мы рассчитываем встретиться с ним – например, на 9 этаже здания на углу 53-й улицы и 7-й авеню. В этом описании содержатся три элемента информации (9 этаж, 53-я улица, 7-я авеню), описывающих конкретное место в трех пространственных измерениях Вселенной. Не менее важным, однако, является указание времени нашей встречи, например, в 3 часа пополудни. Эта часть информации говорит нам, где «во времени» состоится наша встреча. Следовательно, события описываются четырьмя элементами информации: тремя, указывающими расположение в пространстве, и одним, указывающим положение во времени. Подобные данные, как принято говорить, характеризуют положение события в пространстве и времени или, для краткости, в пространстве-времени. В этом смысле время представляет собой еще одно измерение»
. Теория 4-мерной физики развита в работе
. Здесь мы сталкиваемся  с том, что: «Будущая «периодическая система элементов знаний» может оказаться гораздо более многомерной, поскольку должна обслуживать все многообразие форм знаний в нашей быстро усложняющейся Картине Мира». И далее: «Однако последние полтора века Картина мира изменилась настолько, что «точность» классической Системы Знаний стала нерелевантной для новых масштабов реальности. Преодоление Необозримости расширяющейся Картины Мира потребовало Неточность с другим набором аксиом, при котором прежние стали узким частным случаем, а наиболее актуальные задачи стали концептуально обозримыми»
.  

Это подтверждается более древней точкой зрения: Цель эволюции индивидуального сознания - его слияние с бесконечным Божественным Сознанием, то есть возвращение к своему источнику, но уже не в качестве зачатка души, а в качестве совершенного сознания, подобного Божественному Сознанию.
 Чтобы сознание человека стало совершенным, требуются многие жизни и огромные усилия по его развитию. Достигнув состояния совершенства, сознание растворяется в бесконечном океане Божественного Сознания и больше не воплощается. Когда Вселенная подходит к концу своего существования, все миры со всем своим содержимым, начиная с материального, последовательно исчезают. Они превращаются в высшую энергию, которая поглощается Божественным Сознанием. Это происходит и с теми индивидуальными сознаниями, которые ещё не успели достичь состояния совершенства. 

Мистики древности заметили, что в течение жизни в теле сознание человека может как эволюционировать, так и деградировать. Большинство людей медленно эволюционирует. Эволюция может происходить сразу в двух направлениях. Сознание может расти - увеличивать свою "массу", т. е. количество энергии сознания; так сознание становится "сильней"». 

Энергоинформационный подход, который здесь ясно просматривается на наш взгляд хорошо иллюстрирован работой: «Из анналов исторических фактов мы знаем, что многие люди и без всяких приборов могут проникать далеко за преде​лы видимого и слышимого мира. С помощью так называемого «третьего глаза» человек может видеть физические тела на​сквозь. Это свойство зрения даётся только очень цельным и устремлённым натурам. Духовное видение отличается от фи​зического, потому, что оно происходит в энергоинформационном поле. 

Древняя мудрость - «Самого главного глазами не увидеть» - отражает истинную сущность человека земного, прикован​ного к своему материальному миру. И если он не выходит за его пределы - сущности остаются для него закрытыми. Скры​тые сущности доступны только духовному зрению»
.

Сознание и мозг. Позиция энергоинформационной теории /18/ о сознании: Сознание - это общая способность мыслить, а мышле​ние - попытка решить конкретную задачу.
 Если мы так подой​дем к делу, то обнаружим, что сознанием человек постигает мир, а мышлением, которое действительно обитает в мозге и имеет физиологическую основу, человек управляет своим организмом и повседневным поведением. Эти примерно так же, как нельзя путать способность ходить и ноги.

Вернемся к вопросу - где обитает сознание? Если суще​ствование сознания «в голове» поставлено под сомнение - где же его место?

Энергоинформационный человек вписан в энергоинформационное поле Земли и Вселенной. Всю информацию, существующую во Вселенной, мы имеем в себе, живем с ней. Она наша, и в то же время, мы еёчастица. Может быть, именно поэтому человек был назван «Микрокосмом». Не по причине его сложности и организации, а по причине мгновенного подключения ко всему необъятно​му запасу космической энергии и информации и фактического содержания всего этого запаса «в себе». Omnia mea mecum porto (лат. «Все свое ношу с собой») - древнейший афоризм, указываю​щий на самодостаточность Человека. Правда, уже в древнем Риме он утратил свой первоначальный смысл и в толковых словарях трактуется в материальном плане - человек имеет при себе все, что ему принадлежит. Но смысл здесь, прежде всего духовный. Все «свое» человек имеет в себе. Всю инфор​мацию, все богатства Вселенной. Извлечь ее и уразуметь каж​дый может столько, сколько дано ему по мыслям его и делам.

Процесс мышления - это результат взаимодействия ин​формационного поля Человека с информационными полями Вселенной и среды, в которой он живет. 

Под средой в данном случае понимается Земля, как среда обитания Человека и со​циум, в котором он живет. Еще в позапрошлом веке были про​ведены исследования, направленные на установление зависи​мости научных открытий от места их осуществления (среды). Оказалось, что в мощных информационных средах - крупных научных центрах, лабораториях, где работает много умных людей, число открытий гораздо выше и вероятность новых открытий также высокая. Тут скорее «умнеют» люди, раскры​ваются таланты, вырастают крупные ученые. Налицо эффект «подпитки» каждого отдельного ученного энергией общего ин​формационного поля.

Процесс мышления  рассматривается сегодня как взаи​модействие мозга с «банком данных», находящимся в инфор​мационных полях Земли и Вселенной. 

За это открытие в 1994 году была присуждена Нобелевс​кая премия английскому ученому Э. Эклесу. Он изучил механиз​мы взаимодействия человека с информационными полями. Выяснилось, что в нашем мозге нет сознания
. 

Мозг выполняет Функцию акцептора (захватчика мыслей), а не их продуцента (производителя). Он не мыслит самостоятельно, а воспринима​ет и обрабатывает чужие мысли, выдавая их за свои.

Мозг человека - это всего лишь приемник. Он напомина​ет телефонную станцию с системой реле, которые подключа​ют его к энергоинформационному полю Вселенной.

С генерированием простых мыслей мозг справляется самостоятельно: ему нет надобности обращаться в космичес​кий банк, чтобы решить вопрос - съесть яблоко сейчас или оставить на вечер. Но когда речь идет о действительно высо​ких продуктах мысли - гипотезах, теориях, концепциях - без участия информационного банка Вселенной не обойтись. Одно из доказательств - «озарение», которое в конце-концов наступает, если человек долго и упорно бьется над проблемой, посылая непрерывные и все более мощные запросы в информационный банк Вселенной...

Открытия Эклса подтверждают, что сознание не нахо​дится в мозге. Он - лишь «телефонная станция», которая под​ключает нас к энергоинформационному полю Вселенной
. 

Головной мозг устроен таким образом, что воспринима​ет жизненную энергию извне (вместе с нервными центрами человека (чакрами в восточной философии) и на ее основе генерирует свою психическую энергию. Без этого обмена головной мозг - нич​то. Психическая энергия - общий, конечный результат рабо​ты нашего головного мозга и всего организма в целом.

В начале 2001 года было опубликовано исследование, проведенное П. Фенвиком из Лондонского института психи​атрии и С.Парина из Центральной клиники Саутгемптона.  Учеными были получены неопровержимые доказательства того, что сознание человека не зависит от деятельности голов​ного мозга и продолжает жить, когда все процессы в мозге уже прекратились. По мнению ряда исследователей
, сознание челове​ка не является функцией мозга. А коль это так, говорит П. Фенвик, «сознание вполне может продолжать свое существование и после физической смерти тела».

«Когда мы исследуем мозг, - пишет С.Парина, - то ясно видим: клетки серого вещества по своему строению в принци​пе отличаются от остальных клеток организма. Они так же вырабатывают белок и другие химические вещества, но они не могут создавать субъективные мысли и образы, которые мы определяем как человеческое сознание. В конце концов, наш мозг нужен нам лишь в качестве приемника-преобразовате​ля. Он работает как своего рода «живой телевизор»: сначала воспринимает волны, которые в него попадают, а потом пре​образуют их в изображение и звук, из которых складываются целостные картины»
.
Разработаны многочисленные модели обмена энергией и информацией между мозгом и Вселенной. В главном сомне​ний нет, хотя многие важнейшие принципы остаются смутно угадываемыми. Так, например, не удалось пока выявить энер​гетический центр организма, найти «антенны», настроенные на энергетические каналы, понять механизмы взаимодей​ствия энергетических полей. Множество проектов, один фан​тастичнее другого, описаны в специальной литературе»
.

Место сознания в энергообмене. Энергетический обмен идет постоянно. Это возможно благодаря поглощению энергии извне, её переработке и усвоению в процессе жизнедеятельности. 

Одновременно может изменяться качество сознания, оно может становится более развитым, высокоорганизованным, совершенным, текучим, утончённым. Однако сознание человека, например впадающего в гнев, теряет свою "массу", прежние достижения и деградирует. 

Одним из источников энергии являются впечатления, получаемые в течение жизни. Энергия, которая содержится во впечатлениях, непосредственно усваивается сознанием, растущей душой. Каковы впечатления, таким и становится растущее сознание: если они грубые, сознание грубеет. Важным открытием мистиков было следующее: оказывается, качество впечатлений зависит не от того, что человек видит или слышит, а от того, как он это воспринимает и что из этого извлекает. А последнее зависит от состояния сознания. 

Мистики
обнаружили, что сознание развивает свои качества в определённой последовательности, а выработка одного качества иногда может занимать даже несколько жизней. 

В ряду воплощений этот процесс выглядит примерно так. Вначале человек является "учеником" и "исполнителем". На этом этапе он учится жить в материальном мире. При этом реальностью для него является только материальный план. Всё, что за его пределами, для него нереально, абстрактно. В конкретных жизненных ситуациях (не всегда приятных) человек развивает способность любить и сострадать, оттачивает свой ум, вырабатывает решительность. Приобретя самостоятельность и независимость, он начинает ощущать, что кроме материального существуют и другие планы мироздания. Религиозные истины для него становятся всё более реальными и обретают значимость. 

В конце концов (может быть, через много-много жизней) наступает этап, когда человек посвящает всего себя осознанному самосовершенствованию. Эзотерики
установили, что для этого не требуется изолировать себя от людей и прекратить социальную активность. Наоборот, они считают, что подобные крайности уводят человека в сторону от реальной жизни и не позволяют ему развить ряд необходимых качеств. 

Когда человек умирает, его сознание освобождается от тела и некоторое время пребывает в одном из пространств за пределами материального мира. Затем следует очередное воплощение. При этом сознание сохраняет все качества, которые были выработаны в течение прошлых жизней (например, развитый ум, волю, способность к бескорыстной любви или жадность, трусость, лень и т. п.). Однако ситуации, в которых происходило развитие этих качеств, стираются из памяти. Таким образом, память о прошлой жизни не осложняет очередную новую жизнь. 

Иногда человеку кажется, что некая разумная сила влияет на его жизнь, то, награждая, то наказывая. Но это не так. Человек конкретными действиями сам определяет, программирует своё будущее. Некоторые действия незамедлительно сказываются на судьбе, другие - через много лет, а есть и такие, которые влияют только на будущие жизни. 

Для мистиков ясно, что к действиям относится не только то, что человек совершает в материальном мире. Мысли, эмоции, желания, настроения являются особыми видами энергии. Когда сознание производит их, оно совершает действия в других пространственных мерностях. И эти поступки также влияют на внешний мир и на дальнейшую судьбу человека
. 

Мы полностью разделяем позицию Сократа: есть одно только благо — знание и одно только зло — невежество, а богатство и знатность приносят лишь дурное. Грешный человек - это невежественный человек по двум причинам. Во-первых, он не осознаёт всех отрицательных последствий своего поведения для себя самого. Во-вторых, он не умеет приводить в порядок те внутренние энергии (скорее всего даже не чувствует их), которые своим движением заставляют его совершать греховные поступки. 

Позиция психологии и гипотеза объединения эзотерической и современной физической многомерной картины мира. Автор книги «Психология искусства», великий российский психолог Л.С.Выготский считал (если его правильно прочитать!), что сознание человека – это некий театр, сцена, на которой живут и действуют люди, в нас запечатленные. 
И эта же идея существует в современно трансактном анализе. Согласно Эрику Берну в нас присутствует три человека, точнее очень много разных людей, но в каждом из них могут быть выделены три ипостаси «я»: «Родитель», «взрослый», «дитя». На наш взгляд, это аналог троицы. Той бессмертной индивидуальности, что переходит согласно древней традиции из воплощения в воплощение («Не умрем, но изменимся» - говорил Христос). Этому вопросу посвящена обширная литература приведем характерный пример, так в частности: «Джон Глидман в своем эссе «Ученые в поисках души» в «Сборнике научных статей» за июль 1982 года: «От Беркли до Парижа, от Лондона до Принстона известные ученые в таких разных частях, как нейрофизиология и квантовая физика, уже говорят не только за закрытыми дверьми, но и во всеуслышание, что верят, по крайней мере, в возможность бессмертного духа человека»
.

Среди этих ученых Глидман называет Карла Поппера, «самого знаменитого философа науки нашего века, создавшего ортодоксальную теорию научного объяснения, которой придерживаются большинство проводящих исследования ученых». Он постулировал «существование нематериального сознательного разума, влияющего на осязаемую материю». Знаменитый физиолог Чарльз Шеррингтон выдвигал те же предположения.

Что касается физиков, то некоторые из передовых представителей этой науки пришли к такому же выводу. В тридцатых годах в своей работе по квантовой механике Джон фон Нейман, «чей интеллект был велик», писал о нематериальном сознании, способном влиять на материю. «И только в начале шестидесятых один из величайших физиков нашего века, Юджин Уигнер, получивший в 1963 году Нобелевскую премию, смело и всенародно выдвинул ту теорию, которую последователи фон Неймана тайком обсуждали в лабораториях...»

В психологии одним из первых представление о сложной стратификации психического мира личности сформулировал Зигмунд Фрейд. До него сознание, как правило, воспринималось в качестве психической плоскости. Например, в модели В.Вундта сознание интерпретировалось как поле с концентрическими окружностями. В центре он помещал ясные и отчетливые представления сознания. На периферии – смутные и малоосознанные
.

Полагаем, что этот процесс увеличения «мерности» в том числе и сознания представлен и в семеричном составе (и сознании) человека. 

В квантовой модели сознания, важной специфической чертой, в отличие от квантовой механики, является возможность изменения степени дополнительности состояний сознания в отношении друг к другу
. 
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Рис.1. Эзотерическая схема человека.                 
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Рис.2. Гипотеза многомерности сознания.

Из книги «Семеричный состав человека»: 

«Человек состоит из семи видов  (или мерностей или тел по разным трактовкам) материи различной плотности. Из этих семи частей зрима только одна часть - наше физическое, плотное тело. Остальные шесть частей обычным физическим чувствам недоступны. Есть люди, так называемые ясновидящие, которые, в зависимости от степени своего духовного развития, видят одну или несколько из остальных частей»
. Каковы же эти части? 

Елена Ивановна Рерих в своих письмах сотрудникам /23/ пишет: «К семеричному подразделению (человека) я сделала малые добавления.

1. Физическое тело.

2. Эфирный двойник (называемый низшим астральным телом). Многие феномены на спиритических сеансах совершаются при помощи, именно, эфирного двойника медиума.

3. Прана - жизненный принцип, нераздельный от всех проявлений в Космосе.

4. Кама - животная душа (или высшее астральное тело, через которое проявляется желание в двух аспектах):

а) Кама-Манас - низший ум или интеллект.

б) Кама-Рупа - форма (субъективная форма ментальных и физических желаний и мыслей, или мыслитель в действии). |

5. Манас - самосознание или мыслитель (Высший Разум).

6. Буддхи - духовность, духовная душа - в отличие от человеческо-животной души - проводник, через который проявляется Атма.

7. Атма - Дух, или огненное начало, или энергия, разлитая во всем Космосе»
. Схематично, представленные мерности человека приведены на рис.1. 

На рис. 2 приведена гипотеза совмещения 7-ричной и 11-мерной картины мира (сознания). Это полностью находится в согласии (или по крайне мере не противоречит) концепции, выдвинутой в
: «Космическое Сознание у Блаватской так же соотносится с уровнями природной реальности. Иными словами, оно пребывает на всех семи основных космических планах бытия
. Однако, потенциально доступным для развитого человеческого сознания являются только четыре нижних плана
. Мы полагаем, что эту доступность надо понимать как в когнитивном, так и психо-вительном смыслах»
. И далее: «Философский язык Живот Этики – Агни Йоги, конечно, не лишен восточной терминологии и оригинальной стилистики по сравнению с теософией. Однако по многим своим параметрам он оказался проще и доступнее языка теософского текста ХIХ века. Так, в частности, теософская семиуровневая система онтологических паттернов космической реальности в Живой Этике трансформируется в более простую трехуровневую модель. Эти уровни реальности называются «Плотный мир», «Тонкий мир» и «Огненный мир»»
. Для нашей модели 11-мерного пространства аналогией плотного мира в нашей модели является первые 4-е принципа (три координы и время см. рис.2 – принципы 8,9,10 и 11 входящие в один). Аналог Тонкого мира (или души), это принципы 2.3.4 (в них уже не существует времени, как сказано в Агни Йоге). И действительно во снах (когда мы кратковременно выходим в него) мы его не осознаем. И «Огненный мир», это принципы 5,6,7 (рис.1). Это аналог Святой Троицы (Бессмертного Духа) или Монады.

Человек как многоступенчатая ракета Беспредельности. Таким образом, в юбилейный год полета в космос мы осознали, что бессмертная триада (принципы 5,6 и 7), образно говоря, идет в космос как ракета. То есть, представим человека (его принципы на рис.1) как ракету, уходящую в космос, после жизни. Нижняя четверица (принципы 1,2,3 и 4-е) как будто являют собой ступени, которые отделяются в первый день ухода (1-ый принцип), не позже 9-го дня ухода (2-ой принцип), не позже 40-го дня (3-ий принцип) и не позже года (4-ый принцип). Таким образом, образно можно представить человека как космический корабль, уходящий в бесконечность переходов между воплощениями, где низшие принципы выполняют роль ступеней обычного космического корабля отделяясь на первый день (физическое тело), не позже 9-го дня (эфирный двойник), не позже 40-го дня (астральное тело) и год (ментальное тело), выводя бессмертную триаду  в другие пространства бытия. И сами космонавты, выступающие на открытии конференции, сказали в преамбуле к своему докладу, что то, о чем они будут говорить им запрещалось говорить в течение последних десятков лет. И вот в этой статье как раз со всей откровенностью ставятся мировоззренческие вопросы, касающиеся каждого человека.

Современные психологические исследователи, подтверждают высказанную позицию /26/. И они утверждают, что «Наша карма – это наше сознание» /26/.

Рассмотрим более подробно генезис физической картины мира. Полагаем, что в физический мир входит его троичность (вернее четыре измерения, включая время). Работы Эйнштейна показали нам, что время может рассматриваться как еще одно измерение (измерение «будущее-прошлое»), что увеличивает общее число измерений до четырех (три пространственных и одно временное). Грин /15/ пишет: «Предположение о том, что наша Вселенная может иметь более трех пространственных измерений, может показаться бессмысленным, эксцентричным или мистическим. Однако в действительности оно является вполне реальным и тщательно обоснованным. Эта особенность Вселенной кажется столь фундаментальной и естественной, что обычно даже не упоминается. Тем не менее, в 1919 г. малоизвестный польский математик Теодор Калуца из Кенигсбергского университета дерзнул бросить вызов очевидному – он предположил, что в действительности Вселенная может иметь не три измерения, число измерений может быть больше. Иногда предположения, звучащие бессмысленно, таковыми и являются. Иногда они потрясают основы физики. Хотя потребовалось некоторое время на то, чтобы предположение Калуцы получило общее признание, оно привело к революции в формулировке физических законов. Отзвуки этого провидческого прозрения мы слышим до сих пор». Идею Кулуцы уточнил Клейн: «В статье, которую Калуца отправил Эйнштейну в 1919 г., он высказал удивительное предположение. Калуца утверждал, что пространственная структура Вселенной может содержать больше измерений, чем три известных нам из жизненного опыта. Как мы вскоре увидим, мотивом для столь радикальной гипотезы было то, что она позволяла построить элегантный и мощный аппарат, объединяющий общую теорию относительности Эйнштейна и теорию электромагнитного поля Максвелла в единую и однородную концептуальную систему. Но как это предложение может согласовываться с тем очевидным фактом, что мы видим в точности три пространственных измерения?»
 . Здесь нужно упомянуть еще одну аналогию, ведь в Агни Йоге сказано, что принципиальной разнице между очевидностью и действительностью: «Есть две правды: правда плотно​го мира, правда очевидности, и правда космическая, правда действительности. Обе одинаково убедитель​ны. Которую из них изберете, зависит от вас. Которую предпочтете, с тою и будете жить, и та будет звучать для вас единственной правдой. И к фокусу избранной правды будут притягиваться факты и доказательства, подтверждающие правильность избранного пути. Ибо мир вне вас – как воск мягкий для духа: видит он в нем то, что хочет. Кто хочет Света – Свет видит, кто хочет тьмы – тьму. И в то время, когда одни Светом Божьим Меня почитали и видели во Мне Свет, другие Меня вопрошали: «Не бес ли в тебе?», ибо светом или тьмою в себе познаем. Надо найти в себе мужество и всею силою духа обратиться к Свету. Ветхий человек в вас настойчиво и упорно будет тянуть сознание вспять. Два фокуса притяжения яро действовать будут: один к Свету, ко Мне, в будущее, другой вспять, в прошлое, к малому «я», не хотящему Света. И будете раздираемы промеж двух, пока не оставите себя – наследие прошлого, вет​хого человека в себе, которого надлежит преодолеть. Задача трудна необычайно, ибо силен и живуч ветхий человек в человеке. Это он заменяет действительность очевидностью плотного мира, это он побуждает види​мость считать единою реальностью. Но смертен он в вас, со смертью поставьте его лицом к лицу. Перед ли​цом смерти, когда рушится все, чем он живет и чем себя окружает. Правда действительности смотрит че​ловеку в глаза, разрушая мир преходящих иллюзий или указуя на невозможность его удержать. Возьмите его, ветхого в вас человека, с собою за пределы смерти и спросите его, чем же и как же думает жить он там, где не станет того, чем наполнен он ныне, чем терзает​ся, чем волнуется и к чему так яро привязан. С руше​нием всех плотных построений рушится и его царство с тем, чтобы оставить человека перед грудой обломков. Нет! Власти ему над собой не давайте зависать в руках безысходности, ибо мирок, созданный им, подлежит уничтожению и смерти»
. То и есть подтверждение эзотерическому знанию современных исследований. И далее /15/: «Ответ, который в неявной форме содержится в работе Калуцы, и который позднее был выражен в явном виде и уточнен шведским математиком Оскаром Клейном в 1926 г., состоит в том, что структура пространства нашей Вселенной может содержать как протяженные, так и свернутые измерения. Это значит, что в нашей Вселенной есть измерения, которые являются просторными, протяженными и легко доступными для наблюдения, подобно длине садового шланга, описанного в книге Б.Грина «Элегантная Вселенная»
. Однако, подобно циклическому измерению того же шланга, Вселенная может содержать и дополнительные пространственные измерения, которые туго скручены в ничтожно малой области – столь малой, что она не может быть обнаружена даже с помощью самого современного экспериментального оборудования»
. То есть полное подтверждение эзотерической доктрины о многомерности Вселенной (включая пространство и сознание).  И последняя цитата: «последние достижения показали, что перечисленные компоненты играют важную роль в теории струн, и что теория струн на самом деле является частью еще более грандиозного синтеза, который в настоящее время имеет (несколько мистическое) название М-теории»
. Действительно, этот заповеданный синтез еще предстоит сделать. Недаром Имя Учителя Рериха начиналось с буквы «М». «Осознание есть Синтез. Синтез есть обобщение процессов Бытия Видимого и Невидимого. Знание есть ограниченная ступень познания. Само познание явлено вне Времени и Пространства. Сознание растет Синтезом. Оно не может продвигаться узко. Движение сознания будет от центра захватывать новые круги. Закон Космоса незыблем, но просветлен мыслью и потому целесообразен»
. 

Выводы. Таким образом, в данной статье сводится воедино современная физическая картина мира (многомерность сознания) с древняя эзотерической доктриной. Решение этого внешнего противоречия пока является теоретическим и ждет проверки практикой. Хотя в приложении к сознанию это будет сделать крайне трудно. Но, тем не менее, гипотеза есть. Пусть это будет малым приближением в осмыслении великого понятия Сознания, которое ведет человечество в эволюцию. Ведь не даром сказано, что «Это есть ЕДИНАЯ ЖИЗНЬ, вечная, невидимая и, в то же время, вездесущая, без начала и конца, но периодичная в своих регулярных проявлениях, между которыми царствует мрак тайны Не-Бытия; несознательное, вместе с тем Абсолютное Сознание, непостижимая, тем не менее, единая самосущая Реальность; истинно, Хаос для чувств, Космос для разума. На эзотерическом языке ее единое абсолютное свойство, вечно непрекращающееся Движение, называется Великим Дыханием, и является непрестанным движением Вселенной в смысле беспредельного, вечносущего Пространства. То, что лишено движения не может быть Божественным. Но фактически и в действительности нет ничего абсолютно неподвижного во Вселенской Душе»
. И последнее: «Придет время, когда скрытые тайны природы и Высшее знание, находящееся ныне в обладании Великих Учителей, станут доступными массам. К этому ведут человечество те, кто идет впереди, непосредственно руководимые Владыками Света. И конечно, и прежде всего Сами Великие Учителя, время от времени приходящие на Землю и живущие среди людей. Цель их одна – дать людям знание, и притом так, чтобы они им не злоупотребили. Опасность этого злоупотребления велика. Могут уничтожить Землю. Потому путями непосредственного познавания Ведем лишь немногих избранных, проверенных и испытанных на протяжении тысячелетий совместной работы. Только им Доверяем и Будем давать через них»
. Постараемся быть достойными этого Знания и будем четко следовать этим Заветам.

Алексеева В.И.
Русский космизм:  природа и человек
Аннотация: В статье представлена авторская концепция русского космизма. Автор отмечает, что человек соразмерен космосу. Проекция человека в далёкое будущее связана с автотрофным типом питания.
Ключевые слова: русский космизм, космическая природа человека, подобие микрокосма и макрокосма
Религия, философия, наука в разные времена высказывали свои точки зрения на природу как таковую, на понимание ее человеком и обществом. В различных концепциях человек выглядел то рабом, то властелином внешнего мира, то игрушкой могущественных стихий, то мастером, вносящим в него заданные свойства. Русский космизм дает свой ответ на вопрос о том, какими должны быть отношения человека и природы.  Он пронизан глубинной интуицией единства мира и поисками форм того будущего единения, которое позволит человеку влиться в бесконечный мир материи и энергии в качестве его органической части. 

В русском космизме человек проективен, и об этом говорилось
. Он есть дитя активной эволюции, сознательно направляемой самим человеком, вернее, должен им стать. Достаточно вспомнить известное высказывание Н.Ф.Федорова о том, что наше тело должно быть нашим делом
. Концепция проективности безусловно относит нас к будущему, потому что сегодня… Сегодня мы не способны либо спроектировать себя самих, предположить такой образ человека, который не был бы ни рабом, ни властелином природы; либо не способны воплотить подобный проект в жизнь. Практические методы этого воплощения мы пока оставим в стороне – ни космизм, ни другие философские учения не предполагают подобной конкретики. А вот научиться мыслить по-новому возможно, обратив пристальное внимание на некоторые идеи космистов.

Основная идея заключается в том, что истинная, космическая природа человека находится в коренном противоречии с его феноменальным существованием. Противоположность характеристик и качеств Бога, космоса, Причины космоса с одной стороны и человека  с другой  ставила задачу выработки такой мировоззренческой доктрины, которая привела бы их в соответствие.  Человек и космос соразмерны, или должны быть соразмерны. Однако космос благ, вечен, самообновляем в своем материальном аспекте, безграничен в пространстве, вечен во времени, совершенен, обладает высшим творческим потенциалом в том смысле, что творит этот мир со всеми его характеристиками.

 Человек соразмерен космосу, и рано или поздно он должен достичь подобия самой Причине космоса (К.Э.Циолковский). Человек должен обрести качество  сверхпространственности - не то, чтобы занять  все пространство физического космоса,  но научиться свертывать пространство, мгновенно преодолевая его, или развить в себе свойство духа пребывать везде (Н.Ф.Федоров, А.В.Сухово-Кобылин). Концепция П.А.Флоренского о подобии микрокосма и макрокосма постулирует неисчерпаемость духовно-материального творческого потенциала того и другого, симметричность и обратимость: макрокосм вселенной продуцирует человека, человек–микрокосм продолжает вселенную. Их сущностные характеристики однородны при наличии единой природы того и другого. Человек как сокращенный конспект мира при своем развитии–разворачивании раскрывает в себе всю полноту космоса, совокупность его свойств. 

 Обычное для нас разделение природного и искусственного, технического, понимается в космизме совершенно иначе. Сумма создаваемых человеком артефактов не может войти в противоречие с физическим миром природы, и сама техносфера должна быть вписана в природный мир в качестве его составляющей. Техника выступает как частный случай разворачивания имманентных идей-функций – творческого потенциала человеческого организма (П.А.Флоренский), как становление полноорганности, то есть трансформации косного вещества окружающего мира в непосредственное продолжение биологических органов человека (Н.Ф.Федоров), как метод одухотворения человека, параллельный с физической трансформацией телесности на пути «легчания» (А.В.Сухово-Кобылин). 

 Тезис Флоренского  «…Человек и Природа взаимно подобны и внутренне едины»
 был  конкретизирован им в идее органопроекции. Органопроекцией мыслитель  считал уподобление технических изобретений естественным органам человека. Орудийная техника, инструментарий,  дом  предстают в качестве естественного продолжения организма, а органы человеческого тела – первообразами технических объектов. Удивительно схожие мысли выразил Сухово – Кобылин, считавший, что человеческий организм указывает на ряд аналогий между механизмом и организмом: телескоп и глаз, насос и сердце, струна и ухо, дудка и гортань, электрический кабель и спинной мозг, телеграф и мозг
. 

Идею параллелизма в развитии технического и биологического поддерживал А.В.Сухово-Кобылин. Становление человека-птицы, то есть человека будущего, философ представлял себе как единый технико–биологический процесс: уменьшение удельного веса тела человека (в частности, за счет увеличения объема легких) и внедрение технических средств перемещения в пространствах космоса.  Этими двумя взаимосвязанными путями человечество исходит в дух: тело в пределе достигает нулевого веса, то есть становится бесконечно протяженным, следовательно, везде присутствующим. Центр Всемира (мирового бытия) находится везде, и везде присутствующий человек как центр мира есть Бог, обретает характеристики Бога. С другой стороны, технические средства при бесконечном увеличении скорости передвижения практически уничтожают протяженность пространства, а прохождение по нулю пространства будет мгновенным. В борьбе двух экстремов, материи и духа, человек как венец творения проходит путь от материи к духу. В этом движении техническое изобретение точно так же, как в представлениях Флоренского, выступает не противоречащим природе средством достижения высших способностей и целей. 

Вернемся к Флоренскому. Существуют изначальные идеи-функции
, объективируемые организмом в виде телесных органов, а человеческим разумом в виде технических изобретений. Эти изобретения – рычаг, гладило, микроскоп - расширяют возможности биологических органов, воспроизводят их совокупность в  неорганической среде. В этой концепции нет противоречия «естественное – искусственное», но есть реальное противоречие «природное – произвольное», когда пока еще скрытая космическая природа человека не проявляет себя, а человеческое эго наполняет окружающий мир некосмическими формами деятельности.

Наша тема имеет еще один интересный аспект. Космисты задумывались над истоками разделенности мира природы и мира человека. Соответственно в их представлениях   прослеживаются две модели становления их единства. Первый, эволюционный, вариант предусматривает постепенное разворачивание человека и общества в природу, прорастание в ней, что характерно для Сухово-Кобылина, Флоренского, Циолковского. Хаос преобразуется в порядок, разобщенность сменяется интеграцией, устанавливается целостность природно-антропологического бытия. 

 Второй  вариант (Федоров) предполагает наличие исходной несостоявшейся гармонии между природой и человеком и будущей саморегуляции природы при посредстве осознавшего свои космические задачи человечества.  В результате грехопадения человека накопилась масса искажений в жизни природы,  общества и даже космического пространства.  Закон умирания живого, смены поколений трактуется как им не как извечная природная данность, а как перерыв постепенности, как искажение цельности человека, и подлежит трансформации. Земля представляет собой уединенный остров потому, что сознание не раскрыло и не установило разумной связи между ней и тем миром, от которого она произошла и которого представляет обломок. Задача человека внести единство  в природный мир косной материи, который подчиняется человеческому духу. От его совершенства либо несовершенства непосредственно зависит качество макромира, всей косной природы. То есть некогда единый божественно-природно-человеский мир распался, частным результатом чего явилось отделение обломка материальной среды этого мира, планеты Земля. Не достроены энергетические связи Земли с другими планетами и центром Солнечной системы, с другими мирами. 

 Зачатки органического мира выделились в особое самостоятельное царство. Органический мир до сих пор выступает как   сумма несостоявшихся органов человека, которые превратились в особые формы и существа.  Способность растений строить свои органы из неорганического вещества является способностью, которой мог бы обладать человек. Единое «человек – органический мир» распалось или не состоялось и до сих пор представляет собой систему взаимосвязанных, взаимозависимых, но физически отделенных друг от друга существ и форм. В частности, животное царство предстает суммой множества отдельных органов, наделенных зачатками сознания, а потому имеет искалеченное существование -  явление, названное  Федоровым  извращением мира в природу. Это извращение имеет несколько следствий: последовательное существование поколений людей вместо сосуществования бессмертных личностей; смертность вместо бессмертия; разделение труда в обществе (люди–мозги и люди–орудия) вместо универсального полноорганного  человека, обладающего знанием и способностью к  активному правильному действию. В эту концепцию вписывается и научно–техническая составляющая как природная способность к производству любых индивидуальных или коллективных органов, индивидуальных и планетарных технических средств и сред.

Итак, природа как стихийная, неуправляемая и враждебная  среда выступает извращением образа Божия. Привести ее в соответствие с замыслами Творца, завершить бессознательный период существования, осознать свою роль как проводника этих замыслов – смысл существования человека в христианстве. Наука и техническое строительство являются средствами  саморазвития природы, достигающей полного сознания и управления собой. Искусственное и естественное понимались Федоровым соответственно как преходящее и вечное, слепое и разумное, неистинное – человеческое и истинное – божественное. Искусственным в человеке является искажение природы: технические средства, используемые во зло,  нажива, вредная для здоровья организация городской жизни. Естественно то, что творит в нас сама природа, а не человеческое эго. Философ утверждал: между человеком и природой нет противоположности, но наличествует временное разъединение, преодоление которого  является  самой насущной задачей. 

Важным аспектом нашей темы является такая  характеристика человека,  как бессмертие. Вечность космоса задает свойство бессмертия  и человеку, так должна реализоваться полнота его бытия. В одной из работ К.Э.Циолковский  говорит о двух противоположных способах освоения человеком космической действительности. В первом человек биологически преобразится так, что станет истинным, как бы прирожденным жителем космоса. Это вариант,  когда параметры космической среды останутся естественными, каковы они сегодня.   Человек же преобразится, например, обретет или разовьет способности жизни в ныне чуждой для него среде и перемещения в пространстве (предположительно левитация, телекинез и пр.). Второй вариант противоположен: человек сохраняет свой биологический облик, но трансформирует космическую среду, делая ее в значительной мере планетоподобной, например, наполняя пространство атмосферой для дыхания
. Обратимся к первому варианту, к идее К.Э.Циолковского о бессмертном, биологически самообновляемом человеке, или животном космоса. Тем более, что этой идее он уделил много внимания, даже посвятил специальную статью «Животное космоса»
.

Животное космоса – разумное существо с автотрофным типом питания, могущее существовать в любой среде,  в вакууме космического пространства. Это проекция человека в отдаленное будущее. «Представим себе совершенно изолированное особенное животное. В него не проникают ни газы, ни жидкости, ни другие вещества. Из него также они не могут и удалиться. Животное пронизывается только лучами света. Встречая тут хлорофилл, растворенный в крови углекислый газ и другие продукты распада тканей животного, они разлагают их, соединяют и в результате дают: кислород, крахмал, сахар, разные азотистые и другие питательные материалы.

Таким образом, наше животное получает все необходимое для жизни. Пища (подразумевается то, что образовано в теле действием солнечных лучей) и кислород претворяются в ткани животного. Но последние опять разлагаются на углекислый газ и другие продукты распада (мочевину, аммиак и проч.). Пусть все эти отбросы не выкидываются наружу, а поступают в кровь и остаются в организме. Солнечные лучи опять относятся к ним, как в растениях к газообразному и жидкому удобрению, т.е. преобразовывают их в кислород и питательные вещества, которые пополняют убыль непрерывно работающих частей тела: мозга, мускулов и проч. Этот круговорот совершается вечно, пока самое животное не будет разрушено.

Что такое существо возможно, видим из следующего. Вообразим кварцевый (или стеклянный) прозрачный шар, пронизываемый лучами солнца. В нем немного почвы, воды, газов, растений и животных. Одним словом, это подобие громадного Земного шара, только в крохотном виде. Как в нем, так и на какой-нибудь планете определенное изолированное количество материи. Как в том, так и в другой совершается один и тот же известный круговорот вещества. Наш стеклянный шар и представляет подобие гипотетического существа, обходящегося неизменным количеством материи и вечно живущего. <> Оно живет только солнечными лучами, не изменяется в массе, но продолжает мыслить и жить как смертное или бессмертное существо.

Колыбель таких существ, конечно, планета, подобная земле, т.е. с атмосферой и океанами из каких-либо газов и жидкостей. Но такое сформированное существо уже может обитать и в пустоте, в эфире, даже без тяжести, лишь была бы лучистая энергия
. 

Довольно прозаическое описание содержит в себе идею высокоразвитого человеческого существа, столь органично вписанного в окружающую среду, что оно не ущемляет ничьих прав на жизнь. Что может быть совершеннее существа, непосредственно питающегося солнечным светом? Оно  совмещает в себе свойства растительного и животного организма, прежде всего имеет хлорофилл для преобразования лучистой энергии солнца в  белок, строительный материал телесной части человеческого существа.  Почему Циолковский часто называл космического человека будущего животным космоса? Это определение подчеркивало не интеллектуальный или нравственный статус, который будет безусловно выше нынешнего. Оно акцентировало внимание на биологии и физиологии человека будущего. Оно показывало, каким образом можно обеспечить материальное бессмертие, не выходя за рамки знаний естественных наук о строении живого, а также о круговороте вещества и энергии в природе.

 Все, что требовалось, это синтезировать свойства растения и животного в одном организме. Идея эта чрезвычайно важна. Она должна была превратить человека из хищника – потребителя животного белка в существо, дружественное как растениям, так и животным. Человек как царь природы именно в этом смысле должен был разорвать сложившиеся испокон века цепи питания, то есть ту практику поедания живого живым, которую мы принимаем за должное, за естественный закон. 

Согласно Д.Л.Андрееву, задача, которая стоит перед каждым человеком и человечеством – вернуться в лоно природы, войти в жизнь стихий и управляющих ими высших сил – стихиалей - не как разрушителю или научному исследователю, но как сыну, долго скитавшемуся на чужбине и наконец вернувшемуся в отчий дом. Одна из глав книги «Роза Мира» называется «Отношение к животному царству». Ее значение для понимания ответственности человека перед судьбами животных трудно переоценить. 

Он сформулировал принцип нравственного долга человека перед животными: «…начиная со ступени человека, долг существа по отношению к ниже стоящим возрастает по мере восхождения его по дальнейшим ступеням»
.Осуждая болезненное умерщвление животных, питание мясом, охоту и рыбалку в качестве спорта, он высказал уверенность в том, что вскоре человеческая цивилизация сможет обходиться без натуральных мехов и мясной пищи. Вот программа социальных действий на перспективу. 1. Запрет убийства животных для каких бы то ни было промышленных или научно-исследовательских целей. 2. Резкое ограничение их убоя в целях питания. 3. Выделение обширных заповедников во всех странах для жизни в привычных условиях тех животных, которые еще не приручены. 4. Свободное существование – и среди природы, и в населенных пунктах – давно одомашненных и новых прирученных видов. 5. Планирование работы зоопедагогических учреждений во всемирном масштабе, перевод этого труда на высшую ступень, изучение проблем, связанных с обогащением высших животных даром речи. 6. Особо внимательное изучение проблем, связанных с искусственным ослаблением в животных хищного начала. «Так будет возрастать этот творческий труд совершенствования зверей – труд бескорыстный, вдохновляемый не нашими узкими материальными интересами, а чувством вины и чувством любви. Возрастающей любви, слишком широкой, чтобы замкнуться в рамках человечества. Любви, которая сумеет разрешить проблемы, кажущиеся неразрешимыми теперь; например: где же разместятся все эти животные, если человек прекратит их массовое убийство?»
. Наступит вечный союз между просветленным человечеством и просветленным царством животных. Взаимная польза и обогащение – как обращение сил природы на службу человеку, так и обращение сил человека на духовную пользу природы – станет содержанием этого союза. 

Действительно, все вопросы подобного типа, которые экстраполируют старые мыслительные шаблоны («снег зимой убрать невозможно», «все болезни от старости») в новые ситуации, нелогичны и нелепы. Количество связей между вещами в иерархии или системе вещей не поддается никакому описанию, оно неисчислимо. Согласно диалектической парадигме космизма изменение всего лишь одного фактора в системе влияет на всю систему. И сейчас не столь важно, найдет ли решение этого вопроса человек или его предложит жизнь в виде каких-то подсказок, ситуаций, возможностей. В конце главы Андреев нарисовал картину будущего братства между людьми и животными, которое принесет радость всем ее участникам: «Это будет. Это – провидение великих пророков, знавших сердце человечества. Не в вольерах, даже не в заповедниках, а просто в наших городах, парках, рощах, лугах, не страшась человека, а ласкаясь к нему и с ним играя, работая с ним вместе над совершенствованием природной и культурной среды и над развитием собственного существа, будут обитать потомки современных зайцев и тапиров, леопардов и белок, медведей и воронов, жирафов и ящериц. Изобилие средств к жизни уже в следующем столетии достигнет размеров, кажущихся почти невероятными, и питание этих милых, мирных, ласковых и высокоразумных существ не будет составлять никакой проблемы. И придут поколения, которые будут с содроганием узнавать из книг, что не так еще давно человек не только питался трупами умерщвляемых им животных, но и находил удовольствие в подлом их подкарауливании и хладнокровном убийстве». 

В структуре трансфизического космоса Андреева животный мир также занимает значительное место и пересекается с мирами людей и высших существ, однако рассмотрение этой парадигмы выходит за рамки данной статьи.

Баранцев Р.Г.
Смысл жизни – вклад в культурное наследие
Аннотация: Автор статьи размышляет о смысле человеческой жизни и  соглашается с определением культуры как целостности, объединяющей достижения науки, искусства и религии.
Ключевые слова: понятие смысла, смысл жизни, синтез науки, искусства и религии.
Понятию смысла (и особенно смысла жизни) посвящено множество работ
. Но определить его строго оказалось чрезвычайно трудно. Ю.А.Шрейдер, например, предлагает так: «Смысл феномена – это внеположенная ему сущность, о которой он призван свидетельствовать»
. А В.И.Смирнов, апофатически отстраняя такие термины как мысль, знание, ценность, значение, бытие, сущее, решается на следующий катафатический вариант: «Смысл есть обстоятельство позволительного вхождения знания в со-знание»
. В.В.Налимов рассматривает смысл как интуитивную компоненту сознания, наряду с текстом (рацио) и языком (эмоцио)
. В поисках смысла можно видеть потребность в постижении целостности.

Выступая однажды перед земляками в Вятском госуниверситете, я говорил, что смысл человеческой жизни состоит в максимальном осуществлении личности, в реализации того, что заложено в человеке природой
. Создатель заботится о всех, но каждый ли человек нужен для культурного наследия? Хочется думать, что культура наполняется только добрыми деяниями. Однако на земном уровне добро сопутствует со злом, встречаясь с ним в душе каждого человека, наделённого свободой выбора. И Божество спускается в человеческую юдоль, чтобы помочь человеку достичь божественной сферы путём постепенного уподобления. В троическом космосе дьявол уже не имеет подобающего пристанища, так что «зло есть “privationboni”. Эта классическая формула лишает его абсолютного бытия и превращает в какую-то тень, обладающую лишь относительным, зависимым от света бытием. Добро, напротив, наделяется позитивностью и субстанцией»
. 

Осуществление Замысла становится возможным на уровне ноосферы, куда человечеству предстоит подниматься согласно предсказанию В.И.Вернадского. «Познавая, наш разум не наблюдает, он формирует действительность… Мысль – самая мощная сила», - писал Вернадский
. Через активность проявляется внутренняя способность материи к саморазвитию. Любопытно, что о творческой способности сознания писал и Ленин, указав, что «сознание человека не только отражает объективный мир, но и творит его»
. Не удивительно, что это место послужило предметом изощрённой и мучительной спекуляции со стороны философов, заинтересованных в материалистической трактовке такой фразы (см., например следующую статью
).


Современный петербургский писатель замечает, что «Человеческая жизнь ослепительна лишь в первой её части. Затем всё более настигают страхи  и понимание трагизма бытия»
. Мысленно отвечая, говорю, что страхи меня не берут, но понимание действительно настигает. Трагизм бытия есть уже в том, что оно остаётся незавершённым, недоопределённым, оно продолжает становиться, и человек – активный участник этого процесса. М.К.Мамардашвили, провозглашая онтологический принцип неполноты бытия
, вероятно имел в виду, что мир постепенно становится действительностью в ходе осмысления его человеком. Полнота нуждается в асимптотическом подходе. Живое не может быть абсолютно полным.

Остросюжетные события, доминируя локально, сами по себе с течением времени обычно утрачивают значение. Длительное влияние оказывают лишь глубинные процессы. Масштабная инвариантность коррелирует тут с культурной ценностью
. Сама культура есть целостность, объединяющая достижения науки, искусства и религии
. Синтез этих ветвей, реализованный в творчестве Рерихов
, осуществлял также Гёте - натуралист, поэт, философ. В России аналогичной фигурой был Ломоносов. Или Достоевский, о котором В.С.Соловьёв писал: «Будучи религиозным человеком, он был вместе с тем вполне свободным мыслителем и могучим художником. Эти три стороны, эти три высшие дела не разграничивались у него между собою и не исключали друг друга, а входили нераздельно во всю его деятельность. В своих убеждениях он никогда не отделял истину от добра и красоты, в своём художественном творчестве он никогда не ставил красоту отдельно от добра и истины. И он был прав, потому что эти три живут только своим союзом. Добро, отделённое от истины и красоты, есть только неопределённое чувство, бессильный порыв, истина отвлечённая есть пустое слово, а красота без добра и истины есть кумир. Для Достоевского же это были только три неразлучные вида одной безусловной идеи»
.

«Нам не дано предугадать, как наше слово отзовётся». Память культуры избирательна. Но если история, определяя рейтинг людей, народов, государств, учитывает  степень их актуализации, то, реализуя наш потенциал, мы тем самым вносим нужный вклад в культурное наследие, раскрывая при этом смысл самой жизни.

Лисовский С.Ю.
Матерь Мира и Женское начало 
в литературно-философском наследии семьи Рерихов
Аннотация: В статье идёт речь о многогранной творчнеской деятельсти семьи Рерихов и о выдвижении в грядущей эпохе Женского Начала как начала Ведущего. 
Ключевые слова: Матерь Мира, Женское Начало, космическое творчество
Уже традиционно, в первой декаде февраля, в гостеприимных стенах Университета Культуры, собирается, - ставшая уже международной,- конференция, посвященная наследию семьи Рерихов и научно-философскому учению – «Живая Этика».
Невозможно переоценить масштаб творческой деятельности каждого из членов этой выдающейся «четверки» и то влияние, которое Рерихи оказывали  на философию, науку, искусство, религию и культуру 20 века;  те, воистину, титанические усилия каждого из них по сближению и взаимопониманию народов, взаимопроникновению культур и верований, сохранению памятников исторического наследия и, привнесению в нашу жизнь того «Очистительного Света», без которого не может успешно развиваться и совершенствоваться   эволюция человечества.

Отсвет пламенного Служения Рерихов наполняет сердца и вдохновляет на бескорыстное служение не только их современников, но, и еще в большей мере, - Сотрудников Общего Блага в нашем 21 веке, а, также будет не менее актуален и в веке грядущем, когда Идеи и Энергии, заложенные Рерихами, обретут свое законное воплощение. Каждый из членов этой Великой Семьи оставил глубокий след в истории развития нашей планеты.

Николай Константинович Рерих – выдающийся художник, философ, путешественник,  общественный деятель.  Автор более 7 тысяч картин, большинство из которых украшают экспозиции музеев мира;  участник десятков археологических экспедиций;  Автор многочисленных  статей и публикаций;  Более ста институтов, академий и культурных учреждений избрали его своим почетным и действительным членом; глава художественных объединений: «Мир искусства», «Сor Ardens», «Corona Mundi», «Института Объединенных искусств», Музея им.  Н. К. Рериха в Нью-Йорке.

Предчувствуя неизбежность Второй Мировой войны Н. К. Рерих создает знаменитый «Пакт Рериха», призванный защитить культурные ценности планеты  во время вооруженных конфликтов. 

Без сомнения, Николая Рериха можно назвать одним из выдающихся просветителей и гуманистов 20 века. 

Младший из сыновей – Святослав Рерих – обладая огромным художественным дарованием и, во многом, «пошел по стопам» своего великого отца. Если  степень таланта своего мужа Е. И.  Рерих  сравнивала с  масштабом творчества Леонардо, то работы сына во многом напоминали ей дар Тициана. Талант живописца рано обнаружился и всячески поощрялся в семье художника, совершенствовался в Лондонской Королевской академии искусств, затем в Колумбийском и Гарвардском университетах. Широкий круг многосторонних интересов Святослава Николаевича поражает: это  живопись, архитектура, химия, ботаника,  астрономия, философия, искусствоведение, но, воистину, всеобщее признание младший из сыновей Рериха получил как  художник и общественный деятель.

Красота во всех ее проявлениях и ее роль в эволюционном развитии человечества составляют  незыблемую основу философско-этических взглядов Святослава Рериха.

Юрий Николаевич Рерих – старший сын, мирового масштаба востоковед, лингвист, филолог, искусствовед, этнограф. Получил блестящее образование. Окончил несколько отделений Лондонского и Гарвардского университетов, школу восточных языков в Сорбонне.

В 20-летнем возрасте, вместе с родителями, прошел Трансгималайскую экспедицию в качестве переводчика и военного руководителя. Знал в совершенстве десятки языков, мог понимать почти все языки мира. Несколько лет был директором Гималайского Института научных исследований «Урусвати» в долине Кулу.

Юрий Рерих – единственный из всей семьи добился возвращения на Родину, где создал и возглавил сектор истории, философии и религии Индии в Институте Востоковедения АНСССР в Москве.

По своему характеру и складу мышления старший сын  больше походил на маму и, если мужчины составляли высший аспект деятельности и творчества семьи – то внутренним ядром была, безусловно, - Елена Ивановна Рерих – мать, мена, «Другиня»- как любил называть ее Николай Константинович. Многие картины великого художника написаны на сюжеты, увиденные и рассказанные его подругой и, достойны по праву, быть подписаны двумя именами – мужским и женским.

Во всех делах и начинаниях Елена Ивановна поддерживает и вдохновляет своего выдающегося мужа: это и создание картин, участие в общественной жизни, прохождение, наравне с мужчинами, труднейших экспедиций.

Сегодня издано огромное литературно-философское наследие Е. И. Рерих. Среди работ: «Основы буддизма» под псевдонимом И. Рокотова, «Знамя Преподобного Сергия» - И. Яровская, сборник «Криптограммы Востока» - Ж. Сент-Илер.

Благодаря талантливому переводу Елены Рерих, русские читатели ознакомились с глубочайшим философским трудом 19 века – «Тайной доктриной» - основательницы Теософского общества – Елены Петровны Блаватской.  «Тайная Доктрина»  «Живая Этика»- две половинки единого Учения, написанного в тесном сотрудничестве с Великими Учителями Востока.

Особое место в творчестве Елены Ивановны занимает  огромная переписка с последователями Агни Йоги. Ежедневно, по нескольку часов, она отвечает на сложнейшие вопросы бытия корреспондентам, территориально разбросанным по всему земному шару, но объединенным единым стремлением к Общему Благу. Многочисленные тома этой переписки продолжают публиковаться и по сию пору, как в России, так и за рбежом.

Каждодневный труд по записям наставлений Учителя, из наиболее значимых фрагментов, которых собиралась «мозаика» « Агни Йоги» - все это составляло ритм жизни Елены Рерих, но даже на это главное! Уникальность опыта «Матери Агни Йоги» еще и в том, что находясь в самом «водовороте жизни», она должна была «ощутить Небо и Землю»; проходя через колоссальное духовное напряжение приема Лучей Космических Иерархов и связанные с ними, порой, невыносимые страдания по преображению всех энергетических центров, - Елена Ивановна впервые, в физическом теле. Прошла Великий Путь формирования Человека Грядущего.

 Следуя по стопам Непрерывного Восхождения, ступени которого столь щедро описаны на страницах Живой Этики, - каждый устремленный последователь может существенно ускорить эволюцию своего духовного совершенствования.

На страницах Агни Йоги можно проследить рождение трех новых понятий: - это осознание и применение Психической энергии, утверждение основ Общины и Кооперации;  установление Равновесия и выдвижение в грядущей эпохе Женского Начала, как начала Ведущего.

Много непониманий нагромождалось столетиями вокруг понятия о Двух Началах. Из писем Е.И.Рерих к А.И.Клизовскому: «Женщина, которая есть олицетворений  самопожертвования и вечного даяния на пути тяжкой эволюции человечества, в неискаженных религиях ставилась очень высоко. В древнем Египте, при храмах, были верховные жрицы, передававшие веления Богов и Богинь Иерофантам. Будда высоко ставил женщину и утверждал, что женщина, наравне с мужчиной, может достичь высших степеней Архатсва. Также истинный Зароастр высоко ставил женское начало, и в Его Заветах можно найти замечательные намеки о значении женского начала. Так, и посейчас, самый священный ритуал брамин не может совершить без своей жены»
.

Из писем Елены Рерих: «…Вершина Бытия не может быть без женского начала. Человечество должно осознать великий космический Закон – закон величия и равноценности двух начал – как основу бытия. Знающий Закон Бытия может утверждать, что признание двух начал есть основание Космоса. Космическое творчество может проявляться только в двух Началах. В своем потенциале Женское начало содержит те же огни, что и Мужское. В женщине горит тот же огонь духа, та же монада, что и в мужчине. Женщина обладает всеми космическими энергиями, и в большей степени именно творческой энергией. И психический аппарат женщины утонченнее мужского. Вот почему в древнем Египте верховные жрицы Изиды передавали веления Богине Иерофантам, а не наоборот. Также и полеты в дальние  миры есть прерогатива женщины. Зная силу женщин, князь тьмы для проведения плана своего, прежде всего, задумал унизить носительницу высшей энергии. Для достижения своей цели  стать полным и единственным владыкою Земли главные усилия Люцифера были обращены на унижение женщины. Он знал, что с унижением женщины неизбежно должно наступить огрубение и вырождение человечества…»
 
О космическом равновесии Начал. «Преобладание одного Начала над другим породило неуравновешенность и разрушение, наблюдаемые сейчас во всей жизни»
,- утверждала Е.И.Рерих в письме от 7 октября 1930 года. «Даже древнейшее понимание излагало космические законы как устремление двуеродным огнем. Указания в старинных записях о явлении двух Начал также основано на знании полярности в каждой энергии. Космическое творчество может проявляться только в двух Началах»
. Американским сотрудникам  3 марта 1930 г. Е.И.Рерих писала: «Поговорка «у великой матери великий сын» имеет глубокое научное основание. Ибо сын часто больше заимствует от матери, и обратно, дочери – наследницы отцовских сил. Велика справедливость Космическая! Унижая женщину, мужчина унизил себя! В этом нужно искать объяснение скудости проявления мужского гения в наши дни.  Разве возможны были бы все сейчас творимые ужасы и преступления, если бы оба Начала были уравновешены? Да, в руках женщины сейчас спасение человечества и планеты. Женщина должна осознать свое значение, свою великую миссию Матери Мира и в полной ответственности готовиться стать не только сотрудницей мужчины, но его вдохновительницей и истинной матерью»
. 

«Сейчас настала Великая Эпоха Женщины. Именно женщине предстоит  совершить подвиг двойной – поднять себя и поднять своего вечного спутника, мужчину. Все Силы Небесные ждут этого подвига. Звезда Матери Мира  указала наступление Великого Срока. Все писания свидетельствуют о том, что женщина сотрет главу Змия. Пусть сердце женщины воспламенится самоотверженным подвигом и мужественно и бесстрашно пусть подымет она сверкающий, но разящий Меч Духа»
. 
«Каждый Владыка имеет свою ноту. Эпоха Майтрейи утверждает женщину. Ведь явление Майтрейи связано с утверждением Матери Мира  в прошлом, в настоящем  и будущем»
. 
В письме от 13.08.1938 г. к С.Н.Рудинскому Е.И.Рерих отмечала: «На Востоке великое Женское Начало в Космосе называют Матерью Мира. Каждый народ  чтит Матерь-Природу и даже Матерь-Землю. Материя Люцида, или Небесная Дева, как ее называли средневековые алхимики, облекает своим сиянием все формы Мира Высшего. Без Материи Люциды ничего не могло бы иметь проявления, потому ее и называют Матерью Мира. Все космические великие принципы имеют свои  символы и  свои олицетворения в проявленных Высоких Духах. Так существует Высокий Дух Женского Начала и не нашей земной эволюции, который пребывает на вершинах земной Иерархии Светлых сил. С этим Духом  связаны облики всех  женственных Божеств, как Лакшми, Дурга, Изида, Астарта, Дуккар и прочие, хотя Дух этот уже не проявлялся в упомянутых образах, но лишь посылал свой Луч, чтобы сопутствовать своей Заместительнице на тернистом пути служения человечеству. Много тайн в Мире»
.

В письме 7.05.1939 г. к Ф.С.Баруну Е.И.Рерих подчёркивала: «Так и Сергий Радонежский особенно почитал Матерь Божью и в силу этого удостоился Видения Её»
.

Из письма Е.И.Рерих к Е.А.Зильсберсдорфу от 18.06.1935 г.: «Матерь Мира, или Матерь нашей планеты, истинно, есть та Высокая Индивидуальность, духовные энергии которой участвовали при насыщении нашей планеты, при зарождении на ней жизни, начиная от жизни растительного царства»
.
«Матерь Мира скрывает Имя Свое. Матерь Мира скрывает Лик Свой. Матерь Мира  общая Владыкам, не символ, но великое явление Женского Начала, представляющего духовную Матерь Христа и Будды, та, которая учила и рукоположила  Их на подвиг.  С давних пор Матерь посылает на подвиг. По истории человечества Ее Рука проводит неразрывную нить. При Синае голос Ее звучал. Образ Кали был принимаем, основа Изиды и Истар. После  Атлантиды, когда Люцифер нанес удар культу Духа, Матерь Мира начала новую нить. После Атлантиды Матерь Мира сокрыла Лик Свой и запретила произносить Имя, пока не пробьет час Светил»
.

Путями духа. «Матерь Мира, рассматриваемая в Ее Космическом Аспекте, есть Мулапракрити, все в себя вмещающая, все в себе зарождающая. Но в земном отражении она есть Великий Дух Женского Начала. Высокая Индивидуальность, духовные энергии которой участвовали при насыщении нашей планеты при зарождении на ней жизни, начиная от жизни растительного царства»
.
«В Мире Огненном Женское Начало в великом почитании, ибо  женщина есть олицетворение Самопожертвования и вечного Даяния на пути тяжкой эволюции человечества. «Женщина шла путем  подвига» - так сказано Великим Владыкой. Не Забудем, что во главе Иерархии Света нашей планеты стоит Матерь Мира…»
.

«Отчего женщины часто пробуждаются для Тонкого Мира? Потому что работа сердца гораздо тоньше, и тем трансцедентальность   является облегченной. Именно, Эпоха Матери Мира основана на осознании сердца. Именно, только женщина может решить проблему двух миров. Так можно призывать женщину к пониманию сердцем. Это будет, прежде всего, полезно еще и тем, что качество сердца вечно. Уже много разных подвигов среди женщин, но теперь вместо костра женщине дано пламя сердца. Не забудем, что при каждом важном достижении необходимо женское начало  как основа и сущность»
.
Перу Е. И. Рерих принадлежат Великие Гимны Матери:

«Владычица, Я Тебя возвещаю как Великую Сотрудницу Космического Разума.

 Владычица, поверх всех сил космических Ты несешь в себе,  то сокровенное зерно, которое придает жизнь сияющую. 

Владычица, утверждающая все явления Разума, Ты – Дательница радости  космического творчества.
Владычица украсит край, устремленный творческим огнем.                            
Владычица мысли  и Водворяющая жизнь, Тебе являем сияние Нашего луча. 
Матерь, Владыками чтимая, Мы несем в сердце огонь Твоей Любви.                       

 В Твоем сердце живет луч дающий. 

 В Твоем сердце зарождается  жизнь…»

«Спросят: «Почему этот век называется Веком Матери Мира?»  Истинно, так должен он именоваться. Женщина принесет великую помощь, не только внося просвещение, но и утверждая равновесие…»
.

«Радж-Раджесвари, всемогущая Матерь. Тебе поет индус древности и индус наших дней. Тебе женщины приносят цветы и у ног Твоих освящают плоды, укрепляя ими очаг дома. И, помянув изображение Твое, его опускают в воду, дабы ничье не чистое дыхание не коснулось Красоты Мира»
.

В книге «Беспредельность» есть такие слова: «Матерь Мира – Великая  творческая сила в нашей сущности. Ты жила в культах древних. Ты, всему Дательница, Ты, всему откровения Дающая! Ты, Явившая Человечеству великое радостное познание Матери; Ты, Указавшая подвиг и Скрывшая Лик Свой; Ты, Давшая нам явление пространственного Огня; принявшая на плечи Твои тяжесть человеческих действий; Тебе появим мольбы вернуть нам нашу утерянную улыбку. Яви нам овладение священной огненной Силы!»

Казаков Р.Б.
Буддизм в российской философской культуре
Аннотация: В статье рассмотрены оценки буддизма отечественными востоковедами и философами. Автор полагает, что можно разделить выпады против буддизма в русской философии на два основных вектора – обвинения в сотериологическом эгоизме и солипсизме.
Ключевые слова: освоение буддизма в философской культуре России, диалог Запада и Востока, обвинения в сотериологическом эгоизме и солипсизме.
Тема буддизма в российской философской культуре, несомненно, затрагивает тему творчества Е.И. Рерих, поскольку ее оригинальное философское учение родилось под опосредованным (через идеи Е.П.Блаватской) влиянием буддизма.

У Е.И. Рерих также присутствуют попытки краткого анализа работ о буддизме (работа «Основы Буддизма», выпущенная под псевдонимом Н. Рокотова). Безусловно, этот анализ осуществлен с точки зрения ее собственных эзотерических подходов, поэтому, по мнению Е.И. Рерих,  «несмотря на имеющуюся обширную литературу по буддизму, очень мало книг, которые могут дать удовлетворение»
.

Книга «Основы буддизма» вышла впервые в 1927 году. Если обширная литература по буддизму того периода не могла дать удовлетворение, то каковым же было содержательное отношение русской философии к буддизму в указанный период?

По мнению многих исследователей, освоение буддизма в философской культуре России было тесно связано с отечественным востоковедением XIX-XX вв., с деятельностью таких ученых, как Ф.И. Щербатской, О.О. Розенберг, С.Ф. Ольденбург и др. 

Так, О.О. Розенберг был убежден в высокой роли буддизма и значимости его изучения для диалога Запада и Востока: «Быть может, пропасть, разделяющая душу Запада от души Востока, не столь глубока, быть может, уже перекинут через нее мост буддизмом, который на религиозной почве соединил Индию с Дальним Востоком»
. И как не вспомнить в связи с этим слова Е.И. Рерих, которая писала, что, несмотря на глубокое моральное разложение, замечается пробуждение «огня духа», причем, откуда меньше всего ожидают его – с Востока.

Однако не все разделяли столь благодушные взгляды на проникновение буддизма в российскую культуру. Вышедшая в 1916 года книга В.А. Кожевникова «Буддизм в сравнении с христианством» носит апологетический характер, отстаивая позиции христианства и указывая на опасность необоснованных попыток сравнения христианского учения с буддийским (подобные попытки сравнения были в тот период все более и более смелыми). В пылу полемики Кожевников даже патетически восклицает: «Возможно ли какое-либо сравнение там, где царит полная противоположность»
. Кожевников подчеркивает сложность усвоения и, следовательно, принятия буддизма европейцами ввиду чуждости западного и восточного мироощущений и ограничений, связанных с переводом на европейский язык основополагающих буддийских понятий. Противоположность мировосприятий обусловлена, прежде всего, по его мнению, тем, что в западной культуре крайнее «пессимистическое и пассивное настроение» духа и такое же направление жизни было до сих пор второстепенным и по, большей мере, временным, в буддизме же пессимизм неизменно преобладает, и то, на что на западе привыкли смотреть как на явление болезненное, всегда считалось на Дальнем Юго-Востоке «явлением нормальным»
.

В этой связи нельзя не отметить, что Кожевников, говоря о «болезненном» буддийском пессимизме строго следует своим собственным предостережениям о фундаментальной чуждости восточного мироощущения и попадает в сети непонимания. В связи с этим другой русский философ С.Н. Булгаков проявляет более тонкую интуицию в отношении «пессимизма» буддизма, говоря, что буддийское Ничто, т.е. Нирвана представляет собой положительный объект обожествления, это Ничто, по мнению Булгакова, и есть Бог буддистов.

Н.А. Бердяев высказывал более тенденциозную точку зрения на буддизм: «Сострадание в буддизме есть желание небытия для страждущих, есть отказ нести страдание не только для себя, но и для других»
.  При этом игнорируется институт бодхисатв в буддизме, а так же тот факт, что бодхисатвы пользовались большим уважением, чем пратьека-будды, то есть достигшие освобождения самостоятельно, вне сангхи.

Н.О. Лосский, разделяя учение о перевоплощении на основе метафизики персонализма, указывает, что «для справедливого осуществления дела спасения всех, взятого на себя Иисусом Христом, необходимо, чтобы после смерти человека продолжалась жизнь его в новых условиях, с новым опытом, который может быть использован для нравственного совершенствования»
. Однако Лосский указывает на принципиальное отличие такого понимания перевоплощения от буддийского: «Личное индивидуальное бессмертие отрицается здесь… Буддист, понимая личность только как комплекс переходящих мгновенных событий, замкнутых в себе, считает личное бытие злом, и сущность его он видит только в себялюбии... Буддист не замечает, что личность может быть источником не только себялюбия, но и бескорыстной любви к абсолютным ценностям и центром бесконечного творчества, создающего абсолютную полноту бытия»
.

С.Л. Франк делает, на наш взгляд, крайне справедливое замечание, отличающееся более тонким пониманием буддизма: «”Нирвана”, с одной стороны, близка к идее божественного «Ничто» христианских учителей отрицательного богословия, но, с другой стороны, отличается от него абсолютным исчезновением, потуханием в непостижимом всеединстве человеческого сознания»
.

Мы бы разделили выпады против буддизма в русской философии на два основных вектора – обвинения в сотериологическом эгоизме и солипсизме. И.И. Лапшин (талантливый ученик кантианца А.И. Введенского) удачно парирует второй из них на примере трактата Дармакирти «Обоснование чужой одушевленности»: несмотря на то, что окружающие физический и духовный мир не являются для Дармакирти «истинно сущими, но он не отказывает им в относительной реальности, для него, как для Шопенгауэра, сохраняется во всей своей силе разница между «миром грез» и действительностью, а солипсизм он мог бы вместе с Шопенгауэром признать подходящим мировоззрением для дома сумасшедших»
.

Крайне кратко осветив взгляды ряда русских философов на буддизм, выявив различные тенденции в отношении буддизма в русской философии (от крайне отрицательных до более тонких и понимающих) завершим доклад справедливыми словами Е.И. Рерих, которая советует «полнее ознакомиться с восточной мыслью». По ее мнению, причина затруднений в том, что именно западный ум «с трудом или даже вовсе не вмещает противоположностей, тогда как именно это вмещение противоположностей и полагается Востоком в основу его философских систем, начиная с космогонии и космологии и кончая нравственным кодексом»
.
Щепановская Е.М.
Архетипы Индии и России в Учении Живой Этики – бессмертие души и беспредельность духа
                                                                             Schepanovskaya E.M. 
Archetypes of India and Russia in «Living Etics» – Immortality of Soul and Infinity of Spirit.

The conception of Roerikh is an interesting synthesis of the spirituality of Indian and Russian cultures. So in the article the spiritual mentality of Russia and India are compared. They are described with the language of mythological archetypes: Indian spirituality by the Moon archetype of eternal mothering and continuity of life, connected with the deep psychological memory about the past and mythology of the immortality of soul. Russian spirituality is based on the archetype of Light and Нeaven Demiurge, creating by word and thought, connected with infinity, freedom and future. Synthesis of these archetypes is in the idea of eternal renewval and true alive spirituality, kept by womanhood. 

keywords: Roerikh, mythological archetypes, spirituality, Indian culture

Ключевые слова: Рерих, архетипы мифологии, духовность, индийская культура

Учение Живой Этики представляет интересный стык духовных идей индийской и русской культур. Его можно трактовать как их синтез. Возникновение этого учения невозможно понять без понимания тех характерных черт национальной культуры Индии, которые на протяжении веков были и в наши дни остаются её духовным стержнем. В то же время они откровенно дополняются и чертами русско-православного христианского духа. В учении Рерихов эти черты не звучат как религиозные в смысле религиозной догматики, поэтому было бы неправильно говорить здесь о сплаве православия и индуизма. Скорее, в учении Живой Этики сплелись те духовные наполняющие русского и индийского менталитета, которые являются яркими чертами национального характера Индии и России.

Для описания культурного менталитета наций возможно использовать, как некую систематическую основу, архетипы мировой мифологии, выбирая те из них, которые наиболее заметно проявляются в культуре соответствующих стран. Обоснование такого подхода представлено в авторской статье
. Главное свойство архетипа по К.Г. Юнгу — вновь и вновь воспроизводить себя, наделяя культурные явления мощью таящейся в нем энергии. Это можно сопоставить с понятием "энергии культуры", которое неслучайно вводит и П. Сорокин
, говоря о национальном менталитете: она сплачивает народ и умножает духовный потенциал человека. Воспроизводимая мифологией эмоциональная энергия заставляет Э.Кассирера заключить: "В отношениях мифа и истории миф очевидным образом оказывается первичным, а история — вторичной и производной. Не история определяет для народа его мифологию, а, напротив, — мифология историю — она сама есть судьба народа, выпавший ему с самого начала жребий"
. Мифология трактуется этим философом как первичная форма культуры, с помощью которой структу​рируется жизнь народа.

Откуда же берется эта энергия культуры, что служит основой её духовной силы? Очевидно, из устойчивой связи культурных образцов с их естественно-природным началом, затрагивающим суть человеческой жизни. Ведь дух сам по себе: как рациональное начало сознания — лишен энергии, как писал один из основоположников философской антропологии М.Шелер: "Поток деятельных сил, который один только и способен полагать тут-бытие, течет в мире, где мы обитаем, не сверху вниз, но снизу вверх!…Низшее изначально является мощным, высшее бессильным... Изначально у духа нет собственной энергии"
. Только жизнь способна привести в действие и осуществить дух. 

Духовность определенной культуры таким образом тесно связана с её корнями, изначально природными и впоследствии историческими. Она до сих пор очень отчетливо проступает в индийской культуре, в силу её экологичности и сохранения традиций – как ощущение своей земли (например, в индийских храмах можно увидеть карты Матери-Индии и её божественный образ – как ипостась Матери-Дурги, супруги Шивы, самого популярного бога Индии). Это проявляетсяв обожествлении территории, местности (в образе местных ипостасей богини Дурги как матери-Земли, о чем говорят такие её имена, как Парвати «горная» или Аннапурна «плодородная»). А также рек-матерей (ежедневное поклонение Ганге и другим рекам, раз в три года регулярные праздники Кумбха мелы: омовения в реках как переживания очищения от грехов и второго рождения). Та духовность, которую мы сегодня способны ощутить в Индии – плоть от плоти её земли (чему способствует и то, что Индия до сих пор – наполовину земледельческая страна).

Понятие духа народа с самого начала связывалось с особенностями климата, территории и образа жизни, и идея взаимосвязи человека и земли, его развития как части своей природы звучит уже у И. Гердера: "Повсюду на нашей Земле возникает то, что может возникнуть на ней, отчасти в связи с географическим положением и потребностями места, отчасти в связи с  условиями и обстоятельствами времени, отчасти в  связи  с природным  и складывающимся характером народов"
. Суть архетипического подхода – в переходе от истории отдельного народа к типическим чертам истории человечества в целом, из которых каждый народ акцентирует те или иные идеи, общие для всех людей, как культурные вершины человечества в целом.

Наиболее древние доступные нам архетипы — общемировые мифологические образы: первозданный хаос и небесный демиург, царь богов-громовер-жец и образ подземного мира, первопредки, боги времени и судьбы, умирающие и воскресающие боги растительности, астральные божества светил, культурные герои и божественный кузнец, трюкач-трикстер и воитель, побеждающий праведностью. С ними связаны типические мифологические сюжеты (рождение жизни из изначальных вод, отделение Неба от Земли, борьба громовержца с владыкой нижнего мира и т.д.) и в них запечатлены социальные функции, важнейшие для определенных этапов исторического развития. Эти общечеловеческие образы, функции, понятия и идеи могут быть сведены в 12 основных семантических полей, как показано в авторской диссертации
. 

Система базовых образов мировой мифологии позволяет представить глубинные архетипы наций как смысловое ядро, стержневое для мировоззрения этноса и служащее его культурным «лицом» на протяжении веков. Такие символические стержни культур пытался выделить О. Шпенглер, говоря о «прасимволе» дао для Китая или «безграничной равнины» для России
. Сам термин «прасимвол» ведёт начало от «протофеномена» Гёте, выражающего связь образа и идеи в символическом пространстве культуры, так же, как и «архетип» К. Г. Юнга, недаром сопоставляемый с ним
.

Проявившись в мифологии как первичный общечеловеческий срез культуры, базовые архетипы далее получают развитие в особенностях религии, философии и культуры отдельных стран, в современном мировосприятии которых можно обнаружить акцент на тех же архетипах, что некогда ярко отразились и в их религии. Так базой индийской (и впоследствии буддийской) философии и духовной практики явилась концепция перевоплощений души, которая в древнейшей мировой мифологии связана с лунарными мифами. 

Как главный измеритель времени Луна для древних более важное светило, чем солнце. Смена фаз ночного светила воплощает изменчивость и преемственность жизни. Образ исчезновения и возрождения Луны являл для древних загадку о преодолении смерти
. Однако в мифах Месяцу, демонстрирующему загадку возрождения из небытия, не удается донести людям весть о бессмертии — или оно предстает окрашенным в мрачные тона (что иллюстрируют мифы о вечном сне греческого возлюбленного Луны Эндимиона или вечном одиночестве китайской богини Луны Чан Э). Для древних индивидуальное бессмертие выглядит слишком статичным, а вечность жизни с позиции данного архетипа предстает прежде всего как ее постоянное обновление, которое архетипически связано прежде всего с образом материнства, созидающего преемственность существований (образ беременной матери-Луны, рождающей маленький Месяц). С Луной в мифах связан образ напитка бессмертия, восходящий к материнскому молоку (и в индийской мифологии Сома одновременно – Месяц и напиток бессмертия). 

Вечное течение жизни в мировой мифологии также символизируют реки – которые, как было сказано выше, играют важную роль в духовном отношении индусов к своей земле и мыслятся матерями. Ночное светило, противопоставленное внешней яркости дня, издревле имеет связь с внутренним миром человека и его поэзией.

Не только развитая религией идея перевоплощений или кармы, но вся семантика этого мифологического архетипа и связанный с ней материнский образ отчетливо проступает в менталитете Индии, определяя его своеобразие среди мировых культур. Сохранение тысячелетних традиций; ежедневное почитание древнеиндуистского пантеона богов, вопреки векам буддизма как государственной религии (с 3 в. до н.э по 5 в. н.э.), колонизации мусульман-моголов (16-18 вв.) и христиан-англичан (19-20 в.); бродящие по дорогам паломники-садху; современная культурная опора на древнеэпические предания "Махабхараты" и "Рамаяны" — индийская психологическая память о прошлом не имеет себе равной. Национальная одежда, народные песни и ручные ремесла не исчезают из быта и не консервируются в качестве этнографических реликвий. 

Индийский менталитет, сравнительно равнодушный к материально-техническим благам (что естественно связано с теплым климатом), продолжает уделять значительное, если не сказать преимущественное внимание внутреннему миру души (растворенная в жизни не фанатичная, но всеобщая религиозность; медитации в школах или мантры, которые на праздниках хором поют все от мала до велика). По сравнению с более рационально-ориентированными культурами, в индийской мы находим откровенный акцент на нюансах чувств (сентиментальность индийских фильмов), поэзии и роли любви (которую демонстрируют всемирно знаменитые архитектурные шедевры Тадж-Махала и Каджурахо — "визитная карточка" Индии). 

Идею материнства подчеркивает характерное для индийского менталитета уважение к матери, а вниманию к тонким эмоциям внутреннего мира сопутствует сильный акцент на сфере семьи (многочисленные, чуть не каждодневные праздники, которые в основном празднуются внутри семьи, ритуалы, когда сестра на счастье завязывает ленточку брату, жена постится ради мужа или свекровь посылает подарки невестке, угощения сладостями по случаю зачатия ребенка и т.д.). Сегодня в Индии семья — прочный институт, несмотря на демократические завоевания. Если Индия вскоре выйдет на первое место в мире по рождаемости, то не потому, что в стране не хватает контрацептивов (медицина в Индии не хуже нашей) потому, что материанство и детство святы. 

Архетипическая идея внутреннего преображения: постоянного обновления жизни в ее нерушимой преемственности (которую в стиле Шпенглера можно было бы назвать "прасимволом перерождения души") позволяет увидеть в культуре Индии то "смысловое ядро", которое делает ее одновременно и очень архаичной, и в высшей степени динамичной и современной, а в целом вечно юной (для иллюстрации этой идеи можно вернуться к образу напитка богов, дарующего вечную молодость). И можно сказать, что учение о перерождении души потому и стало символом Индии, что базируется на сильной преемственности традиций вопреки богатой событиями истории. Индия "перерождалась" много раз, пропуская сквозь себя культурные влияния, поглощавшие ее с точки зрения государственности и сильно видоизменявшие ее культуру — но не затронувшие ее дух (национальную идентичность). 

Вероятно, поэтому именно здесь родилась и сегодня активно развивается идея о единстве всех вер и религий. Два века назад её провозгласил индийский мистик Рамакришна, в наши дни её проповедовали такие духовные учителя мирового масштаба, как Ошо Раджниш или Саи-баба. И сколь бы традиционными ни были индуистские направления, представление о едином Боге, пронизывающем всё и являющимся таковым для всех людей, они содержат, и часто ставят себе в заслугу то, что проповедуют единство вер. Как и в христианстве, Бог может выступать в ипостаси троицы (Тримурти: Брахма-Вишну-Шива), сформировавшейся с упадком буддизма в 5 веке н.э., то есть в то же время, когда оформились догматы христианства и аналогично им выражающей идею Бога-творца, Божественного воплощения и Божественной энергии творения, пронизывающей мир и являющейся его основой. 

Конечно, если опираться лишь на внешнюю обрядовость религий, нам сложно сопоставить Брахму с Саваофом, Вишну с Христом, а Шиву со Святым Духом, но философская суть этих различных образов не только допускает такое сопоставление, но и делает его необходимым для понимания индуизма как по сути монотеистической религии. Самим же индусам нисколько не кажется кощунственным признавать Христа или Будду воплощением Вишну или ипостасью Шивы, поскольку у них нет внутреннего сопротивления по отношению к иной вере. Всякая вера есть вера в Бога: и с точки зрения естественной духовности, растворенной в бытовой жизни Индии, не столь важно, какой образ мы приписываем не имеющему образа Богу, важно, чтобы была вера – простая вера, как у ребёнка, который ещё не добрался до догматических сложностей, вера, творящая чудеса. Психологически такой тип духовности проявляется в том, что у иностранца в Индии возникает чувства комфорта, как будто он попал к себе домой или вернулся на родину (нет идейного барьера между людьми, который столь легко воздвигается между людьми на западе или в нашей стране)
.

Надо сказать, что яркий образ единого бога, проникающего всё, есть уже в древнейших гимнах Ригведы (2 тыс. до н.э.) – это огонь-Анги. По числу посвященных ему гимнов (около 200) он занимает второе место и отождествляется со всеми значимыми богами. Для гимнов Агни характерны ряды сопоставлений «Ты, Агни,– Индра..., ты – царь Варуна..., ты, Агни,– Тваштар..., ты, Агни,– Рудра...» [РВ II: 1; РВ V:  и др.]. Агни изначален: он рожден "от самого себя". Говорится о тройственной природе Агни: у него три жилища, у него троякий свет, три жизни, три головы, три силы, три языка [РВ X: 45]. Огонь возносит жертву к небесам и в этом смысле мыслится эталоном духовной энергии: огненная природа Агни объединяет всех богов и людей. 

В иудаизме, христианстве и мусульманстве Бог часто сопоставляется с огнем (и подобную идею можно найти у алхимиков, согласно представлениям которых духовный "живой" огонь исходит от перводвигателя и разгорается благодаря движению небесных тел
). Образ огня как духовной энергии отражает и язык: мы говорим "горение духа", "пламя сердца", "пылкость речи" и т.д.

Как символ единого духовного огня, распределённого между всеми существами, Агни – "тот, к чьему пламени трудно привыкнуть, и всё же близкий, как сила духа человека" [РВ, I, 66]. Воплощая энергию, Агни даёт силы роста растениям и жизнь животным, он более всего проявлен "в детях и внутри зачавших", а "мужи, одарённые силой видения" находят его в духовном сосредоточении [РВ, I, 67]. Как носитель духовной функции, Агни воплощает вселенский (нравственный) закон, и получает эпитет Вайшванара (от "вишва": "все" и "нара": "человек"), что сопоставляет огонь образу всеобщего, истинного человека, который скрыт во всех людях ("Агни внутри человека это Вайшванара"). В целом такой образ огня относится к мифологеме идеального человека и связан с архетипом воина и пастыря, который является одной из ключевых мифологем России: как православной, так и атеистической России.

На архетипах России можно не останавливаться столь подробно: непосредственно они нам более понятны. В истории и идейных доминантах России обнаруживается постоянная актуализация двух базовых архетипов
. Это: 

1) Мифологема творения на пустом месте – образ светлого Неба как первого демиурга, творящего "из ничего" словом и мыслью. Он связан с анархией природных стихий и психологическим отсутствием пространственных границ, перечеркиванием прошлого творения ради освобождения места принципиально новому и свободным полетом мысли. Этот образ воплощает свободу и бесконечность духа, непредсказуемость творения и устремленность в беспредельное. Говоря об образе светлого Неба, выступающего универсальным для человечества богом-творцом, надо заметить, что несмотря на устоявшийся в современной культуре позитивный образ небесного демиурга, в древней мифологии ему присуща разрушительность как стремление многократно переделывать созданное. В России уничтожение своих творений, присущее небесным богам, проявляется в практически бесследномисчезновении язычества с приходом христианства; разрушении церквей во времена социализма или перечеркивании достижений социализма во времена перестройки (переименование городов и улиц и т.п.) — что демонстрирует стремление полностью освободить пространство для создания принципиально новой модели жизни. 

2) Мифологема военного предводителя богов, воина и пастыря как непобедимого вождя, заведующего причастностью к единому стихийному порыву и объединением народов, иллюстрацией чего служит победа в двух мировых войнах. Пастух, как и воин, много времени проводит в дикой местности, вне цивилизации, он вынужден защищать своё стадо и может выступать проводником в незнакомой местности. В этом образе, завершающем развитие мифологии, подчёркивается необходимость впустить в цивилизацию природную стихию и обуздать её мудростью разума. Это образ защитника и спасителя, воплощающего нравственные качества человека: последний складывающийся архетип мифологии, завершающий её развитие и подводящий к новым религиям. Самый распространенный мифологический сюжет, который и ныне остается самым популярным сюжетом кинематографа, противопоставляет образ двух воинов, где победа всегда достаётся более справедливому и нравственному.

Связанный с этой мифологемой выход за рамки существующей цивилизации и пребывание в дикой природе символизирует обретение природной мудрости и возможность привнести её в социум. Так мифология изображает переход к более прогрессивному социальному устройству – и выход на новый путь. Но творение нового в этой мифологеме сопутствует разрушению прежнего, которым часто вершит огонь.

Образ огня по своей семантике он входит в единую мифологему с образами воителя и пастыря. В индийской мифологии огонь-Агни рождает юного воина Сканду, военного предводителя богов, и мыслится пастухом – проводником людей, знающим все пути и всю мудрость мира. С пастухом ассоциируется священное животное Агни – баран. Агни многоглав – это атрибут многих военных богов, символизирующих войско. В духовном смысле такая символика подчёркивает всеприсутствие Анги. 

Что взял Николай Рерих из духовного наследия Индии? Рассмотрим две основные яркие черты. Несомненна индийская идея единства вер. И чтобы воплотить её, Рерих использовал близкий русской душе архетип огня-Агни. Лунный архетип обозначает всеобщую внутреннюю связанность вещей – единство, заданное изначально, и таким его мыслит индийская духовность. Единство в Живой Этике иное – становящееся в пламени пожара, рвущееся как порыв и охватывающее всех как огонь. Оно достигается мудростью, присущей архетипу воителя и пастыря и выводящей людей на новый путь, поскольку старый мир уже разрушен и не может более существовать. Это единство, данное в откровении рождения нового мира и дающее энергию его рождению.  

Очевидно также, что материнские образы Индии навеяли образ Матери Мира. Но в Живой Этике это уже не Мать-земля и не Мать-река жизни – но Вселенский (небесный, уранический) образ матери. Однако это также не образ Великой и порой ужасной матери, рождающей мир и ассоциируемой с хаосом первозданных вод (архетип истока, на котором акцентируется психоанализ). Из богинь ему близка индийская Адити – сияющая бесконечность небесного пространства. Можно сказать, материнский образ у Рериха преобразован присущим России архетипом простора Небес, который правит творением чего-то нового, чего ещё никогда не существовало. Мать мира бесплотна, чисто духовна и в отличие от индийских богинь-матерей, практически невидима. Она обращена в будущее, которое ещё не наступило. Но если в её образе и не проступает преемственность существующего, связанная с мифологемой Луны, то идея вечного материнства и бессмертия души звучит здесь вполне отчетливо. 

Что общего в архетипических доминантах Индии и России? Бесконечность жизни души и бепредельность полёта духа. В чем можно найти их синтез? – в вечной трансформации, преодолении статики ради жизни, максимально духовно активной, и ради подлинно живой духовности, содержащей в себе женственно-хранящее начало. Рерих осуществил такой синтез: соединение духовных архетипов двух великих культур. Через них можно понять генезис учения Живой Этики, и подобный внутренний синтез необходим любому, кто хочет действительно проникнуться иной культурой, не теряя своей собственной. Было бы неверно сказать, что Рерих стремился соединить православие с индуизмом: и такая постановка цели всегда будет неверна. Ведь истинное объединение культур, идущее не в ущерб им, возможно не на уровне внешних идей, а лишь на уровне внутреннего проникновения.
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Зинаида Григорьевна Фосдик в своих воспоминаниях пишет о том, как Елена Ивановна и Николай Константинович Рерихи мыслили о городе будущего на Алтае под названием Звенигород. И хотя в записях как Рерихов, так и Фосдик, содержатся лишь общие сведения об этом проекте, мы знаем, что речь шла, в первую очередь, о строительстве «храма Единой религии»
. В Учении Живой Этики, в трудах самих Рерихов и их ближайших сотрудников этот храм определялся как храм «духопонимания» или «духоразумения». Было указано конкретное место его будущего расположения: у подножия горы Белухи. В книге «Алтай – Гималаи» Рерих пишет о Белухе в 1926 году: «На вершинах холмов наблюдается необычайно тёплая температура в зимнее время. По заметкам Сапожникова
, ледник на Белухе за последние пятнадцать лет отступил на сто восемьдесят метров»
. 

Не так давно В. А. Росов опубликовал новые материалы и документы, в том числе о продвижении проектов горнодобывающих разработок на Алтае, о ходе переговоров американских сотрудников Рерихов с Советскими властями. Во время своего пребывания в Москве Рерихи обсуждали с представителями Советского правительства планы экспедиции. Одной из важных целей было изучение Алтая, в том числе, всей поверхности горы Белухи и Урянхая. Ставились задачи экономического и научного освоения малоизученных территорий. Предполагалось развитие кооперативного движения, создание общин, улучшение условий жизни: «проектируется основать образовательные учреждения всех родов, как для народного блага, так и центры научных изысканий»
. В документе [л. 5], опубликованном Росовым, в проекте общества «Белуха» предполагались новые коммунальные и промышленные центры, полная городская инфраструктура. Росов также ссылается на заявление Н. К. Рериха 1924 года о строительстве в окрестностях горы Белухи города под названием Звенигород. 

«Приветлива Катунь, – писал художник. – Звонки синие горы. Бела Белуха. Ярки цветы и успокоительны зелёные травы и кедры. Кто сказал, что жесток и неприступен Алтай? Чьё сердце убоится суровой мощи и красоты?.. Увидели Белуху. Было так чисто и звонко. Прямо Звенигород»
.
Напомним, что в 1924 г. выходит в свет первая книга Учения Живой Этики – «Листы Сада Мории», которая начинается со слов: «Народы восстанут и построят Новый Храм».

Можно обратиться и к другим материалам, опубликованным В. А. Росовым
, среди которых – письмо Е. И. Рерих из Кашгарии сотрудникам в Америке от 23.2.1926, содержащее, к примеру, такие строки: «<…> Община – ключ ко всем вратам познания и достижений. Община – ключ ко храму и дому Учителя! Община – кооперация. <…> Люди, люди, вдумайтесь и поймите это и возликуйте духом перед этой грандиозной общиною вселенной», а далее она пишет о том, что вмещение есть ключ к космическому сознанию. 

Вот это понятие всевмещения, видимо, и может стать ключевым, лежащим в основе идей строительства гармонизирующих храмов или иных сооружений, подразумевающих некое объединение. Можно назвать его единением на основах Общины. 

Рерихи учат нас, что безрезультатно поверхностное, внешнее единение. Несомненно, в основе должно лежать развитие сознания именно в сторону всевмещения, тогда возможны и гармонизация, и другие полезные воздействия (например, архитектурных форм). 
Супруги Рерихи предпринимали определённые практические шаги для реализации своих целей. Работа на Алтае должна была привести к построению духовно-культурного комплекса. Ключевое место в этом проекте должен был занять храм, влияние которого должно было бы распространяться на градообразующие предприятия. В своем дневнике участница алтайской экспедиции Зинаида Фосдик уточняла: «На высоте 7000 футов будет построен храм, а город [Рерихи называли его “Звенигород”] – в долине»
.

С мыслями и о прошлом и о будущем данного проекта Николай Константинович создаёт в 1933 году картину «Звенигород», находящуюся сегодня в Музее Н. Рериха в Нью-Йорке. На картине изображен храм древнерусской архитектуры. Безусловно, это – земная проекция Храма небесного, «место, где духовный мир сочетается с материальным»
 [«Листы сада Мории»]. «В Звенигороде вижу университет, где совместятся, наконец, точные науки с пониманием духа»
, – предрекал Николай Константинович. Он называл его «Храмом знания и красоты».
«Внизу город Новой Эпохи, над ним Храм человеческих достижений и место встреч земли с духом» [Дневник Е. И. Рерих. 1924 – 3.5.1924.]
.

Таким образом, мы видим, что идея религиозного объединения, создания храма Единого Божественного Начала и объединённого человечества с использованием канона «Господом Твоим» занимала серьёзное место в мыслях и в работе Рерихов. «Ведь духовное единение есть, прежде всего, допущение множества и разнообразия ступеней сознания, но не навязывание своей. Желание какого-то примирения есть уже такое навязывание. В основу всего должен быть положен пример Природы, всё в себя вмещающей и гармонично подбирающей свои соседства. Потому примем выражение жизни во всем её многообразии, ибо истинно в этом вся мощь и красота. Потому то, что ближе нашему сердцу, и есть наша настоящая ступень. Придёт время, и дух наш укажет следующую. Потому примите совет – не стремитесь к насильственному примирению, но в благостном допущении искренно следуйте тому, что Вам ближе»
.
Опыт Рерихов и указания Великих Учителей в этой области должны быть тщательно изучены и осмыслены. Очевидно, что в основе таких планов лежало знание мировых законов.

О состоянии многих религий Елена Ивановна писала своим корреспондентам неоднократно. Например, в одном из писем она указывает: «Нужно готовить сознание своё к разрешению многих проблем. Трудно будет сознанию закостеневшему, не изжившему старые предрассудки. Новая Церковь должна явиться на смену старой в полном сиянии красоты подвига Иисусова, она должна будет собрать Великий Вселенский собор просмотреть при свете нового сознания все постановления бывших соборов, должна будет изучить сочинения первых христианских философов и Отцов церкви, ближайших ко времени Иисусову; и тогда вся красота подвига Иисуса Христа, вся ширь Его Учения будет понята ими в духе, но не в мёртвой букве часто искажённых писаний. И только тогда будет заложена Новая Религия Св. Духа. “Не на Горе сей, не в Иерусалиме будете поклоняться Отцу… Но настанет время и настало уже, когда истинные поклонники будут поклоняться Отцу в духе и истине, ибо таких поклонников Отец ищет себе. Бог есть дух и поклоняющиеся Ему должны поклоняться в духе и истине”. (Иоанн. 4, 21–24). Также хочу напомнить Вам, что все архангелы должны были пройти через человеческую эволюцию. И архангел Варахаил, или Уриель, был и есть ЧЕЛОВЕК. Также и Архангел Михаил, занимая своё место среди высших Архангельских чинов, мог ходить по нашей грешной Земле, неся ей спасение. Если бы не эти величайшие Духи, давшие импульс к зарождению мысли на заре нашего земного физического человечества и продолжавшие двигать эволюцией сознания на всём протяжении этого труднейшего и самого длительного процесса, то человечество земное и посейчас не вышло бы из состояния пещерных жителей. Именно Великие Архангелы и есть те Семь Кумар и среди них Наивысший, о которых говориться в Восточных Писаниях и в “Тайной Доктрине”, пришедшие с Высших миров и принесшие величайшую жертву тем, что именно Они воплощались в великих основателей Религий и царств, Философий и т. д. на всех поворотных пунктах истории планеты, чтобы помочь и ускорить эволюцию человечества. Именно Архангел Михаил один из Них сейчас на страже судьбы нашей планеты. Ему заповедана последняя битва с Князем мира сего. (О том свидетельствует и Библия)»
. 

Нет достаточной информации о том, как должен был внешне выглядеть этот храм. В. А. Росов, например, пишет, ссылаясь на дневниковые записи Е. И. Рерих 1924 года, что «у Е. И. Рерих встречаются сведения общего характера, связанные с убранством Святилища, со специальными службами и молитвами, с обустройством алтаря и прочее. Кстати, именно в алтаре Храма и должен помещаться Камень, который Рерихи получили в Париже. Управление Храмом осуществляет община Алтайских сестёр. Создать проект такого необычного сооружения Рерихами вменялось их сыну Святославу…»
.

Отталкиваясь от начальной идеи значимости темы религиозного объединения, в этом сообщении мы хотим проанализировать некоторые исторические примеры религиозной гармонии, а также рассказать о продолжающихся поисках и экспериментах. Сразу оговоримся, что не все анализируемые случаи поднимаются до уровня Учения Живой Этики в осмыслении вопроса Единой человеческой религии и Единого Бога, многие из них несут на себе признаки ограниченности взглядов своего времени или своего общества, но они содержат в той или иной мере «рациональное зерно» и являются конкретными, реальными фактами воплощения   идеи сотрудничества людей разных культур и религий.

Главным мотивом создания храма объединённых религий остаётся одно – достижение гармоничного сосуществования людей. Изыскания в этой области базируются на гипотезах, аналогиях и экспертных оценках, часто не получая полной реализации, однако их значимость, как социальная, так и экономическая, очень весома. Многолетние наблюдения показывают, что именно культовые сооружения могут выполнять функции генератора и преобразователя энергий. Здесь очень важны форма и местоположение. В мире насчитывается несколько десятков объектов культа, которые прославились не только своими целительными свойствами, но и тем, что они исправляют структуру пространства, приближая его к состоянию Гармонии, а вместе с ним и объекты, находящиеся в таком пространстве. Одним из самых древних сооружений такого рода является Стоунхендж в Англии. Известна своими целительными свойствами церковь Аль-Мамед в Синтре (Португалия). Находится она на берегу Атлантического океана, энергия которого играет важную роль в реструктуризации энергетического поля вокруг храма. Архитектурная форма церкви (конусовидная) и близость к океану создают особое электромагнитное поле резонансной коррекции, которое благоприятно сказывается на биополе человека и животных. Церковь Аль-Мамед является наглядным подтверждением того, как геомагнитные ресурсы различных стихий усиливают влияние особого рода энергии культового места – источника генерирования энергии психической. Ряд учёных считает, что наивысший благоприятный эффект достигается молитвой объединённых храмовым пространством людей, которые хотя и дифференцируют понятие Бога, но уже сознательно участвуют в едином религиозном процессе творения энергии молитвы или Абсолюта.

Выдающимся примером подобного сооружения является строящийся с 1994 года в нескольких километрах от Казани, на берегу Волги, в селе Старое Аракчино «Вселенский храм» или «храм всех религий», задуманный и спроектированный талантливым художником, архитектором Ильдаром Мансавеевичем Хановым. После знакомства со Святославом Рерихом, одобрившим программу создания Храма единения душ и пожелавшим И. Ханову здоровья и сил в осуществлении задуманного, в последнем укрепилась его давняя идея создания подобного комплекса. Он, несомненно, уникален по масштабности заложенных в него идей и задуман как Международный культурный центр духовного единения. Характерно, что место для строительства этого храма выбрано на берегу Волги, то есть вблизи мощного источника стихийной энергии воды. В прессе можно найти информацию об этом комплексе, например, о том, как его приняли некоторые представители тех самых конфессий, которые включены в этот храмовый комплекс: «Представители некоторых конфессий заняли непреклонную позицию: Ханов кощунствует, объединяя разные церкви фактически под одной крышей. И если к соседству на одной улице, скажем, святилищ христиан, мусульман и иудаистов современный мир уже как-то привык, – то видеть рядом с алтарями мировых религий ещё и звероподобных богов Древнего Египта, и символы зороастризма, и фетиши древних забытых культов оказалось нестерпимым не только для священнослужителей. Запротестовали многие... Но Ильдар Ханов как будто не слышит голоса возмущённых. Он строит Храм, в котором хочет соединить шестнадцать религий: те, что живут сейчас, те, что остались в глубоком прошлом и те, о которых человечество ещё не знает. Он мечтает провозгласить равенство всех религий, культур и цивилизаций нашей планеты»
. Никаких традиционных обрядов в этом сооружении не проводится. Это не религиозный храм в обычном понимании, а скорее, храм культуры и истины, призванный отразить в себе всё лучшее, что было создано человечеством. На современном этапе идеи И. Ханова обросли большими ширококультурными проектами, медленно, но верно воплощающимися в действительности. Некоторые из них вполне можно сравнивать с инициативами, некогда разрабатывавшимися семьёй Рерихов.
Идея такой структуры, которая создала бы предпосылки к объединению религиозной энергии, духовных сил людей, витает в воздухе современного общества, вступающего в новую эру интеграции. Происходит сближение и взаимодействие религиозных взглядов. Первые попытки найти точки соприкосновения мировых религий были предприняты в США ещё в конце XIX века. В 1893 году в Чикаго прошел первый Конгресс всех религий, на котором, в частности, выступил Свами Вивекананда, потрясший тогда всех слушателей. С его приездом на Запад началась эра религиозно-просветительской деятельности индуистов с акцентированием йогических практик. В 1920 году в США с циклом лекций прибывает Йогананда Парамаханса (1893—1952). Знакомство американской общественности с этим индийским философом началось на Международном либеральном религиозном конгрессе, который состоялся в Бостоне в 1920 году. На конгрессе он выступил с докладом «О науке религии», то есть о йоге. Йогананда пошел по пути Вивекананды. К тому же его учение во многих положениях было сходно с неоведантой Вивекананды, ученика великого Рамакришны, особенно в том, что касается равенства религий. Год спустя Бостон посетил Николай Рерих со своей выставкой. Художнику была близка идея «сотрудничества всех религий», которую пропагандировала Американская Унитарианская Ассоциация, выступавшая организатором религиозных конгрессов в США и во всём мире. Именно она организовала упоминавшийся конгресс в Бостоне. Там же находилась её штаб-квартира, духовным центром которой и по сей день считается Церковь на Арлингтонской улице (ставшая Унитарианской после перестройки в 1861 году). В Бостоне состоялось знакомство Николая Константиновича с Йоганандой, о чем последний упоминает в своей автобиографии
. Основная мысль, которую высказывал Йогананда, заключалась в том, что все религии «прямо или косвенно предписывают контроль... и возвращение назад жизненной силы». Индийский философ не раз повторял, что Илия, Иисус, апостол Павел и другие были мастерами использования крии или подобной ей техники, метода обращения вовнутрь, к духовному «Я» жизненной силы, которую обычно мы растрачиваем вовне для поддержания деятельности тела и ума. По мнению Йогананды, это основная цель любой религии. 

Еще одно обстоятельство, само собой попадающее в круг обозначаемых нами вопросов и исследований, тоже достойно того, чтобы обратить на него внимание. Среди участников первого Конгресса всех религий в Чикаго была Мэри Бейкер Эдди, основательница  «Церкви Христа или Научной церкви» (в русской традиции утвердилось название Христианская наука). Миссис Эдди провозгласила себя пастором новой «церкви», и с тех пор именовалась Мать Мэри. Это была первая в христианской религии попытка научно обосновать целительную силу коллективной молитвы или молитвы как терапии. В своей практике Мать Мэри достигла больших успехов. Слава об исцелении коллективной молитвой быстро облетела все американские приходы и перенеслась через океан. 

Современные исследования «жизненной духовной силы» как продукта религиозного культа приводят учёных к мысли о том, что её использование в интересах многонациональных масс возможно лишь при слиянии духовных начал всех религий. 

Однако возникает вопрос: если речь пойдет о едином религиозном пространстве, сможет ли индус пойти в христианский храм и читать там мантру? Любой специалист скажет, что это невозможно, причем по нескольким причинам. Почитание Учителей и Пророков разных религиозных учений присутствует в традициях многих народов, на что указывали и Рерихи. Но каждый культ создает свое энергоинформационное поле, свою вибрацию, выразимся так, в которой может быть некомфортно представителю другой религии. А он сам будет сбивать настрой молящихся. Отсюда – частые запреты входить на территорию молитвы иноверцам. Христиане могут помолиться за нужды  отдельных мусульман, но ни те, ни другие не смогут объединиться в единой молитве. Храм всех религий – пожалуй, единственный способ объединить различные молитвы в единое целое. Существует мнение, в основном пока разделяемое представителями очень новой науки – эниологии, что в храме объединенных религий может возникать особого рода духовная пространственная энергия, которая способна кардинально менять взаимоотношения людей.

Мы все слышали фразу о том, что «после 11 сентября мир изменился». Именно после теракта 11 сентября в Нью-Йорке заговорили об изысканиях всевозможных способов защиты от терроризма и насилия, поскольку стало ясно, что закон «око за око» работать будет со всё большими затратами энергии и ресурсов, а ситуация не исправится. Так возникла идея строительства «Мемориального храма всех религий в память жертв 11 сентября и снятия террористической напряжённости под эгидой Единого Бога» (авторы идеи и проекта В. Славкин и Э. Слонимский). Однако в США этот храм так и не был построен. Впоследствии врач и эниолог Эмиль Маркович Слонимский, работающий и проживающий как в США, так и в России, в переговорах с российскими представителями в ООН, заинтересовавшимися проектом, предлагал построить такой храм на территории Ленинградской области, в самом высоком её месте – на Дудендорфских высотах. Но пока эта идея остается на бумаге.

Чем же примечателен проект этого сооружения? Рассмотрим архитектурное решение храма подробнее. Согласно проекту, главное здание Мемориального храма всех религий имеет округлую и конусовидную форму башни с центральным залом и с поднимающимся вертикальным коридором, закручивающимся в спираль. Стены храма имеют выходы в коридоры, ведущие к небольшим молельным залам квадратной формы с пирамидальными крышами и характерными архитектурными украшениями снаружи. Представлены молельни христианские (католическая, православная, протестантская), иудейская, мусульманская, буддийская с характерными для этих религий чертами как внутреннего, так и внешнего убранства. Храм имеет 2 входа. Крыша храма – по типу черепичного кручения. В центральном зале храма, находящемся на уровне выше самих часовен, отсутствуют религиозные принадлежности. В центральном зале храма в Нью-Йорке планировалось размещение фотопортретов жертв 11 сентября. По нашему мнению, более сильный эффект может возникать от использования проекции-панорамы портретов погибших в последних войнах, военных конфликтах и террористических актах. Подобный приём сопереживания использовал современный рок-музыкант Роджер Уотерс в своём мировом концертном турне. На сцене выстраивалась стена, а на её фрагментах проецировались поочерёдно изображения жертв войн и терактов. 

В центре главного округлого зала должна располагаться ротонда на 7 столбах двухконусной формы, причём верхний конус в два раза превышает по высоте нижний. Между конусами – шар из серебристого металла.

Крыши молелен имеют религиозные знаки отличия.

Молитвенная энергия разных религиозных конфессий проводится в главный зал, который в силу своей конусовидной структуры концентрирует её в центре помещения. Высокие вибрации каждой отдельной мировой религии сливаются в единую смешанную структуру, близкую к понятию абсолюта. Эту структуру усиливает двухконусная пирамидальная система. Авторы проекта делают такие прогнозы, опираясь на опыт функционирования подобных построек, а также на научные наблюдения. В качестве довода приводится польза от построенных в России пирамид. Одна из таких наиболее известных пирамид находится на Селигере, и высота её 22 метра. В зоне воздействия Пирамиды регистрируются явления, которые сегодня можно отнести к феноменологии. Даже при морозе в 40°С, например, внутри Пирамиды не замерзает обычная вода. При резком встряхивании бутылки с такой переохлажденной водой она замерзает за 2–3 секунды. Если смотреть на Пирамиду локатором в диапазоне волн 10 см, над ней виден ионный столб в несколько километров высотой.

Как следствие посещения храма всех религий, а также нахождения вблизи него должны улучшаться общее физическое самочувствие, уравновешиваться психическая деятельность, сниматься депрессивное настроение, а также уменьшаться состояние религиозного противостояния, которое во многом является причиной террористической напряжённости.

Одним из мировых примеров спокойствия и гармонии является остров Пенанг в Малайзии. На Пенанге не зафиксировано ни одного теракта за всю историю существования его столицы Джорджтауна, основанного англичанами в 1786 г., хотя в других штатах государства такого рода инциденты случаются. Именно в столице Пенанга находится уникальное место, получившее название улицы Гармонии. Благодаря своей известности и популярности среди местных жителей и гостей острова улица Гармонии вполне могла бы претендовать на официальное название, но на всех картах и в справочниках она значится как улица Питт (Pitt street). Её уникальность состоит в том, что эта улица – единственный религиозно-культурный исторический ансамбль в мире, собравший воедино архитектурные храмовые шедевры всех ведущих религий мира. В основном благодаря улице Гармонии и её храмам в 2008 году правительство Малайзии добилось включения острова Пенанг в список памятников культурного наследия ЮНЕСКО. Сами англичане, когда город только зарождался, в целях сохранения мирного сосуществования и спокойствия на Пенанге впервые провозгласили не только свободу поселений, но и принцип религиозной свободы и первыми подали пример, построив величественную и первую в своем роде церковь в англиканском стиле в Юго-Восточной Азии. Позже все диаспоры получили право и землю, чтобы строить на ней те храмы, которые по стилю и архитектуре соответствовали бы их вероисповеданию. Чтобы город не разбивался на кварталы, формирующиеся, как обычно, по принципу землячества, под застройку стали отводиться специальные участки земли, которые впоследствии связала улица Питт или улица Гармонии ‑ название, которое появилось в середине прошлого столетия. Эта улица стала духовным и общественным центром, состоящим из 9 главных храмов города, вобравших в своё архитектурное оформление богатое культурное наследие исламской, буддийской, конфуцианской, даосской, индуистской, сикхской, сентоистской и христианских общин, а также армянской и иудейской диаспор, которые со временем покинули остров. Настоящими жемчужинами храмовой улицы считаются церковь Святого Георгия, Успенский собор, мечеть Капитан Келлинг, храм Нагор, храм Туа Пек Конг, храм Богини Милосердия Гуань Инь Тенг, храм Леон Санг Тонг. Все они были построены в первой половине XIX века. К началу ХХ столетия в силу того, что на небольшой территории должны были уживаться десятки тысяч представителей совершенно разных религиозных взглядов и обычаев, стала стихийно возникать новая форма общественного сознания, которая после обретения независимости Малайзии в 1957 году вылилась в официально признанную идеологию государства «Рукунегара» или «Основы государства». Эта идеологическая платформа отражена в Конституции страны с 1970 года, а также в ряде законов. Она провозглашает стремление каждого жителя страны к социальной справедливости, укрепление единства многорасового общества, уважение к демократическим свободам и свободе вероисповедания, к культурным традициям страны и к её развитию. Для достижения этих целей были выдвинуты следующие принципы:

– вера в Бога,

– преданность монарху и государству,

– уважение конституции и соблюдение законов,

– соблюдение норм морали и достойное поведение.

В семьях западной Малайзии детей воспитывают в духе миролюбия и взаимного уважения, существования в гармонии не только с окружающими, но и с окружающей природой, а также в уважении конституции. То же самое можно наблюдать и в школьном воспитании. Возможно, в Джорджтауне высокие нормы морали и поведения воспитывались, в том числе строгими наказаниями, как это можно наблюдать повсюду в Азии, но такие впечатляющие результаты были бы невозможны без тесного религиозного общения в рамках одной улицы и города в целом.

Таким образом, мы видим, что мирное сосуществование и взаимодействие разных религий является важнейшим средством воспитания, снятия напряженности в обществе, воссоздает гармонию внутреннего и внешнего бытия. Следующим этапом может стать строительство храмов объединенных религий, а точнее, Единого Божественного Начала. Вполне возможно, что уже в недалеком будущем строительство подобных храмов станет насущной необходимостью в больших мегаполисах, где проживают сотни тысяч представителей разных религиозных конфессий.

К такому пониманию человечество подводилось через труды теософов, через работу конгрессов объединенных религий, через заветы Учения Живой Этики. Возможно, понимание необходимости духовного объединения в той или иной форме будет ещё одним шагом к тому, о чем говорится в этих строках: «Мысль, ведущая к пониманию Иерархии, есть лишь единый путь, который сможет привести человечество к цели осуществления высшей утверждённой Иерархии. Так можно в дни хаоса сказать: лишь следуя явлениям Иерархии, можно достичь лучшей ступени, ибо водительство духа есть мощь всеобнимающая и всевмещающая»
. Не забудем, что успешным единение может быть только в развитии синтеза. Можно упомянуть и то, что в материальном воплощении может осуществиться лишь то, что есть уже на духовном плане: «Много событий, но учитесь в этой разноголосице распознавать единый план подвига Нового Мира. Множество людей не желают представить себе, что они могут участвовать в мировом построении. Пусть несут камни для незримого им Храма»
. О подобных тенденциях в каком-то смысле, сказано и Е. И. Рерих: «Новое сознание борется за установление единой связи с Высшим Миром, за единый Источник всех учений, философий и знаний»
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Н.К. Рерих. Звенигород. 1933
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Вселенский Храм Ильдара Ханова
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Церковь Святого Георгия (первая англиканская церковь в Индокитае, первый храм в Пенанге, Малайзия конец XVIII века)
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Мечеть Капитан Келлинг (Пенанг, Малайзия)
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Православная церковь Успения (Пенанг, Малайзия)
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Храм Дракона (Пенанг, Малайзия)
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Храм Туа Пек Конг
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Бостон. Церковь унитариев-универсалистов на Арлингтонской улице. Приход образовался в 1729 г., унитарианским он стал значительно позже. Один из основоположников американского унитаризма У. Чаннинг служил в этом приходе с 1803 по 1842 г. Существующее здание построено в 1861 г. По свидетельству Э. М. Слонимского, много лет проживавшего в Бостоне, оформлению идеи храма объединенных религий способствовало, в том числе, знакомство с Арлингтонской унитарианской церковью.
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Э.М. Слонимский. Схема «Мемориального храма всех религий в память жертв 11 сентября и снятия террористической напряжённости под эгидой Единого Бога»

Рахимова Н. В.
Библия и Учение «Живой Этики»
Аннотация: Автор статьи обращает внимание на сходные положения Библии и Учения Живой Этики. В статье исследуются специфические особенности Учения Живой Этики соответствующие духу времени.
Ключевые слова: Библия, Учение Живой Этики, «сердце».
«Спор сердца с рассудком является 

печальною страницею человечества»
.

В прошлом году (2010 г.) мы начали цикл статей, посвященных исследованию двух всемирных документов Библия и Учение Живой Этики, посланных человечеству Земли через пророков, живущих в разной эпохи, в разных странах, имеющих разные уровни восприятия ментального, психического и культурного наследия планетной цивилизации.

Сопоставимость, если не полная тождественность этих двух жемчужин человеческой мысли очевидна, и это, возможно, самая убедительное доказательство их абсолютной (насколько это возможно во временном и пространственном измерениях Земли) истинности. Ибо все научные теории, известные человечеству до сих пор, неспособны были сохранить своей практической значимости даже в течение одного тысячелетия. Чаще всего они торопливо сменяли друг друга, не просуществовав вместе даже с одним поколением людей. Они как бабочки – однодневки  « отпестрят» себя и уходят в небытие, оставив людям воспоминание в форме сказочного начала: когда-то давным-давно…

И если прошлогоднее исследование носили обобщающий характер, то в этом году мы сосредоточимся, детализируя и углубляя насколько это возможно в индивидуальных, а потому заранее ограниченных понятийных рамках своего восприятия, некоторые отдельно взятые главы. В первом докладе мы рассмотрим книгу «Сердце» из Учения  Живой Этики и сравним ее основные положения с библейским взглядом  на обозначенный предмет. «Спросят, почему сперва дана «Беспредельность», потом «Иерархия» и лишь после «Сердце», а не наоборот? Прежде всего следовало указать направление, потом связь, после средства»
. Мы нарушаем естественный рериховский порядок изложения по причине возможной и очень желаемой нами заинтересованности читателя, вдруг обнаружившего, что наше сердце вопреки устоявшимся предположениям о нем как о физиологическом органе, в Священных Писаниях и в Учении Рериховов выполняет не только и не столько организменные функции, но также мыслительные, эмоциональные и чувственные. Другими словами, сердце – это не только физиологоия, - это еще и психология. Это собственно жизнь, или вернее, центр ее управления. В Учении  Живой Этики   написано: «Солнце есть Сердце Системы. Также сердце человека есть солнце организма… Вселенная представляет собой систему сердец, потому культ Света есть культ Сердца…Сердце, предавшееся добру, получает Благодать постоянно… Сердце, злу поклявшееся, будет извергать стрелы беспрестанно… Сердце добра сеет вокруг себя здоровье , улыбку, духовное благо. Сердце зла уничтожает тепло и , упырю подобно, высасывает жизненные силы»
. Тоже самое можно прочитать и в Библии: «Больше всего хранимого храни сердце твое: потому что из него источники жизни» [Пр.4:23]. Мы привыкли к тому, что сердце является тем  главным органом, по состоянию которого определяют жив человек или уже умер. Но библейские стихи, разбросанные по всему Священному Писанию, звучащие во всех книгах посланиях и письмах, весь библейский контекст дает право и даже обязывает нас понимать вышеприведенные стихи в аспекте гораздо более широком, чем просто физиологический акт жизни и смерти. Этот аспект распространяется на все человеческие проявления : действия, чувства, эмоции, мысли, память и так далее. Это всеобъемлемость и всесторонность качеств нашего сердца отражена более чем в восьмистах библейских стихах (800 стихов содержат слово «сердце», раскрывая его функциональные особенности, в то время как слово «мозг» звучит в Библии всего 2 раза, проявляя в каждом из них пассивную функцию) и описана с помощью всех глаголов, существительных, прилагательных, и наречий, которые мы употребляем в своем психоанализе: сердце может «делать» [Неем 4: 6] и др; «тревожиться» [Ис 35:4 и др.]; «обращаться» [Мал 4:5,6]; «ожесточаться» [Марк 3:5 и др.]; «видеть» [Ек 1:16 и др.]; «обонять» [Пр 27:9 и др.]; «говорить» [Быт 8:21 и др.].
Сердце можно «исследовать» [Пр 17:3 и др.]; «испытывать» [Деян 7:51 и др.]; «взвешивать» [Пр 21:2 и др.], его можно даже «обрезать» [Деян 7:5 и др.]. Сердце может быть «спокойным» [Пр 14:30 и др.]; «отчаянным» [Иер 17:9 и др.]; «развращенным» [Евр 13:9 и др.]; «непорочным» [1 Фес 3:13 и др.]; «чистым» [Мтф 5:8 и др.]; «коварным» [Иер 17:9 и др.]; «неразделенным» [1 Лт 28:9 и др.]; «неразумным» [Ос 7:11 и др.]; «половинчатым» [Пс 119:113 и др.]; «надменным» [Ис 9:10 и др.]. В сердце могут находиться «мудрость» [Пс 51:6 и др.]; «радость и горесть» [Пр 14:10 и др.]; «мечты» [Иер 23:16 и др.] и многое еще выделяет наше сердце из всех других органов. И если с одними его характеристиками мы можем сразу согласиться, считая их символическими, то другие нам принять нам значительно труднее. И тем убедительнее и рельефнее они начинают звучать, чем тоньше мы улавливаем перекличку Библии с Учением Живой Этики. Эти два документа, совпадая своими гранями и одновременно внося свои оттенки в тональность звучания, заставляют по-новому пересмотреть и прочувствовать процессы, протекающие в нас самих, но неправильно воспринимаемые нами в силу действия сложившихся стереотипов представлений в рамках ограничений современной науки. (Не зря Вторая Заповедь учит нас: не создавай себе кумиров, а значит и стереотипов, не из чего). Сердце оказывается «может приобретать знание» [Пр 18:5 и др.]; из сердца могут «изливаться слова»,  которые могут быть «благими»[Пс 44:2 и др.] и могут быть «пагубными» [Пс 5:10 и др.]. Они могут нести «благодать» [Ек 10:12 и др.], которой «хорошо укреплять сердца» [Евр 13:9 и др.], а могут нести «зло» и разрушать сердца [Пс 27:3]. В Учении Живой Этики по этому поводу написано: « Пока не просветится сердце (т.е. не приобретет соответствующее знание, прим.автора),до тех пор не будут отняты болезни и немощи, иначе беснование сердца при сильных телах ужаснет миры. Можете вообразить, что представляло бы собой человечество при здоровых телах, но при акультурном сердце? Такое пиршество тьмы даже представить трудно»
.

 Библия: 

«Итак, как Христос пострадал за нас плотию, то и вы вооружитесь тою же мыслью: ибо страдающий плотию перестает грешить» [1 Пет 4:1]

Учение Живой Этики:

« « Болезнь от греха», - говорит Писание. Мы скажем болезнь от несовершенства прошлого и настоящего. К огорчению врачей, лишь совершенствование будет истиной профилактикой. А оно начинается с сердца.»
.

Об управляющей человеком и управляемой Богом функции сердца говорят и многие другие стихи, например:

«Потому что Бог положил им на сердце исполнить волю Его…» [Откр 17:17];

«Господь же да управит сердца ваши в любовь Божию и в терпение Христово» [2 Фес 3:5]. При этом самому терпению и в Библии и в Учении Живой Этики предается большое значение. Так в Библии есть стихи: « Бог же терпения и утешения да дарует вам быть в единомыслии между собой, по учению Христа Иисуса» [Рим 15:5],
или

«У терпеливого человека много разума, а раздражительный выказывает глупость» [Пр 14:29]

В книге «Сердце» Учение Живой Этики мы читаем: «Нетерпимость принадлежит к семье мерзостей, умаляющих священный сосуд сердца»
 
или

«Нетерпимость есть признак низости духа»
.
«Испытание терпением есть одно из высоких испытаний»
.
Возможно самые интересные функции сердца, которые мы вообще с ним никогда не связывали в фактическом, а если связывали, то очень редко в образном смысле,- это его способность хранить информацию и мыслить : «…вложу законы Мои в сердца их…» [Евр 10:12]; « страх Мой вложу в сердца их…» [Иер 32:40], - говорит Бог,

«Они показывают, что дело закона у них написано в сердцах, о чем свидетельствует совесть их и мысли их»  [Рим 2:15];

"…Храни их внутри сердца твоего  [ПР 4:21];

"Исходящее из  уст – из сердца исходит" [Мтф 15:8].

Эти и многие другие стихи свидетельствуют о том, что на сердце можно записать и в сердце можно хранить информацию. Следующие стихи наделяют способностью мыслить и думать:

" В тот день придут тебе на сердце мысли …"[Иез 38:10];

"…такие мысли входят в сердца ваши…"[Лк 24:38];

"Много замыслов в сердце человека, но состоится только определенное Господом" [Пр 19:20];

"Слово Бога живо и действенно и острее всякого обоюдоострого меча, оно проникает настолько глубоко, что разделяет душу и дух, суставы и костный мозг, и распознает мысли и намерения сердечные" [Евр 4:12];

"Сердце праведного обдумывает пути, но Господь управляет шествием его". [Пр16:19]

В Учении Живой Этики в книге "Сердце"  эти функции сердца являются  констекстуальными  и наиболее выразительно они описаны в предложениях:

-"Видеть глазами сердца; слышать гул мира ушами сердца; прозревать будущее пониманием сердца; помнить прошлые накопления сердцем – так нужно  стремительно идти путём восхождения"
;

-" Так поймем средоточие законов физических и высших в сердце"
;

-"Сердце - оно наполнено чувствознанием"
;

-"Думает сердце; утверждает сердце; объединяет сердце"
;

-"Так поверх земного решения есть небесное. Так поверх мозга есть сердце"
.
Другими словами, вся психическая и физическая жизнь человека не просто связана с сердцем и отражается в нем и на нем, но сердце является самым активным человеческим органом, руководящим, направляющим, организующим весь процесс жизни. Эта мысль  является центральной и в Библии и  в Учении Живой Этики в отличие  от общепринятых до сих пор представлений, которые большую часть перечисленных функций связывали и , к сожалению, продолжают связывать с мозгом, несмотря на то, что многие отечественные и зарубежные ученые на протяжении последних пятидесяти лет неоднократно заявляли и продолжают заявлять, что в мозге не обнаружены никакие центры, способные аккумулировать мысли, не обнаружены никакие хранилища памяти, мало того, мозг вообще не способен обеспечить скорость протекания психических и физиологических процессов, происходящих в организме. Его функция безусловно велика, скорее всего ее можно обозначить как космическая, которая поможет каждому из нас проявиться в роли Бога: "Я сказал: вы боги", но она никак не соответствует имеющимся о ней представлениям. Не зря, наверное, Пирогов И.П." заявлял, что человек может жить и без мозга, во всяком случае, без большей его части, выполняя необходимый набор действий, позволяющих сделать вывод об их адекватности, а Бехтерева Н.П. дала миру недвусмысленно понять, что о мозге мы ничего не знаем. Слово мозг в Библии употребляется всего два раза, и в каждом из них описана его роль как пассивной составляющей, реагирующей на действия из вне. См., например, выше. (Евр 4:12)   А о сердце, о его способностях, так очевидно просматриваемых во всех древних Учениях Запада и Востока, а так же в Учении Живой Этики мы вообще и не подозревали. Все это говорит о том, что парадигму самой жизни, основанной на материальной изолированности и разделенности, ограниченную вербальными взаимодействиями, исключающую космическую, ноосферную  сопряженность всех пространств и "животворность" всех вибрационных составляющих любых процессов, необходимо менять. И чем скорее мы это сделаем, чем меньше будем препятствовать этому, упорствуя в ограниченности своего слишком инертного сознания, тем быстрее мы овладеем  теми дарами Эволюции, к освоению которых нас отчаянно и не бездоказательно призывают Учение Живой Этики и Священные Писания, к дарам, которые сулят изобилие всех благ как материального так и духовного характеров, реализация которых невозможна без библейской (но не церковной) веры: "Вера есть осуществление ожидаемого и уверенность в невидимом." [Евр 11:1];веры, основанной на силе человеческого сознания, на способности человека "растить" эту веру, изменяя вокруг себя реальность происходящего. Перечисляя эволюционные дары, предназначенные человеку,  Учение Живой Этики в книге "Сердце" указывает : "…Кто-то слышал дальние голоса, кто-то участвовал в Тонком Мире , видя его, кто-то светился, кто-то поднимался в воздух, кто-то ходил по воде, кто-то ходил по огню, кто-то поглощал яды  без вреда для себя, кто-то не нуждался в сне, кто-то не нуждался в пище, кто-то мог видеть через твердые тела, кто-то писал двумя руками, кто-то мог привлекать животных, кто-то мог понимать язык без знания его, кто-то мог читать мысли, кто-то мог читать закрытыми глазами закрытую книгу, кто-то не чувствовал боль, кто-то среди снега развивал жар сердца, кто-то мог не чувствовать утомления, кто-то мог помогать лечением,  кто-то мог  явить  знание будущего… На мгновение соберите все эти качества в одно тело и получите новое человеческое преображение, указанное во многих Учениях." В Библии сам Иисус обещает нам, и возвещает  о возможности иметь эти дары: "Истинно, истинно говорю вам: верующий в меня, дела, которые творю  Я, и он сотворит, и больше сих сотворит; потому что Я к Отцу Моему иду." [Ин 14:12].  "Главное в этом преображении,- как считает  Учение Живой Этики и чему свидетелями  мы сами являемся, –  то, что все отдельные части его уже явлены даже среди несовершенного существования".
Интеграция (в частности, создание) любой формы, в том числе и человеческой – это причина и одновременно результат процессов изменения (в частности, искривления) топографии пространства. И только форма дает возможность почувствовать   сущее во всех его состояниях, измерениях и естествах. Любое слово  так же как и любая аналитика ничто по сравнению с формой (для сравнения логическое и образное мышление). Они не способны обеспечить появление, проявление и влияние всей многомерности (чтобы не сказать  бесконечномерности) сущего. Их информация заведомо несоизмеримо ограничена  по сравнению с информацией принимаемой и излучаемой формой. Отсюда пословица: лучше один раз увидеть, чем тысячу раз услышать. Отсюда и библейский контекст, наделяющий именно глазами, а не ушами все сущее. Так у "сердца есть глаза …"[Еф 1:18]; животные  "перед престолом… исполнены очей спереди и сзади… внутри они исполнены очей". [Откр 4:6,8]; "… на всяком месте очи Господни [Пр 15:3]. Самое распространенное существительное, определяющее взаимодействие Бога и человека, - это очи, которыми так же как и сердцем (правда не каждым) можно делать все, даже изгонять "зло" [Пр 20:8] и назначение которых тоже нельзя понимать в узком значении видеть материальные объекты. Контекст использования этого слова подразумевает способность оценивать все и реагировать на все более детально, "неисчезающе" тонко и божественно  праведно, на уровне бесконечномерного  топографического изменения пространства, искривляемого даже  самой простой формой. Так же любая аналитика (вербальная, в том числе) не способна обеспечить действие закона подобия, она всегда вводит погрешности в исследования и особенно в анализе обратной связи, она искажает реальность происходящего, по-библейски, она всегда греховна: "Если я буду оправдываться, то мои же уста обвинят меня, если я невинен, то Он признает меня виновным". [Иов 9:20]. И этаособенность отражена в тютчевском: "Мысль изреченная есть ложь". 

Только грубость наших ощущений, ограниченность восприятия, отсутствие тонкости и деликатности в исследованиях, еще оправданные на первых ступенях развития и познания, но непростительные сейчас, допустили такое извращение в описании процессов мироздания, такой заведомо неправильный подход   к его практическому изучению и использованию в своих нуждах.

Только грубость и ограниченность не дают возможности многим ученым перейти к исследованиям Тонкого Божественного  мира, оставляя их и, мало того, погружая их все дальше в пучину различных несовершенств, несущих хаос, разрушение и смерть.

Мы придумали свой собственный мир (все в соответствии с бомовским: "Результат эксперимента зависит от наблюдателя"), в котором живем, в соответствии со своими грубочувственными представлениями о нем. Так сказать смоделировали его, подгоняя под свою ограниченность восприятия. Мы сделали то, что делают расчетчики всех уровней, когда имеют дело со сложной конструкцией: они ее заменяют более простой – создают так называемую модель, а потом  расчитывают, но не конструкцию, а модель. Тоже самое мы сделали со своей жизнью. Не зная как подступиться к описанию ее реалий, мы упростили саму жизнь до состояния смерти-материи, и теперь удивляемся почему концы с концами не сходятся. Упрощать жизнь нельзя. Расчетчики, упрощая модель,  вводят коэффициенты безопасности, которые иногда достигают десятикратных размеров, но не бывают меньше двух. Но жизнь не допускает никаких коэффициентов. Она или есть или ее нет. Модуляция жизни и всех процессов мироздания с каждым днем, с каждым новым открытием становится все более очевидной, демонстрируя свое несовершенство. Отсюда бесконечные поправочные коэффициенты, постоянные, константы в избытке присутствующие во всех существующих теориях, отсюда принцип: научно то, что повторяется в эксперименте. Но жизнь – это как раз все наоборот, это то, что никогда не повторяется. Именно в этом своем главном качестве и проявляет себя Бог. Он – Творец, Он - не штамповщик. Наука наша, изучающая материю – прах, обозвала все теории, связанные с познанием жизни лженаучными, и с познанием смерти  - научными.

Отсюда и жизнь наша все больше и больше напоминает однообразие смерти, а коэффициенты, отражающие жизнеспособность и  жизнеустойчивость  населения планеты для той ее части, которая более других штурмует научные высоты, с каждым годом падают.

Возвращаясь к сердцу, нужно сказать,  что именно оно как более упругая, вибрирующая составляющая всего человеческого организма способно обеспечить самую качественную, а значит самую информативную  топографию процесса жизни во всех ее проявлениях.

Особенно примечателен тот факт, что уже давно предприняты и осуществлены (настолько насколько могут осуществить самые пытливые, ничего не боящиеся искатели истины, остающиеся пока почти в одиноком меньшинстве)  принципиально новые подходы к описанию информационных процессов, с которых начинается любая жизнь, основанные на различных методах и приемах изучения колебательных систем.  К ним можно отнести и теорию волнового генома  и  биотермоядерную теорию, но самой выразительной и убедительной в смысле использования топографических особенностей и характеристик многомерного колебательного процесса является экспериментально обнаруженный  Ставицкими В.И. и Н.А. пси-код, позволяющий по характеру протекания колебательных процессов определить их эмоционально-чувственные  составляющие и другие параметры не только в пространстве, но и во времени. Но как между уравнениями Максвелла и современным их практическим использованием лежал путь, измеряемый тысячами диссертаций, сотнями научно-исследовательских институтов, бесконечным количеством экспериментов в самых дорогих лабораториях мира так и освоение новой волновой-вибрационной парадигмы. Она зародилась, она получила мощный импульс, но необходимо обеспечить критическую массу сознания, необходима заинтересованность на всех уровнях и соответствующее  финансирование, чтобы она стала такой же  физически и психически доступной реальностью как электрический ток в наши дни.

Необходимо также отметить и то, что многофункциональная  деятельность сердца является одним из центральных аспектов эзотерических учений, в которых считается, что четвертое тонкое кармическое тело, которому соответствует сердечная чакра  и материальный носитель сердце, - это, с одной стороны,  мыслитель,  осуществляющий право выбора между энергопотоками, перемещающимися снизу вверх   (то, что в Библии соответствует понятию души, а в философии отражено, наверное, лучше всего в  учении Маркса) и энергопотоками, перемещающимися сверху вниз (то что в Библии называется Духом, а в философии отражено в учении Гегеля, хотя процесс  взаимодействия души и духа - основная тема философии, и нашла она отражение во всех ее направлениях, правда, в другой терминологии). Именно это право выбора  люди и назвали процессом мышления, хотя самостоятельной, независящей ни от чего информации люди воспроизводить не в состоянии. Это прерогатива Бога. 

Комаровских К.Ф., Комаровских Н.И.

Святая Русь – с давних времён до наших дней
Аннотация: В статье идёт речь о древнерусской духовности и преемственности традиций. 
Ключевые слова: Святая Русь, «Повесть временных лет», «северная традиция»
В Санкт-Петербурге в Михайловском замке (филиал Русского музея) в конце 2011 года была открыта замечательная выставка «Святая Русь», где можно было узнать много интересного и важного о жизни нашей страны  после Крещения Руси. Примечательно, что переход от язычества к православию сопровождался бережным отношением к волхвам и идолам:  не уничтожали идолы, а как бы отпускали их по течению рек, предавали воде, как порой поступали и с иконами.

Из «Велесовой книги»
 (записана на дощечках Изенбека) узнаём о более раннем периоде нашей истории от ~3 тыс. лет назад.
 Здесь описаны события, подтверждённые археологическими открытиями. Тогда была эпоха монотеизма, а другие боги были помощниками верховного Бога. Люди не знали войн, не было распрей, поскольку все поклонялись Единому Богу. Повествуется о затонувшей сказочной стране Арктиде близ Северного полюса.

Можно считать доказанным
, что «Северная традиция» охватывает как индуизм, так и «древнеправославие» русов. К сожалению, не сохранилось таких дощечек и рукописей более древних времён, но на помощь приходит Каменная книга жизни. Наши исследования памятников Гипербореи в Белом море
 посвящены довелесовому периоду, когда Арктида ушла под воду.

Результатом наших экспедиций явилось обнаружение сказочной «живой воды» и кристаллов для биоактивации воды, с помощью которых удалось изменить структуру воды в Ладоге и сообщающихся водоёмах и реках
. В итоге два года назад вся вода, за исключением локальных  водоёмов и источников, приобрела свойства крещенской
.

Но как показано в работе
, всё живое воспринимает с водой высокочастотные вибрации из Космоса, расширяетcя сознание, и люди движутся к просветлению. Не случайно слова «Святая Русь»  получили в последнее время всё более широкое хождение. Мы измерили силу различных молитв
, и оказалось, что слова «Святая Русь» по энергетике превзошли все известные молитвы.

Парацельс, живший на грани XV и XVI вв., написал: «Есть один народ, который Геродот
называет гипербореями. Нынешнее название этого народа – Московия. Нельзя доверять их страшному упадку, который будет длиться много веков. Гипербореи познают и сильный упадок и огромный расцвет… В этой стране гипербореев, о которой никто никогда не думал как о стране, в которой может произойти нечто великое, над униженными и отверженными воссияет ВЕЛИКИЙ КРЕСТ»
.

В сюите Н.Рериха «Богатырский фриз» есть панно «Микула Селянинович», где, по словам Рериха, «великий пахарь выоривает (вспахивает) красоту всенародную»
, это собирательный образ, олицетворяющий созидательные силы народа.
Особенно дорог и близок Рериху образ святого Сергия Радонежского. На картине Сергий держит в руках храм – символ будущей возрождённой России, знак триединства на плате святого говорит о том, что он охраняет и ведёт Россию и в прошлом, и в настоящем, и в будущем.  

 Настало время, повидимому, предсказанное в пророчествах Л.Андреева («Роза мира»), что Святая Русь, которую он прозрел на тонком плане, воплотится в нашем земном мире. 

Святая Русь – это российские посёлки, деревни, города. Особенно города «золотого кольца» России. Например, Кострома, Ярославль. Ярославль в 2010 году отметил своё 1000-летие, немного времени осталось и до 1000-летия Костромы.

Нам повезло: в сентябре 2011 года, наконец, удалось осуществить давнюю мечту – побывать в этом, лежащем в стороне от государевых дорог, уголке России.

Удивительное впечатление - ходить по этим городам (по старинной части), где красивые двух-трёх-этажные  дома, ухоженные улицы, длинные одноэтажные торговые ряды, изящные в отличие от столичных - монотонных.  И везде видны купола церквей, только церквей! Так и хочется говорить «Здесь русский дух, здесь Русью пахнет». Высокие берега Волги, тишина, редкие машины. 
Кострома – древний православный город. Здесь на 280 тыс. населения 40 действующих храмов, до революции было 70 храмов на 80 тыс. чел. И ещё в Костромской области 11 монастырей.

На стрелке рек Костромы и Волги – главная достопримечательность – Свято-Троицкий мужской Ипатьевский монастырь.

На воротах главного входа показано явление Богородицы в окружении апостола Филиппа и Священномученика Ипатия Гангрского мурза, который принял христианство и основал монастырь.

В монастыре есть Церковный историко-археологический музей, директор музея – наместник Ипатьевского монастыря. Отсюда Н.М.Карамзин в 1814г. привёз знаменитую Ипатьевскую летопись, (теперь она в Санкт-Петербурге в Библиотеке Академии Наук), где и была обнаружена «Повесть временных лет», которая начинается с рассказа «Откуда есть пошла земля русская», где подробно описываются походы князя Олега, княжение Владимира.
К князю Владимиру приходили представители магометанской веры, иноземцы из Рима, хазарские евреи. Послушали всех  и «избрали мужей славных и умных числом 10 испытать веру их… И пришли мы в Греческую землю, и ввели нас туда, гдеслужат они Богу своему, и не знали - на небе или на земле мы: ибо нет на земле такого зрелища и красоты такой, и не знаем, как и рассказать об этом, - знаем мы только, что пребывает там Бог с людьми, и служба их лучше, чем во всех других странах. Не можем мы забыть красоты той, ибо каждый человек, если вкусит сладкого, не возьмет потом горького. Сказали же бояре: "Если бы плох был закон греческий, то не приняла бы его бабка твоя Ольга, а была она мудрейшей из всех людей". И спросил Владимир: "Где примем крещение?". Они же сказали: "Где тебе любо".
  Дальнейшее приспособление языческих традиций к православным привело к созданию на Руси самобытной православной традиции. 
В Ярославле главная достопримечательность – Спасо-Преображенский мужскоймонастырь 13 века. Спасо-Преображенский собор, Святые ворота, Ярославский историко-археологический музей. Граф Мусин-Пушкин обнаружил здесь «Слово о полку Игореве». Н.А.Заболоцкий, когда делал перевод, написал: «Читаешь это «Слово» и думаешь: «Какое счастье, Боже мой, быть русским человеком»
. 

 Н.К. Рерих: Лежит передо мною «Слово о полку Игореве», отлично украшенное палехским мастером. Само «Слово» как бы горестное, но оно лишь напоминает, как из беды встанет народ и неустанно начнет строение. Великому народу русскому ничто не страшно. Все победит: и лед, и жару, и глад, и грозу. И будет строить на диво»
.

Есть такое выражение «От Ипатьевского  монастыря до дома Ипатьева», то – есть до дома купца Ипатьева в Свердловске. Таков  300-летний путь династии Романовых. Время СМУТЫ начала XVII века  А.С.Пушкин назвал «величественной драмой, начавшейся в Угличе и закончившейся в Ипатьевском монастыре». Польско-литовские интервенты были не только в Москве, в Кремле, но и на Волге. Грабили монастыри, убивали множество людей.

 Город Ярославль фактически выполнял функции столицы российской. Сюда  князь Пожарский и Кузьма Минин привели из Нижнего Новгорода ополчение,  в Ярославле был организован сборный пункт ополчения со всех городов. Город  был переполнен, начались эпидемии. Крестный ход с чудотворной иконой спас город и ополчение. Отсюда  начался судьбоносный поход на Москву. Русь сумела преодолеть страшнейший кризис Смутного времени именно при опоре на  самоуправление (ополчение, Земский собор) в условиях отсутствия законного Государя и единого государства. Проявилась сила национального единства благодаря осознанию себя «Святой Русью», хранительницей благочестия. 

Весной 1611г. ополчение подошло к Москве. 22 октября (4 ноября по новому стилю) – дата освобождения Москвы. Теперь мы отмечаем День Народного Единства 4 ноября, когда бойцы народного ополчения  штурмом взяли Китай-город. Интервенты отступили в Кремль, но вскоре подписали капитуляцию. 

Часовня Казанской Божией Матери в память о ярославском ополчении Дмитрия Пожарского и Кузьмы Минина, как и памятник основателю города князю Ярославу Мудрому -  изображена на нашей 1000 – рублёвой купюре. В Москве на Красной площади памятник Минину и Пожарскому с выразительным  горельефом.  

После изгнания врагов из Кремля в Москве собрался Земский собор  для избрания Всенародного царя. Земский собор 1613 - самый представительный собор за всю средневековую историю России (800 человек из 53 городов). Среди кандидатов - польский королевич, шведский королевич, сын Лжедмитрия II. 21 февраля выбрали16-летнего Михаила Романова. Собор   наказал великому посольству «ехати к Государю-царю и великому князю Михаилу Фёдоровичу в Ярославль или где он государь будет»
.
Он к этому времени с матерью укрывался в своём имении в селе Домнино в Костромской губернии. Отряд поляков узнал об этом, искал проводника. Иван Сусанин послал верного человека  в Домнино с предупреждением об опасности, а сам отдал ЖИЗНЬ ЗА ЦАРЯ, как и озаглавил М.И.Глинка свою оперу. Главная в городе площадь -  площадь Сусанина с памятником Ивану Сусанину. От неё веером расходится 7 улиц, бульвар и нарядный спуск к Волге, к городской пристани.
Предупреждённые Михаил с матерью инокиней Марфой (Романовой) скрылись в Ипатьевском монастыре. Сюда и пришло Великое посольство из Москвы по льду Волги с чудотворной Владимирской иконой, а с берега Костромы пошёл крестный ход из города с чудотворной иконой Феодоровской. Это было 16 марта 1913 года, Михаил с матерью после долгих испытаний, гонений долго от трона отказывались, но согласились только  ради спасения Отечества. 11 июля в московском Кремле состоялось венчание на царство. На следующий день юному царю исполнилось 17 лет.

Сейчас в Ипатьевском монастыре Троицкий собор (1652г.)  восхищает великолепием – пятиярусный золочёный иконостас  высочайшего художественного уровня и удивительной сохранности, фрески костромской школы живописи, чтимый список с Тихвинской иконы; фрески отражают события 17 века, на фресках есть несколько избражений Ипатия Гангрского. Именно он явился во сне Михаилу Романову, как рассказали нам в монастыре,  посоветовал укрыться от поляков именно в этом монастыре. «Святитель Ипатий - среди самых чтимых подвижников Церкви ярко воссиял в сонме дивных святых… почитается как великий заступник и избавитель от многих бед и напастей… Ипатий быстро возвращает здоровье больным»
. 

Каждый год Романовы приезжали в Ипатьевский монастырь. На внешней стороне ворот главного входа– вариант Троицы и вензель Екатерины II. И другие монархи России посещали и опекали монастырь. Особенно пышно и торжественно праздновалось 300-летие дома Романовых. Были здесь и наши президенты.

В Костроме и Ярославле есть  и  женские монастыри с прекрасными иконостасами, с экскурсоводами – монахинями.

 В Костроме  Богоявленско - Анастасиин женский монастырь несколько раз разорялся врагами и горел в пожарах. Здесь находилась Костромская духовная семинария – одна из старейших духовных школ России, позже монахини организовали лазарет для раненых, богадельню, приют для девочек, учат их разным художествам. В монастыре хранится явленная Феодоровская икона Божией Матери, принадлежащая к числу древнейших наиболее почитаемых на Руси икон Божией Матери, с ней связано много чудес. 

В Ярославле, вернее недалеко от города на берегу Волги - Свято-Введенский Толгский монастырь.  С начала 14 века здесь был мужской монастырь, основанный на месте явления Иконы Образа Божией Матери при впадении речки Толга в Волгу. Монастырь приобрёл широкую известность благодаря явленной чудотворной Толгской иконе. В1988г. здесь появилась женская обитель, заново возрождённая, успешно здравствует и помогает людям. Здесь находятся и мощи святителя Игнатия (Бренчанинова). 

В Костроме и Ярославле есть, конечно, и другие достопримечательности, очень много церквей. Едешь на троллейбусе, например, по Ярославлю, объявляют остановки – всё площади. И везде церкви, даже среди новых построек. Вот Советская площадь – огромный памятник Ленину, у подножья много цветов. Рядом  Церковь Ильи Пророка – жемчужина храмовой архитектуры с золочёным иконостасом. Сохранили в советские годы, превратив в антирелигиозный музей, теперь это храм-музей. Сейчас есть и другие церкви, открытые как храмы-музеи.

На стрелке р. Которосль и Волги – Успенский собор, перед собором – первая попытка изобразить Троицу в скульптурном варианте.

Николай Рерих: «В грозе и молнии кует народ русский славную судьбу свою. Обозрите всю историю русскую. Каждое столкновение обращалось в преодоление... Потрясения лишь вздымали народную мощь, накопленную и схороненную, как силушка Ильи Муромца».
Е.И.Рерих (В письме В.Л.Дудко): «У меня одна молитва, это — чтобы Россия сберегла свою чистоту и не заразилась бы язвою пошлости и растления, разъедающей целые страны»
.

Кузьминская  С.И.
Особенности функционирования метафоры в современном эзотерическом тексте
Аннотация: В статье представлена авторская концепция метафоры в эзотерических текстах. Исследование основывается на текстах Учения Живой Этики.
Ключевые слова: метафора, эзотерический текст, Учение Живой Этики
В данной работе под эзотерическим текстом мы будем понимать различные литературные произведения, которые традиционно связываются с восточной философской школой Махатм. Такие тексты, как правило, отражают этическую, философскую, метафизическую, психологическую проблематику, содержат духовные практики, направленные на преображение внутренней сущности человека и допускают как рациональный, так и иррациональный способы проникновения в суть излагаемых идей
. 

В ХХ веке в евразийском культурном пространстве появилось несколько корпусов текстов, которые удовлетворяют данным требованиям. Одним из них являются книги Живой Этики.

В работах, посвященных лингвофилософскому анализу этих книг, уже отмечалась сложность их построения, полифоничность, многослойность, мозаичность, особый ритмический рисунок, разнообразие стилевых приемов. Среди различных лингвистических проблем эзотерического текста специального исследования давно требует проблема функционирования метафор. Так, например, в книгах Живой Этики метафора является одним из основных языковых средств создания многослойного текстового произведения. Уже название этого корпуса текстов, а также названия его отдельных частей глубоко метафоричны как по своей форме, так и по сути (Живая Этика, Листы Сада Мории, Мир Огненный, Сердце).  

Представить себе эзотерический текст без метафоры достаточно проблематично. Прежде всего, это связано с тем, что любой текст, подпадающий по определение «эзотерический», в значительной мере предполагает иррациональное понимание сущности рассматриваемой проблемы. Метафора же представляет собой особую форму мысли, которая по своей сути не сводима к простым рациональным характеристикам.

Механизм метафоры, как полагает М. Блэк, заключается в том, что при ее создании какая-либо система используется как фильтр или экран, через который воспринимается другая система
. Иными словами, к главному субъекту прилагается область «ассоциируемых импликаций», связанных с вспомогательным субъектом. Эти импликации могут быть как универсальными, так и нестандартными. Многие метафоры в эзотерическом тексте опираются как раз на нестандартные импликации. Понимание метафоры во многом обеспечивается деятельностью такого качества сознания как воображение. Данное положение обосновывается в целом ряде работ по проблемам метафоры (Л. Витгенштейн, В. Олридж, М. Хэстер).  Исследователи отмечают, что при восприятии метафоры  образный термин используется для понимания термина абстрактного. Такой механизм метафоры особенно важен при построении эзотерического текста. Многочисленные метафизические вопросы, которые обсуждаются на страницах данного корпуса текстов, могут быть изложены только метафорически. Они, как правило, выходят за рамки эмпирического опыта человека. Следовательно, в их изложении авторы должны найти некие образы, которые позволят хотя бы в какой-то мере дать представление о затрагиваемой проблематике. Метафора в таких случаях является своего рода мостом между обыденной и высшей реальностями. Эта особенность метафоры не раз подчеркивалась философами и лингвистами. Так, например, Х. Ортега-и-Гассет писал, что метафора является практически единственным способом уловить и содержательно определить объекты высокой степени абстракции
.
Одна и та же метафора позволяет увидеть описываемый объект с разных сторон. При первичном обращении к метафоре актуализируется только определенный набор имплицитных ассоциаций. Он определяется конкретной языковой ситуацией, состоянием сознания читателя, его отношением к описываемому объекту. С изменением одного из этих факторов та же метафора может быть воспринята уже несколько иначе. На первый план может выйти другой набор имплицитных ассоциаций. При многократном обращении к данной метафоре возможно более глубокое постижение смысла той или иной идеи. Такая особенность также очень важна для эзотерического текста. Метафора дается как средство осмысления определенной идеальной реальности в текущий момент и в момент последующий. Она служит незаменимым средством в построении многослойного текстового образования, которое дает читателю пищу для размышлений на протяжении ряда лет. Определим такую функциональную особенность метафоры в эзотерическом тексте как эвристическую. В полной мере эта функция реализуется в том случае, если читатель готов мыслить синтетически. Как справедливо отмечают современные исследователи: «Метафора представляет подход к миру, где тождество вещей означает больше, чем их различие, где, несмотря на видимое несходство, вещи обладают сходством в самой своей основе»
. 

Другой функциональной особенностью метафоры в эзотерическом тексте является ее способность не только приоткрывать завесу тайны над многими метафизическими вопросами, но и скрывать истину.                                                                                                                                                                                          Кодирующее использование метафоры позволяет, во-первых, не выдавать в полной мере то знание, которые общество на данном этапе своего развития просто не готово воспринять,  но намек о котором должен быть дан. Древняя восточная мудрость гласит: «Истина должна быть возвещена, но истина должна быть сохранена»
. Во-вторых, скрыть от случайных людей смыслы, предназначенные только последователям того или иного учения. В-третьих, интенсифицировать стремление читателя проникнуть за символическую завесу слов в суть скрывающегося за ней явления. Как правило, именно скрытое и недоступное вызывает наибольший интерес и побуждает к активным (в данном случае познавательным) действиям. В-четвертых, метафорическое изложение философских идей позволяет подчеркнуть их глубину и многоплановость, тем самым уберегая их от скепсиса рационалиста и от буквального толкования профана. Яркими примерами таких «кодирующих» метафор могут послужить следующие выражения: «Игра Матери Мира», «Огненное Крещение», «Мир Огненный» и др.

Эзотерический текст призван вдохновлять читателя на дальнейший внутренний рост и самосовершенствование. Среди многочисленных средств способствующих реализации этой задачи можно выделить и метафору. Об эстетической функции метафоры говорили еще древние философы и риторы (Цицерон, Квинтилиан, Плиний Младший), отмечая ее способность придавать стилю большую торжественность и возвышенность. Эстетическая функция метафоры не является периферийной  для данного типа текста. Эзотерический текст по своей сути призван менять сознание читателя, пробуждая в нем устремление к Высшему, в том числе и с помощью красоты и необычности слога. Примерами эстетических метафор, встречающихся на страницах текстов Живой Этики, могут послужить следующие выражения: доспехи духовной битвы, каменное сердце, огонь сердца, язык духа.
Другой характерной функцией метафоры в эзотерическом тексте является аксиологическая. С точки зрения прагматического воздействия на адресата косвенная оценка практически всегда более эффективна, чем прямое выражение отношения к тому или иному вопросу. Такая оценка, как правило, выше по своему эмоциональному градусу, а также в большей степени окрашена личностным отношением говорящего к предмету речи. При этом она лишена навязчивой назидательности прямого выражения отношения к предмету речи и позволяет читателю  не только понять положительное или отрицательное отношение автора к тому или иному вопросу, но и увидеть причину такого отношения. 

В рассматриваемом корпусе текстов аксиологическая метафора позволяет расставить акценты в отношении решения различных этических вопросов. С помощью образного переноса в лаконичной форме выражаются глубокие философские идеи относительно соотношения таких понятий, как «добро» и «зло», обосновываются основы морали, подчеркивается значимость внутреннего этического кодекса человека. Обсуждение данных проблем в метафорическом ключе позволяет получить больший отклик со стороны читателя, через опору на хорошо знакомые образы,  закрепившие за собой определенные ассоциативные импликации, сформировать отношение к тем или иным этическим вопросам. Например:

· «Сомнение – это парадный подъезд темным»
.

· «Неудовлетворенность – врата Беспредельности»
.
· «Ничтожные мысли – пространственная слизь» 
.
Эффективность воздействия метафоры на сознание читателя в данном случае, наш взгляд, можно объяснить словами Кассирера: «Напряженной вибрации можно достичь, только удачно выбрав несходные объекты, так что сопоставление происходит как потрясение, которое, однако, есть потрясение узнавания»
. Аксиологическое функционирование метафоры служит формированию в сознании человека определенной картины мира и системы ценностных ориентиров.

Еще одна функция метафоры в эзотерическом тексте, на которой хотелось бы остановится в этой работе,  - номинативная. Метафора часто рождается там, где новое явление или идея требуют новой формы выражения. По словам М. Блэка, номинативная метафора используется «с тем, чтобы залатать прореху в словаре»
. Современная наука уже давно столкнулась с феноменом метафорического выражения строгих научных понятий. Естественные и гуманитарные науки активно используют в качестве терминов метафоры, пытаясь таким образом выразить открывающиеся перед исследователями сложные явления микро и макрокосмоса. Авторы эзотерического текста также вынуждены искать средства, способствующие преодолению ограниченности словарного состава того или иного языка. Вбрасывая в социокультурное пространство новые идеи и знания, они вынуждены использовать в качестве номинативных единиц, в том числе и метафоры. Многие неологические единицы на страницах этого корпуса текста представляют как раз такие образные выражения (воплощение луча, делимость духа, заградительная сеть, огненные болезни, пространственный  огонь, возгорание центров, астральный вихрь).

Помимо полифункциональности метафорических выражений на страницах текстов Живой Этики, вероятно, следует говорить и об их полисемантичности. Причем, в ряде случаев полное описание семантического поля метафоры возможно только после подробного герменевтического анализа всего корпуса данных текстов, а также источников, культурно, исторически и философски с ним связанных. Так, например, выражения «психическая энергия», «тонкий мир», «огненный мир» и др. в силу частотности их употребления теряют свою образную компоненту и развивают сложную семантическую структуру. В зависимости от контекста, выражение «психическая энергия» может означать  «жизнеспособность» «всеначальная энергия», «действие», «сердечная энергия», «огненная энергия» и др. При этом, некоторые значения можно рассматривать как уже закрепившиеся за данным выражением, другие же являются окказиональными и требуют от читателя внимательности и хорошо развитой интуиции. 

Метафора является удачным механизмом воплощения основного принципа передачи эзотерического знания – «говори по сознанию». Во- первых, с ее помощью  можно избежать так называемых «терминологических конфликтов». Так сами авторы книг Живой Этики пишут: «Никогда не затрудняйте собеседника каким-то настойчивым названием. Мысль должна быть направлена к сущности понятия, вне его принятого выражения»
.  Во-вторых, метафорическое объяснение различных явлений, позволяет не перегрузить лишней информацией неготовое сознание, так как интерпретация метафоры основывается, прежде всего, на личном опыте. Следовательно, чем шире как светский, так и духовный опыт читателя, тем больше он может увидеть за метафорическим описанием. Для тех, кто готов воспринять больше, метафорическое выражение становится отправной точкой  познания новых горизонтов. И наоборот, если человек скован предрассудками или багаж его жизненного и духовного опыта недостаточен, метафора останется для него все лишь красочным образом и не будет диссонировать с его внутренним миропониманием.     
В заключение следует отметить, что любая метафора осуществляет несколько функций одновременно. Номинативную функцию невозможно оторвать от эвристической, так же как и от оценочной, эстетической или кодирующей. Именно полифукциональность метафоры делает ее незаменимым средством в постижении глубинных, скрытых смыслов, а также одним из наиболее эффективных языковых средств воздействия на сознание. А полисемантичность многих метафор позволяет авторам данного корпуса текстов акцентировать различные аспекты  рассматриваемой проблематики.

Коренная А.Б.
Исторические истоки мировосприятия русского этноса
Аннотация: В статье идёт речь о духовных особенностях мировосприятия русского народа
Ключевые слова: особенности мировосприятия русского этноса, высокие энергии Любви, синтез чувства и разуима в сердце
  В связи с  информационным бумом существует возможность по-новому рассмотреть     особенности мировосприятия  русского этноса (основные черты – душевность, сердечность) и его роль в период перехода человечества на новую ступень развития. Если с позиции географии наши особенности обусловлены положением между Востоком, - наследником предыдущей цивилизации в плане способности тонкого чувствования энергий человека, и живущим рассудком Западом, то в плане историческом существенно утверждающееся в науке  положение о том, что именно Восточно-Европейская равнина является местом формирования человека европеоидной расы. Возможно, что из многих народов русский – единственный, основавший государство на своей прародине. Наша задача: усвоив достижения  цивилизации, сформировать зародыш нового мира, основанный на соединении разума и чувства  в сердце, проявив при этом лучшее из своих этнических черт, обусловленных  историей нашей страны, географическим положением  и климатом центра России. В эпоху глобального кризиса и кардинальных перемен люди, способные к проявлению тонких психических энергий сердечности, наиболее востребованы и резонируют с идущими  из космоса высокочастотными энергиями.

Главная причина трудностей, испытываемых в нашей стране - кризис самоидентичности. Отметим в этой связи, что 2012 год назван  Годом истории России.

Настоящая статья – это попытка, используя новейшие научные данные и сочетая их со знаниями  мифологическими и эзотерическими, на волне информационного бума, разобраться  в  пространственных, т.е. географических, и  временных – исторических истоках  мировосприятия  русского этноса, неотъемлемыми чертами которого общепризнанны душевность, сердечность. Обращает на себя внимание  расположение центра России на самой большой равнине Евразии, в холодной, с резкими сезонными проявлениями части Европы, между Западом и Востоком.
По эзотерическим представлениям развитие человечества осуществляется  путём последовательного развития сохраняющих  преемственность цивилизаций
. О существовании на планете предыдущей высокоорганизованной цивилизации свидетельствуют масса артефактов и мифологические источники. Согласно теософии представители  предыдущей цивилизации обладали тонким чувствованием энергий тел и пространства, способностями к использованию этих энергий, получению необходимой информации. В этом плане страны Востока являются в большей мере наследниками культуры прежней цивилизации. Глубинные знания Востока касаются  тонкоматериального устройства самого человека и развития его энергетических способностей, тогда как наука Запада устремлена к познанию внешнего мира и использованию знаний о нём для нужд материально направленной цивилизации. Задачу современной цивилизации  можно видеть в развитии абстрактного мышления, позволяющего логически, разумом достигнуть  глубоких представлений о единстве Мироздания, доступных древним (об этом свидетельствуют Веды – средоточие древнейшей философии, положения которой всё больше подтверждаются современной наукой). И, надо признать, благодаря развитию европейской науки, она, по сути, преуспела в этом к настоящему времени, приведя, однако, мир к системному кризису. Соответственно, задача следующего витка развития сознания человечества – синтез чувства и разума в сердце, гармонизация между собой полушарий мозга, дальнейшее расширение творческих возможностей человека.

Обратимся к истории. В  настоящее время в научных кругах на основании данных  данных археологии, антропологии, лингвистики, гляциологии  и др. наук всё  более  утверждается  положение о том, что Восточно-Европейская равнина  является центром формирования и распространения  человека  европеоидной расы
, хотя о северной прародине человечества  исследователи писали и много ранее
. В последние годы установлено, в частности, что древнейшее поселение  этого человека соотносятся с  археологической культурой  на территории России (Воронежская обл., д. Костенки), возраст которой около 50 т. лет.
 Выводы основаны на результатах систематических раскопок, произведённых на территории Центральной России в основном в советское время и на детальных исследованиях новейшими методами образцов  раскопок. Именно  в Костенках найдено древнейшее на планете скульптурное  изображение Макоши, датируемое 42  тысячами лет до н.э.

Ученые признают, что особенности космической ритмики неоднократно приводили  к катастрофам (в том числе связанным со сдвигом оси вращениия)  и резким изменениям климата на планете. Об этом же свидетельствуют  мифология и теософия. С.В. Жарникова на основании данных палеогеографии, археологии, гляциологии полагает, что в период межледниковья  (70-30 т.л.н.) на Русской равнине  имело место настолько выраженное  природное изобилие растительного и животного мира, что создались условия  для ничем  не омрачаемого развития человеческого общества, находящегося в естественном для той поры состоянии матриархата.
 (Напомним, что впервые соотнёс эпоху межледниковья с  периодом арктической родины  индоариев  и создания Вед  Б.Г. Тилак). Археологические исследования убеждают, что в пределах 40-30т. лет назад вся Русская равнина практически была заселена. Обосновывается миграция с территории Восточной Европы в Западную в доледниковый период, около 35-30т. лет назад. Во время Осташковского оледенения, начавшегося 30 т. лет назад (максимум 20-18 т.л.), когда почти по всей Европе ледники и тундра, и там нет  следов человека, на севере Русской равнины существует зона умеренного климата  (смешанные и хвойные леса, злаковые луга). С этим периодом на Русской равнине археологи связывают сунгирьскую, зарайскую, юдиновскую культуры и миграцию человека на юго-восток, в Китай и Сибирь.  Ледник подтаивал с востока, отходя на запад. 13т.л.н. граница уже проходила на востоке современной Карелии. 
Последующие археологические культуры  на территории Восточной Европы  (в основном в бассейнах верхней и средней  Волги, Оки и Камы (рассетинская, иеневская, верхневолжская, волосовская, фатьяновская) сменяют друг друга  на протяжении тысячелетий вплоть до исторических времён, сохраняя преемственность и  свидетельствуя о сравнительно высоких уровнях развития и плотности населения, превышающей плотность в других районах  в периоды мезолита (15-6 т. лет назад)  и неолита  (6-3т. лет до  н. э.) Это были люди европеоидной внешности, светловолосые и светлокожие, ростом до 180см.

Археологи и антропологи пытаются отследить связь между человеком современного типа – неоантропом и древним человеком палеантропом, следы которого на русской равнине уходят в глубь сотен тысяч лет. С другой стороны, Веды древних арьев, предания ряда европейских народов, греческие легенды повествуют о пращурах, живших на далёком севере, о  Богах и Титанах, о легендарной стране Гиперборее за ледяными горами и северными ветрами, где жители воспевали богов и были счастливы. Геохронология свидетельствует о подъёме уровня Северного Ледовитого океана за последние тысячелетия, затоплении шельфа и островов.  При этом дата предполагаемого окончательного затопления Арктиды  (12 т.л. назад) оказывается близка со временем  потопа и датой катастрофы, приведшей к затоплению остатков древней цивилизации Атлантиды. Естественно,  древние аркты, если они существовали, как и атланты на юге, осваивали пространства Евразии (и не только)  за многие тысячелетия до окончательной гибели своих территорий. Для автохтонного населения они могли стать богами, «входившими к дочерям человеческим»,  божественными пращурами, способствующими становлению новой цивилизации.

В период таяния ледника в силу развития хозяйственных форм жизни и изменения климата миграции в  различных направлениях становятся массовыми. Многие авторы обосновывают на этих фактах единство общеевропейской (и не только) обрядности. Полагают, что среднеминойская, хеттская, древнегреческая культуры, как и культура Трои, имели северное происхождение, хотя указывается и на отсутствие соответствия  между протоисторическими культурами Ближнего, Среднего Востока и Передней Азии и культурой формирующегося индоевропейского сообщества.
  В  7-6-ом столетии  до н.э. известны  поселения в Скандинавии,  культура Винча на Балканах, Триполье.     Предполагается, что единство культуры северного ареала цивилизации сохранялось вплоть до 5-3-го столетия до н.э. На всей территории от Балтики и до Урала, по верхней и средней Волге, Оке, низовьям Камы  в 4-2-ом т-ях до н.э. процветала Волосовская  культура, единообразный характер которой подтверждается археологически. Для  неё характерно множество небольших неолитических  протогородов с кладбищами вне их территорий. (Напомним, что только в это время активно развиваются  Египетская и Шумерская культуры).

Переломным моментом в истории цивилизации, по мнению С.В. Жарниковой
,  была описанная в Махабхарате битва между родственными племенами в 3102 г. до н.э.. Необходимым этапом развития новой цивилизации стал патриархат, в ходе  бесконечных войн  которого на протяжении  пяти тысяч лет формировались личностные проявления тех или иных племен и народностей, народов, наций и этносов. По мнению Е.Е.Кузьминой становлению патриархата способствовало развитие коневодства и кочевого скотоводства.
 Полагают, что одомашнивание коня произошло в пределах 6-4-го т. до н.э. на территории от Причерноморья до Урала.

По данным молодой науки ДНК-генеалогии общий предок русских с маркером ДНК, характерным для  70%  современного мужского населения центральных областей России (гаплогруппаR1a1), жил 4500 лет назад, что говорит о наличии генеалогического стержня русскоязычного этноса.   Эта же гаплогруппа представлена в Индии 16% мужского населения в целом и не менее половиной  мужчин в высших кастах, свидетельствуя о северном происхождении,  генеалогическом и культурном родстве русских и части индусов.
 Об исходе индусов с севера говорится в Ведах.  Как показано С.В. Жарниковой, названия десятков рек, озер, селений соотносятся с упоминаемыми в Ведах, сохранившись на нашей  земле  (Вологодская. Архангельсая область, Карелия, Центральная Россия, Урал, Предкавказье и др.) с древнейших времён. Например, в Индии «Пур» – город, а на Русском севере известны  множество селений с названиями типа Пурино,  Пуркино, до 16-го века  Пур-наволоком назывался и Архангельск. В Архагельской области есть  Ганг-река и два Ганг-озера, Кайлас, 5 рек с названием  Падма (лотос), в Пермской области  находятся селения Верхний и Нижний Арий, река Арийка и пр. А самая высокая гора Урала носила имя арийского мудреца Нарады до 1928г., пока не была переименована в Народную. Кроме того, в текстах Ригведы, Махабхараты, Авесты такие этнонимы как руса, раса, риши, раша, расьян, криви упоминаются как этнонимы населения Севера, а прародина названа Расаталой.

Чудом сохраненная  веками  Влескнига  раскрывает перед нами историю и  суть  верований Славных Русов,  племени, судьбой которого было, подобно индоариям (в жизни и тех и других важную роль играло скотоводство),  покинуть Родину и веками скитаться по Средней Азии, Ирану, Кавказу, Приазовью и  Причерноморью, Карпатам   и Прибалтике с тем, чтобы потом снова оказаться на Восточно-Европейской равнине и на прародине создать восточнославянскую государственность, дав ей своё имя. 
  Переводчики Велесовой книги: Ю.Милорадов, С.Лесной (Парамонов), Н.Слатин, В.и Ю. Гнатюки и др. исследователи аргументировано обосновывают истинность этого шедевра древнерусской культуры.
 Обратим внимание, что Славные во  Влескниге – это эпитет, характеристика Русов, а Русы – арии: «Мы Арийский (народ), пришедший  в край   Иньский  из земель Арийских» (здесь и далее цитируется  перевод Н. Слатина
, в  котором, на наш взгляд, максимально сохранены настрой и чувства составителя Книги). Самоназвание племени подтверждает заключения ученых о тесных контактах между индоариями и протославянами на Восточно-Европейской равнине на протяжении тысячелетий.

Мы не знаем сегодня наверняка, какова степень связи наших пращуров с  представителями легендарных цивилизаций прошлого, но факт, что они обладали глубокими знаниями - ведали. Оказывается, наши предки воспринимали мироздание энергетически и информационно единым, так, как в настоящее время на основе логических заключений  представляют его себе прогрессивные ученые. Например, в Ведах, которые устно передавались тысячелетиями, говорится о вездесущей, но очень тонкой и воспринимаемой только при помощи духовных практик среде акаши, которая лежит в основе всего и, уплотняясь, становится всем. По признанию передовых исследователей, Вселенная  представляется основанной  на новом открытии поля акаши ведических традиций в качестве физического квантового вакуума – источника информации.
 В Велесовой Книге читаем: «Вот, всё, что вокруг нас, силу творит Богам… Зри, русский ум, насколько велик Ум Божеский! Един он с нами…»
. Это  высказывание исходит именно из ощущения энергетического и информационного единства мироздания, его плотного и тонкого планов! На этом  основывались и ритуалы: быть огнищанами -  поклонниками священного небесного огня  акаши, славить богов, взаимодействуя с ними энергетически: «не будем нахлебниками, а Славными Русами, которые Славу Богам воспевают!». Из гимнов Ригведы следует, что «нашим предкам известно было о существовании в человеке его нерождённой части»
, т.е. на заре своего развития люди обладали таким мировосприятием, к  которому мы приходим только сейчас на основе синтеза обилия современных знаний. В Ведах, верованиях славян, как и в наскальных изображениях Карелии и в культуре Триполья  (6-5 т-е до н.э.) утверждается  трёхярусность  мироздания – это Трилока или Правь, Явь и Навь, т.е. единство физического, астрального и ментального планов. Наличие тройственности мироздания, в настоящее время  подтверждено наукой: в троице  материи, энергии, информации  последняя играет роль программы, реализуемой на земном плане. Так чем это отличается от понятия древними Прави,  управляющего мира  Законов,  которая «устроена невидимо» и «творит жизнь - Явь»?  Навь -  непроявленное, «тот свет», переходный мир,  мир тонких энергий.  

Основная тема, рефрен Книги: «Мы Русы чистые, светлые, мы не должны быть другими». И вот напутствие Русам Сварога: «Сотворю вас из перстов моих (т.е.  будете на Земле, так сказать, орудиями осуществления идей моих)… и  будете как дети мои.  И Даждьбог будет Отец ваш». Понятие «русый, светлый» означало как внешнее, физическое отличие, так и душевное ощущение связи, единства с Отцами - Пращурами  и с источниками вселенского Света -  Дедами-Богами: «От Них (Богов) едины мы…». Эта духовная связь отразилась в языке: Русы, Световид, Славяне. Далее: » И Богу Световиду славу речём мы». Связь со Световидом -  по сути: он святой и светлый; она обязывает  различать Добро и Зло, быть высоконравственными, дружить:  »… любите друзей своих и будьте мирными между родами... И не будем, как те, которые, чужое беря, говорят, что делают доброе… И вот – мы отреклись от дурных деяний наших и к Добру пришли мы с вами. Се, отроки с прощением обнимемся!». « И мы Русичи, а враги нет…»
. Таким образом,  Велесова Книга свидетельствует, что наши пращуры  вовсе не были невежественными язычниками. Как и индусы-арийцы, они были носителями мудрейшей ведической философии (вспомним, что, по утверждению Е.П. Блаватской, арийская раса является сейчас древнейшей на нашей планете). Утраченное  впоследствии  »космическое религиозно-философское мировосприятие наших пращуров утверждало единство Природы и Человека, Людей и Богов, равенство всех людей между собой и право отстаивать свою землю и волю…» 
.

Среди праиндоевропейских  племён были те, которые жили в лесах и те, которые предпочитали лесостепи или степи. Последние, естественно, кочевали в большей степени. Многое пришлось пережить Славным Русам и родственным племенам за время  странствий. Но что значит даже тысячелетнее скитание по сравнению с тысячами лет жизни в родных краях? В Приазовье и Причерноморье, в  Прикарпатье, или в Прибалтике  и в Приладожье Русы постоянно соприкасались с родственными племенами, находя общий язык, ощущая единую культурную основу. Так родственные связи с полянами, древлянами, кривичами, северянами утверждаются по Влескниге еще до исхода  из Края Зелёного, -  «за 1300 лет до Германареха» (середина 4-го века), т.е. в 10 веке до н.э. Читаем дальше: «Народ был родственный Ильмерский, сто из двухсот корней. Народ наш и поселился средь Ильмерцев, потому как в землю Русскую пришёл он позже. А ведь они братья наши и на нас… похожи. Вече было у них. Вот, что высказано было на Вече, то и было… От полюдья к полюдью избирали они князей, да так и  жили, мы же им помощь оказывали. И так мы травы знали, как в очагах сосуды обожженные творить, они же были гончарами хорошими, как скот водить и землю пахать – всё понимали…»
. 
В 8-ом в. до н.э. в Причернопорье появляются скифы – потомки ариев, мигрировавших на юг по восточному склону уральских гор
 (с ними связана андроновская археологическая культура).  Великая Скифия по историческим данным существовала более 500 лет и простиралась от Карпат до Урала, включая и северо-восток Европейской части России. Русы не отделяли себя от скифов. В Велесовой Книге читаем: «От Ра реки до Непры и Карпатских гор Держава по Родам тем правится родичами и Вечами…была Держава та Русской от Русов и Борусичей. … И Русы простираются до моря и гор, до степи полуденной… Так мы остаёмся наследники Русские… Кравенцы  и Скифы,  Анты,  Русы,  Борусины и Сурожцы» – все одного корня. Один из лейтмотивов Книги: «Не надо… делиться… оттого на Русь усобица приходит…». Чувствуется,  что в понятие «Русь» составитель  вкладывает понимание единства не только и не столько  по племени, сколько по мировосприятию (некое  надплеменное,  наднациональное понимание). Недаром названия Русь, Расены, Рутения, Руги, Рось и другие, близкие по звучанию, были широко распространены. Эгоизм, себялюбие, обозначаемые точным русским словом «себячество» - вот по ВК причина  разобщения и страданий  народа  на протяжении тысячелетий. «И так за двадцать тысяч (две тысячи?) лет мы не могли собраться в Русь!»
 – говорится о многовековом стремлении собраться   всем светлым людям! Возможно, что среди других племён племени, которое называло себя Русами, было суждено наиболее чётко на протяжении веков хранить свою самоидентичность. Суть   восприятия себя  русичами   по Велесовой Книге – ощущение единства  со светлыми богами и пращурами,  убеждённость в предназначении осуществления на земле божественной  воли,  патриотизм, различение добра и зла в устремлениях и действиях людей,  осуждение себячества–эгоизма  как причины разделения   и,  наконец,  стремление не искушаться земными благами.

Результатом  многовековых скитаний этого и других родственных племён было проявление многочисленной славянской языковой  общности  и возникновение  в Средней Европе, в частности, в Южной Прибалтике, славянской государственности. Вооружённые опытом отстаивания своей самоидентичности », … Русичи пошли от Белой Вежи и от Роси на Непрскую землю, и там Кий создал град Киев. И собрались вместе Поляне, Древляне, Кривичи и Ляхи в кучу Русскую и стали все Русичи». Имеют место убедительные свидетельства западных,  новгородских, арабских источников  о существовании  восточно-славянской  государственности задолго до 9-го века. Как следует из Новгородских летописей
,  призванный на княжение новгородцами, Рюрик был  внуком по женской линии новгородского князя Гостомысла, династия которого правила в Новгороде на протяжении 8-10-ти поколений и сыном погибшего в битве с германцами князя  одного из племён  славян-ободритов, Годослава, сына князя Витислава. Объединение  восточнославянских государств - Киевской Руси и Новгородского княжества под общим названием Русь было основным  результатом  княжения приемника Рюрика -  Олега. Исподволь в этих краях стал закладываться фундамент Руси Московской.
 Процессу объединения способствовали единые культурные традиции, складывавшиеся, как следует из вышеизложенного, на  Восточно-Европейской равнине на протяжении тысячелетий. Мы хорошо знаем, например, что нашествия в конце 1-го т-я до н.э. и 1-го т-я н.э. кочевых и полукочевых  племён с востока совершенно меняли соотношение сил в Европе. Но отражались они, главным образом, на открытых пространствах и страдали от них, прежде всего, племена, в хозяйстве которых важную роль играло скотоводство. Лесистые, болотистые и горные местности были часто недоступны для кочевников. Выплата дани, если она и имела какое-то время место, не вызывала изменения состава населения. Жители имели возможность веками сохранять  образ жизни, занимаясь земледелием, охотой,  рыбной ловлей, собирательством и  используя реки для торговых связей. Заметим, что исторические различия судеб севера и юга России  нашли свое явное отражение в народных преданиях и сказках
, способствовали появлению диалектов, но не нарушили единство языкового строя. В  наилучшем положении в отношении сохранения языка, культуры оказались северные районы русской равнины. Взаимоотношения с угро-финнскими племенами, начавшими проникать из-за Урала в 7-6 т-ях до н.э., были на протяжении веков мирными – реалии северной жизни не способствовали решению спорных вопросов воинственным путём, да и архетипы, обусловленные особенностями северной равнины, были одинаковыми. «Именно здесь сохранились такие архаичные обряды, традиции которых древнее даже зафиксированных в Ведах»
, - считает С.В. Жарникова. В своих работах она систематизирует в этой связи обширную базу доказательств того, что современные русские жители севера России являются в значительной мере потомками  древнейшего населения, тех, которых греки называли "гиперборейцами". Заключения  этнографа и искусствоведа Жарниковой основываются,  во-первых, как уже упоминалось, на связях топонимики  и диалектов  русского севера с санскритом (надо сказать, что проявления угро-финской топонимики  в Архангельской и Вологодской областях, например, минимальны). Во- вторых, Жарникова демонстрирует в своих работах сходство элементов орнаментов (одежда, деревянные изделия, керамика) с орнаментировкой подобных изделий на севере Индии. В-третьих,  автор убеждает  в  общности  мировоззренческих и нравственных основ, отраженных  с одной стороны в солнечно-лунной  традиции Махабхараты, а с другой  в  сохранившихся  до нашего времени  календарных обрядах, сказах и наговорах.
Итак, тысячелетиями  на территории северной и  в значительной мере средней части  Русской равнины  имело место мирное сожительство народов и постепенное культурное объединение, в том числе в последнее тысячелетие  на почве православия. Надо сказать, что  к 10-му веку ведические традиции нуждались в обновлении (об этом мы можем судить по призывам, которыми насыщена Велесова книга – составитель уже  в самом начале  с горечью восклицает:  «…стыдимся  мы  Нави-Прави-Яви  знать и всё вокруг ведать и понимать »
). Обновление пришло со стороны христианства, суть которого «возлюби Бога и ближнего своего» проросла новыми ростками на русской  почве.  Основные верования и обычаи были сохранены. Мы знаем, что результатом военного присоединения Казанского и Астраханского царств, с жителями которых нас разделила религия, также стало служение  местной элиты русской государственности. По-видимому, само пространство  Русской   равнины  способствовало  и способствует  внедрению в сознание народов состояния открытости и ощущения  всеединства и делает  в душе русским любого человека независимо от рождения, если он сердцем воспринимает нашу природу и  культуру.

Этнологи полагают, что этнические характеристики нации непреходящи и проявляются на протяжении всей её истории. Как известно, ещё Монтескье утверждал, что национальный характер обусловлен в большой мере географическими условиями. События  истории России, - пишет  этнолог  Е.М. Щепановская,- обнаруживают постоянное проявление трёх архетипов, связанных с природно-территориальными особенностями»
. Среди  архетипов первый - пространственный: образ беспредельного простора и близости ко всё объединяющим природным стихиям  отражается в тенденции к душевной взаимосвязи, несмотря на расстояния, и расширению сознания до общемирового. Второй и третий  архетипы связаны с временными, сезонными,  характеристиками.  Первый из них обусловлен резким переходом от состояния спящей природы к природе расцветающей и щедро плодоносящей: стимулируя  связанное с красотой (на внутреннем уровне - с правдой и нравственностью) стремительное обновление, он способствует  проявлению образа пастуха-пастыря и ассоциируется с храбростью, волей к победе, объединением народов. Отсюда наша способность увлекаться новыми идеями, нередко перечеркивая старое. Первые два архетипа ярко проявились в период Октябрьской революции, при попытке построения социализма и коммунизма, когда народ  был вдохновлён идеей всеобщей гармонии человеческого общества. Третий архетип обусловлен полугодовой спячкой природы, внешней пассивностью в этот период  - он неразрывен с понятиями души и судьбы и соотносится со смирением, верой, слиянием с природой, пассивным ожиданием чуда. Все три архетипа сказываются в истории России с древнейших времён, что отражено, в частности, и в таком памятнике нашей истории и культуры, как Велесова Книга. В ней проявлена, на наш взгляд, и ещё одна черта – глубочайшая  потребность иметь высокого уровня  духовного руководителя общества, идущая издревле вера в «царя-батюшку»: недаром, в Книге говорится: «…всякий род  имел старого кудесника, который другим Радогощ  давал и ими управлял, имея на челе  Даждьбога,  сообразуясь с Которым поступал»
.
В своих исследованиях Е.М. Щепановская  показывает тесную связь философии и  архетипов национального характера. Автор «Архетипов России» подчеркивает, преимущественно восточный, особенно близкий к индийской философии,  характер русской философской мысли, которая, в отличие от западной, «видит смысл жизни в духовном самосовершенствовании, неотделимом от эволюции общества». Именно в индийской культуре было детально разработано учение о самосовершенствовании -  йога -  и его терминология. Общность культурных основ Индии и России становится исторически объяснимой  в свете общности географических и климатических условий жизни наших предков на протяжении тысячелетий и сохранения ими общего генеалогического стержня. Обладание арьями  глубочайшей философией  на земле  в  Индии  привело к возникновению кастового общества. В России гармония внутреннего мира, состояние  сердечной  благодати, остались (и до сих пор являются) привилегией простого человека. Об этом  говорят  наши сказки. Вспомним  Иванушку-дурака.  Образ  силён не земным рассудком, не рациональностью, а душевным чутьём, сердечностью, добросовестностью, связью с природой. Об этом же свидетельствует религия, традиции почитания старчества, калик перехожих, Святых земли Русской, прославленных нестяжательством  и целительством. Состояние сердечности, внутренней гармонии, веры в высокие идеалы открывает в наше время у простых людей различные необычные способности. Именно внутренняя близость  культур  России и Индии была причиной того, что Индия стала второй родиной для семьи Н.К. и Е.И. Рерихов, что именно в этой стране на русском языке создана Агни-Йога – гимн единству человека с Миром Огненным. 
Сейчас, на волне информационного бума существует поистине  историческая возможность глубинно осознать себя. Земля России – Великая Матерь и прародина  народов нашей расы. Жизненный  опыт много нам дал и от рационализма Запада и идеализма Востока. Рассвет, восход, способность тонко чувствовать – это Восток. Закат, рассудок -  Запад. Между ними -  Россия – День, Свет. Недаром наш  народ сохранил имя  русских! Задача наша – проявить лучшее из своих архитипических черт, оставаться самими собой, сохраняя достоинство, не прибедняясь и  не искушаясь прелестями потребительской  цивилизации. Исторически Россия, на протяжении столетий,  проявляя свою суть,  ограничивала поползновения агрессоров, разрешая  ценой жизней русских людей коллизии континентального масштаба. В свете древнейших архетипов сугубо материальная, связанная с накопительством потребительская культура никоим образом не может стать для большинства русских  национальной идеей, определяющей смысл жизни. Для успешного развития общества последняя должна опираться на константы этнического характера и соответствовать, прежде всего, проявленной исторически  в России тенденции единения народов на основе общечеловеческих духовных ценностей. Мы умножились  душами родственных окружающих  народов, создали Державу Великую (как это и было предсказано в Велесовой Книге: «Предречено от древних времён, что предстоит нам соединиться с другими и создать державу великую из родов тех»…-  такое вот было нашим, «сотворённым из перстов божьих»
 предкам, предсказание-задание!). Наши предки и арии, и кимры, и скифы, славяне и сарматы, тюркские и угро-финнские племена. Но русский этнос – не аморфная смесь. В его основе, как показано молодой наукой, ДНК- генеалогией, выраженный генеалогический стержень этнических русских. Многие племена  расходились с Русской равнины, покидали прародину с тем, чтобы, смешиваясь с местным населением, проявляя и отшлифовывая в условиях соперничества свою самоидентичность, формировать новые народы и народности, диалекты и языки. Десятки из них канули в вечность на этом пути. Возможно, мы – единственный народ, основавший государство, державу великую на своей исконной земле, в месте рождения нашего народа и народов нашей расы. Обусловленные пространством Восточно-Европейской равнины  наши архетипы -  самые древние, так как задействованы с начала формирования расы. Мы сохранили веками свою Душу и Сердце, наше стремление жить по правде (неписаным законам Прави), по совести, в единении с природой, сохранили великий  русский язык, своё имя. В период глобального кризиса, потрясения основ цивилизации, государственности, семьи,  качества сердечности, душевности наиболее востребованы человечеством.  Обладающие ими люди  в наибольшей степени резонируют с высокочастотными энергиями, в сфере действия которых находится в настоящее время Земля и Солнечная система, гармонизируясь под их влиянием и восходя на новую ступень развития своего плотного и тонких тел.   Ощущение корней своих, Света в себе, и - это то, что есть в глубине души каждого живущего в нашей стране и сердцем  воспринимающего нашу природу и культуру, и  это - то, что неизбежно будет всё больше проявляться  и служить людям в эпоху наложения космических ритмов,  которую провозвестила около столетия назад великая  Другиня. В  период глобального кризиса и кардинальных перемен люди, способные к проявлению тонких психических энергий сердечности, наиболее востребованы и в наибольшей степени резонируют с высокочастотными энергиями, гармонизируясь под их влиянием и восходя на новую ступень развития.
В  Агни-Йоге сказано: «Первенствующее значение, которое занимал в предыдущую эпоху ум, в наступающую эпоху переходит к сердцу, ибо кончилась эпоха...разъединения и началась эпоха синтеза и чувствознания, эпоха сотрудничества и объединения»
. Наша задача – передача эстафеты: усвоив достижения современной цивилизации разума  и опираясь на  способности проводить   высокие психические  энергии Любви,  сформировать  зародыш нового мира, основанного на чувствознании -  соединении  чувства и рассудка в сердце, проявив при этом лучшее из своих этнических черт, обусловленных историей нашей страны, географическим положением и  климатом центра России. 
                                                                      Ерика Лазарова

Нума Помпилий или о возможностях власти творить социальную гармонию
Аннотация: Автор статьи вскрывает эзотерические особенности царствования Нумы Помпилия. Содержание статьи основывается на Записях Е.И.Рерих и текстах Учения Живой Этики.
Ключевые слова: Нума Помпилий, благородные принципы правления, мирное сосуществование племён и народов.
В истории культуры есть много недостаточно исследованных персонажей и событий, которые представляют развитие цивилизации и духовного творчества человечества в разных сферах. Один из них – Нума Помпилий, второй римский царь, которому культурная память приписывает роль культурного героя и зачинателя цивилизаторских реформ в римском обществе.
Немногим известно также, что Елена Рерих, указывает на Нуму в качестве духовного учителя и наставника блестящей личностой эволюции Елены Блаватской. Лапидарно, но отчетливо ясно Елена Ивановна в своих «Записях» цитирует слова Учителя Мории, который в ответ на ее вопрос сообщает о значении легендарного римского реформатора для развития современного оккультного знания: «Кто был Коганом при Блаватск[ой]? – Нума Помп[илий]»
.
В этих строках он предстает в ипостаси дхиан-когана, что на санскрите означает «Духовный владыка»
. Таким образом, о царе Нуме говорится как об одном из воплощений Космического разума. 
В бытность свою создателем основ образцового государства древности Нума сочетал патерналистические традиции с нравствеными критериями справедливости и гуманности, а так же успешно соединял принципы управленческого долга с принципами уважения к подданным.
Фольклорная память бережно хранит легенды о «добром и справедливом царе». Но благодаря сведениям из «Истории Рима» Тита Ливия
 и «Жизнеописаниям» Плутарха мы встречаемся с воплощением этой, кажущейся утопической, идеи в общественных реалиях в личности второго царя Рима
 – Нумы Помпилия (753—672 г. до н. э.). Он является создателем социальной структуры государства, основанной на принципах целесообразности, гармонии и справедливости. Высокая мораль, чистое религиозное чувство, неподкупность и стойкость в добродетельной жизни стали для сенаторов поводом после смерти Ромула – основателя древнего римского царства, выбрать Нуму в 715 г. до н. э. царем так называемого «Senatus populous que Romanus» или «Сената и римского народа».
По историческим свидетельствам Тита Ливия, сначала он отказался от этой чести, но под влиянием своето отца – знаменитого сабинянина Помпония
, согласился возглавить государство и заботиться о мирном сосуществовании римлян, сабинян (сам он был сабинянского происхождения), латинских и этрусских племен, работая на процветание Рима
. Он преодолел межплеменную вражду тем, что вместо племенного ввел цеховое деление граждан: «народ был разделен по роду занятий… вследствие чего деление на цехи внесло всюду и во всем гармонию и единодушие». Это деление позволило Плутарху подчеркнуть: «следует заметить, что Нума – поклонник крайней демократии, сторонник народа»
. 
Как любил говорить сам Нума, он согласился стать царем, чтобы смягчить сердца воинственых римских граждан, возбудить в них благородные чувства и научить их жить разумно. Он обращал внимание на тождество общественых и личных добродетелей, указывая на необходимость почитать богов как носителей универсальной этики, уважать личность каждого римского гражданина, трудиться честно и соблюдать нормы общежития, воспринимая их как осознание  своего долга по отношению к Родине и к Пантеону бессмертных.
Имя Нумы связано с реформами, которые реально цивилизовали Рим и создали более благоприятный социальный климат в государстве. Сам он давал пример гармонизации личного и общественого бытия, стремясь жить скромно и достойно. Отказался от помпезной публичности и охраны, и в этом отношении его практика весьма актуальна. Плутарх пишет об этом благородном властителе: «Богато одаренный нравственными качествами от природы, он еще более преуспел в своем умственном развитии благодаря учению, несчастьям своей жизни и серьезным размышлениям. Он укротил в себе не только низменные желания, но и отрешился от страстей невежественных народов, – от насилия и корысти. Обуздывать желания силой рассудка он считал истинным подвигом. Он изгнал у себя в доме всякую негу и роскошь», отказался от телохранителей, стремился жить скромно и достойно
. 
Он воевал с пережитками межплеменной вражды и запретил кровную месть за непредумышленое убийство. Смягчил рабство, являясь в этом пункте своей державной деятельности тоже одним из счастливых исключений древности и даже Нового времени с его колониальной и неоколониальной политикой.
Еще до индийского императора Ашоки с его декретом о вечном мире существовал правитель, о последовательной миротворческой деятельности которого нам свидетельствует Плутарх: «В царствование Нумы никто ни один день не видел его (храм Януса) растворенным: все 43 года он стоял запертым. Всюду было устранено все, дававшее повод к войне… Всех охватила страстная любовь к порядку и миру, к занятиям земледелием, к тихой семейной жизни,… В царствование Нумы не было ни войны, ни восстаний или волнений»
. 
Это бесценный опыт для современного мира! Для Нумы Помпилия мир и мирное сосуществование племен и народов было основой благоденствия и процветания общества. Говорят, что во время его правления храм Януса оставался закрытым, а по древнему обычаю, его врата оставались символически открытыми во время военных конфликтов, чтобы солдаты могли беспрепятственно вернуться домой. Нума Помпилиус создал культ нового бога – Бога мира Фидеса, и это действительно замечательный случай в исторической практике античности, где обычно самым торжественым образом чтили богов войны
. Это исторически первый в мире государственный акт признания ценности мира, который, к сожелению, не приобрел достаточно популярности и официального признания
.

Для Нумы мир и мирное гармоничное сосуществование племен было основой благоденствия и процветания общества. Благодаря его благородному пацифизму созидательные усилия гражданин сосредоточились на ставших традиционными видах деятельности, таких, как ремесло, земледелие и торговля. Первой общественной группе он помог, создавая их професиональную коллегию, а второй – развивая практику землемерия и устанавливая культ Бога границ Термина. Этим он учредил систему норм для разумного охранения частной собственности и предотвращения междуусобного напряжения. В то же время он позаботился и о безземельных крестьянах, наделяя их землей. Это уникальная попытка установить социальное равновесие и укрепить дух общественной солидарности, уменьшая напряжение бедность-богатство. Таким образом, «добрый царь» стал действительным законодателем социальной гармонии.
Нума Помпилий явился также создателем культа Весты, узаконив религиозную общину весталок в качестве общественной и нравственной опоры добродетельной семейной жизни, утвердив тождественность личной и общественной морали.
В то же время Нума заботился о равнопоставленности религиозной и светской власти. Его религиозные реформы имели значение, как для институционализации системы культа, так и для исторически ранной секуляризации общественной и религиозной жизни. Легализирую колегию жрецов, во главе с «потифаксом максимумом», он сделал шаг к консолидации системы государственой религии и постановил правила для превращения религиозной жизни в условие для гармониизации общества
.
Миру и гармонии была подчинена и реформа солнечного календаря. Новый солнечный календарь, связанный с правлением Нумы, был, по тем временам, максимально усовершенствован. Если до него в году было 10 месяцев (304 дня), то Нума добавил еще два – январь и февраль, увеличив длительность года до 355 дней
. Календарная реформа имела значение и для регламентации религиозных и государственых праздников, указывая на даты, благоприятствующие государственным начинаниям, что также способствовало созданию позитивного общественного климата.
Все свои идеи о возможности социальной и религиозной гармонии Нума Помпилий документировал в своих книгах. По преданию их было 12
, и по желанию царя все они были захоронены вместе с ним (а умер он в возрасте 80 лет). Вероятно, он полагал, что для его гуманных идей время еще не настало. Рассказывают, что когда 400 лет спустя открыли могилу в Яникуле
, то нашли в ней письменное наследие Нумы нетронутым. Но городской управитель (претор) сжег их, явно считая опасными для государственного и религиозного порядка. Известно также, что в Средновековье алхимики считали, что некоторые из сочинений Нумы Помпилия были сохранены его последователями и почитателями, что они сберегли тайну философского камня как жемчужину мудрости.
Гуманной идее о роли социальной и религиозной гармонии суждено было подождать более двух с половиной тысячелетий, чтобы снова стать основой разумной социальной жизни, основанной на принципах гармонии, справедливости и управленческой мудрости, которая так редка в культурной истории человечества. И мне хотелось подчеркнуть, что нужно вернуть в культурную память человечества имя и благородные принципы управления Нумы Помпилия – царя, который создал образец власти, творящей мир из гармонии.
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1. Материально-духовный мир человека

Объектом исследования выберем человека, который в своей деятельности проявляет себя как с материальной, так и с духовной стороны. Известно, что организм человека обменивается  с окружающей средой  массой, энергией и информацией, т. е. происходит массоэнергоинформационный (МЭИ) обмен. Последний состоит из физических (масса и энергия) и информационных взаимодействий. Такой взгляд включает целостное представление о природе. Материальный мир находится в движении, которое придаёт ему различные структурные разнообразия или состояния. В таком представлении масса является мерой количества вещества (кг); энергия – источником и мерой движения (дж); информация является мерой структурно-смыслового разнообразия (бит).


К этой тройке понятий, характеризующих материальный мир (масса – энергия – информация), примыкают два термина - сознание и Дух. Они составляют восходящую по содержанию и значимости триаду: информация – сознание – дух. Иногда последнюю триаду называют тонким миром. Это позволяет утверждать, что основа нашего мира построена не только из материальных, но и из материально-духовных элементов, а информация – соединяющий их мостик. Если материя и энергия всесторонне изучены и составляют основу современной науки, то мостик “информация” чрезвычайно зыбкий и это несмотря на то, что по данной теме опубликовано громадное число работ, несмотря на то, что XXI век и современную цивилизацию часто называют информационными. В статье рассматриваются философские основы такого взгляда на мир.


С философских позиций такой взгляд на природу можно отнести к реалистической философии, признающей равнозначность материальной и духовной составляющих мира. Иными словами, реалистическая философия является диалектическим синтезом крайних философских направлений – материализма и идеализма. Основоположниками таких взглядов стали известные философы и естествоиспытатели: Аристотель, Д. Бруно, Лейбниц, Шеллинг, Гёте. К отечественным представителям реалистической философии можно отнести А.И. Герцена, П.А. Флоренского, Д.И. Менделеева, В.И. Вернадского и др. В настоящее время центром мировой реалистической мысли становится Санкт-Петербург.

2. Энтропия и негэнтропия

Организм человека рассматривается как открытая система, обменивающаяся со внешней средой массой, энергией, информацией. Связь между этими параметрами определяется на основе законах термодинамики открытых систем, предложенной в 1978 г. лауреатом Нобелевской премии академиком бельгийской академии наук И.Р. Пригожиным.

Одним из основных параметров в термодинамике является изменение энтропии ΔS, равное отношению тепловой энергии ΔQ (Дж), которая выделяется (поглощается) в системе к абсолютной её температуре Т (К), т.е.
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Известно, что в изолированных системах энтропия меняется только в одну сторону – она растёт.
 Каждый процесс в природе приводит к увеличению энтропии в той части мира, где это происходит. Энтропию рассматривают как меру хаоса в системе. Живой организм также производит энтропию и при её максимальном значении это приводит к смерти. Как пишет один из основателей квантовой механики лауреат Нобелевской премии австрийский физик Э. Шрёдингер, организм может избегнуть этого состояния, т.е. оставаться живым только путём постоянного извлечения из окружающей среды отрицательной энтропии, или негэнтропии. Это означает, что  в живом организме, а это открытая система, происходит не только производство энтропии, но и отток её во внешнюю среду.
 Роль негэнтропии частично выполняет информация, которая рассматривается не как сообщение, а как статистическая характеристика организованных форм движения. Энтропия и негэнтропия являются универсальными параметрами в природе. Как пишет проф. М.В. Волькенштейн, «Всё, чем отличается этот мир от серого, однородного хаоса, возникло и существует вследствие оттока энтропии в окружающую среду. Отрицательной энтропией питается всё живое и всё созданное жизнью, а значит, наука и искусство. Человек творит отрицательную энтропию, создавая новую, незаменимую информацию»
. Выскажем предположения, что энтропийные процессы связаны в основном с преобразованием в системе массы и энергии, а негэнтропийные – преимущественно с преобразованием информации.

3. Информация, сознание, Дух

Эти понятия, как правило, определяются на интуитивном уровне. Предпримем попытку дать им более чёткое выражение и начнём с понятия информация, которое американский инженер К. Шеннон в середине ХХ в. определил как меру разнообразия.
 В дальнейшем оно было расширено Эшби как мера структурного разнообразия
, а проф. В.Н. Волченко предложил информацию как меру структурно-смыслового разнообразия и степень свободы его выбора
. В 2007г. проф. Дульнев Г.Н. назвал информацией меру структурного эмоционально-интелектуального разнообразия и степень свободы его выбора
. Доктор медицинских наук проф. А.И. Крашенюк предложил такое определение информации; информация – мера структурно-смыслового разнообразия и мера (степень) отклика на качество раздражения
. 

Такое разнообразие мнений по данному понятию предполагает необходимость дальнейшего обсуждения этой проблемы.

Переходим к определению второго понятия – сознания, которое проф. В.Н. Волченко определил как высшую форму информации, как творящую информацию
.

Информация на разных этапах эволюции определяется по-разному. Она не может быть воспринята непосредственно сознанием человека и его органами чувств. В компьютере это совокупность данных и  программ на носителе информации. Во вселенной – абсолют. Во всех ипостасях непроявленная информация может явиться программой.

Второй вид информации – проявленная информация. Она может быть воспринята непосредственно сознанием человека или через его органы чувств. В компьютере они представляются через интерфейс посредством устройств выводов, видео-, аудио-, печатная и другая информация. Во вселенной – весь тварный мир, проявленное бытие. В процессе преобразования проявленная информация может испытывать отражение и отображение, что происходит по программе. 

И, наконец,  третий вид – творящая информация. В компьютере творящей информации нет. Во вселенной – вселенское сознание. Творящая информация рассматривается как сознание, а сознание предполагается как способность систем к информационным взаимодействиям. Сознание по числу степеней свободы эволюционирует от информации в простейших системах до сложных живых систем, вплоть до сознания человека с бесконечным числом степеней свободы.

Понятие «Дух» будет дано по определению доктора философии проф. Обухова В.Л., представителя реалистической философии.
 Дух – это не элементы природы, а способы их взаимодействия, закон их функционирования. Дух – нематериальное начало мира, определяющее его способность к движению, к бесконечному многообразию, гармонии, порядку. Дух – это то, что древние греки называли мировым разумом и что действует на основе свободы и необходимости.

4. Стремление к гармонии – закон природы

Анализ всевозможных состояний природы приводит к выводу, что она содержит случайные и закономерные (детерминированные) процессы. Первые, как выше указывалось, характеризуются энтропией, вторые – негэнтропией. Энтропия – статистическая характеристика хаотических форм движения. Её роль частично выполняет информация. Академик В.И. Вернадский ввёл в науку ёмкий термин эмпирическое обобщение – общее утверждение, не противоречащее опыту.
 Одно из эмпирических обобщений гласит: эволюция природы следует гармоническому принципу при котором соотношение явлений закономерных и случайных подчиняется принципу золотого сечения, т.е. приблизительно 60% явлений носят закономерный, а 40% случайный характер. Более точное определение связано с числами Фибоначчи 0,618 и 0,382.  Эта закономерность проявляется на всех этапах вселенной как в макро и в микромире, так и в мегамасштабах природы.


Следующее эмпирическое обобщение отмечает такой тип эволюции больших систем, в которых наряду с борьбой в системе возникают процессы кооперации, коллективные действия или когерентности. Чёткое определение этому явлению дал известный русский физиолог П.К. Анолин [11]. «Система – такой комплекс избирательно вовлечённых элементов, в которых взаимодействие принимает характер взаимоСОдействия компонентов на получение полезного результата». Или, иными словами, взаимодействие элементов системы может переходить во взаимоСОдействие, направленное на получение полезного для системы результата. Это очень важный принцип эволюции, предопределяющий тенденцию к объединению. Это тот путь, который приводит к прогрессу если за ним стоит высокая одухотворённая идея. 

5. Оценка качества информации.


Отмечено, что суждение о ценности (качестве) информации возникает после её восприятия рецептором (приёмником). Иными словами уровень подготовки рецептора в значительной степени определяет ценность полученного сообщения. В своей монографии
 профессор В.М. Волькенштейн приводит убедительный пример в восприятии некоторой математической информации различными лицами – школьником, студентом математического факультета и профессором математики, обладающими различным уровнем тезауруса в этой области. Если предшествующий запас знаний школьника нулевой, а для профессора полученная информация не представляет ничего нового, то для студента ценность полученного сообщения велика. 

Иными словами, ценность информации связана с её рецепцией. Напомним, что теория информации разрабатывалась К. Шенноном для решения задач связи и рецепция при этом не учитывалась, что и придало работам К. Шеннона характер универсальности.
 Однако известно, что существуют ситуации, в которых ценность полученной информации играет большую роль, чем её количество. 


Рецепция информации связана с появлением упорядоченности в воспринимающей системе, которая становится диссипативной. Для рецепции информации необходим определённый уровень восприятия, должно реализовываться стремление к цели, достижение которой есть переход из менее в более устойчивое состояние. Этот процесс становится возможным только благодаря оттоку энтропии из рецепторной системы. В работах
показано, что формула
 является первым шагом при оценке качества информации, т. к. их величина позволяет судить о тенденции информации к порядку или беспорядку. В 2004 году в работах сотрудников СПбГУ ИТМО предложено оценивать качество информации по критериям хаоса Кх и порядка Кп, выраженным через суммарную величину энергетического и информационного потока.


По кривым изменения критериев К во времени τ Кх = Кх(τ) , Кп = Кп(τ) можно судить о тенденции качества информации, т.е. делать вывод о стремлении этой величины к порядку или хаосу в каждый момент времени. Для оценки ценности информации свяжем её с достижением цели до и после получения информации, выраженной через критерий хаоса. Целью будем считать достижение системой гармонического соcтояния.
 Как уже отмечалось, при гармоническом состоянии любой системы критерии хаоса и порядка примерно равны Кх=0,4 и Кп=0,6.


Мир создан Творцом по законам гармонии на всей этапах Вселенной. Закон так называемого «божественного сечения» или по выражению Леонардо да Винчи «золотой середины» можно наблюдать в микро- мега и метамирах, этим законам подчинена вся наша жизнь. Их можно не замечать или нарушать, но они есть и многое определяют в отношении отдельного человека или социума. 

В материальном мире информация проявляет себя  как объективный параметр, а в духовном – информация может рассматриваться как объективно-субъективный параметр. Последнее связано с особенностями рецепции информации воспринимающейся субъектом. 

Рассмотрим гармоническое государство в разных сферах его деятельности. Начнём с экономической сферы. Здесь хаотические процессы в экономике связаны с деятельностью рынка, а закономерные – с плановой государственной экономикой. При соотношении случайных и закономерных процессов в пропорции 0,4 и 0,6 должно возникнуть гармоническое состояние общества, т.е. состояние, соответствующее основному закону природы. Науку о сохранении цивилизации на Земле и построении гармонически развитого общества академик Н.Н. Моисеев предложил назвать наукой о ноосферогенезе; основные её положения изложены в работе.

Опираясь на рассмотренные признаки гармонического развития, проф. И.А. Гундаров выяснил причины демографической катастрофы в России.
 Он отмечает, что идеология общества определяется дальней исторической памятью хода, его этническим архетипом. Как показали его исследования, физическая жизнеспособность населения зависит не только от условий бытия (материальных факторов), но и от нравственной атмосферы и эмоционального состояния общества (духовных факторов).

Духовность – это деятельность сознания, направленная на поиск смысла жизни и своего места в ней, на определении критериев добра и зла. Благополучными («благостными») считаются действия по общечеловеческим понятиям, закреплённым народной мудростью в религиозных заповедях. Противоположные мотивы относятся к сфере духовно неблагополучных («греховных»). Проф. И.А. Гундаров сформулировал закон духовно-демографического детерминизма: при прочих равных условиях улучшение (ухудшение) духовного состояния общества сопровождается снижением (ростом) заболеваемости и смертности. Рассмотрение динамики здоровья населения СНГ в 1991-1996гг. выявило, что процесс устойчивости в эти годы на 70-80% определялся духовным состоянием общества и на 20-30% материальным уровнем жизни. Эти цифры близки к соотношению «золотого сечения» что позволяет считать оптимальным такое соотношение между противоположными духовными чертами: 60% должно быть связано с коллективизмом, высокими идеалами, патриотизмом, а 40% - личными интересами, конкретными материальными ценностями. Наверное, для развития России необходимо опираться не на подавление одной из сторон, а на их обоюдное существование.


Заключение

Показана исключительная роль информации в природных процессах. С одной стороны информация выступает как составляющая материального мира в триаде материя-энергия-информация; с другой информация является составляющей триады духовного мира: информация-сознание-дух. Из этого следует, что информация является  мостиком между материальным и тонким мирами.

В материальном мире информация проявляет себя как объективный параметр, а в духовном информация может рассматриваться как объективно-субъективный параметр. Последнее связано с особенностями рецепции воспринимающейся субъектом.

Петров Н.В.

Развитие идеи Рериха о живой Земле:
механизм солнечно-земных связей
Аннотация: В статье высказана авторская концепция механизма солнечно-земных связей.
Ключевые слова: живая Земля, ноосфера Земли, диаграмма направленности планеты

«Единое спасение – устремить Дух в сияние Истины…»

«Истина с вами – умейте открыть ей путь»

Введение

Нет знаний на пути понимания Истины только для ученых или только для простых людей. Нет избранных на этом пути, как нет и равных. Каждый вберет в себя столько, насколько позволит его разум, ибо Знания подобны свету и теплу Солнца, которое одаривает ими всех  живущих на Земле, но каждый берет столько этой энергии, сколько ему надо для личного жизненного процесса.

Первое условие познания состоит в том, чтобы не стеснять методом обучения. Не настаивать на условных методах, но раскрывать основы знаний, указывая на способы, с помощью которых эти знания получены. Подходы к Единому Знанию многообразны. «Никогда нельзя знать, откуда придёт полезное зерно или звено завершающее. Физик, биохимик, врач или священник, историк или философ, тибетский лама или брамин - пандит, раввин - каббалист или конфуцианец, старуха - знахарка или просто спутник, имя которого почему-то забыли спросить, - кто и как принесёт? В каждой жизни так много светлого, необычного и замечательного…»
.

Слепая вера, как в науке, так и в любой религии чаще всего приводит к застою, к фанатичной преданности той или иной догме, к прекращению совершенствования методов обретения знаний. Чтобы этого избежать, требуется понимание сути вещей. Но любое понимание основано на знании, а сама жизнь, как процесс, и есть постоянное обретение знаний, используя которые любой индивид превращает их  в практические действия, обеспечивающие его энергией. Так практическое внедрение знаний определяет весь путь превращения энергии в материю.

В современном обществе назрела необходимость разобраться в сложившейся ситуации, понять причину глобальных изменений в окружающей среде, убедиться в том, правильно ли выбран путь развития социального общества и правильны ли утверждения современной науки в космологии. Исследования космоса с помощью технических средств и космических аппаратов приносят массу новой статистической информации, а космогонические представления уже безнадёжно устарели. Факты есть, а объяснить их со старых позиций невозможно. Реальность влияния вспышечной активности Солнца и геомагнитных бурь непосредственно на земные явления станет понятной, если будет найден механизм передачи возбуждения ионосферы на Землю и понята технология его творения,  понята роль плазменных структур во внешней  оболочке планеты – в атмосфере.

Почему в настоящий период эволюции люди так далеки от понимания влияния солнечной радиации на планетные тела, на нашу Землю? Эксперименты подтверждают это влияние, а вот механизм этого явления до сих пор был не понят. Непрерывные спутниковые измерения с 1978 года показывают, что, начиная с 1985 года,  полный поток солнечного излучения непрерывно падает, и особенно в его высокочастотной области. Падает общая активность Солнца, и самым вариабельным диапазоном излучений Солнца является крайний ультрафиолет и мягкий рентген (0,1-124нм).

Этот диапазон частот наиболее эффективен для Земли и микроорганизмов. В четвёртом отчёте МГЭИК (2007год) приведены сведения о том, что до 20-30% живых существ на планете находятся в состоянии вымирания.
 Причину надо искать в солнечно-земных связях. Воздействия людей на ионосферу вызывают естественную реакцию Земли, подобной реакции тела человека на вирусную инфекцию. Солнце чутко реагирует на поведение каждой из планет и помогает им избавиться от неприятностей, в том числе и от вредного действия человека на ионосферу планеты. Для людей пришло время осознать свою пагубную деятельность в отношении планеты.

История вопроса

Основным признаком развития людей двадцатого века,  наряду с автотранспортом, железными дорогами, авиацией, освоением космического пространства и использованием ядерной энергии, является освоение радиоволн, развитие радиотехники. Радио стало основным инструментом исследований в разных областях знания. Вся информация, которую человек получает из внешней среды  и которой он руководствуется внутри самого себя, в основе своей связана с электромагнитными волнами. То же самое можно сказать и о Земле в целом, находящейся в магнитном поле Солнца: между ними существует энергоинформационное взаимодействие. Именно этот способ взаимодействия изгнан сегодня из науки, что служит главной причиной неразумного действия людей по возбуждению ионосферы Земли с помощью радиоволн.

Наука о радиоволнах сравнительно молодая, она получило своё официальное начало в 1887 году благодаря опытам Г.Герца, доказавшему, что электромагнитные волны, предсказанные Дж.К.Максвеллом, действительно существуют. В 1896 году А.С.Попов впервые в мире передал искусственно созданную радиограмму на 250 метров. А в 1898 году итальянский предприниматель Г.Маркони установил радиосвязь между Англией и Францией через пролив Ла-Манш. В 1901 году радиограмма впервые пересекла Атлантику, достигнув Американского континента. Сейчас, в век мобильных телефонов, обеспечивающих радиосвязь по всему земному шару, этот вид связи стал самым популярным. Однако, большинство пользователей не задумываются о том, как осуществляется эта связь. Удобно, и всё! Точно так же не задумываются и о связи Земли и Солнца.

Извлекая для себя всё больше и больше пользы из радиоволн, люди стали вредить сами себе. Помимо онкологических заболеваний головного мозга (от пользования мобильниками) и заболеваний работников радиолокационных станций, люди стали вмешиваться в электромагнитное взаимодействие Земли с Солнцем путём  активного метода  исследования ионосферы.

Известно, что вся радиотехника пользуется природным даром – электрически заряженной ионосферой, которая отражает электромагнитные волны наземных станций, способствуя их распространению вдоль всей поверхности планеты. Чем выше частота излучаемых волн передающими станциями, тем выше оказывается амплитуда сигнала, принимаемого приёмником. Люди до сих пор считают великим для них даром - наличие Ионосферы на планете, но не допускают и мысли, что ионосфера нужна самой планете! Увлекаясь радиоволнами, люди стали использовать этот Божественный Дар для ведения климатических войн среди самих себя. Импульсное зондирование ионосферы стало применяться во всём мире. Ныне существующая сеть ионосферных станций синхронно воздействует  на ионосферу по всему миру – один раз каждые 15 минут! посылается серия импульсов, фиксируется время задержки. Затем все эти данные поступают в Мировые центры данных для обобщений. 

И это помимо целевой системы HAARP, (комплекс из 360 фазированных антенн, работающий в СВЧ диапазоне на частоте 2,7-10МГц, длина волны около 30м, мощность излучения 1,7 миллиарда ватт), используемой США для воздействия на климат планеты. Вот Земля и отвечает своей естественной реакцией на все эти неразумные деяния людей – нарушается естественный ход вещей, растёт число экстремальных явлений в Природе.

Желая получить всё больше и больше выгоды в разных областях своей жизни, люди стали вредить не только себе, но и самой планете. Ум у людей есть, но им не хватает мудрости: чрезмерное полезное становится вредным. Поэтому везде надо знать МЕРУ.

Из Ведического знания всем хорошо известно, что гора МЕРУ возвышается над Северным полюсом планеты. Современное знание устанавливает, что таким устройством может быть плазменный механизм солнечно-земных связей: ионосфера, пояс радиации и магнитосфера. Вот о нём, о Мере всех вещей на планете,  мы и поведём рассказ.
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Плазменный механизм солнечно-земных связей: мера всех вещей на Земле
Находясь внутри полей излучения Солнца, следует полагать, что  все космические тела системы планет и их спутников должны уметь взаимодействовать с излучениями. Об этом говорит и структурное их строение: все они являются диполями, состоят из двух магнитных полушарий противоположной полярности, разделённых экваториальным поясом шириной ±30º, обладающим электрическими свойствами. Из радиотехники хорошо известно, что каждый диполь как приёмо-передающая антенна имеет свою диаграмму направленности, напоминающую по форме тороид, внешне похожий на структуру реально существующего радиационного пояса планеты, открытого с помощью ИСЗ в 1957-1958 годах [рис.1]. Солнечная система имеет в центре мощный излучатель электромагнитной энергии – дипольное по строению Солнце. Мощность излучений Солнца составляет 3,86·1026 Вт в секунду. Это значит, что электромагнитное взаимодействие планет с Солнцем осуществляется посредством их диаграмм направленности с функцией приёма и передачи информации. 

Рис.1. Радиационный пояс Земли. Наружная его поверхность (фиолетовая по цвету на рисунке) сформирована из электронов, а внутренняя (ближе к Земле, синий цвет на рисунке) из протонов. Оранжево-красным цветом обозначено плазменное или звёздное состояние материи внутри протонной части пояса.

В общем случае диаграммой направленности называют электромагнитное структурированное пространство, в котором напряжённость электромагнитного поля зависит от системы электрических токов, создаваемой излучателем электромагнитных колебаний. Она обычно состоит из двух замкнутых поверхностей, определяющих зависимость напряжённости электромагнитного поля от направления под определёнными углами и расстояниями до излучателя волн. Диаграмму направленности имеют все дипольные структуры, она является важнейшим инструментом энергоинформационного взаимодействия планетных тел с их обитателями  и Солнцем. 

Диаграмма направленности имеет слоистое строение, формируется со временем по мере фазовых превращений планеты: газовое дыхание Земли приводит к созданию ионосферы, где возникает кольцевой ток, формирующий магнитосферу [рис.2].  
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Рис.2. Комплекс магнитосферы - плазменный механизм солнечно-земных связей: в центре земной шар; радиационный пояс планеты; кольцевой ток (фиолетовый цвет на рисунке); магнитосфера – передняя замкнутая часть, и задняя разомкнутая в виде сдвоенного хвоста.
 

На магнитосфере рассеиваются электромагнитные волны солнечной активности. Постоянное магнитное поле планеты взаимодействует с переменным магнитным полем кольцевого тока, и планета получает механический импульс вращения, она начинает вращаться вокруг оси и взаимодействовать с вращающимися электромагнитными полями Солнца [Рис.3]. Скорость вращения Земли строго коррелирует с изменениями солнечной активности. Диаграмма направленности планеты состоит из трёх элементов: пояса радиации, ионосферы и магнитосферы. Она же, по-видимому,  является и НООСФЕРОЙ Земли (по аналогии с памятью головного мозга человека).  Память головного мозга человека построена по принципу голограммы. Это позволяет иметь колоссальную вместимость информации, способность вспоминать и забывать, способность мгновенного узнавания ранее известного или изученного, передавать навыки элементам формы, построенной на основе памяти, иметь свойство фотографической памяти – мгновенное запоминание и мгновенное воспроизведение информации. Плазменный механизм солнечно-земных связей построен на том же голографическом принципе.

Принцип формирования голограммы памяти состоит в том, что, например,  нейрон головного мозга имеет множество разомкнутых корешков – дендритов, кончики которых являются активными антеннами-излучателями в отличие от самого нейрона, внутри которого сосредоточена в замкнутом контуре память (ДНК). Излучения от миллиардов кончиков дендритов формируют голографическую структуру общих излучений – тонкую пространственную объёмную оболочку мозга человека (ауру, биологическое поле) как чувствительного посредника связи с таким же по тонкости строения внешним энергоинформационным  полем планеты. 

Получая электрическую энергию информационного содержания, планета начинает расти в размерах. Сдвоенный радиационный пояс планеты, расположенный также как и кольцевой ток в плоскости экватора, исполняет роль резонатора или чувствительного элемента избирательного взаимодействия с солнечными излучениями.  По всей вероятности, он также играет роль датчика углового положения оси вращения Земли относительно её плоскости вращения вокруг Солнца, относительно фронта падающей от Солнца волны излучений и плазмы. Экспериментально установлено, что процесс заполнения радиационных поясов как объёмных резонаторов заряженными частицами солнечного ветра, сопровождается звуковой индикацией, характер которой зависит от полноты заполнения этих объёмов
. Каждый участок магнитосферы имеет своё функциональное назначение и обладает  своей  звуковой индикацией, демонстрирующей динамическое состояние этой части системы.


Рис.3. Взаимодействие излучений Солнца с Землёй через посредство тонкой структуры плазменного механизма, построенного магнитными силовыми линиями планеты.

Эти звуки, называемые общим словом – атмосферики, слышатся как свисты (10-750Гц, внешняя ионосфера или плазмосфера), как рыканье льва (10-600Гц, нейтральный слой в хвосте магнитосферы, магнитослой, кольцо полярных сияний), как хоровое пение (10Гц-5кГц, окрестность плазменного тора, вне плазмосферы и под сводом плазмопаузы Земли), дискретные сигналы (1-12кГц, плазмосфера, плазмопауза) и т.п.

Для передачи информационных потоков из диаграммы направленности как чувствительной плазменной оболочки планеты требуется волноводная система. Этим волноводом является структура между ионосферой, где расположен радиационный пояс, и поверхностью планеты. В него входит вся тропосфера с автоматически регулируемой влажностью, стратосфера с мощными направленными воздушными потоками, перемешивающими массы воздуха на пути в ионосферу. Ионосфера обращена своими положительно заряженными слоями в сторону коры планеты, заряженной отрицательно. Поэтому второй объёмный резонатор является ещё и мощным конденсатором электрической энергии, накопителем электричества. 

Внутреннее пространство такого конденсатора заполнено хорошим диэлектриком – воздухом. Однако, меняя влажность воздуха в пространстве между ионосферой и корой, можно регулировать величину электрической проницаемости, электропроводность воздушного слоя. Реально такую функцию автоматического регулятора выполняет ПОГОДА Земли. Из радиационного пояса и ионосферы на Землю поступает в регулируемом процессе электрическая энергия и электромагнитные излучения. Биосфера возбуждается этими излучениями,  заполняя внутреннее пространство резонансной системы со стороны коры планеты, она участвует  в автоматическом замкнутом процессе газообмена, в информационном взаимодействия плазменного механизма и тела планеты, в обеспечении нужными элементами для ионосферы. 

Объёмный резонатор ионосфера-земля служит волноводной системой, волноводом для электромагнитных волн, идущих, как со стороны планеты в открытый космос, так и от радиационного пояса, являющегося диаграммой направленности вместе с магнитосферой. В.О.Шуман теоретически предсказал, а Баслер и Вагнер экспериментально подтвердили в 1964 году наличие резонансов в объёмном резонаторе ионосфера-кора планеты. Резонансы, названные резонансами Шумана,  составляют целый ряд колебаний: 10,6Гц; 18,3Гц; 25,9Гц; 33,5Гц;  41,1Гц; и т.д. Первая резонансная частота 10,6Гц означает, что вдоль окружности большого диаметра Земли (диаметр магнитного экватора) укладывается одна волна такой частоты. Резонансы Шумана меняются по ходу эволюции планеты.

Возникающий в первой волне возбуждения (10,6Гц) электрический ток, например, от грозовых разрядов, изменяет своё направление только один раз – на половине длины окружности. В токах другой частоты будет другое число чередований  смены направления вдоль кольца тока. Средний грозовой разряд выделяет за одну секунду энергию 2·109Вт. При среднем количестве гроз на Земле – 100 грозовых явлений в секунду, выделяется огромное количество энергии – до 20 триллионов ватт.

Вся радиотехника людей получила своё развитие благодаря тому, что радиоволны технических средств отражаются от ионосферы и распространяются вдоль всей поверхности Земли. Небесная ТВЕРДЬ – это ионосфера, это «священный эфир» греков. «Небо твердеет от молний» - говорит русская мудрость. Помните у Овидия: «Не загорелся бы неба священный эфир, и длинная ось не зажглась бы. Вспомнил (Зевс), как судьбы гласят, что некогда время наступит, срок, когда море, земля и священный эфир загорятся»
. Человечеству следует знать, что Земля находится в процессе превращения в звезду.

Радиационный пояс как реальная структура оболочки Земли формируется из энергичных заряженных частиц магнитными силовыми линиями, несущими информационное содержание от внутренних структур тела планеты. Осуществляется процесс гомеоморфного отображения информационного содержания памяти в ядре планеты в структурные элементы, как самого тела Земли, так и её плазменного механизма над поверхностью. 

Поэтому вся поверхность пояса радиации образована как резонансная система из  точечных электрических элементов – носителей индивидуальной информации о структурах планеты. Вдоль поверхности пояса на этих носителях  разложены спектры собственных частот всех элементов Земли.  Благодаря этому внешний сигнал от Солнца воспринимается избирательно, подобно тому, как ухо человека избирательно улавливает знакомые звуки с помощью мембраны-улитки внутреннего уха. Из общего солнечного сигнала в радиационном поясе резонируют  только те частоты, которые принадлежат структурным элементам планеты.

С точки зрения структурного построения системы приёма – передачи сигнальной информации и электрической энергии плазменный радиационный пояс является чувствительным резонатором, распознающим излучения, необходимые планете и всем её обитателям, из общего спектра Солнца. Его резонансное возбуждение передаётся по волноводному каналу связи с корой планеты – регулируемому промежутку между ионосферой и поверхностью Земли. 

Этот участок функционально аналогичен синапсу - регулируемому зазору между кончиком нервного волокна и нервной клеткой (нейроном), участвующему в передаче нервного импульса от чувствительных элементов к нейронам. Природа применяет универсальные способы на всех уровнях иерархии материи.

Диаграмма направленности планеты, находясь постоянно в рабочем состоянии, возбуждается сигналами от Солнца. Ионосфера, магнитосфера и радиационный пояс, будучи отдельными элементами диаграммы направленности, формируют единую электрическую систему, работающую в автоматическом режиме, контролируемом  ядром планеты посредством магнитных силовых линий. О нормальной работе всего комплекса диаграммы направленности говорят полярные сияния над магнитными полюсами планеты, постоянно действующие в кольцевых зонах ионосферы – авроральных  кольцах. Каждый из двух овалов (по одному над каждым полюсом Земли) сформирован парой кольцевых токов, движущихся навстречу друг другу. Сдвоенная структура овала, двухслойное строение радиационного пояса, двойной хвост магнитосферы – всё это результат дипольного строения тела планеты, оно образована двумя магнитными полушариями, разделенными поясом экватора. 

В спокойных условиях граница овала на дневной стороне проходит в 10º от полюса по широте, а на ночной стороне в это же время овал опускается до 20º по широте от полюса. Перед возбуждением магнитосферы диаграмма направленности  заблаговременно  ощущает приближение энергоинформационного сигнала от Солнца: овалы медленно расширяются, сползают к низким широтам, отходят от полюса. Яркость овалов чуть меркнет, а токи в их струйных течениях уменьшаются. Затем дуги сияний со стороны, близкой к полюсу, вдруг вспыхивают и начинают быстро смещаться к полюсу. Ток в струйных течениях овала резко увеличивается, возбуждение охватывает всё магнитное поле планеты. Это означает, что пришёл какой-то сигнал из межпланетного поля. Длительность его действия продолжается около часа. В магнитных силовых линиях появляются внезапные импульсы длительностью нарастания амплитуды около 2-х минут и спадом амплитуды около часа.

Вспышки на Солнце проявляют своё прибытие к Земле с большим размахом. Перед приходом возмущения (информационного сигнала) от вспышки  граница овала может опуститься вплоть до широты Москвы и даже до Средиземного моря, в зависимости от мощности сигнала. Резко меняется структура всей ионосферы, локально во многих местах возникают концентрации электронов, из магнитосферы в полярную область начинают поступать электромагнитные волны солнечной природы разного диапазона частот, излученные электронами пояса радиации. Одновременно появляются звуковые сигналы в структуре магнитных силовых линий. Земля мобилизует все свои способности к работе с солнечным возмущением.

В двухслойном радиационном поясе с приходом сигнала (то ли от Солнца, то ли со стороны планетного тела) возникает турбулентное состояние электронной плазмы, электроны перемешиваются, меняется локальная плотность высокоэнергичных электронов, чтобы на их основе можно было переписать (скопировать) или просто записать  сигнал Солнца. Поскольку пришедший электромагнитный сигнал является переменным по своей сути и сравнительно слабым для непосредственного воздействия на исполнительные элементы планеты, то в радиационном поясе происходит многократное усиление электромагнитной волны по принципу радиотехнического устройства мазера. Принцип работы мазера аналогичен работе лазера на световых волнах: в течение некоторого времени происходит накачка, увеличивается число возбуждённых электронов (атомов) до состояния, когда они дружно испустят волны света, своего возбуждения. В качестве источника  накачки для радиационного пояса является излучение Солнца, а усиление его сигнала происходит за счёт местных потоков высокоэнергичных электронов. 

Кроме того, принцип усиления аналогичен усилению сигнала радиотехнической антенны в электровакуумной лампе радиоприёмника: слабый сигнал превращается в конфигурацию высокоподвижной и энергичной электронной структуры, получающей постоянную подпитку от подогревного  катода (источника электронов) и направленное перемещение от катода к аноду за счёт источника постоянного тока (источника питания)  приёмного устройства. Постоянный ток электропроводной линии приёмного устройства принимает переменную составляющую от потока электронов. Так по цепи тока сигнал информации доходит до конкретных исполнителей в общей схеме приёмного устройства. И мы видим картинку телевизора и звуковое сопровождение.

Пояс радиации – это типовой объёмный резонатор, в котором за счёт многократного отражения от зеркальных поверхностей резонатора происходит усиление электромагнитной волны. Информационное воздействие на плазму в радиационном поясе приводит к тому, что увеличивается число возбуждённых частиц, они дружно излучают электромагнитные волны, в силовых линиях магнитного поля Земли слышны атмосферики – звуковые сигналы, сопровождающие электромагнитные волны. Эти волны многократно отражаются от той части радиационного пояса, где силовые магнитные линии более сгущены – это зеркало радиационного пояса. В этом месте радиационный пояс сужается при переходе в область ионосферы, играющей роль зеркала отражения в объёмном резонаторе пояса радиации. Лавинообразный прирост энергии усиливаемых волн приводит к излучению их в сторону планеты, во второй  кольцевой резонатор между ионосферой и корой планеты. 

Спутниковые наблюдения показывают в этот момент «высыпание электронов» из магнитосферы и радиационного пояса. Электроны отработали свое дело, передали информацию своего возбуждения, и теперь требуется пополнить количество электронов в радиационном поясе для нового информационного взаимодействия с солнечными сигналами. Радиационный пояс готовится к приёму новой электромагнитной волны. Непрерывное обновление элементов-носителей информации является типовым приёмом при энергоинформационном взаимодействии.

Итак, плазменный механизм над планетой очень походит на техническое устройство интенсивного усиления электромагнитных волн до состояния их сгустка – мазеров, работающих усилителями в сантиметровом и миллиметровом диапазонах волн. Над планетой имеются: активное вещество – плазма;  имеется стимулирующее излучение накачки – информационный сигнал Солнца; есть резонатор в виде пояса радиации; существует система постоянного электрического питания – ионосфера; и управляющее магнитное поле – силовые магнитные линии поля Земли.

Диаграмма направленности Земли работает в непрерывном режиме генерации,  периодически активизируясь, при этом в магнитных силовых линиях формируются периодически повторяющиеся импульсы. Тем самым проверяется исправность всего комплекса, система работает «в поднакал», как говорят в радиотехнике, в режиме  ожидания сигналов. Аналогично работает кончик нервного волокна, отправляя редкие порции нейромедиаторов в синоптический зазор с клеткой (нейроном)  до прихода сигнала нервного импульса.

Периодические высыпания энергичных электронов из радиационного пояса и сопровождающее их микроволновое излучение, а также регулярные пульсации полярных сияний, колебания магнитных силовых линий в форме магнитных трубок или волноводов магнитосферы, периодические крайне низкие и особо низкие звуковые сигналы магнитных силовых линий поля планеты говорят о реальном плазменном механизме, существующем во внешней оболочке планеты.

Горячие головы некоторых физиков и политических деятелей, не желающих понять механизм солнечно-земных энергоинформационных связей, задумывают и реально проводят чудовищные эксперименты в чувствительном аппарате своей планеты, которая их породила и даёт возможность нормально жить. Взрывали атомные бомбы внутри радиационного пояса, подогревают участки ионосферы, где пояс радиации сужается, чтобы возбудить резонатор и вызвать неуправляемые электромагнитные излучения с высыпанием электронов. Один из таких взрывов США произвели над тихоокеанским побережьем Аляски 22 января 1999года.

Радиотехнические излучения ионосферных станций вызывают нестандартную, но естественную  реакцию Земли, побуждая её перестраивать свои внутренние структуры, сопровождаемые вихрями, цунами, наводнениями, землетрясениями. Именно эта реакция стала основой для учёных говорить о том, что они в состоянии управлять поведением Земли. Только зачем это надо делать? Поистине оводы управляют поведением лошадей, нещадно кусая их, побуждая к резким движениям и бегу.

В основе сумасшедших учёных идей лежит одновременное воздействие в двух сопряжённых точках ионосферы в Северном и Южном полушариях на зеркала в форме сгущения силовых линий магнитосферного генератора-резонатора. Это  узкая щель резонатора, обращённая к поверхности планеты в районе экваториального пояса и уходящего к полюсам. Направляя вдоль магнитной силовой линии луч наземной радиостанции, промодулированный по произвольной программе (то ли спектром извержения вулкана, то ли землетрясения, то ли психическим содержанием), на зеркала ионосферы, вызывают колебания плазмы внутри радиационного пояса. Эти колебания многократно усиливаются самим резонатором и направляются к Земле, которая реагирует на них так же, как и на естественные сигналы Солнца и планет. Сигнал с наземных станций подают вдоль магнитных силовых линий планетного поля, он достигает экваториальных областей магнитосферы и способен возбудить радиационный пояс. Это может привести к катастрофическим последствиям для всех обитателей Земли и для инициаторов таких экспериментов в том числе. 

Трудно назвать людьми таких учёных, вечно непонимающих и соответствующих расхожему выражению – «учёные не понимают», «учёные в затруднении ответить», «физики, как малые дети, они не знают, что получится от эксперимента». Пора уже понимать и отвечать за свои непродуманные действия. Земля – это наш дом, человечество нужно Земле как помощник в её делах, а не как вредитель. Требуется постоянно ставить вопрос: зачем это надо (в отношении всех масштабных экспериментов)? Люди, будьте мудрыми, не уподобляйтесь оводам! 

Геокристалл планетного тела

Вся поверхность Земли с её морями, горами, океанами и магнитными неоднородностями имеет взаимное однозначное отображение в магнитных свойствах плазменного механизма (в диаграмме направленности) над поверхностью планеты. Достигается это отображение посредством гомеоморфизма, изучаемого в математике в разделе топологии.
 Представление о том, что поверхность Земли оформлена в виде 12 правильных многоугольников, что может быть следствием от преобразования ядра в форме додекаэдра как большого кристалла планеты, было дано ещё Платоном в его «Диалогах» - в «Федоне». «Итак, друг, рассказывают, прежде всего, что та Земля, если взглянуть на неё сверху, похожа на мяч, сшитый из 12 кусков кожи….»
. 

Идея Геокристалла Земли принадлежит русским учёным Н.Ф.Гончарову, В.С.Морозову и В.А.Макарову, предложившим додекаэдро-икосаэдренную структуру строения планеты.  Ядро Земли в такой идее исполнено в форме правильного многогранника – додекаэдра, состоящего из 12 граней, имеющих 20 вершин. От 20 вершин структуры ядра идут сигналы энергоинформационного управления ростом и развитием  тела планеты и её коры. По 12 каналам, соответствующим граням ядра,  идёт внешняя энергоинформационная связь и взаимодействие. Всего существует 20+12=32 энергоинформационных каналов. Цифра 32 часто встречается в структуре человека: 32 зуба, 32 позвонка позвоночника тела, в русском алфавите 32 буквы. В китайской «Книге перемен» цифрой 64 (удвоенное 32) обозначено максимальное число перемен и т.д. Внешняя поверхность Геокристалла  формируется 12 правильными пятиугольниками (12 кусков кожи мяча по Платону).

Рост Земного шарапо закону роста кристалла вполне возможен. А математические правила топологии позволяют взаимно однозначно и взаимно непрерывно сформировать сферу гомеоморфную додекаэдрической структуре ядра планеты (Теорема Эйлера). Простейшие идеи топологии проистекают из наблюдений за формами материи в окружающем нас мире. Геометрические свойства фигур материальных форм в Природе не могут исчерпываться только их размерами, требуется добавить энергетическую составляющую, за счёт которой форма становится живой формой. 

В правильной фигуре многогранника существуют две половины противоположного свойства, разделённых средней линией, что даёт возможность формировать замкнутые магнитные силовые линии через полярные области. Все правильные многогранники, а их всего пять типов, обладают одним важным свойством: внутри них и вокруг них можно вписать и описать идеальную шаровую поверхность. От вершин многоугольников ядра планеты тянутся к поверхности энергоинформационные каналы, создавая на ней магнитные аномалии. В районе экваториального пояса Земли, ограниченного тропиками Рака и Козерога, выходят силовые линии электрического свойства, здесь возникают вихревые образования, дающие начало формированию диаграммы направленности планеты.

Земной шар растёт по закону кристалла, по закону взаимодействия вещества с излучениями, создавая снаружи тонкую энергетическую оболочку для взаимодействия с электромагнитными полями Солнца, внутри которых планета способна к энергоинформационному взаимодействию посредством диаграммы направленности. Силовые линии магнитного поля выносят на поверхность информацию ядра планеты, структурируют электрические поля магнитосферы, и входят в противоположный полюс планеты, создавая внутри планеты плотный жгут из силовых линий – магнитную ось планетного тела. Поэтому общее дипольное магнитное поле над планетой отображает структурные особенности ядра и тела планеты, особенности строения коры Земли и всей биосистемы.

Положение любой точки в магнитосфере Земли на основе принципа гомеоморфизма может быть определено не только трёхмерными географическими координатами, но и координатами магнитными. Из элементов газового дыхания, собственных излучений, из заряженных частиц внешней среды над своей поверхностью планета строит посредством силовых линий структуру диаграммы направленности в форме плазменного механизма солнечно-земных связей: ионосферу, пояс радиации, магнитосферу. Вовлекаемые во вращение и поступательное перемещение, подвижные электрические частицы имеют радиус своего вращения относительно силовых линий, доходящий высоты в 100км над поверхностью планеты (Бразильская магнитная аномалия).  Образуется тороидальная структура радиационного пояса, настроенная на собственную частоту колебаний Земли со всеми её обитателями.

Все вместе заряженные частицы пояса совершают согласованное и постоянное движение, поэтому требуется постоянная замена частиц, поступающих, как по линии генерации из экваториального пояса Земли-диполя, так и из межпланетного магнитного поля. В процессе непрерывного движения происходит сепарация частиц по их массе и зарядам таким образом, что на ближней к Земле стороне концентрируются протоны, а на удалённой стороне собираются оболочки из электронов. Земля оказывается как бы внутри огромного «атома водорода» в форме бублика-тора радиационного пояса. 

Внутренняя сторона бублика-тора в полярных областях заполнена плазмой. Здесь работает мощный генератор электрической энергии – магнитосферный генератор мощностью до 10 миллионов МВт. Он питает Магнитосферу, радиационный пояс, ионосферу, передавая часть электрической энергии в кору планеты. Энергоинформационное взаимодействие посредством магнитных силовых линий позволяет строить плазменную чувствительную оболочку планеты, обеспечивая все внутренние её электрические потребности в процессе своего развития по закону информационного воздействия Солнца. 
Вывод

В основе непосредственного влияния солнечных полей и радиации на биосферу и геофизические процессы, включая изменение климата, лежит способность всех космических тел взаимодействовать с электромагнитными излучениями посредством тонких чувствительных оболочек – диаграмм направленности.

Каждое космическое тело и система тел имеют дипольное строение, внутренние колебания в которых создают снаружи тела плазменную оболочку тороидальной формы, резонансная характеристика которой отражает собственную частоту планеты или звезды. 

Будучи вынужденной, каждая колебательная система нуждается в ритмичном притоке внешней энергии, и потому частота собственных колебаний любого элемента определяется частотой энергоинформационных полей, продуцируемых центральным излучателем – звездой или комплексом звёзд. Многообразие гармоник в электромагнитном спектре Солнца лежит в основе многообразия химических элементов и видов биологических существ на Земле.

Учитывая, что плазменный механизм солнечно-земных связей является жизненно важной структурой ноосферы планеты, необходимо немедленно прекратить всякие эксперименты с разогревом ионосферы и с другими непотребными действиями человека в чувствительной плазменной сфере живой Земли. 

Помимо повышения общей нравственности и сохранения моральных принципов, учёному необходимо быть мудрым, знать основной закон развития жизни на планете и чётко представлять функциональную роль биосферы и человека в общей организации системы - живой Земли.
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More on the mathematics of the 3-Fold Model: embedding of the oscillator world L into Segal’s compact cosmos D

Boston University

Abstract: The DLF theory can be understood as an attempt to modify the Standard Model by flexing the Poincare symmetry to certain 7-dimensional symmetries. The D part of the theory is known as Segal’s Chronometry which is based on compact cosmos D=U(2) with the SU(2,2) fractional linear action on it. The oscillator group is viewed as a subgroup LG of the conformal group G=SU(2,2) and certain LG-orbits L in D are studied. We prove existence of such L and of such an embedding of F=U(1,1) into D,that D differs from F by a certain torus whereas D differs from L by a circle on that torus. In the general U(p,q) vsU(p+q) case,the Sviderskiy formula is described - as a tribute to the late Oleg S. Sviderskiy (July 31 1969 – March 30 2011).  

1 Introduction

In the context of Segal’s chronometric theory it has been shown
 that exact invariance under a 7-dimensional isometry group K of the Einstein static universe (the latter being the universal cover of the chronometric compact cosmos D) guarantees approximate Poincare invariance and that it is far beyond the accuracy of currently available devices to experimentally decide between the two types of invariance. Having this in mind, the DLF theory (see
) can be viewed as an attempt to modify the Standard Model by flexing the Poincare symmetry to three types of 7-dimensional symmetries (one of them being the K-symmetry). 

In terms of the DLF terminology, the current article is primarily dedicatedto the L-ingredient of the theory. The oscillator group will be introduced below as a subgroup LG of the conformal group G=SU(2,2),whereas by L we will denote a certain  LG-orbit in D. The main inquiries and statements of our article are motivated by the (still pending) necessity to deal with L-based parallelizations (additionally to parallelizations of vector bundles introduced in
: see the relevant discussion in
). In the DLF context, the oscillator Lie algebra l has been introduced inSection 3.3 of
. Our Section 2 introduces both l and (some of the) corresponding Lie groups. 

Part of the content of Section 3 is a tribute to the late Oleg S. Sviderskiy (July 31 1969 – March 30 2011). 

Overall, the current article provides mathematical justification to some of the claims of
. 

2 Realizations of the oscillator group as subgroups in U(2,1)and SU(2,2)
Following
, we now introduce the oscillator Lie algebra as the totality of all matrices
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                  (2.1)

wherez = x2 + ix3. Here (and below) variables x1, x2, x3, x4 are real.

Introduce Lie algebra u(2,1) as the totality of all 3 by 3 matrices m (complex entries allowed) which satisfy

ms + sm* = 0,            (2.2)

wheres a diagonal matrix with entries 1, 1, -1.

Proposition 1. Each matrix (2.1) belongs to u(2,1).
The straightforward proof is omitted.

Remark 1.Each matrix (2.1) can be viewed as a linear combination of [image: image19.png]€. 83,83,




Namely,
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The commutation relations are as follows:

[image: image29.png]


,[image: image31.png]


, [image: image33.png]


. The last relation differs by factor 2 from the one inSection 3.3 of
. The two Lie algebras are isomorphic. The following notation is used below: z=[image: image35.png]
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, m = z[image: image41.png]z/2.




Theorem 1.The totality of all matrices

U=[image: image43.png]


    (2.3)

is a (closed) oscillator subgroup in U(2,1).

Proof (outline).The matrix (2.3) is the product of exp ([image: image45.png]


) and expn (in that order) where n is the linear combination of [image: image47.png]e,. e;, e;from above



. This observation guarantees, already, that the totality of all matrices (2.3) is a group. It is helpful however to determine precise expressions for the (2.3) parameters of the product U[image: image49.png]


.They are not given here since we will only need these expressions in later study. Proposition 1 guarantees that it is a subgroup of U(2,1).
Remark 2.It is clear from (2.3) that our oscillator subgroup has topology of S1 times R3. The (standard) group operation for its universal covering group (with the R4 topology) can be found on p.411 of
.

We now introduce oscillatorLie group as a subgroup LGinG=SU(2,2). The latter group and its fractional linear action on U(2)
g(Z) = (AZ + B)(CZ + D)-1    
(where an element g is determined by 2(2 blocks A, B, C, D) is defined in [Le-11a Section 6]. Consider the set of all 4 by 4 matrices g of the form 

g = U+e-1                 (2.4)

(direct sum of a matrix (2.3) with the 1 by 1 matrix   e-1 where e = [image: image51.png]g



). 

Theorem 2.The totality LGof all matrices (2.4) is a closed oscillator subgroup in G=SU(2,2). The LG-orbit L of the matrix -1 under fractional linear action is all D=U(2) but a certain circle (described below). The stationary LG-subgroup of -1 is the following set (of two elements): z=0, x1=0, exp(2ix4)=1. 

Proof.The determinant of the (2.3) matrix U is e which is why the matrix g (2.4) is in SU(2,2). From (2.4), we form the following matrices:

A =[image: image53.png]
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.

Fractional linear action applied to an element Z from U(2) (we then take Z = -1) results in:
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.
In other words, an element M of the orbit is

υ[image: image68.png][2m — 1 - 2ix, —2ez
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,      (2.5)

where [image: image70.png]


.

It is well-known that an arbitrary Z fromU(2) can be viewed as
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, with real variables u1, u2, u3, u4.

Then (viewing Z as given) the equality Z = M (of two matrices) reads:
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 (2.6)

Start with the equality of the first entries in the first rows:
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. The case u4 = 1 (which implies u1= u2= u3 = 0) has no solution, we will return to it later. Otherwise, the above is equivalent to[image: image84.png]= Amiraxgo1

Us = Cmeniead



 and[image: image86.png]s

Gmentead



 . This system is solved by
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We are done with the first entries of the first rows. Now we proceed with the second entries there: 
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       (2.7)
We write [image: image96.png]


 in polar coordinates as follows: [image: image98.png]
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Then (2.7) is equivalent to the system:
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,
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.

Sincer, m, x1 are already determined (in terms of the element Z), the values of both cos(x4– [image: image108.png]


), 

sin(x4– [image: image110.png]


) are uniquely determined.

The equality of the first entries in second rows of (2.6) is equivalent to:

sin(x4 +[image: image112.png]


) - icos(x4+[image: image114.png]


) = d(iu1 – u2)/2rυ. 

Since the right hand side is a complex number of length one, the left hand side is uniquely determined (in terms of the matrix Z). 

We have thus determined all four parameters of (2.5) in terms of the matrix Z. The equality of the second entries in second rows of (2.6) is satisfied, too.

Overall, we have shown that all elements of U(2), which  cannot be represented by (2.5), form the circle 
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 .            (2.8)

This is the case where u4 = 1 (which implies u1= u2= u3 = 0, and subsequently x_1 = m = 0), and (2.6) does not hold. 
Regarding the stationary subgroup: based on (2.5) simple calculation finishes the proof of Theorem 2.

Remark 3.Since this stationary subgroup is not an invariant one in LG, the oscillator group (2.4) does not induce a group operation on its homogeneous space L. Compare it with a different outcome in the U(1,1) case (see Remark 2 of Section 3).

The content of the next section is reproduced from
.
3 Embedding of U(1,1) into U(2) and generalizations to higher dimensions: the Sviderskiy formula 

Let us start with a brief discussion of the general case. Formula

n = sm(3.1a)

sets up a linear bijection between vector spaces of Lie algebras u(p,q) and u(p+q): (3.1a) is mentioned on p.219 of
. Here sis a diagonal matrix with p ones and q negative ones on the principal diagonal and u(p,q) is the set of all p+qby p+qmatrices m which satisfy our (2.2) above, given nonnegative integers p and q. Obviously, 

       m = sn(3.1b)

is the formula for the inverse mapping from u(p+q) onto u(p,q). 

Formulas (3.1a, b) might be viewed as giving canonical linear correspondence between u(p,q) and u(p+q) but how about correspondence between Lie groups U(p,q) and U(p+q)? 

The research in this direction has been started (see
) by the second author together with late Oleg S. Sviderskiy (31 July 1969 – 30 March 2011). As a tribute to Oleg, it is now suggested that the formula for the canonical correspondence between groups U(p,q) and U(p+q) be known as the Sviderskiy formula; it is presented below as Theorem 3. 

Wefirst describehowU(1,1) sits inU(2).This is defined by the following functionhfromD=U(2): theimageofamatrixZ = 
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fromU(2)isthematrix V with entries

v1 = d/z4, v2 = z2/z4, v3 = - z3/z4,v4 = 1/ z4;(3.2)

here disthedeterminant of Z. Notice that the determinant of V  equalsz1/z4. 
Proposition 2.The mapping (3.2) is only undefined for elements Z on the torus z1 =z4= 0 inD=U(2).The image is the entire F=U(1,1). In terms of Lorentzian metrics (introduced in
 on both D and F) the mapping (3.2) is conformal. The tangent mapping (or the differential of h) at the neutral element of D is exactly our (3.1b).
Here we only notice that correspondence (3.2) is similar to the one established in
 whereas other details of the proofare to be presented elsewhere.  

Remark 1.Significant part of what is discussed in this section, also makes sense in the SO(p,q) vsSO(p+q)context.

Remark 2.Having in mind the realization (2.4) of the oscillator Lie group, the following seems to be oneof the most natural ways to introduce FG,a subgroup of G=SU(2,2) locally isomorphic to U(1,1). In the context of
, the blocks of a generic element in FG are as follows: B=C=0, A=Z, D=q where Z is from U(1,1) and q2 timesdeterminant of Z is one. If to proceed similarly to how we did in the proof of the above Theorem 2, then the homogeneous space F inherits the group operation from FG since the stability subgroup is central in FG. Namely, this stability subgroup consists of scalar matrices i, -i, 1, -1 and F is isomorphic to U(1,1).
Proposition 3 belowrelates the three worlds together in a more specific way than it has been done in
and in
. In that Proposition 3 we view F=U(1,1) as a subset of D defined by (3.2), whereas we choose another L rather than the onedescribed in Theorem 2 and Remark 3 of Section 2.

Proposition 3.F < L < D, embeddings of manifolds.

Proof.Let us conjugate the oscillator subgroup (2.4)  inSU(2,2) in such a way that the resulting orbit of a certain matrix X has the following property: it contains all elements of U(2) with non-zero entry z4. In other words, the analogue of the circle (2.8) for this orbit will be contained in the torus z1= z4 = 0.It is easy to verify that the following element g0 in SU(2,2) takes the matrix 

                       X =[image: image119.png]



into negative one: blocks B and C of g0 both vanish, whereas 

A = [image: image121.png]


,   D =   [image: image123.png]


 .  The inverse of g0 is its own negative, from where it follows that - g0LGg0 is an appropriate subgroup conjugate to the group LG defined by (2.4). The corresponding circle (points of which do not belong to the orbit) is the image of (2.8) under g0:

[image: image125.png]


.
Clearly, this circle is on the torus (points ofthat torusdo not belong to F).Proposition 3 is proved.
We now proceed with the Sviderskiy formula which defines an embedding of U(p,q) into U(p+q) as manifolds. This mapping is defined as a fractional linear application of a certain 2n by 2n matrix W to (all) matrices in U(p,q); here n=p+q.  The n by n blocks A, B, C, D of the matrix W are defined as follows: 

    A=D=
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whereIp (respectively, Iq) stand for the unit matrix of size p (respectively, of size q).

Theorem 3 (the Sviderskiy formula). The fractional linear application of the above introduced matrix W is defined for all matrices in U(p,q), and U(p,q) is in a one-to-one correspondence with its image. The inverse mapping is also defined as the fractional linear transformation (by the same matrix W).

The proof is to be presented elsewhere.

Remark 3.The above(3.2) is a special case of the Sviderskiy formula. 
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Комментарий
              (к приводимой выше статье Дж. Фенга и А. Левичева)

Авторы вышеупомянутой статьи признательны Оргкомитету конференции за возможность опубликовать текст их статьи на английском языке. В октябре 2011 г. она была отклонена редакцией одного физического журнала на основании следующей фразы Рецензента: “Это математика, а не физика”. Получив такой ответ, авторы не отчаялись. Во-первых, ключевая статья
 (посвящённая DLF-теории) уже опубликована в известном физическом журнале (январь 2011, Physica Scripta). Во-вторых, DLF-моделирование (претендующее на серьёзное признание в физике) основано на матрицах и исходит из неоднократно проверенных общематематических построений. Хорошо известно, что оперируя бесконечными матрицами, Гейзенберг, Паули, Борн и Иордан решили ряд задач атомной механики. «Математика, – писал впоследствии Гейзенберг об этом начальном периоде квантовой механики, – неожиданно проявила себя «умнее» физики; и здесь мы опять встречаемся с тем случаем в теоретической физике, когда с помощью такой математики нападают на след новых открытий»
.  

Надеясь на интерес участников данной конференции, А.Л. (второй автор) сопровождает исходный математический текст приводимым ниже комментарием (1-я часть заметки). Во второй части заметки А.Л. высказывается по некоторым из тем, поднимаемых в статьях И.Ю.Александрова
 и Ю.Г. Черепахина
.

1. Менее математизированное изложение (и интерпретация некоторых результатов) статьи Фенга и Левичева

Предполагается, что читатель ознакомился со статьёй
 и знает об интерпретации математических объектов D, L и F как простейших моделях миров – Плотного, Тонкого и Огненного. Математически, D, L и F состоят из (определённого вида) матриц. Интересно, что D и F могут быть реализованы матрицами два на два, но L – лишь матрицами три на три (см. в связи с этим
). Все эти три совокупности матриц являются группами (наличие групповой, а не только пространственно-временной структуры в совокупности событий является отличительной особенностью DLF подхода по сравнению с подходом специальной теории относительности). Заметим, что реализация той же самой группы совокупностью матриц большего размера не представляет никаких математических затруднений (при этом размерность моделируемого пространства-времени остаётся равной четырём). 

Как отмечается в
 (здесь и далее ссылки, использующие буквы английского алфавита, относятся к списку литературы исходной статьи Фенга и Левичева), формула (2.1) не только позволяет осуществить реализацию L совокупностью три на три матриц, но она же и объединяет все три мира: левый верхний два на два блок задаёт алгебру Ли группы D, а правый нижний – алгебру Ли группы F. Несомненно, что выражение (2.1) будет использовано в задаче (к решению которой ещё не приступали) конкретизации взаимосвязей между D-, L- и F- энергиями. В Теореме 1 (на основе формулы 2.1) приводится реализация группы L как подгруппы в U(2,1). Заметим, что группы U(p,q) – это хорошо известные в математике группы матриц (они даже называются классическими группами), здесь (каждое из) p, q – натуральное число (или ноль). В части 3 статьи Фенга и Левичева группы U(p,q) (и их алгебры Ли u(p,q)) используются в связи с формулой Свидерского. В частности, на основе этой формулы осуществимо вложение мира F в D, интерпретируемое
 как НАЛИЧИЕ ДУХА В МАТЕРИИ. Из формул (3.2) следует, что та часть мира D, которая не содержит событий мира F, является ТОРОМ (его уравнение: z4 = 0). Так как этот двумерный тор является временеподобной поверхностью в D, то для определённого класса наблюдателей в F эта торическая сингулярность будет восприниматься как вертикальная светящаяся нить (т.н. “серебряная нить” – известная нам из восточных источников и теософской литературы, которая идет из третьей чакры (манипуры) живого человека и связывает его энергетически с окружающим миром (“silver cord” в английской терминологии)). 

Из Теоремы 2 следует, что та часть мира D, которая не содержит событий мира L, является окружностью. Так как эта окружность может быть интерпретирована как мировая линия (точечного) фотона, то для определённого класса наблюдателей в L эта нитевидная сингулярность будет восприниматься как отдельная светящаяся точка. Ну чем не (элементарное, конечно же) НАЛИЧИЕ СВЕТА В МАТЕРИИ! По этому поводу вспоминаются данные Е. И. Рерих многочисленные описания светящихся точек в пространстве, которые она видела перед глазами в определенных состояниях сознания, особенно когда начинала концентрироваться на реалиях Мира Огненного
.
В Утверждении 3 (Proposition 3) доказано, что эта сингулярная окружность может быть выбрана на сингулярном торе (и тогда мир F содержится в L, а L содержится в D – т.е. эти три мира почти неотличимы с теоретико-множественной точки зрения). 

Эти “сингулярности” математически конкретизируют третье из (трёх основных, см. ниже) прозрений В.И. Вернадского, утверждавшего, в частности, следующее: “Геометрический анализ реального пространства тел природы идёт сейчас по разным путям, между собой несогласованным и выработанным разными исследователями... Можно отметить три выражения мысли... создающие эти черты геометрического строения пространства. Это будут, во-первых, представления о полях, пересекающих пространство, и о наблюдаемом в них особом строении, в частности, распределение в них силовых линий. Это будут, во-вторых, векториальные представления о пространстве, связанные с идеями о пространстве, пронизанном излучениями определённого геометрического характера, системой волн. И, наконец, это будут представления о пространстве, все явления в котором подчинены определённой симметрии, которая может быть геометрически точно выражена... Во всех этих трёх различных путях геометрического выражения свойств реального пространства (...одинокими мыслителями, бросившими лишь идеи, без их приложения и их анализа...) мы имеем дело с такими общими геометрическими положениями, которые не могут быть сведены ни к свойствам эфира, ни к свойствам материи или энергии. В действительности они были созданы путём анализа материальных или энергетических явлений, но они получили такую форму выражения, которая резко выводит их за пределы их нахождения. Для них всех характерно, что: 1) они одинаково и единовременно приложимы и к явлениям материальной среды и среды эфира; 2) они определяют особые геометрически закономерно выражаемые места в природном пространстве”
.

В конце октября 2011 г. (т.е. уже после своих октябрьских выступлений на конференциях в Новосибирске и Санкт-Петербурге) А.В. Левичев ознакомился с (несколькими) интересными статьями Ю.Г. Черепахина (см., например, его публикации в журнале “Грани Эпохи”). В одной из них
 имеется ссылка на статью О. Боднара, который считает, что своими математическими исследованиями (расположения листьев на стебле растения) он установил факт реализации геометрии Минковского. Он также связывает свои выводы с прозрениями В.И. Вернадского. Не имея возможности подробного изложения, отметим, что в своём тексте О. Боднар лишь указывает на применимость гиперболических поворотов евклидовой плоскости (которые, конечно, не сохраняют расстояния). Такая совокупность гиперболических поворотов содержится в т.н. группе аффинных преобразований этой плоскости. Т.е. о времени (являющимся необходимым ингредиентом мира Минковского) речи даже не ведётся. Кроме того (даже согласившись с ТАКИМ выводом о наличии псевдоевклидовой геометрии), уместно вспомнить, что пространство-время специальной теории относительности (т.е. мир Минковского) не есть (в силу своей однородности и отсутствия сингулярностей) тот геометрический объект, о необходимости отыскания которого говорил (в том числе и в вышеприведённом отрывке) В.И. Вернадский.

2. Об отношении к науке (разрозненные заметки математика)
Для простоты изложения, поведу его от первого лица. Я согласен с Ю.Г. Черепахиным: “Только объединение (я бы сказал: объединение усилий – А.Л.) физиков, гуманитариев, математиков и философов может определить новую парадигму – Парадигму Единой Жизни...” 
 

Начал – за здравие, продолжаю (в основном) – за упокой. Уже довольно давно я ощущаю, что эти четыре категории учёных мыслят не совсем одинаково. Это не должно служить непреодолимым препятствием для нашего взаимодействия, имеющего целью определить новую парадигму. Будем надеяться, что мои заметки (с примерами нашего “неодинакового мышления”) внесут хоть какой-то вклад в общее дело наведения мостов”. 

При подготовке этой заметки я просмотрел несколько работ (вчитываясь в отдельные их места особенно тщательно). Интересно, что отличительной чертой большинства этих текстов является то, что их авторы нередко приходят к довольно-таки “увесистым” (а иногда просто безапелляционным) выводам вне рамок той дисциплины (или дисциплин), в которой они получили своё профессиональное образование (т.е. окончив институт, защитив диссертацию). Первый пример (вывод О. Боднара) был приведён выше. Из
 подобран мой второй пример. Как я уже отмечал, тексты Ю.Г. Черепахина интересны, они “захватывают” (в них есть “огонь”). Уверен, что их автор согласится с тем, что он не является специалистом в таких разделах классической математики, как дифференциальная геометрия (без неё невозможно понимание теории относительности),  теория групп, теория представлений групп (на ней основано современное моделирование элементарных частиц). Тем не менее, он утверждает , что “Невероятно усложнённая форма классической математики есть лишь обман “прогресса” в данной дисциплине...»
 Итог: современная математика (с её “высшими” разделами) куда слабее понимает и разъясняет жизнь человека, чем математика древних греков”
. Извините, Юрий Георгиевич, но это просто НЕСЕРЬЁЗНО. 

В целом, подход автора очень “легковесен”, по крайней мере. Хотя начало не вызывает возражений: “Говорят, математика – язык науки”
, но уже через страницу он буквально “обрушивается” на идеализацию (конец с. 23 и начало с. 24 – о том, как она “опасна” – здесь так и хочется съязвить: в воде можно утонуть, что ж, запретить плавать вообще?) и на дедуктивно-аксиоматический метод: второй абзац на с. 24 – он-де “лишает математику холистического взгляда на предмет исследований” – и далее: “второй подход в определении математики, который видит в ней её естественно-природную суть, что даёт ей возможность, как обладательнице целостного взгляда на мир...”
. Кстати, разве не за философией закреплена роль “обладательницы целостного взгляда на мир”? Всё-таки (по-видимому), большинство из участников данной дискуссии (более-менее) относит себя к одному из введённых самим же Ю.Г. Черепахиным четырёх сообществ: физики, гуманитарии, математики, философы.

Лишь в нескольких фразах (большего не позволяют ограниченный объём и сроки) – об этом “втором подходе”, т.е. о т.н. ‘Математике Гармонии’, которая (с. 58) “по мере своего развития и приближения к пифагоровым глубине и полноте, из «междисциплинарного направления» будет становиться главным математическим аппаратом Новой Науки.” Из текста следует, что основным создателем ‘Математики Гармонии’ является А.П.Стахов (c.58). Не имея возможности даже начать анализ текстов А.П. Стахова (да и надо ли? – читай далее), заметим, что (с. 58, сохраняя орфографию Ю.Г.Ч.): “А. Стахов также использует аксиоматику, и в этом смысле его математика ничем не отличается от классической, но опора его аксиоматики на инварианты Гармонии: Золотое Сечение, Числа Фибоначчи и Платоновы тела делает данный аппарат потенциальным инструментом для изучения и моделирования самых важных аспектов Единой Жизни”. Вердикт математика: поскольку А.П. Стахов исходит из известных (только что перечисленных) положений и теорем классической математики, то получить ‘на выходе’ что либо другое (кроме самой же классической математики или её части) НЕВОЗМОЖНО. Мой совет Ю.Г. Черепахину: не тратьте время и силы на то, чтобы (с. 57): “уделять самое пристальное внимание тем изменениям фундаментального характера, которые происходят в математике”. Никаких таких “изменений” в математике не происходит.  

Перехожу к статье И.Ю. Александрова. Согласен с тем, что: «более невозможно относиться к представлению о мире – живом организме как к пережитку мифа и мистики. После развития современных представлений о биосфере как о глобальной экосистеме выяснилось, что непосредственно окружающая нас среда действительно представляет собой целостный организм, в который включён человек»
. Тем самым, я не разделяю пессимизма Ю.Г. Черепахина о «невозможности принятия научным сообществом ЛЮБЫХ моделей мира, куда включён духовный человек»
. Тем не менее (это уже в связи с известной полемикой наука и “лженаука”), математик или физик вряд ли примет сторону И.Ю. Александрова
 при рассмотрении вопросов, подобных рассматриваемому им на с. 13 и с. 19. Там речь идёт о квалификации Э.П. Кругляковым определённых “экспериментальных результатов академика РАМН В.П. Казначеева и его сотрудников как ‘пропаганда результатов, достоверность которых вызывает сомнение’”). И.Ю. Александров недоумевает: “…где же научные аргументы, доказывающие ошибочность научных представлений В.П. Казначеева?” Математик (и физик) скажет: “Это В.П. Казначеев (и другие занимающиеся этим новым направлением специалисты) должен (должны) постараться доказать адекватность эксперименту предлагаемых научных представлений”. Это вовсе не означает, что я априори не симпатизирую подходам, использующим терминологию типа “полевых” образований (наряду с признанием белково-нуклеиновых форм жизни). Очень даже симпатизирую – пусть даже лишь из-за моего давнего увлечения жанром научной фантастики. Симпатии И.Ю. Александрова сильнее: как и многие другие, он считает В.П. Казначеева выдающимся космистом современности. 

Подобного рода симпатии и мнения – одно, a научно установленные факты – другое. Побывав лично (этот эксперимент был мной проделан в начале 1990-х годов в Новосибирске) в соответствующей камере, я не заметил никаких особенных ощущений (по сравнению, например, с испытываемыми при пребывании в подобного типа подземном бункере без “зеркал Козырева”). Опять-таки, мой опыт (в бункере) вовсе не является доказательством отсутствия у “зеркал Козырева” особых свойств. Следует считать, по-видимому, что этот вопрос остаётся открытым (по крайней мере). 

С начала использования этих зеркал, не говоря уже о об открытии В.П. Казначеевым дистантных межклеточных взаимодействий (ДМВ), прошло уже немало времени. Почему же в Википедии (и о том, и о другом) говорится довольно осторожно? Были ли подтверждены результаты ДМВ-экспериментов другими группами исследователей? Ю.Г. Черепахин
 справедливо ратует за то, чтобы учёные начали заниматься действительно важными проблемами. Но ведь и скурупулёзная работа тоже важна. Может быть, здесь мы имеем дело с интересной темой исследований в рамках раздела ‘История Науки’? И.Ю. Александров пишет, что “Казначеев является автором множества чрезвычайно интересных гипотез, которые не могут быть целостно рассмотрены” (в рамках статьи
). Может быть кто-то из (молодых?) специалистов возьмётся за такое целостное рассмотрение (результаты которого могут оказаться отличными от выводов комиссии Э.П. Круглякова)? 

“Критик – лучший друг автора!” Мне кажется, что впервые я услышал это из уст своего Учителя, Александра Даниловича Александрова (1912—1999). Будем надеяться, что взаимодействие вышеупомянутых четырёх групп исследователей будет крепнуть (несмотря на то, что они часто критикуют друг друга).

Александров И.Ю.

Ответ на критику проф. А.В.Левичева

Признаюсь, что был удивлён критикой такого рода от участника нашей конференции. Не берусь отвечать на критику содержания статей Ю.Г.Черепахина, тем более что данный автор не имеет отношения к конференции «Живая Этика и Культура. Идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни». Насколько могу понять проф. Левичева, он поднимает следующую проблему: авторы, пишущие на рериховскую тематику, симпатизируют научным открытиям (или результатам научных исследований, которые интерпретируются как научные открытия, а в некоторых случаях даже умышленно пропагандируются, не имея должного научного обоснования) созвучным положениям Живой Этики, однако, не имея реальных подтверждений этих научных открытий, увлекаются и выдают желаемое за действительное. Нужно признать, что проблема отделения науки от псевдонауки, маскирующейся под научное знание, псевдонауки, подкрепляющейся ссылками на духовные Учения, действительно, существует
. Полагаю, однако, что сама проблема отделения научного от псевдонаучного далеко не тривиальна. Зачастую даже крупные учёные оказываются в комичной ситуации, когда начинают критиковать не имеющими отношения к научной рациональности методами те или иные представления, которые априорно считают псевдонаучными. Типично такое отношение к астрологии, экстрасенсорике, гипотезам парапсихологии. К примеру, астрологические теории представляются им чем-то примитивным, чем-то, что можно легко разоблачить, указав на их методологические недостатки
. Поскольку, будучи одним из членов оргкомитета конференции, я занимался приглашением её участников, ответ придётся разделить на две части.

Время расставляет всё по своим местам. Одни гипотезы и теории отбрасываются научным сообществом, другие становятся парадигмальными. Определить, насколько научна теория, может только специалист,- это невозможно сделать на основании каких-либо общих методологических представлений. В этой связи на конференцию я приглашал исследователей, ищущих в мироздании красоту, гармонию и духовность, исследователей, которым близки идеи рериховского наследия. Конечно же, проверки временем не выдержат те или иные положения естественнонаучных докладов участников нашей конференции. На сегодняшний день они выполняют функцию своеобразного магнита, направляющего поиски других исследователей. Даже если признанные ошибочными задним числом представления выполнят эвристическую функцию,- уже это само по себе говорит в пользу публикации таких докладов. Наука развивается через выдвижение смелых гипотез и их конструктивную критику. Те или иные некогда отброшенные представления могут, трансформировавшись, вернуться в науку на новом витке её развития. Молитвы верующих низводят в храм небесный огонь теперь уже практически на глазах телезрителей, – и это повод вспомнить о, казалось бы, навсегда забытом флогистоне. Понятие эфира, отброшенное Эйнштейном, вновь и вновь возвращается  в гипотезах ищущих Тонкие и Огненные реальности физиков, и, кто знает, какова судьба и этой полузабытой, метафизической на сегодняшний день, субстанции. Понятия Тонкого и Огненного миров Живой Этики направляют поиски учёных-естественников. Насколько научны гипотезы и теории, представленные в докладах на нашей конференции, решать учёным.

Проф. Левичев не соглашается с моей оценкой косвенной полемики академика РАН Э.П.Круглякова с академиком РАМН В.П.Казначеевым при помощи карикатур в его последней книге «Учёные с большой дороги - 3»
. При этом Левичев занимает точку зрения абстрактного математика (или физика), который, по его мнению, скажет, что гипотезы В.П.Казначеева и его сотрудников нуждаются не в опровержении, но в доказательстве их адекватности эксперименту. Симпатии к работе того или иного исследователя – это одно, а научно установленные факты – другое, пишет Левичев. Далее он ссылается на то, что лично не испытал в начале 90-х гг. в Новосибирске каких-либо особых ощущений во время исследований в  бункере «зеркала Козырева». Левичев предлагает кому-то из молодых исследователей взяться за целостное рассмотрение гипотез академика В.П.Казначеева и поколебать выводы комиссии Э.П.Круглякова.

Соглашусь с проф. Левичеым  в том, что симпатии не должны подменять фактическое положение дел. Не соглашусь с тем, что абстрактный математик (или физик) обязательно займёт такую позицию в отношении результатов работ академика В.П.Казначеева и его сотрудников. Аргумент «сам видел», конечно же, недостаточен, - это хорошо понимает и проф. Левичев. Отмечу, всё-таки, что мне довелось слышать позитивные оценки этих работ из уст математиков и физиков, в  частности на конференциях, которые в нашем городе проводит проф. Смирнов А.П. Отмечу также, что о «зеркалах Козырева» в моей статье ни слова не сказано. Я ссылался на экспериментальные результаты В.П.Казначеева, свидетельствующие об открытии эффекта дистантных межклеточных взаимодействий, а также на его эксперименты близкие по замыслу одному из параграфов книги Учения Живой Этики «Озарение». Повторю уже сказанное в критикуемой проф. Левичевым статье, – считаю большим достоинством научных работ и философских идей В.П.Казначеева, выгодно отличающим их от аналогичных по направленности исследований, именно их экспериментальную основу. Построения многих современных исследователей Тонких и Огненных реальностей можно отнести скорее к натурфилософии, чем к экспериментальному естествознанию, по причине отсутствия их экспериментальной проверки. Теперь о книге академика Э.П.Круглякова: книга эта не содержит «выводов комиссии Э.П.Круглякова» в отношении экспериментальных результатов В.П.Казначеева, поэтому потенциальным «молодым специалистам» работающим в рамках раздела «История науки» с трудами В.П.Казначеева, полемизировать собственно не с чем. Книга «Учёные с большой дороги – 3» не содержит научной критики работ Казначеева. Она содержит карикатуру, высмеивающую идею замены при лечении больного лекарства его информационной структурой и карикатуру, которая высмеивает идею коррекции  биополя. Книга эта также наполнена основанными на неверии полемическими выпадами Э.П.Круглякова в адрес идей В.П.Казначеева. Академик Э.П.Кругляков только сетует, что не были опубликованы результаты 10-месячной проверки эффекта дистантного взаимодейстия клеток, которые были проведены ведущими учёными различных институтов Сибирского отделения АН по просьбе академика В.А.Коптюка. Мнение этих сибирских учёных, по словам Э.П.Круглякова, однозначно – описанные В.П.Казначеевым эффекты отсутствуют в природе, а их исследователи занимаются пропагандой результатов, достоверность которых вызывает сомнения. Но, почему-то, разоблачающие научными методами (а не карикатурами) работы так и не были опубликованы. К сожалению, эта посвящённая В.П.Казначееву статья Э.П.Круглякова в книге «Учёные с большой дороги -3» является примером подмены научной рациональной критики «мнениями ведущих учёных», подменой знания верой (а точнее неверием).  Повторю, уже сказанное в критикуемой проф. Левичевым моей статье,- не считаю этичными нападки одного уважаемого академика на другого в форме карикатур. 

Проблема проведения строгой демаркационной линии отделяющей научное знание от вненаучного сложна и не существует тривиального её решения. Отмечу, что ни в этой статье, ни в написанных ранее статьях
 я не отвергал категорично деятельности академика Э.П. Круглякова по борьбе с лженаукой и не пропагандировал результаты работ В.П.Казначеева только из симпатий к его исследованиям. Очевидно, что без физиков, крайне критично относящихся  ко всем не получившим должной проверки новациям, путь современной культуры лежит скорее в средневековье, чем в будущее гармонии науки, религии и искусства.  Наука как социальный институт отсеивает знание, не соответствующее её критериям строгости.  Противостояние консерватизма (Комиссии по борьбе с лженаукой и фальсификацией научных исследований при Президиуме РАН, в частности) новым научным гипотезам и теориям необходимо для самих же новых гипотез и теорий, если критика будет осуществляться при помощи рациональных аргументов, а не при помощи карикатур. Лженауку необходимо критиковать. Отмечу, что академик Э.П.Кругляков признаёт заслуги В.П.Казначеева в организации медицинской науки в Сибири, но подвергает критике его физические представления. Фактически критике подвергаются представления в области пограничной между устоявшимся научным знанием и новыми знаниями, часть которых возможно перейдёт в разряд научных. При этом учёные, как правило,  не отрицают заслуг друг друга в устоявшихся, принятых научным сообществом интеллектуальных достижениях. Споры идут вокруг пограничной области. Работы участников нашей конференции как раз посвящены тому новому, что может со временем стать признанным академической наукой. Хотелось бы избежать обеих крайностей: наукообразного мистицизма, выдающего себя за науку, а также слишком консервативной критики, априорно отметающей всё новое.

Несколько слов о понятии научного факта. Существует обширная философская литература, посвящённая этому понятию. Голых фактов в науке не бывает. Восприятие наше теоретически загружено теми или иными нашими знаниями. Как правило, полемика у учёных возникает не на уровне знаний максимально приближенных к эмпирии – здесь наблюдается единство в понимании того, что считать «фактами», но полемика эта неизбежна в случае конкуренции  фундаментальных теорий. К 40-м гг. XX в. после полемики Поппера с неопозитивистами стало ясно, что верифицировать можно, не желая того,  и псевдонаучные теории
, что процедуры верификации явно недостаточно для подтверждения истинности тех или иных теоретических представлений. Гипотезы и теоретические положения необходимо не только экспериментально подтверждать, но и подвергать жёсткой критике, то есть фальсифицировать – проверять на ложность. Не думаю, в этой связи, что какие-то шансы на успех имеет попытка верифицировать, то есть, доказать принципиальным скептикам наличие в природе явлений, связанных с психической энергией, с передачей живыми организмами информации на расстоянии и т.п. Специфика этих явлений такова, что невозможно в точности повторить экспериментальные результаты. Сомневаться в этих явлениях сложно под давлением огромного числа «фактов», при этом приходится несколько нарушать привычные нормы научной рациональности, ведь в точности повторить, к примеру, воспроизводимость зеркального цитопатического эффекта в 70-78 % случаев, как это было в известных экспериментах В.П.Казначеева, вряд ли удастся. На мой взгляд, это ответ на вопрос проф. Левичева о  том, почему в Википедии очень осторожно сказано об открытиях В.П.Казначеева. Открытия эти трудно оспорить, думаю, этим и объясняется нежелание консерваторов-учёных публиковать разоблачающие зеркальный цитопатический эффект результаты, но, с другой стороны, их сложно и в точности повторить.

Теперь о симпатии к работам В.П.Казначеева. Действительно, к Казначееву-исследователю «полевых» форм жизни, философствующему врачу, выдвигающему по отношению к механистической медицине «отдельностей» альтернативные проекты оздоровления населения, я испытываю огромное уважение. Действительно, считаю Казначеева выдающимся космистом современности. Понятие русского космизма не имеет строгого однозначного определения. На мой взгляд, русский космизм – это и есть исследования на стыке философии и науки, исследования того нового, в чём не сомневается сердце, но, что не может пока доказать разум. В работах В.П.Казначеева представлена комплексная передовая программа исследования человека созвучная идеям рериховского наследия. Действительно, мои симпатии вызывает смелость исследователя, выходящего за рамки всех устоявшихся представлений. Не берусь судить об эффективности «зеркал Козырева», но смелость экспериментов Казначеева поражает! Такое же уважение вызывают у меня работы Г.Н.Дульнева, да и многих других участников нашей конференции. Исследователи, поставившие на карту авторитет учёного, исследователи, которые подвергаются насмешкам, которые не всегда могут обосновать свои представления и, тем не менее, не сдающиеся, ищущие истину, вызывают уважение. Вызывает уважение и дерзновенная мысль математика, математическими формулами пытающегося описать миры Огненный, Тонкий и плотный-физический. Однако я не разделяю иронию проф. Левичева в адрес исследований «полевых» образований и симпатий к таким исследованиям. «Увлечённостью научной фантастикой» можно объяснить и его собственные работы,- едва ли эти описания Огненного и Тонкого миров имеют экспериментальное обоснование.
Сергиенко П.Я.

21. 12. 2012... Математическая модель энергоинформационной вселенной в эру Водолея
(Послание будущего из прошлого)
Аннотация: В статье представлена авторская концепция вступления нашей планеты в эру Водолея.
Ключевые слова: энергоинформационная вселенная, эра Водолея
ВСЕ есть число (Пифагор).

Геометрия есть познание ВСЕГО сущего (Платон).

В последнее время вокруг даты 21 декабря 2012 года происходит значительное количество радио- и телевизионных передач, публикуются разного толка статьи на темы мифического конца света или же его радикального преображения в связи с началом астрологической эры Водолея. Так среди современных эзотериков распространено мнение, что в этой эре человечество достигнет гармонии и взаимопонимания, высокого духовного уровня. Эра Водолея объединит все нации и отменит границы. Материальные ценности будут играть меньшую роль по сравнению с духовными.

По мнению астрономов, с данным циклом согласуется также космический календарь цивилизации майя. В согласии с расшифровкой календаря майя, 21 декабря 2012 года якобы должна наступить очередная эра космического облучения   движущейся Солнечной системы вдоль зодиакальных созвездий. 

Зодиакальные созвездия, зодиак, зодиакальный круг (от греч.ζωδιακός, «звериный») — 12 созвездий, расположенных вдоль видимого годового пути Солнца среди звёзд — эклиптики. Существует также понятие «зодиакальный пояс»: это - полоса на небе, из которой не выходят в своём движении среди звёзд Солнце, Луна и планеты. 

Древние астрономы получили от предшествующей погибшей цивилизации также знания о прецессионном движении и циклическом смещении созвездий во времени: длина Цикла равна от 25600 до 26000 лет. Это означает, что Солнце, которое отмечает Весеннее Равноденствие, появляясь в созвездии Рыб, через 500 лет будет восходить в созвездии Водолея. Пройдя через все 12 зодиакальных созвездий, примерно через 26000 лет Солнце снова будет восходить в созвездии Рыб. 

В эпоху эллинизма знаками соответствующих созвездий были обозначены также точки равноденствий (весеннего - «Овен», осеннего - «Весы») и солнцестояний (летнего - «Рак», зимнего - «Козерог»). Вследствие прецессии эти точки за прошедшие более чем 2 тысячи лет переместились из упомянутых созвездий, однако присвоенные им древними астрономами обозначения сохранились. Соответствующим образом сместились и зодиакальные знаки, привязанные в западной астрологии к точке весеннего равноденствия. 

Современные границы зодиакальных созвездий были установлены на Третьей генеральной ассамблее Международного астрономического союза (МАС) в 1928 году. Поскольку границы реальных зодиакальных созвездий далеко не соответствуют принятому в астрологии разделению эклиптики на двенадцать равных частей, соответствия между координатами созвездий и знаков зодиака нет.  

Разумеется, каждый человек на основании собственных знаний и мировоззрения по-своему ожидает и понимает приход данной даты и пророчествуемых  изменений в мире 12 декабря 2012 года и после него.  

Существует убедительная гипотеза о том, что нашей цивилизации предшествовала более ранняя цивилизация атлантов, довольно развитая научно и технически, большинство населения которой погибло в результате Всемирного Потопа около 10 тысяч лет назад. Многие ее фундаментальные знания о мироустройстве и его законах сохранились. Они были унаследованы отдельными представителями уцелевшей и одичавшей части населения, разбросанного по всей Земле. От этих знаний начался отсчет длительного развития новых научных знаний и технического прогресса современной цивилизации, который во множественной степени ускорился в последнее столетие. 

Вспомним основные идеи и знания об общих принципах и законах космического мироустройства, которые были получены от предшествующей цивилизации и которые сохранились в мифологии, в устройстве археологических памятников, в разных наскальных рисунках, в книгах ведической, древнеегипетской, древнегреческой, древнеиндийской, древнекитайской и др. первоисточниках мировой литературы. 

Через все древние документы красной нитью проходит идея об изначальном гармоничном мироустройстве (предустановленной гармонии
) Космоса, как разумной, телесно и светодуховно развивающейся сущности. Об этом имеется множество письменных свидетельств. Перечислим некоторые из них. 

· Более двух с половиной тысяч лет назад Пифагор (ок. 580 - 500 до н.э.) объявил, что число является сутью всех вещей, а вещи - гармонично благоустроенными мерой числа. 

· Гераклит (ок. 544 - 483 до н.э.) описывает гармонию как принцип  самоуправляемого космического огненного процесса, который он называл Логосом.т.е. законом и разумным понятием этого закона: "Этот космос, один и тот же для всего существующего, не создал никакой бог и никакой человек, но всегда он был, есть и будет вечно живым огнем, мерами загорающимися и мерами потухающими". Гераклит утверждал, что все совершается по Логосу, который вечен, всеобщ и необходим.

· Платон (ок. 428 - 348 до н.э.), развивающий учение Пифагора, описывает пространственно-геометрическое строение живого, саморазвивающегося Космоса в гармонично пропорциональных отношениях, как процесс, числовым образом благоустроенный. «[Тело космоса] было искусно устроено так, чтобы получать пищу от собственного тления, осуществляя все свои действия и состояния в себе самом и само через себя… Ибо такому телу из семи родов движения он уделил соответствующий род, а именно тот, который ближе всего к уму и разумению. Поэтому он заставил его единообразно вращаться в одном и том же месте, в самом себе, совершая круг за кругом, а остальные шесть родов движения были устранены»
. (*Остальные шесть родов движений, как объясняется в примечании, – это вперед, назад, направо, налево, вверх и вниз, связанные с развитием деятельности органов живых существ, зависимых от окружающего мира).
· Согласно Библии, Бог основал мир на «числе, весе, мере».

· Согласно гармоничной мере "божественной пропорции" между целым и частями, "большая часть целого так относится к его меньшей части, как целое относится к большей части".
· Решение задачи: гармоничное деление отрезка в крайних и среднем отношениях.

· Памятники сакральной геометрии, в частности, - пирамида Хеопса, возраст которой более 4500 лет. В научном познании она знаменита тем, что ее боковые грани геометрически построены  в соответствии с числовой мерой "золотого сечения" (Ф = 1,6180339...), являющейся единицей меры гармонии. То есть  отношение апофемы боковой грани (апофема — перпендикуляр от вершины пирамиды к основанию ) к половине стороны основания грани. 

Числовую меру гармонии в научных исследованиях явлений действительности обнаруживают в последнее время, как говорится, сплошь и рядом. В этом можно убедиться, почитав публикации под рубрикой "Международный семинар online по математике гармонии"
.
Автор данной статьи более четверти века исследует истинность древней идеи о том, что пространственный континуум бытия Космоса и все его явления действительности геометрически и численно изначально устроены гармонично. 

Гармония - всеобщий принцип  абсолютного бытия единого пространства Космоса, в котором все изменяющееся сохраняется, а сохраняющееся изменяется.
  Разумеется, автор не является пионером в области исследований математических начал гармонии. Знания "порождаемые" этой идеей исследуются и развиваются тысячелетия. Особую актуальность и активность они приобрели на стыке второго и третьего тысячелетий. Параллельно во времени, на поле математических познаний законов гармоничного мироустройства явлений действительности, трудится много десятков, а может и сотен ученых. К их числу я отношу и себя. 

Мной издано 8 монографий, опубликовано в разных источниках более полторы сотни статей, изобретены многие алгоритмы решения тех или иных задач, сформулированы аксиомы, доказаны теоремы, выведены формулы. Кто читал их, тот знает. Я всегда искал и ищу всеобщие начала простоты и принципы наименьшего действия в гармоничном мироустройстве и законах творения Природы. 

Известно, что любая новая теоретическая концепция должна не противоречиво вписываться в существующую парадигму (физическую картину) мироустройства Вселенной. Если она не согласуется с общей парадигмой, то она либо ошибочна, либо является основанием для развития новой парадигмы. Во втором случае она должна опровергнуть старую парадигму или доказать, что первая является частным случаем новой парадигмы.

Календарь майя и древняя астрономия обусловлены законами мироустройства видимого горизонта упорядоченного космоса, то есть - движением Солнечной системы в границах зодиакального круга состоящего из 12 созвездий. Ниже я предлагаю читателю (исследователю) рассмотреть геометрическую модель гармоничного деления зодиакального круга на части лучами энергии СВЕТА созвездий, которые поглощаются и отражаются всем существующим, что находится в границах этого круга, в том числе - движущейся Солнечной системой. 

Предположим, энергетическая мощность света, излучаемого 12 созвездиями в очерченном ими круге  (Рис.1), равна числу 21122012. Задача состоит в том, чтобы геометрически показать и численно доказать, как энергия света, излучаемая созвездиями, гармонично распределяется в пространственном континууме движущейся Солнечной системы, после вхождения ее в светоэнергетическое пространство созвездия Водолея. 

В согласии со знаками созвездий (точками на Рис.1) равноденствий и солнцестояний, точка весеннего равноденствия 12 переходит в точку 1. Соответственно, точка 3 переходит в точку 4, точка 6 - в точку 7, точка 9 - в точку 10.

Очевидно, что, образуемый лучами световой энергии квадрат 3,6,9,12, вписанный в световой зодиакальный круг и, ведущий отсчет равноденствия от созвездия Рыб, начиная отсчет от созвездия Водолея, преобразуется в прямоугольник 1,4,7,10, вписанный в зодиакальный круг. В этой связи плотность световой энергии получаемой от созвездий прямоугольником, по сравнению с квадратом, увеличивается, поскольку его площадь меньше площади вписанного квадрата. При этом квадрат геометрически преобразуется не в произвольный прямоугольник, которых в круг можно вписать бесконечное множество, а преобразуется в особый, гармоничный прямоугольник.
Гармоничный прямоугольник - такой прямоугольник у которого диагональ численно так относится к большей стороне, как большая сторона относится к его меньшей стороне. 

Мера отношения сторон и диагонали гармоничного прямоугольника равна радикальной мере числа "золотого сечения" Ф = 1,6180339887498948..., где √Ф = 1,272019649514069... - радикальная мера. 
Гармоничный прямоугольник может быть сложен из 2, 3, 4 и т.д. фрактальных гармоничных треугольников, или, в том же смысле, может делиться на фрактальные гармоничные треугольники. 

Гармоничный треугольник - прямоугольный треугольник у которого гипотенуза численно так относится к большему катету, как больший катет относится к меньшему. Гармоничный треугольник, как бы происходит от первичного, неповторимого "сакрального треугольника". Это отдельная тема.
 

Рассмотрим численные меры сакральной геометрии деления площади гармоничного прямоугольника 1,4,7,10 на фрактальные прямоугольники, вписанного в круг, площадь которого численно равна 21122012, подробнее. 

По периметру круга отмечены точками 12 созвездий. Для более удобного ориентирования читателя в построениях Рис.1, все рассматриваемые точки пересечения линий обозначены не буквами, а цифрами. При этом отрезок обозначается двумя цифрами разделенными тире (например, 7-23), а периметры и площади - цифрами разделенными запятой (площадь, периметр, например, - 1,14,10). Для еще более быстрого ориентирования и контроля вычислений, площадей 11 прямоугольников, каждый из них на Рис.1 обозначен синей цифрой и указана численная мера сторон равных прямоугольников. Таким образом, читатель, владеющий знанием теоремы Пифагора и умением вычисления на калькуляторе, может проверить результаты вычислений автора. Я пользовался в вычислениях 8-разрядным калькулятором.

Ниже демонстрируются только результаты вычислений, без посвящения читателя в суть алгоритмов вычислений и геометрических построений чисел.

Поскольку площадь гармоничного прямоугольника 1,4,7,10 в 1,6180339... раза меньше площади зодиакального круга, то она численно равна 21122012/1,6180339 = 16605099,..., что по моим вычислениям соответствует произведению сторон прямоугольника:  4595,8690 х 3613,0488 = 16605098,9..., где его гипотенуза равна 5846,0354... Соответственно, отношения: 5846,0354/4595,8690 = 4595,8690/3613,0488 = √Ф.
· Каждая точка, обозначенная цифрой на прямоугольнике 1,4,7,10 делит отрезок прямой, проведенный через нее, на две части в отношении: большая часть/меньшая часть = 1,6180339... = Ф. 
· Прямоугольник 1,4,7,10 делится на 11 фрактальных прямоугольников, каждый из которых аналогично делится так же на 11 фрактальных прямоугольников и т.д. Таким образом формируется иерархическая последовательность 11 х 11 х 11 х ... фрактально-гармоничного деления  прямоугольников на части, где отношение площадей двух смежных прямоугольников равно числу Ф.  Данные закономерности хорошо отображают две таблицы. 

Таблица 1.

	№     п-ка
	Площадь         прямоугольника
	Диагональ прямоугольника
	Сторона прямоугольника
	Сторона прямоугольника
	Численные отношения

	0
	16605099,...
	5846,0354...
	4585,8690...
	3613,0488...
	√Ф

	1
	2422651,4...
	2232,987...
	1755,4658...
	1380,0619...
	√Ф

	2


	1497281,0...
	1755,4658...
	1380,0619...
	1084,9375...
	√Ф

	3
	2422651,4...
	2232,987...
	1755,4658...
	1380,0619...
	√Ф

	4
	925370,58...
	1380,0619...
	1084,9375...
	852,92515...
	√Ф

	5
	571910,50...
	1084,9375...
	852,92515...
	670,52830...
	√Ф

	6
	925370,58...
	1380,0619...
	1084,9375...
	852,92515...
	√Ф

	7
	571910,50...
	1084,9375...
	852,92515...
	670,52830...
	√Ф

	8
	925370,58...
	1380,0619...
	1084,9375...
	852,92515...
	√Ф

	9
	2422651,4...
	2232,987...
	1755,4658...
	1380,0619...
	√Ф

	10
	1497281,0...
	1755,4658...
	1380,0619...
	1084,9375...
	√Ф

	11
	2422651,4...
	2232,987...
	1755,4658...
	1380,0619...
	√Ф


· Каждая из площадей 12 (включая 0) прямоугольников делится на 2, 3, 4 фрактальных гармоничных треугольника, каждый из которых, в свою очередь, делится далее аналогично и пропорционально в отношениях Ф между смежными треугольниками. Такое деление показано в предшествующих моих статьях.

· Площади треугольников: ∆1,4,10 = 8302549,5; ∆1,14,10 =5131257,2; ∆1,13,10 = 3171291,6 и ∆13,14,10 = 1959965,9 находятся между собой так же в численных отношениях Ф. 

Рассмотрим параметры вторичного аналогичного деления на части образовавшихся 11 прямоугольников первичного деления на примере деления площади прямоугольника 5, вершины которого обозначены точками  21,22,27,28.

Таблица 2

	№     п-ка
	Площадь         прямоугольника
	Диагональ прямоугольника
	Сторона прямоугольника
	Сторона прямоугольника
	Численные отношения

	50
	571910,50...
	1084,9375...
	852,92515...
	670,52830...
	√Ф

	51
	83440,625...
	828,81862...
	651,57693...
	512,23805...
	√Ф

	52
	51569,145...
	325,78842...
	356,11903...
	201,34834...
	√Ф

	53
	83440,625...
	828,81862...
	651,57693...
	512,23805...
	√Ф

	54
	31871,486...
	256,11904...
	201,34835...
	158,29027...
	√Ф

	55
	19697,662...
	201,34833...
	158,29028...
	124,44012...
	√Ф

	56
	31871,486...
	256,11904...
	201,34835...
	158,29027...
	√Ф

	57
	19697,662...
	201,34833...
	158,29028...
	124,44012...
	√Ф

	58
	31871,486...
	256,11904...
	201,34835...
	158,29027...
	√Ф

	59
	83440,625...
	828,81862...
	651,57693...
	512,23805...
	√Ф

	510
	51569,145...
	325,78842...
	356,11903...
	201,34834...
	√Ф

	511
	83440,625...
	828,81862...
	651,57693...
	512,23805...
	√Ф


Резюме. 1. Дата 21.12.2012 не является датой односуточного Апокалипсиса и его какой-то числовой (количественной мерой). Вероятнее всего - это дата начала наступления космической эры Водолея (эры "гармоничного прямоугольника"). В согласии с моделью Рис.1., временной эре гармоничного прямоугольника 1,4,7,10 предшествовали две временные эры "гармоничных квадратов" (2,5,8,11 и 3,6,9,12). 

 Во время эры Водолея все, существующее и развивающееся в пространстве Солнечной системы, будет управляться числовыми (количественными) законами гармоничных отношений в распределении энергоинформационных потоков, получаемого СВЕТА от созвездий.  Солнце и его планеты, двигаясь вдоль  созвездий в течение солнечного цикла, получают соответствующее количество их энергии, которая ими поглощается и трансформируется на все явления действительности Солнечной системы, включая физическую и психическую энергию человека. В согласии с количественными мерами и пространственными формами поглощения и выделения энергии, будут структурно формироваться все косные и развиваться все живые земные и околоземные формообразования действительности. 

С началом эры Водолея начнут происходить существенные количественные изменения (структурные подвижки, перестановки, комбинации...) в мерах гармоничных отношений между явлениями действительности. Если сказать коротко, они станут математически более точными, и, как бы единственно законными отношениями, управляющими мировыми процессами развития. 

 Хорошо это или плохо!?

2. Те, кто уповает на приятный процесс гармоничного самопреобразования всего и вся так, что все, не гармонично существующее, превратится в гармонично существующее, иллюзорно заблуждаются.

Выше демонстрируемая математическая модель доказывает, что количественный принцип меры гармоничных отношений исключительно точен и фактически не допускает параллельно себе произвольно-вероятностных мер отношения в существовании пространственных форм бытия действительности. А это значит, что от всех явлений действительности, которые противоречат принципу гармонии, Природа будет избавляться, включая избавление от источников их порождающих. Как известно, главным таким источником ныне является сама цивилизация.

Как это будет происходить? 

Процесс всеобщей гармонизации будет осуществляться посредством  многочисленных природных стихий и человеческого разума. Конкретно нам это неизвестно. Мы лишь начинаем осознавать принцип грядущей модели мирового процесса гармоничного развития всех явлений действительности, которая существенно отличается от известных моделей стабильного и устойчивого развития и, которые не в состоянии обуздать разрастающиеся кризисные явления земной действительности. Ясно одно, что с наступлением гармоничной эпохи предстоит формирование нового, гармоничного мировоззрения. Очевидно, что в его формировании, одной из его фундаментальных составляющих будут начала математики гармонии.

3. Общество еще не владеет математическими началами математики гармонии и мировоззрением гармоничного развития действительности бытия Солнечной системы в эпоху Водолея. А овладев ими, мы сможем предупредить многие природные катаклизмы. Потенциально их много, поскольку существующая цивилизация в последнее столетие эпохи Рыб привнесла большую порцию дисгармонии в жизнь матушки Земли и сама проживает в крайне дисгармоничных территориальных, энергетических, финансовых, экономических, религиозных, идейно-политических и прочих отношениях. Например, известно, что земли, пригодной для возделывания, остается все меньше и меньше. Плодородные земли крайне истощены из-за эрозии почвы, сокращения водных ресурсов и уменьшения биоразнообразия.

Что необходимо делать в первую очередь?

4. Осознать всем, от школьника до академика, от главы семьи до главы государства, выше изложенный научный факт математической модели  передачи  звездной энергии СВЕТА Земле. На базе имеющихся научных наработок в области познания гармонии и гармоничного развития необходимо создать (перепрофилировать) центры подготовки и переподготовки учителей, которые смогут заложить у учащихся знания, формирующие поколение с гармоничным мировоззрением.  

 5. Параллельно, с учетом вхождения цивилизации в эпоху гармоничного развития, в первую очередь необходимо кардинально пересмотреть и изменить программы системы школьного образования. В настоящее время школьное образование на 300% перегружено знаниями, которые человечеству будут просто не нужны в наступающую эпоху Гармонии. 

6. Со вступлением цивилизации в эру гармоничного развития, обязанности становятся тождественными правам, поскольку принцип гармонии не допускает какого-либо свободного правового произвола, выходящего за пределы гармоничных отношений. Это в свою очередь потребует пересмотра многих юридических законов, включая Основной. 

7. Гармоничное мировоззрение и конкретные знания элементарных начал математики гармонии, их развитие на более высоком уровне, приведут цивилизацию к такому состоянию НТП, когда Планета до мелких образований будет просматриваться изнутри, а энергетика общества позволит упреждать нежелательные землетрясения, цунами, вулканы, торнадо и др. стихии.

Я не буду далее писать, "что необходимо делать?", поскольку данная проблема требует основательного научного исследования. Могу только заметить, что если существующая цивилизация игнорирует практически, описанную выше математическую модель, то не исключено, что ее постигнет судьба построения следующей Пирамиды, возможно, с Рис.1. 

Раздел 5.
 Педагогика и психология в свете идей Живой Этики

Трофимчук А.Г.
Общечеловеческие ценности о смысле жизни
Аннотация: В своей педагогической концепции автор статьи основывается в первую очередь на идеях Учения Живой Этики. К исследованию привлечены высказывания известных писателей, учёных и философов.
Ключевые слова: высшие этические ценности, духовно-нравственные основы,  гуманистическое решение вопроса о смысле жизни
"Несчастны люди, не знающие смысла жизни, а между тем уверенность в том, что этого нельзя знать, так распрост​ранена между людьми, что они даже гордятся, как мудростью, тем, что не желают знать этого"


Б. Паскаль


Общечеловеческие ценности, являющиеся основой воспитания человека, - есть выработанные и накопленные достижения духовного, нравственного и эстетического опыта, вошедшие в жизнь человеческого сообщества и позволяющие поддерживать определенный уровень духовно-нравственного равновесия в человеческом обществе. 

        Общечеловеческие ценности, способствующие воспитанию человека, содержат: духовно-нравственные основы: религий; философии (этики, эстетики); искусств  (изобразительного -  в виде   полотен (репродукций)       картин    художников   -   реалистов,     архитектурных  памятников    и    скульптур;   шедевров   музыкального  искусства  в  виде аудиозаписей   известных    и   почитаемых   во   всём  мире  исполнителей; фильмов    выдающихся    режиссёров    с    участием    известных   актёров, признанных  шедеврами  во  всём  мире  в  виде  видеозаписей  и  др.);  классики всемирной литературы; культуры поведения и взаимоотношений между людьми; духовно-нравственный жизненный опыт выдающихся личностей всемирной истории; нравственные истоки истории государства (народа); нравственные основы педагогики; нравственные основы и смысл семейной жизни. 

          Нам представляется важной актуализация личностно-значимых смыслов. Поскольку «... в сфере образования развивается новая система ценностей, новые духовные и эмоционально переживаемые значения и смыслы предметной мыслительной деятельности, вновь отрефлексированные идеальные нормы бытия, принимаемые за основу нового опыта, за цели действий и поступков»
, постольку механизмом актуализации личностно-значимых смыслов нравственного воспитания и одной из несущих ее опор является осознание человеком смысла его жизни в системе координат общечеловеческих ценностей.


Французский просветитель и философ Мишель Монтень отмечал, что «Сознание человеком смысла жизни есть самое главное, именно то, что важнее всего сознавать, в осознании этого его человеческая сущность и предназначение на Земле»
.

Елена Ивановна Рерих, рекомендовала своим ученикам: «... Я советовала бы Вам, насколько возможно, просто, разумными доводами утверждать необходимость  воспитания  понимания личной ответственности за каждое побуждение, за каждую мысль и поступок, так же как и ясного представления о смысле и значении своего существования, отсюда явится и понимание необходимости выполнения своего жизненного  долга»
.


Современная отечественная этика определяет смысл жизни как этическое понятие и морально-мировоззренческие представления, «Посредством которых человек соотносит себя и свои поступки с высшими ценностями, идеалом ..., совершенство ... любовь и служение другим людям»
.


При гуманистическом решении вопроса о смысле жизни на первый план выходят совершенствование, деятельная любовь и служение другим людям. Таким образом, смысл жизни (см. рис. 1) выводится из высших этических ценностей и состоит в любви, служении другим людям, совершенствовании (стремлении к идеалу).
А.И.Клизовский, в написанном им в 30-е годы в Риге труде «Основы миропонимания новой эпохи», объясняет понятие смысла жизни в контексте духовных основ жизни и своего духовно-нравственного жизненного опыта: «Несмотря на столь неблагоприятные условия, в которых находится  правильное разрешение вопроса о смысле жизни, всегда были и есть отдельные люди    и   небольшие   группы,  которые  болеют  этим вопросом и для которых смысл жизни всегда был  ясен  и  понятен. Это те,  которым  в  своих  исканиях удалось дойти до первоисточника и там познать истину, и те, которые доросли до понимания истины, которые чувствуют ее сердцем и тем высшим умом, который называют чувствознанием или интуицией, тем умом, который ошибок не делает и всегда определяет верно, где истина и где заблуждение. Такие люди всегда были, но с их мнением никогда не считались. В средние века их сжигали на кострах, как опасных еретиков, теперь их называют отступниками, заблудившимися и тому подобными названиями. Но если вы спросите любого из этих отступников, ...  все они в своих взглядах на цель и смысл жизни не расходятся, и все же они скажут одинаково, что стремление к идеалу, то есть к совершенствованию, и любовь, и служение своему ближнему составляют цель и смысл жизни»
. Таким образом, смысл жизни (см. рис. 2) по А.И.Клизовскому вытекает из знания или чувствознания (интуиции). 
Академик Д.С.Лихачев на вопрос о смысле жизни отвечает так: «Жизнь - прежде всего творчество.... Если человек ставит перед собой задачу приобрести все элементарные материальные блага, он и оценивает себя на уровне этих материальных   благ:  как   владельца  машины  последней  марки,  как  хозяина роскошной дачи, как часть своего мебельного гарнитура.... Если человек живет, чтобы приносить людям добро, облегчать их страдания при болезнях, давать людям радость, то он оценивает себя на уровне этой своей человечности. Он ставить себе цель, достойную человека. Только жизненно необходимая цель позволяет человеку прожить свою жизнь с достоинством и получить настоящую радость. Да, радость! Подумайте, если человек ставит себе задачей увеличивать в жизни добро, приносить людям счастье, какие неудачи могут его постигнуть? Ставя себе задачей карьеру или приобретательство, человек испытывает в сумме гораздо больше огорчений, чем радостей, и рискует потерять все. А что может потерять человек, который радовался каждому своему доброму делу?»
.
Таким образом, смысл жизни Д.С.Лихачев выводит из духовности, противопоставляя ее бездуховности: «... «бездуховность» - жизнь механизма, ничего не чувствующего, неспособного любить, жертвовать собой, иметь нравственные идеалы»
. Он состоит (см. рис. 3) в любви, стремлении к нравственному идеалу и увеличении в жизни добра. 
Синтезируя позиции по вопросу смысла жизни данные этикой, А.И.Клизовским, Д.С.Лихачевым мы пришли к следующим выводам:

-философское понимание смысла жизни выводится из высших этических ценностей в виде знаний о них, которые по отношению к человеку являются внешними, так как сформулированы в виде философского знания;

- понимание смысла жизни А.И.Клизовским и Д.С.Лихачевым выводится из чувствознания или интуиции и духовности, которые по отношению к человеку являются его внутренними составляющими;

- А.И.Клизовский, Д.С.Лихачев и этика едины в выделении основных составляющих смысла жизни: совершенствования (в виде стремления к идеалу), любви, служения людям:

- такая повторяемость основных составляющих у представителей различной мировоззренческой ориентации позволяет заключить, что стремление к совершенствованию (нравственному идеалу) и любовь,  и служение людям являются универсальными, нравственно-этическо емкими составляющими общечеловеческих ценностей.

Все вышеизложенное представляет собой статическую схему смысла жизни и его нравственно-этического содержания. Чтобы придать этой схеме функциональное назначение, необходимо выделить деятельностное производящее начало, способное  производить изменения в нравственном состоянии человека.

В качестве такого производящего начала нами было взято стремление к идеалу (совершенствование). В пользу этого выбора говорит ряд источников. Исследовавшая педагогические возможности Учения Живой Этики, духовно-нравственных основ высокой религии, А.Г. Андреева считает, что «смысл жизни человека - непрерывное самосовершенствование»
.

Совершенствование, как смысл жизни, духовно-нравственных исканий,- определял также М. Горький
.

Видя смысл жизни в «бесконечном завоевании неизвестного, вечном усилии познать больше»
, Эмиль Золя, выдвигает знаниевый компонент совершенствования человека: совершенствование связано с усилием познать больше.

Знаниевая составляющая (см. рис. 4) призвана обеспечить понятие об идеале.
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Рис. 4. Процесс совершенствования личности

Примечания:
1. Совершенствование есть процесс стремления к знаниям и идеалу ((1). 

2.  Знаниевая составляющая дает понятие об идеале (( 2 ).

3.  Результатами совершенствования  являются обогащение личности знаниями ((3) и облагораживание нравственного облика в сравнении с  идеалом (( 4 ).

Под знаниями, мы понимаем знания духовно – нравственных основ общечеловеческих ценностей. 

          Под идеалом – совокупность строго определенных этикой положительных моральных качеств: бережливости, благородства, вежливости, великодушия, верности, выдержки, духовности, идейности, искренности, мужества, правдивости, принципиальности, самоотверженности, скромности, смелости, терпимости, трудолюбия, человечности, честности, чувства нового, чуткости.


Анализ   данных    этикой    понятий,    относящихся    к    положительным моральным качествам, позволяет представить общечеловеческий идеал (см. рис. 5) в виде схемы логико-смысловых связей, из которой следует, что стремление к идеалу повышает духовность. 
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Рис. 5. Общечеловеческий идеал

Примечания:

1. Духовность руководит развитием трудолюбия (          1).

2.Трудолюбие оказывает влияние на развитие всех положительных моральных качеств  (        2).

3. Развивая смелость, выдержку  и самоотверженность личность повышает мужество (        3).

4. Развивая вежливость, великодушие, скоромность  и благородство личность повышает чуткость (         4).

5. Развивая правдивость, верность, принципиальность, искренность и идейность (которая связана с честностью через верность и принципиальность (       5), личность повышает честность(        6).

6. Повышение чуткости и честности способствует росту человечности
(7).

7.Мужество, трудолюбие, человечность, терпимость, бережливость, чувство нового  увеличивают  в  течении  жизни потенциал духовности (     8).
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Рис. 6. Процесс повышения духовности личности

Примечания:

1. Духовность (индивидуальность) устремляет личность к знаниям духовно-нравственных основ общечеловеческих ценностей (( 1 ).

2. Знания общечеловеческих ценностей служат основой для возникновения представления об Общечеловеческом идеале личности (( 2) и способствуют повышению духовности человека (( 3 ).

3. Духовность (индивидуальность), через трудолюбие (см. рис. 5) руководит развитием положительных моральных качеств Общечеловеческого идеала личности ((4), в результате чего потенциал духовности человека повышается ((5).

       Руководствуясь определением духовности, данным А.Г.Андреевой, (духовность - совокупность нравственных качеств и этических                            ценностей ...»
) этические ценности можно понимать как духовно-нравственные основы общечеловеческих ценностей. Совокупность нравственных качеств составляет общечеловеческий идеал. Исходя из сказанного выше, мы можем представить процесс повышения духовности (см. рис. 6) как пополнение её духовно-нравственными истинами общечеловеческих  ценностей и развитием положительных моральных качеств  Общечеловеческого идеала  личности.                         

          Сравнивая процесс совершенствования личности, представленный на рис. 4 и понятие духовности, а также алгоритм её повышения в течение жизни, изображенный на рис. 6, мы делаем вывод о том, что совершенствование личности (и индивидуальности) и есть повышение духовности, т.е. смысл жизни человека состоит в повышении духовности.

Богдановская И.Н., Сальникова Н.Е.
Россия на пути к Светлому Граду (через сотрудничество – к духовному возрождению)
Аннотация: Авторы статьи придерживаются «энергетического мировоззрения» и связывают разрушение не соответствующих эволюционной ступени социальных форм с новыми идущими на нашу планету энергиями. В статье рассматриваются некоторые практические аспекты кооперации и сотрудничества, о которых идёт речь в Учении Живой Этики.
Ключевые слова: национальный характер русского народа, соборность, космическое мироощущение, высокая миссия женщины 
«Поверх всяких Россий есть одна незабываемая Россия. 

Поверх всякой любви есть одна общечеловеческая любовь»
.
Н.К.Рерих
   «Я никогда не мог понять мысли, что лишь одна десятая доля людей должна получать высшее развитие, а остальные девять десятых должны лишь послужить к тому материалом и средством, а сами оставаться во мраке. Я не хочу мыслить и жить иначе, как с верой, что все наши девяносто миллионов русских (или там сколько их тогда народится) будут все, когда-нибудь, образованы, очеловечены и счастливы»
.

Ф.М.Достоевский

В конце ХХ столетия объективная энергетика Космоса разрушила нежизнеспособную, противоречившую его законам систему. В своей книге «Град Светлый» Л.В.Шапошникова обобщает опыт, полученный в результате неудачной попытки построения коммунистического общества. «Путь, по которому идёт и нормально развивается и в духовном, и в материальном отношении любой народ, имеет два главных условия. Во-первых, этот путь должен соответствовать характеру этого народа, его национальной Культуре и (…) той самобытности, которая сложилась в течение многих веков его истории. Во-вторых, этот путь должен соответствовать основным тенденциям культурно-духовной эволюции, в энергетическом пространстве которой находится этот народ вкупе с другими…»
 
Говоря о национальном характере русского народа, отметим две отличительные черты – искреннюю жажду божественной правды и соборность. Н.А.Бердяев связывал воплощение соборности с реализацией русской идеи как идеи братства людей и народов.
 По мнению Н.О.Лосского, соборность означает сочетание свободы и единства многих людей на основе их общей любви к одним и тем же абсолютным ценностям.
 

Насильственные методы, с помощью которых строился казарменный социализм, шли вразрез с этими идеями и принесли много страданий всем народам России. Согласно взглядам философа-славянофила А.С.Хомякова, хоть историческое развитие каждого народа и предопределено абсолютом, однако в своём развитии народ в силу тех или иных причин может отклониться от него и не выполнить возложенной на него миссии.
 Именно об этом свидетельствует трагическая история нашей страны.

Отрицание «вождями пролетариата» Высших начал повлекло за собой духовную деградацию последующих поколений. Накануне революции русский мыслитель Н.А.Бердяев предупреждал: «Цель жизни народов – не благо и благополучие, а творчество ценностей, героическое и трагическое переживание своей исторической судьбы. А это предполагает религиозное отношение к жизни»
. Здесь имеется в виду не какая-либо конкретная религия, а духовная и естественная религиозность человека, чувство Высшего, то космическое мироощущение, которое было свойственно человеку с первых дней становления его сознания.

Поиск русским человеком гармонии и смысла Бытия, стремление к Высшей Реальности, прочно связанной с земным миром, получают закономерное отображение в национально-культурных реалиях.

В 1933 году Николай Константинович Рерих создал картину “Странник Светлого Града”. Вдоль берега озера, опираясь на посох, идет человек… Идёт туда, где у подножья гор высятся белокаменные здания, увенчанные куполами. «В этом пронзительно одиноком страннике, – пишет Л.В.Шапошникова, – заключен духовный многослойный образ целого народа, целой беспредельной страны. Чтобы создать именно такой образ, надо было глубоко почувствовать характер народа, проникнуть в его внутреннюю суть и извлечь из всего ту единственную Россию, которая, как говорил сам художник, “поверх всех Россий”. Так иногда через искусство мы постигаем самые сложные явления, распутываем ускользающие нити разнообразных времен и пространств, синтезируя все это в один четкий и ясный образ, где “ни прибавить, ни убавить”»
. 
Эта Высшая Реальность пробивается в наш мир и через творчество других мастеров кисти и слова.

Не случайно возникновение в русской литературе ХIХ века галереиженских образов, среди которых Татьяна Ларина, Лиза Калитина, Ася, Лукерья, Мария Болконская, Наташа Ростова… Объяснение этомуявлению находим в книге одного из величайших русских провидцев Д.Андреева «Роза Мира». В главе о Небесной России говорится о близком Приходе Навны – Соборной Души России – после Её выхода из плена адской цитадели. От Её брака с демиургом (Духом) России Яросветом должна родиться дочь – Звента-Свентана, которая выведет наш народ к Свету и поможет приблизить Царство Божье на Земле.
 В конце XIX – начале XX вв. на духовную значимость женского начала обращают внимание некоторые русские философы и поэты.  Отметим, в первую очередь, «Вечную Женственность» философа-мистика Владимира Соловьёва – пророческое видéние, описанное им в поэме «Три свидания».
 Влияние произведения сказалось на творчестве символистов, в особенности А.Блока. В циклах его стихов о Прекрасной Даме и «На поле Куликовом» Россия предстаёт в образе Возлюбленной поэта.

Доктор философских наук профессор О.В.Рябов отмечает, что образ России как "жены, облеченной в солнце", наряду с другими образами и идеями В.Соловьева, принимается виднейшими представителями религиозно-философского ренессанса. К этой теме обращаются многие деятели общественной мысли, в частности, А.И. Герцен, В.В. Розанов и Н.А. Бердяев, С.Н. Булгаков, П.А. Флоренский, Н.О. Лосский, В.И. Иванов, И.А. Ильин и Г.В. Флоровский. Уже сам перечень имен мыслителей, принадлежащих к различным школам и направлениям отечественной философии, позволяет предположить, что обращение к идее женственности России, русской души является не случайным.

Вслед за Д. Андреевым можно сделать вывод, что в произведениях наиболее прозорливых представителей литературыобрели отражение Высокие Женские Сущности, призванные помочь духовному возрождению нашей страны.

О значении женщины, ее высокой миссии писала и Елена Ивановна Рерих: «В руках женщины спасение человечества и планеты. Женщина должна осознать свое значение, свою великую миссию Матери Мира и готовиться к несению ответственности за судьбы человечества…»
. «Женщина, носительница сокровенного знания, может стать зовущей силой, зажигая готовые души огненным словом»
. Здесь прямо указывается Высокий Образ – Источник одухотворения наших лучших соотечественниц. Верховенство женского начала на новом этапе эволюции символически отображено в картине Н.К.Рериха «Ведущая» (1944 г.), где женщина в белых одеждах ведет мужчину через отроги скал на вершину горы. Сама Елена Ивановна явилась ярчайшим примером этого предназначения, приняв на себя миссию духовного лидера Новой Эпохи.
Ближе к нашему времени появляются работы художников Х.Г.Лайендеккера и А.Рекуненко. Яркий немецкий художник Ханс Георг Лайендеккер еще в начале 90-х годов в целой серии своих картин изобразил светловолосую Деву, явно владычествующую над природой и зовущую к Свету и Духовности. На картине московского художника Александра Рекуненко «Возвращение Царицы Небесной» (1988 г.) – тоже женский образ, причем один из самых Высоких и ярких: изображен момент Ее Коронации Отцом Небесным! По крайней мере, двое живущих в разных странах и очевидно не знакомых между собой современных художников в конце 80-х – начале 90-х годов ХХ века, словно имея перед собой одну и ту же натуру, очень похоже изобразили одну из ипостасей Мировой Женственности, богоподобной личности.

Золотой и серебряный век русской литературы, опыт, полученный в результате осмысления трагической судьбы России, предчувствие возможных перемен в жизни будущего страны, постепенное возвращение к подлинной культуре, техническое совершенствование (Интернет) создают основу дляформирования новой реальности.

На рубеже ХХ века в России как итог века и послание в будущее возникло уникальное явление. В 1996 – 1997 годах появляются первые книги серии «Звенящие кедры России» Владимира Мегре.
 Можно спорить о художественных достоинствах книг и о реальности существования на физическом плане их героини – Анастасии. Однако о том, что этот образ имеет прямое отношение к Высокой Женской Сущности, свидетельствует вдохновенная, яркая и красивая речь героини, а также удивительная для духовной литературы популярность книг, общий тираж которых превысил сейчас 8 миллионов экземпляров.

Познакомим читателя с основными идеями Анастасии: 

· Мысль – Творящая Сила мироздания, она материальна и реальна, и поэтому надо стремиться к позитивному мышлению. От чистоты наших мыслей и чувств зависит гармония окружающего пространства. 

· Любовь – это тот благодатный огонь, главная Нетварная Энергия Бога, при помощи которой ВСЕ СОТВОРЕНО, которой все скрепляется и строится в этом мире. А без Любви все, наоборот – рассыпается и чахнет.

· Детей надо растить в Пространстве Любви, и тогда из них вырастут боги-творцы.

· Люди, живущие в своем Родовом Поместье, на ЛЮБИМОЙ ими земле, питающиеся плодами этой земли – НЕ БОЛЕЮТ и не уязвимы к негативному влиянию СМИ.

· Все Знание Бог уже дал каждому человеку (как своему сыну), и надо лишь раскрыть его в своем сердце… А все религии только подводят к этому. 

Идеи Анастасии – это широкий взгляд на мир, легко и естественно обнимающий все веры и религии.

Авторы статьи не ставят целью дать обоснование экономической целесообразности родовых поселений и оценку их роли в духовном развитии тех, кто последовал призыву создать Пространство любви на своей земле. Они лишьхотят отметить, что без соответствующей поддержки Высших Миров невозможно вызвать творческий подъём огромного количества людей, всем сердцем принявших какую-либо идею – подъём, связанный с позитивным отношением к людям и миру. В настоящий момент есть уже сотни песен и стихов об Анастасии. И они воздействуют на Душу не меньше, чем слова героини книг В. Мегре. Большинство идей, изложенных в книгах Мегре, в сущности совсем не новы, но Анастасия донесла великие насущные Истины в такой гениально простой форме, доступной тысячам россиян, совершенно не привыкших читать духовную литературу, что это произвело эффект квантового скачка сознания… Словно благодатный огонь сошел к людям в повседневную жизнь и, не опаляя, осветил, преобразил и позвал… Так не тот ли Анастасия – центральный,ведущийобраз (пусть даже для кого-то — вымышленный), которого так не хватало русской идее, чтобы не только поднять её на достойную высоту, но сделать необоримой? 

В словах Анастасии, обращённых к читателям, новыми красками заиграла любовь к природе, высветив иные грани мировидения и мироведения, секреты достижения гармонии с ней – все то, что жизненно необходимо современному человеку. 

Так или иначе, идеи Анастасии влияют на нас, одухотворяя повседневные дела, помогая создавать новые проекты. Среди этих новых, не очень популярных ранее дел, – помощь природе. Осознанный путь многих людей, воодушевленных образом Анастасии, эффективнее, светлее, необычнее, чем путь тех, кто просто следует своему сердцу, самоотверженно содействуя работе экологических организаций… Скорость перемен в жизни анастасийцев – как тех, кто называет себя таковыми, так и тех, кто только соизмеряет свою жизнь с намеченными ею направлениями, – невероятна. 

Мы имели возможность наблюдать описанное выше, не только знакомясь с жизнью экопоселений, но и в течение восьми лет сотрудничая с представителями движения в нашем проекте «Живое озеро». Цель этого проекта – сохранить красоту и гармонию на Лемболовском озере в Ленобласти. Более 1000 человек поддержали нас. Около 30 человек участвовали в помощи озеру в течение нескольких лет. Многие, вдохновившись, создали свои мини-проекты в Санкт-Петербурге и других городах. 

Идеи Анастасии о гармоничном отношении человека  к Природе удивительно созвучны строкам из «Граней Агни-Йоги»: «Овладение природой может быть не только механическим, и притом часто разрушительным, но и психическим, и созидательным, и творящим, если психическая энергия применена во благо. Будет время (…) когда уничтожаемый ныне растительный покров планеты будет вновь восстановлен и расцветет небывало земной сад. Будет время, когда огромные коллективы человеческие, вооруженные знанием Космических Законов и умеющие разумно пользоваться психической энергией, будут сознательно, творчески, строительно и благостно ее применять, усиливая плодоносность планеты, и управляя сознательно многими ее процессами, и регулируя климат при помощи использования магнитных токов Земли. Многое в будущем людям будет доступно, когда они войдут в созвучие с законами природы и научатся сотрудничать с нею».
 
Авторы статьи считают, что наиболее прогрессивные идеи движения «Звенящие кедры России» заслуживают внимания – как со стороны государства, так и со стороны духовных организаций, имеющих опыт работы в условиях современности. Идеи анастасийцев, не оцененные пока по достоинству, являются ростками сияющего нового будущего, их начинания – вехи на пути к Граду Светлому, образу, который есть в душе у большинства из нас. Возможно, создание родовых поселений – один из путей Общины будущего, если понимать её как планетарное братство свободных и равных тружеников. 

Соборность как веха на пути к мировой Общине может рассматриваться как сотрудничество различных движений и организаций, как синтез устремлений отдельных ячеек: «Великие Учителя совершенно не имеют в виду объединить все имеющиеся группы в одну или в несколько «замкнутых» общин – это было бы смертью. Жизнь и красота лишь в разнообразии, потому пусть ячейки света процветают свободно, как прекрасные цветы на жизненном лугу. Единение должно заключаться НЕ В НЕПРЕМЕННОМ ОБЩЕЖИТИИ ИЛИ В ОДНОМ МЕТОДЕ ПРИЛОЖЕНИЯ И ДОСТИЖЕНИЯ И Т.Д.
 Единение, как истинный двигатель, должно сначала зародиться в духе и проявляться в дружелюбии и сотрудничестве в жизни каждого дня, во всех условиях. Кооперация, сотрудничество или содружество предполагают самое широкое допущение. Нет места насилию при объединенном сознании»
. И сегодня, в переходный период, особое значение приобретают диалог, сотворчество различных движений и отдельных людей доброй воли. Через сотрудничество с Миром духа, через сотрудничество между людьми, с природой, через культурное строительство придет Россия к будущему процветанию. Как напутствие, звучат слова Н.К.Рериха: «в каждом воинстве много знамен — лишь бы они двигались к общей благой цели»
. 
Практическая организация сотрудничества нуждается в опоре на национальные особенности русского народа, с учётом имеющихся недостатков. Наиболее серьезным недостатком, замеченным давно, считается привычка во всем доходить до крайностей, до пределов возможного. Существенная поляризация сознания приводит к тому, что каждойчерте противостоит как некий противовес другая черта: щедрости – неоправданная скупость, доброте – неоправданная злость, любви к свободе – деспотизм и т. д. Но, по счастью, реальной национальной черте противостоит по большей части призрачная, которая особенно заметна на фоне первой – настоящей и определяющей историческое бытие.
 Преодоление крайностей является задачей и каждого человека, и системы образования. Указанную национальную особенность важно учитывать руководителям разного уровня. 

В России сейчас действует множество тенденций, противоречивых, кажется взаимоисключающих, потому особенно важно осознать те из них, которые направляют к эволюционным переменам, – в контексте русской истории, с учетом национальной культуры и характера – и поддержать, конструктивно преодолевая возникающие при этом трудности.

Выделим одну из главных тенденций развития нашей страны – ее ведущую роль в объединении Запада и Востока. Именно на Россию, обладающую в силу сложившихся культурно-исторических условий огромным духовным потенциалом, возложена свыше эта важная объединительная миссия: «Новое мышление и эволюция требуют от нас сейчас рывка, одухотворяющего материю нашей жизни и тем продвигающего человечество вперед. Россия может и должна совершить этот рывок. В этом состоит ее эволюционная миссия»
.  

Елена Ивановна Рерих провидела грядущие перемены в Судьбе России, её роль в духовном возрождении человечества, когда писала: «Тяжкие сроки, тяжкие времена! Но лучшая страна станет космической основою равновесия в мире. Страна лучшая станет страною самой строительной и самой прекрасной (…) Мы будем свидетелями многих космических проявлений в Европе и позднее на Востоке. Сотрудничество с Силами Света спасет многих (...) Итак, лучшая страна станет и самой молодой. Никто не коснется ее. Она не будет затронута космическими знаками и пойдет путем особым, путем самостоятельным, путем сотрудничества с Силами Космическими, Силами Света»
. 
Фабричева О.А.

Идеи Живой Этики как инструменты
 управления стрессом.
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The Ideas of Living Ethics as Stress Management Tool

This article aims to introduce the reader to fundamental steps that will allow one to develop their own anti-stress strategy. This strategy helps to restore mental and physical health using, among others, the ideas of Living Ethics which the author of the article finds relevant up to date and which can be efficiently applied as a stress management tool.

Methods discussed are action-oriented and based on raising the level of awareness and using positive approach when dealing with real-life situations, where the term “stress” is considered positive as a challenge to our creativity.

Если вам не нравиться мир, в котором вы живете, -

измените свое сознание,

 и мир изменится вместе с вами!

Лестер Левенсон

Жизнь современного человека наполнена многочисленными факторами, «прессующими» людей. Сегодня мир живет в эпоху глобальных перемен. На языке СМИ это явление в нашей жизни определяется как кризис мировой экономики, государственные перевороты, природные катаклизмы, техногенные катастрофы, тотальная компьютеризация, урбанизация, ускорение ритма жизни. Каждый человек, будучи руководителем своего дела и жизни, постоянно ощущает на себе условия цейтнота и растущей конкуренции, поэтому пребывание в состоянии стресса стало для многих людей нормой. 

Возрастающая интенсивность и напряжённость жизни отражаются в первую очередь на состоянии психофизического здоровья человека. Неотработанные негативные эмоции, накапливаясь, вызывают выраженные и длительные стрессовые состояния. Это ведёт к увеличению риска развития целого ряда заболеваний, так называемых «болезней стресса». Такое заболевание, как синдром хронической усталости, было открыто еще в середине прошлого века. Сегодня считается, что 70-90% всех заболеваний современного человека могут быть в той или иной степени вызваны именно стрессом. Европейская конференция Всемирной организации здравоохранения (ВОЗ) 2005 года констатировала, что стресс, связанный с работой, является актуальным примерно для одной трети трудящихся стран Европейского союза и стоимость решения этих проблем составляет в среднем 3-4% валового национального дохода
 (Т.В. Нещерет, 2011).

Стресс (от англ. stress — напряжение) — неспецифическая реакция напряжения живого организма на любое оказываемое на него сильное воздействие (Г, Селье, «Стресс жизни», 1956).

Впервые понятие «стресс» сделал достоянием общественности американскийфизиологУолтер Кеннон, описавший универсальную реакцию организма «бороться или бежать» (WalterB. Cannon «TheWisdomoftheBody», 1932). Люди по-разному реагируют на стресс. В зависимости от характера отрицательного воздействия и особенностей личности, воспринимающей это воздействие, выделяют два типа реакции на стресс: агрессивнопротестную (стресс «льва») и капитулятивно–депрессивную (стресс «кролика»).

Позднее канадский физиолог Ганс Селье опубликовал свою работу по общему адаптационному синдрому (Г. Селье, 1936), и с 1946 года начал систематически использовать термин «стресс».

Г. Селье выделил три стадии общего адаптационного синдрома:

1. стадия тревоги или стадия мобилизация адаптационных возможностей (реакция борьбы или бегства, когда организм реагирует на опасность взрывом энергии и силы, увеличивающим физические и психические возможности); 

2. стадия сопротивления (прилив сил и энергии);

3. стадия истощения (наступает, когда нет больше сил справляться с продолжающимся стрессом).

По определению Селье стресс – это скорость изнашивания и разрушения организма. 

Вместе с тем Селье утверждал, что «Стресс - это аромат и вкус жизни. Поскольку он связан с любой деятельностью, избежать его может лишь тот, кто ничего не делает. Но кому приятна жизнь без дерзаний, без успехов, без ошибок? Поэтому, важно научиться не избегать стресса, а находить удовольствие от него» (Г.Селье, 1956) 

Другими словами, по учению Селье, человек не может полноценно жить и работать, если на его органы чувств не действует нужное количество соответствующих раздражителей. Стресс - это жизненно важный и абсолютно естественный процесс защиты организма. Он необходим для нашего благополучия, способствует нашему развитию и помогает достижению поставленных целей.
Елена Ивановна Рерих по этому поводу писала:

«Не следует опасаться чрезмерного напряжения, ведь лишь натянутая струна может звучать…» (Е.И.Рерих, 28.06.32.). 

Теория реверсивности (М. Аптер, 1982) утверждает, что некоторые люди, на самом деле, даже нуждаются в стрессе и получают удовольствие от того, что находятся в стрессогенных условиях. 

Так, люди, склонные к состоянию телика( чем больше испытывают  стрессов тем хуже себя чувствуют. Но  абсолютно противоположная ситуация происходит с людьми, склоненными к состоянию парателика(( – чем беспокойнее их жизнь, тем они счастливее, по крайней мере до определенной степени (Maтин, Кипер, Oленжер и Доббин, 1987). 

Но в зависимости от выраженности стресс может оказывать на здоровье, как положительное влияние, так и отрицательное. «Положительный» стресс ведёт к длительному пребыванию в состоянии приподнятого настроения, что благотворно влияет на организм: повышается иммунитет, отступают болезни, человек чувствует прилив радости, отлично выглядит и замечательно себя чувствует. Но, с другой стороны, чрезмерные раздражители могут вызвать дистресс, который повлечет за собой соматические заболевания или деформацию психики.
 «Отрицательный» стресс надолго выбивает человека из колеи и заметно подрывает его здоровье. Признаками «отрицательного» стресса могут быть упадок сил, нежелание что-либо делать, рассеянность, повышенная возбудимость, потеря чувства юмора, веры в улучшение ситуации в будущем, возбуждённое состояние, желание идти на риск, рассеянность, ухудшение памяти, нежелание обдумать и проанализировать ситуацию, которая привела к стрессовому состоянию, переменчивое настроение, усталость, вялость, резкое увеличение количества выкуриваемых сигарет с одновременно появившимся пристрастием к алкогольным напиткам, ухудшение сна, аппетита, памяти, полное отсутствие источников радости, психогенные головные боли, боли в области спины или желудка. 

Если вы обнаружили у себя пять и более из перечисленных признаков, значит, необходимость выработки личной антистрессовой стратегии для вас критически велика. Поскольку стресс легче предупредить, чем лечить. 

Ниже представлена шкала степени тяжести актуально действующего стресса, разработанная американскими исследователями Холмсом и Рейем (5). В таблице приведены жизненные события (стрессоры), которые, в соответствии с давлением, оказываемым на психику человека, оцениваются авторами по шкале интенсивности от 0 до 100 баллов.

Ознакомьтесь с представленным в таблице списком. Отметьте те события, которые произошли в вашей жизни за последний год. Подсчитайте общее количество набранных вами баллов.
	№ п/п
	Список избранных стрессоров
	Количество баллов

	1. 
	Смерть партнера.
	100

	2. 
	Развод.
	73

	3. 
	Разлад в супружеской жизни, разрыв.
	65

	4. 
	Тюремное заключение.
	63

	5. 
	Смерть близкого члена семьи.
	63

	6. 
	Серьезная травма или заболевание.
	53

	7. 
	 Брак.
	50

	8. 
	Потеря работы.
	47

	9. 
	Примирение и другие перемены в семейной жизни.
	45

	10. 
	Выход на пенсию.
	45

	11. 
	Изменение в состоянии здоровья члена семьи.
	44

	12. 
	Беременность.
	40

	13. 
	Сексуальные проблемы.
	39

	14. 
	Появление нового члена семьи.
	39

	15. 
	Перемена места работы.
	39

	16. 
	Изменения в финансовом состоянии.
	37

	17. 
	Смерть близкого друга.
	37

	18. 
	Перевод на другую работу.
	36

	19. 
	Серьезные разногласия с партнером.
	35

	20. 
	Долг более чем в 1000 долларов.
	31

	21. 
	Срок уплаты долга.
	30

	22. 
	Перемена ответственности по месту работы.
	29

	23. 
	Уход сына или дочери из родного дома.
	29

	24. 
	Конфликты с родителями мужа/жены.
	29

	25. 
	Исключительный личный поступок или достижение.
	27

	26. 
	Супруг (а) поступает на работу или заканчивает ее.
	26

	27. 
	Поступление в школу или ее окончание.
	26

	28. 
	Перемена в условиях жизни.
	25

	29. 
	Смена привычек.
	24

	30. 
	Проблемы и конфликты с начальством.
	23

	31. 
	Изменение рабочего времени или условий работы.
	20

	32. 
	Смена жилья.
	20

	33. 
	Перемена школы.
	20

	34. 
	Смена видов отдыха.
	19

	35. 
	Перемена церкви.
	19

	36. 
	Перемена в общественной деятельности.
	18

	37. 
	Долг менее чем в 1000 долларов.
	17

	38. 
	Перемены, связанные со сном и режимом дня.
	16

	39. 
	Перемены в семье.
	15

	40. 
	Перемены в привычном образе питания.
	15

	41. 
	Отпуск.
	13

	42. 
	Рождество.
	12

	43. 
	Проступок (штраф)
	11

	ИТОГО:
	


Интерпретация результатов: Суть проблемы в том, что общий показатель степени тяжести аккумулируется. По мнению создателей шкалы, критическим показателем, вызывающим опасную реакцию организма (депрессия, психосоматические заболевания) является сумма в 300 баллов.

Важно понимать, что не каждый человек способен осознать состояние напряжение и замедлить скорость изнашивания организма в большинстве случаев. Специалисты считают, что многие люди уязвимы перед стрессом только потому, что не имеют навыков управления им. Не напряжение разрушает человека, а отсутствие жизненной антистрессовой стратегии (3).
Еще в начале прошлого века Учение Живой Этики, переданное в мир семьей Рерихов, по-своему описывало механизмы управления психическими состояниями и давало необходимые советы и практические рекомендации на каждый день, помогая преодолевать трудности и препятствия, решать самые сложные жизненные вопросы, особо выделяя самообладание:
«Самообладание есть очень сложное качество. Оно состоит из мужества, терпения и сострадания… Так сложно самообладание, но оно неизбежно при вступлении в Миры Высшие. Следует очень заботливо развивать это синтетическое качество» («Мир Огненный» 1, 634).
«Очень сложное время, ненависть между людьми приняла необычные размеры. Нельзя помнить о вражде старых родов, это была детская игра в сравнении со злобою теперешней. Так будем проявлять то самообладание, о котором Говорил» («Мир Огненный» 1, 636).
Учение Живой Этики настаивает, что в основе всего лежит психическая энергия. Это основа, источник жизни Вселенной, всё в ней создано и действует этой жизненной энергией, она – в основе всех творений Природы. Психическая энергия – это и энергия наших мыслей, чувств, слов, действий.
«Психическая энергия потому так важна, что она имеет основу мыслительную, но основа мысли есть чувство, и основа чувства есть мысль… — един источник, но чувство идёт впереди» (Е.И.Рерих, 12.04.54.). 
Цель данной статьи – ознакомить читателя  с основными шагами, позволяющими разработать личную антистрессовую стратегию, способствующую восстановлению психической энергии, применяя на практике, в том числе, и идеи Живой Этики, которые, с точки зрения автора, актуальны и сегодня, и могут быть с успехом использованы в качестве инструментов управления стрессом.
Николай Рерих писал: «От смуты, от страха нужно лечиться. …Новые сильные мысли и мощные действия будут спасительны, чтобы вывести смущение духа в обновленное состояние».(Н. К. Рерих. Благожелательство. 29 Декабря 1934 г.) 
В общем виде построение личной антистрессовой стратегии является пошаговым процессом и сводится к следующим основным этапам:

Шаг первый: Осознание состояние напряжение.

Шаг второй: Определение личных стрессоров, разделение их на внешние и внутренние. 

Шаг третий: Работа с внешними стрессорами 

Шаг четвертый: Работа с внутренними стрессорами. 

Шаг пятый: Выявление стрессогенных ограничивающих установок и иррациональных умозаключений. 

Шаг шестой: Переформулирование ограничивающий стресогенных установок в позитивные высказывания (аффирмации). 
Учение Живой Этики – это тот источник мудрости, из которого сегодня каждый нуждающийся, находящийся под жизненным прессом, может получить поток животворящей силы, исцеляющей, вдохновляющий и дающий инструменты управления собой.  При этом осознанность отмечается в учении, как главный инструмент преодоления трудностей, повышающий уровень сознания человека, а значит, делающий его все более стрессоустойчивой зрелой личностью.
«…Нужно приучаться из каждого напряжения выделять и осознавать искру. Не следует по примеру сумеречных людей избегать напряжения. Нужно каждую огненную вибрацию приветствовать, как очистительное начало» («Мир Огненный» 1, 201). 
Специалисты утверждают, что стресс – это ощущение, которое испытывает человек, когда полагает, что не может эффективно справиться с возникшей ситуацией (3). Другими словами, стресс – это состояние, вызванное негативной оценкой человеком событий, происходящих с ним в жизни.
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В осознании этой психологической реальности, по мнению автора, и заложен жизнеутверждающий механизм управления стрессом.

Любое наше конструктивное действие начинается с осознания. Именно осознанность ощущений включает чувственно-мыслительный процесс осознанного принятия решений, приводящий к сознательным действиям.


Механизм осознанного принятия решения можно представить себе в форме пирамиды, где основанием служат осознаваемые нами ощущения, от количества и качества которых зависят и наши чувства, и мысли. 

Такая структура пирамиды позволяет нам принять точно выверенное осознанное решение и приступить к выполнению необходимых и адекватных ситуации действий.

С трудностями при принятии решения человек сталкивается в том случае, когда  наша пирамида имеет перевернутую форму, при которой механизм принятия решения нельзя назвать осознанным.

 SHAPE  \* MERGEFORMAT 



Другими словами, человек с ограниченным восприятием сферы личных ощущений, не проверенных на собственном чувственном  опыте, часто в ситуации приятия решения бывает погружен в длительный мыслительный процесс, при котором вынужден опираться, в большей мере, не на собственный мало проявленный ресурс, а на чужой жизненный опыт. При такой организации процесса  трудно принять верное решение. Опасность состоит и в том, что таким человеком легко управлять, легко манипулировать, легко подчинить  его чужой воле. Это пирамида «зомби».

Поэтому осознанность - один из ведущих рычагов в управлении стрессом, где первый шаг к реализации антистрессовой стратегии заключается в определении личных стрессоров. 

В качестве одного из инструментов, повышающих осознанность, можно воспользоваться рисунком этих пирамид и ответить на вопрос: сколько процентов (из 100%) личного времени у вас занимают процессы:

- осознания собственных ощущений? 

- осознания переживаемых вами чувств?

- погружения в мысли?

Если полученные результаты сложатся в перевернутую пирамиду, то инструментом в управлении стрессом для вас может являться знакомство с личной чувственной сферой и развитие эмоционального интеллекта.

Если результаты вашего исследования сложились в пирамиду правильной формы, то можно предположить, что в процессе принятия решения вы будете демонстрировать стрессоустойчивое поведение.

Следующим шагом в преодолении стресса является разделение выявленных личных стрессоров на внешние и внутренние. Внешние стрессоры проявляются как  результат давления со стороны.

По мнению профессора Г. И. Косицкого (Г. И. Косицкий, В. М. Смирнов, «Нервная система и стресс», 1970), условия, приводящие к возникновению состояния напряжения, в самом общем виде могут быть выражены формулой: 

СН = Ц(ИнЭнВн - ИсЭсВс), где: 

СН - состояние напряжения; 

Ц - цель (задача); 

Ин, Эн, Вн - информация, энергия и время, необходимые для достижения данной цели;

Ис, Эс, Вс - информация, энергия и время, имеющиеся в наличии. 

Таким образом, чем значительнее цель и больше дефицит средств, тем выше степень состояния напряжения.

Из формулы видно, что важным моментом в построении личной антистрессовой стратегии является умение организовать свою деятельность, эффективно распределять время. 


Здесь в качестве инструментов управления стрессом могут быть использованы элементами оптимизации труда руководителя (время, разграничение, планирование, делегирование и проч.), методы и технологии организации работы и распределение обязанностей в коллективе, методы эффективного управления временем, техники эффективной коммуникации, стратегии управления конфликтами и др. 

Все это помогает увеличивать резервы времени, уменьшать вероятность возникновения высоких степеней напряжения. 

И.Г. Касицкий также отмечает, что нервное напряжение у неопытных, мало информированных работников возникает чаще, чем у компетентных и знающих людей. Иначе говоря, степень состояния напряжения зависит от тех ресурсов, которыми располагает организм, и ресурсы эти необходимо постоянно пополнять. Обучение, повышение квалификации – один из важных инструментов управления стрессом.

При этом интересно отметить, что Учение Живой Этики обращает наше внимание на такую форму взаимодействия людей как сотрудничество:

«…Пусть люди от очага до пространственных предопределений помнят о ценности сотрудничества. Зерно труда сохнет без влаги взаимности…» («Община», 4). 

«…Не труд вреден, но невежественные условия труда. Только сознательное сотрудничество может оздоровить священный труд. Не только качество труда должно быть высоко, но должно окрепнуть обоюдное желание сделать условия работы ясно понятными. Нельзя проклинать трудом, нужно отличать лучшего работника» («Община», 11). 


Следующим этапом в построении личной антистрессовой стратегии будет исследование  внутренних стрессоров, которые являются результатом нашей собственной системы ценностей, потребностей и ожиданий:

- жизненные ценности;

- убеждения и установки;

- верность данному слову; 

- самооценка и др.

Позитивная психотерапия  (Н. Пезешкиан, 1996) описывает четыре формы переработки внутреннего конфликта: 

- тело/ощущения;

- профессия/деятельность;

- информация/контакты;

- фантазия/будущее.

Так люди, склонные перерабатывать свои внутренние конфликты через зону ощущений, в стрессовой ситуации предпочтут обратить внимание на свое тело, занявшись его совершенствованием в случае конструктивного подхода, и, в случае деструктивного подхода к решению проблемы, - уйдут в болезнь. 
Люди, предпочитающие разряжаться в деятельности, при конструктивном подходе будут неимоверно активны, при деструктивном подходе - впадут в депрессивное состояние, характеризующиеся крайней пассивностью.

Те, кто привык перерабатывать свои внутренние переживания через информационную зону, при конструктивном подходе расскажут всему миру о своих проблемах, прорабатывая их таким образом. При деструктивном подходе такие люди объявят бойкот источнику раздражения или его заменителю, и будут получать свои дивиденды, манипулируя ими таким образом.

Те же, кто любит мечтать, при конструктивном подходе выработают план действий, для преодоления возникших проблем, при деструктивном подходе – будут мстить в грёзах.

Таким образом, из описанных выше четырех форм переработки внутренних конфликтов можно выделить четыре конструктивных  направления управления стрессом:

1. внимание к физической культуре и здоровью;

2. самореализация в творческой деятельности;

3. выстраивание эффективной коммуникации;

4. формирование позитивного мышления.

Позитивная терапия утверждает, что имея в наличии все формы переработки конфликтов каждый из нас, тем не менее, пользуется ими в ограниченном объеме. Выявить дополнительные ресурсы поможет экспресс-диагностика определения доминирующей формы переработки внутренних конфликтов:
Определите, сколько процентов из 100% лично у Вас занимает каждый из четырех способов переработки конфликтных ситуаций, ответив на вопросы:

- Сколько ежедневного времени у вас занимает осознание собственныхощущений?

- Сколько ежедневного времени у вас занимает деятельность, направленная (осознанно или неосознанно) на снятие стресса?

- Сколько ежедневного времени у вас занимает проговаривание собственныхпроблем с окружающими вас людьми?

- Сколько ежедневного времени у вас занимают фантазии того, как бы вы могли «разобраться» со своими обидчиками?

Рекомендации: Обнаружив в результате исследования предпочтение одной из четырех форм переработки внутренних конфликтов, посмотрите на остальные формы как на неиспользованный вами ресурс. 

Возьмите лист бумаги и с карандашом в руках заполните его, тщательно прописывая любые способы снятия стресса для каждой из форм переработки конфликтов, даже не свойственные вам.  Подойдите творчески к этому процессу, позвольте вашей фантазии и жизненному опыту отыскать скрытый до сих пор от вашего внимания ресурс управления стрессом.

Затем проведите анализ получившихся списков, и безжалостно вычеркните все деструктивные варианты преодоления внутренних конфликтов. 

Помните, что, избегая доминирования среди ваших предпочтений какой-либо из форм переработки внутренних конфликтов, вы не только расширяете круг своих возможностей в сфере управления внутренними конфликтами, но и становитесь обладателем почетного звания «Управляющий стрессом».

При этом, тексты Живой Этики  могут стать своеобразным учебником для работы с внутренними конфликтами. Ниже представлены отдельные рекомендации, вышедшие из-под пера Е. Рерих в начале прошлого столетия, которые комментируют каждую из форм переработки внутренних конфликтов, выделенных позитивной терапией.

1. Тело (ощущения) - Внимание к физической культуре и здоровью.

«…Можно посоветовать при признаках раздражения глубоко вдыхать десять раз. Явление вдыхания Праны имеет значение не только психическое, но и химическое, ибо Прана благодетельна для огней и погашает раздражение» («Иерархия», 272). 


Сегодня специалисты в качестве первой помощи в стрессовой ситуации предлагают дыхательную гимнастику (5, 13), которая сводится к медленному дыханию через нос, продолжительностью не более десяти вдохов: вдох длительностью в два счёта, задержка дыхания на некоторое время, затем - на четыре счёта выдох, с концентрацией внимания на движении плеч.

«Упражнение энергии полезно. Каждое испытание ее пробуждает новое качество ее. Каждая энергия должна быть испытана в действии. Даже мускулы должны быть упражняемы — так люди могут постоянно пробуждать дремлющие в них силы.» («Аум», 352). 

Психофизиологии отмечают, что для преодоления стресса большое значение имеет физическая тренированность организма. Так, исследования показывают, что у людей физически тренированных даже в экстремальных ситуациях высшие степени состояния напряжения возникают редко. У них медленнее наступает утомление, по мере развития которого возрастает и степень нервного напряжения (Г.И. Косицкий, 1970). 

Американский исследователь С. Кови считает, что физический интеллект (PQ) необходимо развивать, поскольку тело – это инструмент ума, сердца и духа:

«Если человек сможет подчинить тело духу, т.е. физические потребности и страсти – совести, он станет хозяином самого себя» (7).

Его рекомендации по управлению стрессом с помощью развития физического интеллекта сводятся к следующему:

во-первых, это рациональное сбалансированное питание;

во-вторых, постоянные сбалансированные занятия физкультурой;

в-третьих, правильный отдых, релаксация и профилактика стресса.

Интересные практические советы, перекликающиеся с рекомендациями Кови, описанными выше, можно найти на и страницах Живой Этики:
«Молитва есть очиститель. Не следует понимать это определение отвлеченно. Духовное здоровье есть главная основа здоровья тела. Именно молитва как реальная связь с Высшим Источником будет лучшим очистителем организма от всех заболеваний. Заражение появляется, когда тело дает вход явленным посланцам зла. Каждое тело предрасположено ко многим заболеваниям, но духовная крепость не дает развития таким восстаниям. Когда же дух может правильно питаться высшими энергиями, он предохранит и тело от опасностей. Потому можно утверждать, что молитва есть очиститель» (Агни Йога «Озарение», 57). 
«Молитва есть выражение лучшей мысли…. Не прошение и не спор раздражения, но устремленный сердечный обмен умножает великую Благодать» (Агни Йога «Мир Огненный» 3, 495).
«Люди напрасно не обращают внимания на последствия еды при раздражении и волнении. Очень сильные яды образуются при этом неразумном действии. Много дней должно пройти, прежде чем растворится этот яд. Нужно помнить, что голод много полезнее, нежели вредная пища. 
При раздражении и волнении Советую молоко во всех видах как обычное противоядие. Сода укрепляет действие молока. Умение осознать волнение уже есть значительный шаг к воспитанию сердца. Если волнение приключилось, то нужно уметь обезвредить его. Но часто волнение смешивается с усталостью, тогда не забудем мускус или некоторые виды фосфора, так называемую субстанцию семенной жидкости и употребляющиеся среди северных народов рыбий жир и молодой кумыс» («Сердце», 534).
«Цветы передают свою жизненную эманацию по волокнам ткани белых шариков, защищающих цитадель змея. В природе змей любит цветы, так же и змей солнечного сплетения питается ими. 
Свиньи тоже мнут цветы, но без результата. Потому без потребления жизненной эманации можно миновать лучшие лекарства. Отсюда желание видеть несорванные цветы» («Озарение», 133).
«В создании цветочной пыльцы как бы осаждаются кристаллы праны. Не шутя можно сказать, что в цветах оседает небо на землю. Если бы лишить землю цветов, то исчезла бы половина жизнеспособности» («Озарение», 128). 
 «Мята может принести пользу даже как комнатное растение, ибо эманации живых листьев самые тонкие и естественные, так же и розы. Там, где можно иметь цветы, там не нужны масла. Так, самое живое и самое естественное лучше всего. Не забудем, что мята и розы — отличная дезинфекция» («Мир Огненный» 2, 197). 
«Когда не время цветам, полезно иметь маленькие хвойные деревья; как машина электрическая, они накапливают жизнеспособность — опережают правильность дыхания. И вместо ритуальных дыханий можно получить самый конденсированный запас праны. Конечно, то же условие покоя усиливает действие» («Озарение», 159). 
«Не только растения служат целебно своим экстрактом, но их растительная эманация дает сильное воздействие на окружающее» («Община», 142). 
 «Из чистых ароматов нужно предпочесть розу, она содержит очень стойкое масло. Указываю на розы, ибо они содержат наибольшее количество огненной энергии» ( «Мир Огненный» 1, 227). 
Современные диетологи также отмечают, что сбалансированное питание (часто, но небольшими порциями) способствует преодолению стресса:
- Калий способствует правильному функционированию нервной системы. Он содержится в абрикосах апельсинах, зерновых культурах, орехах, овощах, птице, молоке и сыре.
- Магний заботится об общей защите организма от напряжения. Он содержится в артишоках, шпинате, ростках пшеницы, бананах, арахисе. 
- Витамины группы В поддерживают сопротивляемость состоянию страха, помогают предотвращать колебания настроения и раздражительность. Они содержаться в рыбе, авокадо, картофеле.
- Витамин В1 (тиамин) смягчает течение депрессии. Он содержится в рисе, бобах, зернах подсолнечника и зерновых.
Человеку, переживающему состояние стресса, для выхода из этой ситуации, необходимо приложить для этого всю свою энергию. Исследования показывают, что в ситуации стресса, организм, как правило, автоматически стремится использовать только одно полушарие головного мозга, а именно левое, логическое полушарие, которое привыкло к стереотипным действиям и охотнее работает линейно, последовательно, шаг за шагом и в строгом соответствии с принципом причинно-следственных связей (8).
При этом, правое полушарие, отвечающее за фантазию, творчество, образы, чувства, интуицию, остаётся практически не задействованным. Многие деловые люди сегодня разучились полноценно использовать эту сторону своей натуры.
Исследования специалистов показывают, что только когда оба полушария полноценно взаимодействуют между собой, человек может полностью использовать свои ресурсы.
Выявить асинхронную работу полушарий достаточно просто. Для этого можно использовать теппинг-тест определения коэффициента функциональной асимметрии и свойств нервной системы по психомоторным показателям Е.П. Ильина (4), который позволяет выявить асинхронную работу моторной зоны полушарий головного мозга.
Ниже предложены задания, которые, одновременно являются простым и доступным диагностическим материалом, позволяющим выявить рассогласованную деятельность полушарий. Вместе с тем,  систематическое выполнение этих упражнений поможет восстановить согласованную работу правого и левого полушарий мозга, что в свою очередь будет способствовать повышению стрессоустойчивости организма в целом.
Гимнастика против стресса. Гармонизировать работу правого и левого полушарий можно с помощью упражнений на координированную последовательность движений:

Зеркальное рисование. Когда деятельность двух полушарий синхронизируется, выполнение рисунка будет более точным.
Колечки. Как можно быстрее перебирайте пальцами рук, соединяя их поочередно с большими пальцами.
Кулак – ребро – ладонь. Три положения руки на столе последовательно сменяют друг друга, увеличивая темп постепенно (8 –10 раз).
Змейка. Скрестить руки перед грудью и сцепить пальцы в замок. Поочередно пошевелите пальцами обеих рук, ускоряя темп.
Ухо – нос. Возьмитесь правой рукой за нос и одновременно левой рукой за правое ухо. Потом поменяйте руки: левой возьмитесь за нос, а правой – за левое ухо. При этом рука, держащая ухо, всегда должна лежать перед другой рукой. Повторяйте эту последовательность движений с возрастающей скоростью.
Круговые движения руками в противоположных направлениях со сменой направления вращения рук через 8-10 взмахов.
2. Профессия (деятельность) - Реализация в творческой деятельности.

Учение Живой Этики отмечает, что «Психическая энергия растёт при труде и прекращается, когда труд замирает» (Грани Агни Йоги, 1963, 401), при этом говорится не только о необходимости организации эффективного труда, но и о его творческом характере:

 «Труд ненавидимый является бедствием не только для неудачного работника, но он отравляет всю окружающую атмосферу… Кроме того, империл, порождаемый раздражением, усугубляет мрачные мысли, умертвляя творчество...» («Братство», 92), а «…Труд творческий, труд радостный — благодетелен. Труд дан на радость человечества. Творческий труд — высшее счастье людей» (Грани Агни Йоги, 1963, 92). 


Стивен Кови, специалист по вопросам руководства, управления жизнью, преподаватель и консультант по организационному управлению, утверждает, что главная причина, по которой так много людей не получают удовлетворения от своей работы, испытывая глубокое  эмоциональное напряжение, приводящее к депрессии, заключается в фундаментальном представлении о природе человека: 

«Все дело в том, что люди - не вещи, не существа, которых нужно побуждать к действию и контролировать; в каждом человеке есть четыре измерения: тело, разум, сердце и дух» (Стивен Кови, 8-ой навык: От эффективности к величию, 2010).

С.Кови выделяет четыре основные потребности и мотива деятельности «целого» человека:

- жить (выживание);

- любить (взаимоотношения);

- учиться (рост и развитие);

- оставить после себя наследие (смысл и вклад).

Неудовлетворение этих основных потребностей вводит человека в стрессовое состояние. Известно, что в любой ситуации каждый из нас (пусть иногда и неосознанно) действует в соответствии с правом свободного выбора. Этот выбор, в зависимости от того как с нами обращаются, может быть различным: от протеста и ухода с работы до творческого азарта. По мнению Кови, лестница свободного выбора выглядит следующим образом:

 SHAPE  \* MERGEFORMAT 



Принятие парадигмы целого человека, внедрение ее в сферу профессиональной деятельности также является одним из главных инструментов управления стрессом. Поскольку очевидно, что творческий азарт может возникнуть естественным образом у того, в ком уважают целого человека, кому платят по справедливости, с кем хорошо обращаются, чьи творческие способности востребованы для служения человеческим потребностям на основе общечеловеческих принципов. Учение Живой этики отмечает, что «творчество — удел человека и на Земле и в Мирах». 
3. Информация (контакты) - Выстраивание эффективной коммуникации.

В учении Живой Этики сказано: «Изучение прогрессии коллективной энергии может доказать, что единение не только нравственное понятие, но и мощный психический двигатель» («Аум», 377). 

«Любите друг друга» — эта заповедь дана мудро. Ничто не может лучше любви гармонизировать психическую энергию. Все высокие собеседования основаны на чувстве и также благотворны для психической энергии. … Если же человек умеет судить о своих чувствах, он среди них изберёт достойнейшее, и оно будет любовью» ( «Аум», 515). 

В современной литературе по самоменеджменту (Стивен Р. Кови, 2006) стратегия сотрудничества определяется как общая философия взаимодействия между людьми и обозначается как парадигма  «выиглал/выиграл». Автор термина, Стивен Кови, дает следующее определение этому понятию: «Выиграл/выиграл» - это особый настрой сердца и ума, направленный на постоянный поиск взаимной выгоды при всех взаимодействиях людей» (6).

Другими словами, использование стратегии сотрудничества в повседневной жизни может стать профилактикой стрессовых ситуаций, поскольку этот принцип взаимодействия обеспечивает огромную эмоциональную свободу в сфере наших взаимоотношений, используя все уникальные свойства личности человека,  такие как совесть, самосознание, воображение, независимость воли, включая механизмы взаимообучения и взаимовлияния.

Учение Живой Этики особо отмечает необходимость внимательного отношения к негативным чувствам, мыслям и словам: «Не столько больные люди могут отравить атмосферу, сколько раздражение, гнев и всякая злоба…Явление санитарии нужно Земле. Нужно очистить слои зараженные, но сделать это может лишь сам человек. Если каждый житель земной подумает о состоянии своей психической энергии и опасется ухудшить его, то уже может начаться оздоровление… Мыслитель просил: «Не допустите злобу, она есть источник болезней» («Надземное», 413). 

При этом выделяются такие отрицательные качества духа, как болтливость, боязливость, волнения, суетливость, беспокойство, страх, сомнения, заискивание перед людьми, отсутствие достоинства духа, раздражение, уныние, недовольство, жалобы, которые ведут к пораженческим настроениям и вводят человека в стрессовое состояние.

«Помнить нужно, что грубость противна всем законам природы. Каждый грубый поступок создает такой безобразный вихрь, что если бы люди могли видеть его, они, наверно, стали бы осторожнее в поступках. Карма грубости весьма тяжкая. Люди с расширенным сознанием особенно чувствительны на каждую грубость — так можно убеждаться, насколько грубость недопустима» («Братство», 58). 

 «Звучание слов должно быть прекрасно, — такая гармония рождает и мышление возвышенное. Нельзя пренебрегать каждым средством для возвышения сознания. Сквернословие, как зараза пространства, несет понижение всего интеллекта. Безобразие во всех видах есть опасная болезнь… Потому люди должны понимать свою ответственность за каждое пущенное слово» («Братство», 394). 

«Раздражение делает наш сосуд хрупким» - писала Е.И.Рерих, настаивая на постижении равновесия, которое «возможно лишь при наличии сдержанности, упорной, сознательной и суровой», указывая на трех нарушителей равновесия: страх, сомнение и саможаление (Е.И Рерих, 1930).


Современная психология в качестве инструментов эффективной коммуникации кроме стратегии сотрудничества, пропитанной идеологией «выиграл/выиграл», предлагает техники активного слушания и ассертивного поведения. Действенную помощь в стрессовой ситуации может оказать и формула снятия эмоционального напряжения, которая может быть сведена к трем главным шагам:

1. Обозначение травмирующих вас фактов.

ВНИМАНИЕ! Формула не будет работать, если заменить факты их интерпретацией.
2. Обозначение ваших чувств, связанных перечисленными фактами.

ВНИМАНИЕ! Формула не будет работать,  если заменить чувства умозаключениями.

     3. Высказывание ваших предложений, которые смогут стабилизировать ситуацию, приемлемых для другой стороны.

ВНИМАНИЕ! Формула не будет работать, если ваши предложения будут игнорировать интересы партнера.

Кроме того, с точки зрения реверсивной теории (М. Аптер, 1982) состояние беспокойства может быть преодолено не только путем уменьшения уровня возбуждения, необходимость чего подтверждается любой терапией, но и путем стимулирования реверса (переворота), что позволяет перейти к приятному чувству восторга вместо беспокойства. Один из способов, с помощью которого реверсивная теория добивается такого переключения – это использование юмора, т.к. юмор по своей сути является парателическим способом восприятия (Марготройд, 1987).

Психолог Д.Карнеги советует в целях профилактики стресса чаще улыбаться: «Ничто не даётся нам так легко и не ценится так дорого, как улыбка. Она - дневной свет для тех, кто пал духом, солнечный луч для опечаленных, а также лучшее противоядие, созданное природой от неприятностей» (Д. Корнеги, 1948).
Учение Живой этики комментирует это так: «Унылых людей называют обездоленными. Вдумайтесь в последнее слово. Кто же лишил таких людей присущей им доли? Прежде всего, они сами лишили себя возможности. Давно они начали свое разрушение. Недовольство, злоба, раздражение пресекли путь к радости. Темные помыслы лишили их источника сил. Самость помешала распознать радость. Самость шептала — радость лишь в личной выгоде. Таким образом, самая плодоносная радость скрывалась за безобразными кучами уныния. Слепцы уныния самые жалкие двуногие» («Надземное», 231), предлагая проживание чувства радости в качестве аккумулятора психической энергии, отмечая, что состояние радости и восторга есть лучшая профилактика стресса.

«Научитесь радоваться каждому листку, проснувшемуся к жизни. Научитесь, как зазвучать центрами к зову радости. Научитесь понять, что такая радость не есть безделье, но жатва сокровища. Научитесь накоплять энергию радостью, ибо, в чем же соединим нить дальних миров!» (Знаки Агни Йоги, 546). 

Интересно отметить и то, что еще в первой половине прошлого века известный немецкий врач Христофор Гуфеланд в своей книге «Макробиотика, или Искусство продлить человеческую жизнь» писал, что «родители чаще вредят детям, устраняя с их пути все, что может заставить прилагать усилия, напрягаться, утомляться. Тем самым они воспитывают натуры слабые, ибо нет силы без упражнения». Простота и строгость воспитания — основа долголетия, подчеркивал он. Здоровым может быть только человек, умеющий преодолевать трудности и стресс, способный понять и принять новое, повышающий свою осознанность.

Е.И. Рерих указывает на одну важную сторону общения, рассматривая его как лабораторию по воспитанию духа: «Лишь общение с людьми зажигает наши внутренние огни, лишь при соприкасании с ними можем мы испытать себя и заострить и закалить клинок духа нашего» (Е.И.Рерих, 24.09.35.). 

Действительно, отношение к происходящему как к учебной жизненной ситуации, является ключом к повышению стрессоустойчивости организма. Осознание и восприятие общения как самой обучающей и развивающей игры, способствует расширению нашего сознания, и помогают человеку встать на путь преодоления стресса. Ведь общение – это искусство, материалом для которого служим мы сами (13). Оно не только настраивает на творчество, дает работу уму, но и способствует развитию эмоционального интеллекта (EQ), нашему духовному обогащению, развитию духовного интеллекта (SQ), обучая взаимодействию с миром не по картинкам и учебникам, а через непосредственный контакт с ним.

Находясь в непосредственном контакте с постоянно меняющимся миром, человек вынужден постоянно самосовершенствоваться, реализовывая свои способности и раскрывая свои безграничные возможности, чтобы соответствовать своему предназначению. Только процесс такого непрерывного самообразования дает человеку возможность в каждый момент времени быть в гармонии с самим собой и окружающим миром. Такой подход к восприятию мира помогает формировать позитивное мышление.

4. Фантазия (будущее) - Формирование позитивного мышления. 

Слово «кризис» в китайском языке выражается очень образно:
· верхний иероглиф обозначает «опасность»; 

· нижний - «нераскрытые возможности».
Другими словами, стрессовая ситуация – это катализатор раскрытия творческих возможностей человека, их активация и воплощения.

«Сказано также, что мир сложен мыслью, или мысль рождает действие, потому многие, полагая, что мысль выше действия, погружаются в мечтания, принимая их за творческие мысли, и воздерживаются от действий, забыв, что лишь мысль, насыщенная огненной волей, творит. Но волю эту мы можем приобрести лишь путем долгого упражнения в проведении в жизнь, в действие мыслей своих и чужих» (Е.И.Рерих, от 18.10.34).
Психолог Гаррет ЛоПорто утверждает, что «судить всех и вся – значит обрекать себя на нестерпимое напряжение» (8).Многим из нас очень хорошо удается описывать в подробностях наши страхи и ошибки, трудности и препятствия, отрабатывая таким образом переживания связанные с ними. При этом внимание и мысли наши  неосознанно направлены на прошлое, прошлые ошибки и обиды. Все это только усугубляет и без того болезненную ситуацию, ограничивающую или попросту блокирующую поток позитивных мыслей направленных в настоящее и будущее, на реализацию жизненно важных целей. Ведь, как известно, если хочешь раздуть проблему и потратить на нее лучшие годы своей жизни, затаи обиду и выясняй с особым пристрастием:


- в чем проблема?


- что ее вызвало?


- чья в том вина?


Психологи утверждают, что каждый из нас являет собой либо часть решения, либо часть проблемы. Поэтому в ситуации управления стрессом в сторону ее стабилизации и преодоления  каждому из нас  рекомендуется задуматься и ответить на три вопроса:


- что он хочет в данной ситуации? 


- как этого достичь?


- что для этого необходимо?

Главным шагом в формировании личной антистрессовой стратегии является признание того факта, что выход из стрессовой ситуации зависит, прежде всего, от самого себя, от своих жизненных установок и образа жизни. Здесь важным  становится выявление этих ограничивающих установок и иррациональных умозаключений, которые приводят нас к стрессу. Цель этого этапа – составление и изучение списка ограничивающих стрессогенных установок, путем анализа нашей собственной системы ценностей, потребностей и ожиданий.

Поскольку наша позиция, наши поступки определяются нашим мировоззрением, которое отражается в первую очередь в нашей речи, то исследование наших речевых установок может дать ключ к управлению стрессовой ситуацией. 

Стивен Кови считает, что речь реактивного человека, сильно подверженного воздействию стресса и глубоко на него реагирующего,  «основана на парадигме детерминизма, и вся ее суть заключается в перекладывании ответственности (6). Учение живой этики говорит о материальности мыслительной энергии, поэтому серьезная проблема для таких людей заключается в том, что эти реактивные высказывания становятся самореализующимися прогнозами, и люди все больше ощущают себя жертвами, не способными контролировать ситуацию и не отвечающими за свою судьбу.

Проактивные люди – психологически зрелые личности, не стремящиеся переложить ответственность за все, что с ними происходит в жизни на чужие плечи, менее подвержены стрессу потому, что, по мнению С. Кови, превращают любовь в действие, расширяя тем самым круг своего влияния, в том числе и на ситуации управления стрессом. «Действенность энергии возрастает от усиления чувства любви» («Надземное», 239) – так говорит об этом феномене учение Живой Этики. Речь  таких людей отличается, прежде всего, своей позитивностью и оптимистичностью.

Известно, что именно установки формируют наши чувства, мысли и поступки. Жизнеутверждающие установки способствуют нашему продвижению к цели, благоприятствуя нашему личностному росту, нашей самореализации. Ограничивающие установки, к которым специалисты относят иррациональные умозаключения человека относительно его прошлого, его ожидания по поводу того, что другие люди ждут от него, а также его ожидания по поводу того, какими должны быть другие люди и мир в целом, вводят нас в состояние стресса и депрессии.

Альберт Эллис (15)выделяет четыре основных группы иррациональных идей, к которым относит суждения «долженствования», «надлежит» и «следует», «ужасающие» и «порицающие» суждения. Именно эти суждения, по мнению Эллиса являются ловушками, блокирующими свободу человека, мешающими ему двигаться вперед по пути самореализации.

Альберт Эйнштейн утверждал: «Нельзя решить проблему при помощи того же мышления, которое ее породило». Поэтому использование творческих подходов в ситуации управления стрессом дает возможность не только найти нестандартные ответы на поставленные вопросы, но и расширение поля сознания, что уже само по себе является прививкой от стресса.

Поэтому для работы с ограничивающими установками нами была использована и расширена креативная методика перестановки слов, которая представлена ниже.

Практика и утверждения специалистов (И.Г.Касицкий, 1970) показывают, что чаше всего в люди испытывают стресс, связанный с дефицитом ресурсов. Поэтому в качестве примера стресогенной установки представлена, чаще всего встречающаяся  у современных руководителей ограничивающая установка: «Я должен в минимальный срок сделать максимальный объем работ», которая для удобства работы с ней записывается так, чтобы каждое ключевое слово высказывания было написано на отдельном листе бумаги. Следующим шагом предстоит подобрать синонимы или понятия, заменяющие ключевое слово, записав их эпод ключевым словом. Это уровень «0» - «жертва».

Уровень трансформации «1» - «могу» сводится к тому, что из списка синонимов выбираются слова, которые отвечают глаголу «могу» в вашем понимании. 

Например:

· Я и Ко (список сотрудников).

· Могу!

· Реальный срок.

· Синонимы.

· Всевозможные объемы (виды) работ из вашей профессиональной компетенции.

· Всевозможные виды вознаграждения.

Уровень трансформации «2» -  «хочу» преобразует утверждение первого уровня в соответствии данным глаголом и подобранными синонимами.

Например:

· Я.
· Хочу!

· Конкретный срок.

· Синонимы.

· Конкретный объем (вид) работ.

· Желаемые варианты вознаграждения.

Уровень трансформации «3» - «делаю» превращает исходное утверждение в оперативный план действий.

Например:

· Я/ОНИ (список сотрудников).

· Делаю/делают.

· Конкретные сроки.

· Синонимы.

· Конкретные объемы (виды) работ.

· Конкретные виды вознаграждения.
Уровень трансформации «4» - «зачем» позволяет осознать ценность предполагаемых действий с помощью методики «Двадцать шагов» Мэрилин Аткинсон (10), которая сводится к следующему:

Шаг 1: утверждение, полученное  в результате трансформации иррациональной идеи на третьем уровне («делаю»), поставьте под «микроскоп» вопроса «зачем мне это надо?». 

Шаг 2: полученный ответ вновь поставьте под  вопрос «зачем мне это надо?».

Шаг 3, 4, 5…. и так до тех пор, пока ваш взгляд не озарится осознанием истинных мотивов своего намерения. Как показывает практика, у особо искренних с собой искателей клада в себе это, как правило, происходит на 7 - 8 шаге.


Переформулирование ограничивающих стресогенных установок в позитивные высказывания является заключительным этапом в создании личной антистрессовой стратегии. Эта деятельность подразумевает, что каждую разрушительную инструкцию ограничивающего утверждения (иррациональную идею) необходимо превратить в полную ее противоположность. При этом необходимо учитывать следующее:

· Аффирмация должна быть сформулирована позитивно.

· Речевая конструкция позитивного утверждения формулируется от первого лица в настоящем времени, даже если исходная фраза употребляется в прошедшем или будущем времени.

· Созданная аффирмация должна быть, по возможности, прямой противоположностью той фразы, из которой она построена, и быть с ней несовместимой.

· Аффирмация не должна содержать отрицаний и должна быть построена так, чтобы в ней не содержалось новых разрушительных инструкций, направленных на осуждение и сравнение достоинств людей

· Аффирмация должна быть стилистически близка к речевым оборотам, которые свойственны вашей речи.

· Аффирмация должна вызывать хорошие чувства, т.к. позитивное утверждение является своего рода мантрой, для которой важен её вибрационный настрой.

· Афирмация должна быть лаконичной.

Так, лишая негативной оценки события своей жизни, а вместе с ними и себя самого, мы не только получаем могущественный навык управления стрессом, но и, повысив самооценку, обретаем возможность счастливо и беспрепятственно шагать по жизни и пути самореализации. Сам термин стресс в соответствии с изложенной выше стратегией требует позитивной жизнеутверждающей формулировки. Так, например, воспринимая стресс как вызов нашим творческим способностям, мы, демонстрируя их всему миру, становимся с каждой минутой сильнее духом, а реализация возможности делится своим опытом и знаниями со всеми нуждающимися, с позиций учения Живой Этики, очищает жизненное пространство в планетарном масштабе, расширяя его границы и наполняя его светом.

Серафим Саровский говорил: «Спасись сам и вокруг тебя спасутся тысячи». 
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Раздел 6
Востоковедение и идеи наследия семьи Рерихов
Баранов А.В.
К проблеме культурного единства Азии. Некоторые аспекты наследия Ю.Н.Рериха.
Аннотация: Научное наследие Ю. Н. Рериха и ориентализм. – Единство Азии. – Урусвати Институт Гимилайских исследований. – Профессор Д. Туччи и конференции Эранос. – Каббала и Восток. – Кушаны и Махаяна: принципиальные изменения в доктрине буддизма в Кушанскую эпоху. – Праджняпарамита и София: истоки гностицизма. – Исследования Ю. Н. Рериха по Калачакре.
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Baranov A.V. On the problem of cultural unity of Asia. Academic heritage of  J.N. Roerich.

Abstract: Academic heritage of  J.N. Roerich and orientalism. – Unity of Asia. – Urusvati Himalayan Research institute of Roerich Museum. – Prof. D. Tucci and Eranos. – Kabbalah and the East. – The Kushans and Mahayana: The principal change in the theoretical foundation of Buddhism in the Kushan epoch. – Prajnaparamita and the origins of Gnosticism. – J.N. Roerich: Studies in the Kalachakra and Shambala. 

Keywords: Orientalism, cultural unity of Asia, Urusvati, Eranos, Mahayana, Prajnaparamita, Kalachakra, the Kushan, Shambala.


 Выступая на собрании ученых в Боровом в октябре 1943 года академик     В.М. Алексеев с горечью констатировал: «Комплексное востоковедение вымирает. Никто не сменил на их постах и их ролях академиков Бартольда, Коковцова, Щербатского. Мы, их слабые соратники, умрем – и все распадется на части. Историк-китаист не будет уметь читать философов, китаист-философ – поэтов, поэтолог – без знания разговорного языка, географ – без литературы, литературовед – без археологии и т.д. Каждый будет смотреть на Восток из своего уголка, а целого Востока не увидит. Культурные миры требуют комплексного изучения: индийский – иранский – китайский – арабский – кавказский – еврейский – среднеазиатский. <…> Востоковедение есть комплексная наука или, точнее, комплекс разных наук, изучающих восточные страны при помощи восточных текстов, – изучение этих стран без помощи восточных языков не есть востоковедение. Таким образом, востоковедение расшифровывается как наука Востока и Запада о Востоке, а не только наука одного лишь Запада о Востоке. Надо вообще настроиться на тот общий тон, что мы через посредство различных языков изучаем целые миры и их культуры.»
.

     Способность видения Востока как целого становится необходимым условием любого комплексного востоковедного исследования. Подобному видению, а также его носителям, тем или иным образом, отводится исключительная роль в деле системного осмысления целостности и единства исторического и культурного процесса, насущная потребность в котором всегда существовала на транснациональных уровнях выработки и принятия важнейших политических и культурных решений. Отсутствие в теории целостного взгляда оборачивается вынужденной  концептуализацией  Востока  (и Запада),  питающейся от  разрыва между широко понимаемым источником и обобщающими положениями
. «Попытка познать исторический процесс только в общих его моментах, если она не вырастает из работы над источниками, роковым образом приводит к своеобразной материализации исторического, - историческое общее застывает, становится точно определенным и мертвым.»
 - отмечал еще в 20-е гг. один из теоретиков евразийского движения профессиональный историк Л.П. Карсавин, характеризуя тенденции современной ему исторической науки 
. 

     Работа Ю.Н. Рериха на посту заведующего специально для него учрежденного сектора философии и истории религии отдела Индии, Пакистана, Цейлона и Непала Института востоковедения АН СССР восстановила разорванное ранее звено в цепи отечественной фундаментальной науки о Востоке.  Горизонты научной деятельности Ю.Н. Рериха заданы как семейной традицией так и высочайшим образовательным цензом. Гимназия Карла Мая в Петербурге, занятия монгольским языком под руководством монголоведа В.Д. Руднева, постижение основ египтологии под началом Б.А. Тураева, учеба на индо-иранском отделении Школы восточных языков Лондонского университета, затем – на отделении индийской филологии Гарварда, обучение на среднеазиатском и монголо-тибетском отделениях Парижского университета, совмещаемое с занятиями на военном и юридическо-экономическом отделениях.  Защита магистерской диссертации в Школе восточных языков при Сорбонне – магистр индийской словесности, многолетняя экспедиционная исследовательская работа в Индии и Центральной Азии. Блестящая языковая выучка – персидский язык, санскрит, пали, тибетский, монгольский, китайский, хинди – позволяющая осуществлять текстологическую и источниковедческую работу любого уровня сложности, в сочетании с характерным для упомянутых западных центров ориенталистики сквозным подходом (история – культура – религия – философия – искусство – этика – хозяйство – политика) к изучаемым регионам. И все это, будучи оживлено целостным видением, открывало возможность постановки и решения научных задач любого масштаба и любой степени приближения к такому сверхсложному предмету как Восток.

     В 1923 году в статье «Расцвет ориентализма» Ю.Н. Рерих говорит о необходимости перехода мирового ориентализма на новый этап – всеобщий синтез, который отвечает требованиям науки «отразил бы историческое развитие стран Востока в совокупности»
. План создания «Общей истории Востока» предполагал, в понимании Ю.Н. Рериха, объединение истории Древней Индии, Китая и Ближнего Востока, даже если до этого предстояло «углубить знания некоторых вопросов, пока мало известных науке. <…> Но этот обобщающий труд позволил бы объединить все факты, установленные в процессе научной работы, и составить более ясное представление, как о великих исторических событиях, так и о том влиянии, которое страны Востока веками оказывали друг на друга»
. В этом свете, Ю.Н. Рерих рассматривает термин «Классический Восток», введенный Масперо, как произвольно отсекающий не только Индию, Центральную Азию, Китай, но и полуострова Италии и Греции, что неоправданно ни с географической, ни с цивилизационной точки зрения. 

     Затрагивает Ю.Н. Рерих и проблему ориентализации Запада: «В течение последних пятидесяти лет философские и религиозные учения Востока медленно, но неотвратимо проникали в страны Запада <…> И, несмотря на многочисленные превратные истолкования, «восточный поток» пронизывает сегодня жизнь Европы. Таким образом, взаимопонимание растет, а пропасть, еще вчера казавшаяся непреодолимой, мало-помалу сужается»
. 

     Ю.Н. Рерих был убежден, что труд по сведению знаний о Востоке воедино открывает путь к высшим степеням науки, где она, обретая черты универсального знания, способствует достижению универсальных целей: «В поисках единства, в попытках наведения новых мостов для объединения народов нам не следует забывать уроки прошлого, но напротив, следует тщательно оберегать остатки былого единства и везде, где возможно, разжигать заново священный огонь культурного единения,  культурного обмена, который когда-то принес человечеству благие плоды…»
. 

     Однако, существует тонкая грань между комплексным изучением- пониманием страны, региона и специальной культурной деятельностью по возрождению тех или иных их традиций на научном фундаменте. Деятельность по «наведению мостов» (спектр применения данной терминологии определяется допустимым расширением толкования строго доктринальных значений
) требует не только учета диалектической роли просвещения в подобных процессах, но и особых усилий по согласованию интересов, особого языка, дипломатии особого рода, для которой «нет Востока и Запада нет».

     Исключительное внимание культурная дипломатия сосредотачивает на областях встречи культурных миров, на тех узлах, перекрестках, где, во взаимном проникновении и взаимном отталкивании, вызревают общие долговременные коды, обеспечивающие возможность культурных трансформаций. В культурологии объем понятия «культурные связи» до сих пор не получил четкого определения, вместе  тем, сложилось общее научное представление о том, что «мировые культурные контакты неразрывно связаны со всеми сторонами всемирно-исторического процесса, но им свойственны особые качества. Они образуют как бы одну из струй в мощном потоке всемирной истории. Мировые культурные контакты как часть общего процесса человеческого развития обладают и своими закономерностями»
. При ближайшем рассмотрении, контакт культур разворачивается как последовательность событий, совершающихся во времени и в пространстве. Следуя логике современного культуролога, «если мы поставим во главу угла временной подход, речь пойдет об исторической характеристике эпох в истории мировых сношений и о периодизации всего процесса. Если пространственный – о таких понятиях, как центры излучения, пути распространения инокультурного воздействия и покрытое им поле, районы усиленного поглощения и отдачи.»
.

     Возникновение научных программ долгосрочного изучения опыта локусов, очагов контакта порождает необходимость создания и размещения там автономных научных институтов, что является частью процесса автономизации науки вообще. Долина Кулу соотносится в сознании Ю.Н. Рериха «с новыми принципами развития науки и новой главой в истории человеческого самопознания.»
. 

    «В Урусвати будут постоянно действовать научные лаборатории, библиотеки и музей, работать исследовательские экспедиции. Все будет оборудовано для круглогодичного изучения древних культур Востока. <…> В долине Кулу <…> бок о бок существуют разные расы, культуры, языки, религии, искусства и природные явления.»
. Долина Кулу – зона контакта Афганистана, Кашмира, Непала – находится у границ Центральной Азии
. 

     При определенных условиях, автономный научный субъект может брать на себя функции культурного посредника, и этой ролью не ограничивается. Соединение автономных научных институтов с источниками «культурного излучения» способно порождать центры силы почти в бэконовском смысле. 

     Если признать приоритет личностного начала в формировании «Урусвати» как научного образования нового типа, то глубинно-психологические характеристики личности Ю.Н. Рериха должны выйти на первый план: 

     «Юханчик становится центром знания и главным авторитетом по тибетологии и всему, связанному с этим. Все время получает письма от профессоров из Европы, желающих познакомиться с ним для разъяснения многих трудных понятий и т.д. Так, сюда едет проф. Стейн из Парижа, приехал уже англ. Снеллгров и хочет приехать проф. Хоффман из Мюнхена. Магнит знания действует.»
.

      «…для нас и для меня лично Юрий Николаевич был, если хотите, буддизмом в Институте востоковедения Академии наук. Не представлением о буддизме, не библиографией, не монографией, не диссертацией, не профессорством – он был тем, чего мы до него не видели, уже прочтя довольно много книг и бездну статей по буддизму, - он сам по себе был каким-то буддистским, буддистическим образцом. И вот это было для нас самым главным.»
.

     «Тогда я верила только в чистую науку, готова была отдать ей все силы, а для него существовало и другое начало, которое он считал для себя более важным – особый тип духовности <…> Иногда он говорил: «Этого нельзя объяснить в терминах науки». И очень постепенно приобщал нас к тому, что мы ни от кого, кроме него, никогда не смогли бы узнать»
.

     «Когда заговорили о самом сокровенном, самом близком, его глаза стали какими-то бездонными, уходящими в беспредельность, напоминающими таинственные огромные черные зрачки статуй египетских саркофагов»
.

     Опыт семьи Рерихов по созданию института «Урусвати» и более широкой ассоциации ученых
 обнаруживает множество пересечений с деятельностью аналогичных мировых структур, возникших в I пол. XX  в., что, в конечном счете, позволяет говорить о появлении своеобразной сети транснаучных объединений и институтов, построенных на личностных инициативах. Показательны в этом смысле интенсивные научные контакты Ю.Н. Рериха и крупнейшего европейского тибетолога, буддолога, знатока философии и искусства Тибета, создателя Института Среднего и Дальнего Востока (Is MEO) профессора Джузеппе Туччи. На близость, родство подходов двух ученых к изучению Востока обращает внимание Ю.Ю. Будникова в чрезвычайно содержательной статье «Джузеппе Туччи и Юрий Рерих». Дж. Туччи, избранный членом-корреспондентом института «Урусвати» и Ю.Н. Рерих, занимавший пост директора института, находились в многолетнем творческом диалоге, поддерживали переписку, вели обмен научными трудами. Говоря о важности темы сотрудничества Италии, и шире – Запада, с Востоком, на конференции Итало-Швейцарской Ассоциации по культуре, Дж. Туччи так характеризовал ее деятельность: «… ни одно место не кажется мне столь подходящим для настоящей конференции, как ваша Ассоциация, где избранные умы ставят перед собой задачу укрепления точек соприкосновения между двумя странами, Италией и Швейцарией, при свободном и суверенном сосуществовании личностей, стимулируемых в своем развитии культурой, которая по своей природе, должна возвышаться над политическими бурями и, по моему мнению, судить их.»
.

     Именно в Швейцарии сначала 30-х гг. регулярно проходили встречи группы «Эранос» («Eranos»), участником которых был Дж. Туччи. В задачи семинара «Эранос», созданного инициативами К.Г. Юнга и М. Элиаде, входили интеллектуальный обмен и согласование позиций научных сообществ Запада в осмыслении Востока на стыке разных областей знания (философии, психологии, этнографии, филологии, социологии, религиоведения, естественных наук). Регулярные семинары «Эраноса» на протяжении своей истории сближали таких масштабных теоретиков как Р. Отто, А. Корбен, М. Бубер, Ж. Дюран, Р. Вильгельм, Г. Шолем, А. Портман и др. 

     «Собрания «Эраноса» имеют своей целью выявить различные формы, в которые облекались одинаковые чаяния и надежды, и обнаружить совпадения в духовной жизни, как на Западе, так и на Востоке, идя повсюду по следам одного и того же беспокойного, ищущего существа. <…> «Эранос» выполнил наиполезнейшую задачу, медленно, но неизбежно восстанавливая единое сознание Европы и Азии, которые до сих пор многие ошибочно воображают двумя мирами, двумя континентами, в то время как они являются двумя неразрывными частями одного исторического целого.»
.

     Стремление обнаружить единый западно-восточный субстрат, включающий религиозный, этический, философский, политический, культурный компоненты – один из главных мотивов повышенного внимания к зонам исторического контакта культур, зонам обмена, взаимопроникновения мистического, религиозного опыта. В конечном счете, речь может идти о выходе к универсальному знанию. Ключевые позиции в подобных изысканиях всегда занимали штудии по фольклору, преданию, религиозной традиции, мистическому опыту. 

     Последней, по времени, серьезной попыткой обращения к данной проблематике в отечественном востоковедении, видимо, следует считать монографию Е.А. Торчинова «Религии мира. Опыт запредельного. Трансперсональные состояния и психотехника», написанную с позиций трансперсональной психологии. В монографию был включен эскиз будущей специальной развернутой работы (к сожалению, уже не будет осуществлена автором), посвященной типологической общности между каббалой и учениями Востока
, что «весьма перспективно для установления как универсалий религиозно-мистического опыта, так и структурного единства и содержательной близости мистико-эзотерических учений при различии используемых ими средств описания и выражения своего опыта и своих идей»
.

     Опираясь на авторитет таких участников «Эраноса» как К.Г. Юнг, М. Элиаде, Г. Шолем, М. Бубер, автор формулирует принципиальный для темы настоящей статьи вопрос: «Что лежит в основе общности тех или иных религиозно-мистических учений – единство (тождественность) опыта-переживания или сходство историко-культурной ситуации и социального контекста функционирования религиозных традиций?». Автор последовательно проводит тезис: «…в основе общности учений с мистической (или психотехнической) направленностью лежит единство некоего переживания или психологического состояния, тогда как конкретное культурно-историческая ситуация скорее обусловливает различие в языке описания этого переживания или проявляется в характере его социально-институционального выражения»
. Правда, сама формулировка вопроса не включает роль религиозной логики и практики в конституировании тех или иных социальных форм, а также, социальную обусловленность востребования тех или иных форм мистицизма на разных исторических этапах.

     В главе «Каббала и Восток» автор ограничивает свое исследование сопоставлением каббалистической традиции с учениями, развивавшимися вне основного потока влияний культур авраамического типа, признавая теоретическую мнимость единства Востока перед лицом Запада: «Если Запад являет собой безусловное цивилизационное и культурно-историческое единство, основывающееся на культурном наследии античности и иудео-христианской традиции, то единый Восток предстает просто фикцией. Это скорее «не-Запад», нежели нечто доступное формулировке в положительных определениях. По существу, на Востоке мы сталкиваемся с тремя автохтонными и цивилизационно самостоятельными историко-культурными образованиями. Это арабо-мусульманский мир, индо-буддийский мир и китайско-дальневосточный мир.»
.

     Ю.Н. Рерих, обращаясь к проблеме культурного единства Азии в 1950 году в одноименной обзорной статье, рисует паназиатскую панораму влияний культурного субстрата буддизма: «именно буддизм с самого своего возникновения перешагнул национальные и политические преграды и стал проповедовать единство человечества независимо от национальности.»
. 

     Культурным и мистическим «донором» выступил буддизм по отношению к суфизму: «так, суфийские медресе в средневековой Бухаре были созданы по образцу буддийских вихар, и даже само название Бухара восходит к слову вихара, что означает буддийская монастырская школа.»
.

     Будучи традицией наднациональной, буддизм, согласно Ю.Н. Рериху, с самого начала «присоединялся к движениям, стремившимся к социальной справедливости и равенству. Достаточно вспомнить влияние буддизма на центральноазиатское манихейство, на маздакитское движение в Иране…»
.     Тезис перекликается с данной Е.И. Рерих (псевдоним Наталья Рокотова) в книге «Основы буддизма» характеристикой буддизма как прибежища истинных социальных революционеров
. Первое, анонимное, издание этой работы в Урге Ю.Н. Рерих включил в научный обзор русских буддологических работ
.   С этой точки зрения, важным представляется определение вклада не только буддизма, но и идейного наследия семьи Рерихов в историю социалистической
 и хилиастической мысли
. Возможно, описание долины Кулу как земного рая, «который не подвластен пониманию человека, живущего настоящим моментом»
, являет нечто большее, чем художественную метафору.

     Важным обстоятельством теоретического плана, содержащимся в статье «Культурное единство Азии», является признание угроз культурному объединению на базе буддизма и, как следствие, возможности разрыва «культурного пояса». Ю.Н. Рерих упоминает два фактора, составивших серьезные препятствия на пути формирования буддийского культурного мира. Первый – фактор сложно определенного национализма: «Только воцарение могущественной династии Сасанидов в III в. н.э., способствовавшей оживлению крайнего культурного и религиозного национализма, осложнила многие культурные связи, сформировавшиеся в предшествующую эпоху.»
. Второй – фактор мусульманской экспансии: «Мусульманское вторжение в Бихар и Бенгалию в конце XII в., сопровождавшееся разрушением буддийских монастырских школ Наланды, Викрамашилы и Одантапури, почти прервало религиозные и культурные связи между Индией и Тибетом.»
.

     В I в. н.э. центром излучения культурного воздействия буддизма становится Кушанская империя, охватившая территории Северной Индии, Пакистана, Афганистана, Средней Азии и Туркестана. «Именно в кушанскую эпоху буддизм прочно укоренился в Центральной Азии, к западу и к востоку от разделительной линии Памир – Тянь-Шань. Санскрит стал языком культуры в Центральной Азии.»
. 

     Будучи активным участником проекта ЮНЕСКО «Восток-Запад», Ю.Н. Рерих в конце 50-х гг. выдвинул идею создания специальной комиссии по изучению кушанской эпохи. Подготовленный Ю.Н. Рерихом, в рамках работы советского комитета «Восток-Запад», проект изучения Кушанского царства (проект был обоснован Ю.Н. Рерихом для Президиума АН СССР и руководства страны)
 нашел свое воплощение, уже после смерти ученого, в утвержденной в 1966 г. ЮНЕСКО, программе исследования цивилизации Центральной Азии, а также, в создании, несколько позже, Международной ассоциации по изучению культур Центральной Азии.

     Международная конференция по истории, архитектуре и культуре Центральной Азии в кушанскую эпоху прошла в Душанбе осенью 1968 г. Форум собрал крупнейших специалистов в соответствующих областях. В рамках конференции был поставлен ряд важнейших вопросов, напрямую вязанных с ролью буддизма как культурного всеазиатского субстрата. Ученик Ю.Н. Рериха А.Н. Зелинский
 в программном докладе «Кушаны и Махаяна» сформулировал несколько узловых проблем трансформации буддизма в мировую доктрину. 

     «Главным и решающим изменением в буддийской практике при кушанах, по-видимому, следует считать то, что буддийская община (сангха) впервые широко открыла двери для мирян, вследствие чего она из аскетического монашеского ордена трансформировалась в широкую церковную организацию, вторгающуюся в мирские дела.»
. Включение в орбиту буддизма мирян рождает новое соотношение эзотерического и экзотерического в доктрине, а также – необходимость инициации воинства. Истоки новой традиции, благословляющей адептов на вооруженную борьбу против врагов своей веры, следует искать в правлении Канишки, который сохранив императорскую власть, получил буддийское посвящение и стал защитником веры. Появление учения об оправдании верой позволило воинам-буддистам участвовать в сражениях, а сам буддизм «не переставая быть учением о милосердии, приобретал черты воинствующей церкви»
. За примером образа монаха-воина А.Н. Зелинский отсылает к работе своего учителя (изданной в Лондоне в 1933 г. – Roerich G. Trails to Inmost Asia), проявлявшего особый интерес к истории и легенде воинственного Джеламы. 

     Вслед за Ю.Н. Рерихом, ссылаясь на его рукопись «История Средней Азии», А.Н. Зелинский точкой доктринального поворота в буддизме считает собор Канишки, созванный в Кашмире ок. 100 г. н.э., поставивший вопрос о природе Будды и породившей буддийскую схизму: «По своим историческим последствиям и характеру разбираемых проблем Кашмирский собор Канишки можно сопоставить лишь с Никейским собором Константина Великого (равно как и роль обоих монархов в историческом становлении двух религиозных систем).»
. Существование тесной связи кушан и собора Канишки именно с деятельностью Махаяны ученик Ю.Н. Рериха отстаивал на обсуждении докладов в полемике с Г.М. Бонгард-Левиным. 

     Именно ученики Ю.Н. Рериха А.Н. Зелинский и Ш. Бира в ходе конференции выдвинули проблему священства и царства применительно к Кушанской империи. «Связь кушан  с Махаяной была связью двух взаимозависимых систем <…> махаянисты нуждались в сильной руке государства не только для борьбы со своими идейными противниками в лоне самого буддизма, но и для противодействия всем чуждым ему религиозным культам кушанского царства»
. Что, впрочем, не мешало кушанам становиться адептами зороастризма. 

     Кушанский союз алтаря и трона находит аналогию в «симфонии властей» византийской политической теории. Как выяснилось, буддийская политическая традиция «двух принципов», отразившая теснейшую взаимосвязь экстерриториальной системы Махаяны и царской власти, была возрождена через века после распада Кушанской империи, в Монголии при хагане Хубилае и «сохранялась среди монголов вплоть до недавнего времени»
. Ш. Бира характеризует государственный буддизм периода империи Хубилая как опыт использования прежней традиции в совершенно иных исторических условиях. 

     А.Н.Зелинский обращает внимание на то, что основа махаянического буддизма – учение Праджняпарамиты (первым покровителем которого был Канишка, а первым экзегетом – Нагарджуна) обнаруживает множество смысловых перекличек и совпадений с положениями софиологической литературы, возникшей в средиземноморском регионе, в зоне контактов александрийкого гнозиса, христианства и неоплатонизма.

     Участник конференций «Эраноса» Дж. Туччи рассматривал буддизм и гностицизм в компаративистском ключе. «Софией буддистов» называл Праджняпарамиту Р. Груссэ. К. Юнга София интересовала, прежде всего, с точки зрения архетипа Великой Матери. «Выступая в роли «Матери всех будд», Праджняпарамита сочетает в себе одновременно идею божественной мудрости, девства и материнства. В этой трактовке она действительно приближается к представлению о Софии у некоторых гностических и раннехристианских мыслителей»
. 

     В русской историко-богословской литературе еще профессор Киевской Духовной академии М.Э. Поснов в труде 1917 г. «Гностицизм II века и победа христианской церкви над ним», обращаясь к теме происхождения гностицизма, цитирует К.В. Кинга: «Семена гнозиса были оригинально индийского происхождения, занесенные столь далеко на запад благодаря буддийскому движению»
. При этом М.Э. Поснов не исключает культурного посредничества зороастризма. В отечественном востоковедении гностико-буддийские параллели связаны, прежде всего, с именами Я.И. Шмидта и Ф.И. Щербатского, полагавшего, что учение Праджняпарамиты является источником учения христианских гностиков о Софии. Продолжая эту традицию, Ю.Н. Рерих намечает отдельную линию влияния буддизма на Западную цивилизацию: «Третий поток нес его (буддизма) послание странам Ближнего Востока и средиземноморского бассейна, где он пришел в соприкосновение с культурной элитой древнего мира и где его влияние можно проследить в гностических учениях»
.

     Заметим, в этой связи, что в год, когда начала разворачиваться программа ЮНЕКО по изучению цивилизаций Центральной Азии – 1966 г. – в Мессине состоялся Международный коллоквиум по проблемам генезиса гностицизма, в ходе которого данное явление II-III вв. было определено как оппозиционное по отношению к сформировавшейся церковной традиции христианства и отделено от гнозиса как эзотерического знания вообще
. Ключевой фигурой, всеми противоречиями своего учения размечающей, и в то же время, стирающей границу между церковью и гностической оппозицией, является Ориген. «В системе Оригена, нецерковной в значительной дозе своих предположений, мы имеем самый полный славный образец христианского гнозиса на церковной почве.»
. 

     Для Рерихов имя и деятельность Оригена имели особый смысл: «Зная заветы Иисуса, он болел, видя невнимание толпы. Зная таинства древних мистерий, он болел, видя непонимание Источника. Зная простоту Учения Иисуса, он болел, видя создание церквей.»
. При Обществе им. Рериха еще в 30-е гг. была создана Ассоциация Оригена. Обращаясь к ее участникам, Н.К. Рерих прямо связал миссию Ассоциации, на базе изучения трудов Оригена, с символом и образом Софии: «Изучая творения Оригена, вы найдете в себе стремление к тем же основам – «де принципии». Светоносная высокая логичность автора передаст вам через все века то же упорство, откровенность, мужество, прозорливость. Короче говоря, вы воспламенитесь для ваших лучших работ и творений. <…> Он провидел творчество Всемогущего. Среди почитаемых древних икон имеется образ глубокого значения «Святая София - Премудрость Божия». В часы вашего высшего вдохновения эта Мудрость шепнет вам: «Творите неутомимо, знайте, как давать. Только в даянии мы получаем!» На огненном коне, в сверкании пламенеющих крыльев представлена несущаяся в Пространстве Святая София, Мудрость Всевышнего. <…> во имя всепроникающего духовного Ока, я приветствую вас, которые собрались вокруг вечно живущего Имени Оригена.»
.

     Ученик Ю.Н. Рериха А.Н. Зелинский в докладе «Кушаны и Махаяна» констатирует теологическую близость основоположников Махаяны и круга александрийских мыслителей, а также, проводит аналогии между положением учения Оригена о Софии как чистом зеркале действия Божия и зеркальными аспектами Праджняпарамиты
. Темпоральная сторона софийной семантики нашла отражение в образе Божественной Софии-Премудрости, летящей над всем миром в очерке Н.К. Рериха о грядущем будде – Майтрейе и наступлении Новой эры. 

     Установление смысловых соответствий между Праджней/Праджняпарамитой буддистов и Софией-Премудростью гностиков и христиан подвергаются существенной корректировке, как только, в обсуждение оказываются включены авраамические коннотации темы способов и форм божественного присутствия в мире: Шехина в традиции иудаизма и Сакина в исламе
. Расширение софийного горизонта за счет иудаизма и ислама тем более плодотворно в свете реактуализации всего комплекса авраамической семантики в масонской мифологике Храма.

     Следует учитывать, что Праджня как женское соответствие будд и бодхисаттв играет одну из ключевых ролей в теории и практике Ваджраяны, системы тантрического буддизма, которую Ю.Н. Рерих определял как «сокровенное учение, понимаемое средневековыми буддистами как третья, основная разновидность буддизма наряду с Махаяной и Хинаяной»
, и изучению которой он уделял огромное внимание. Цитадель буддизма Ваджраяны – Тибет –        Ю.Н. Рерих сравнивал с закрытой кладовой древнего замка, где хранятся сокровища прошлого. Исключительность Тибета определялась тем, что он в неизменном виде сохранил древние традиции Китая, Индии, Монголии и Средней Азии, трансформировавшиеся в самих этих странах, благодаря их контактам с Западом.

     Ядром исследования ваджраянистского буддизма становится у Ю.Н. Рериха всестороннее изучение доктрины Калачакры, «Колеса Времени», происхождение которой традиция связывает с Шамбалой. Уже в лекции 1929 г. «Тибет – страна снегов», подготовленной в «Урусвати», Ю.Н. Рерих обращает внимание на роль тибетского монастыря Ташилунпо в распространении Калачакры: «Одна из монашеских школ в монастыри Ташилунпо была отведена изучению Калачакры, и долгое время это было главное место ее изучения. <…> В своем будущем воплощении Его Святейшество (Таши-лама) переродится как Ригден Дакпо, будущий правитель Шамбалы, которому предназначено покорить носителей зла и установить царство Майтрейи, будды будущего. Учение Шамбалы – это тайное учение Тибета и Монголии, а Его Святейшество Таши-лама рассматривается как главный истолкователь учения в этом мире. <…> Шамбала рассматривается не только как обитель скрытого буддийского учения, это ведущий принцип грядущей кальпы, космической эры.»
. В 1932 г. Ю.Н. Рерих, в журнал, название которого образует «говорящую» аббревиатуру JUHRI (Journal of Urusvati Himalayan Research Institute of Roerich Museum), помещает свою работу, закладывающую основы нового направления научного изучения буддийской эзотерики
. В публикации подробно описывается возникновение и распространение учения «Колеса Времени», Калачакры, утверждающего 60-ти летний календарный цикл, отсчитываемый от 1027 г., года введения «Калачакра-тантры» в Тибете. Калачакра содержит микро-и макрокосмологию, и является астрономической и астрологической системой, родственной индийской системе калавада и иранской системе зерванизма
. С точки зрения культурного контакта, обеспечивающего взаимовлияния доктрин времени, особый узел представляет собой Кашмир, выходцами из которого были многие адепты Калачакры. 

     Ю. Н. Рерих являлся переводчиком «Великого комментария» Кайдуба     Гэлэг-пэльсана (XV в.), на котором основаны многочисленные трактаты по Калачакре. Также, на английский язык Ю.Н. Рерих перевел историческое сочинение «Голубые анналы» Гойлоцзавы Шоннупэля (XV в.), где целый раздел посвящен истории Калачакры
. В след за Ю.Н. Рерихом к изучению Калачакры и Шамбалы обращались его последователи
. 

     Занимаясь специально вопросами хронологии Азии, Ю.Н. Рерих анализировал хронологию монгольского ученого ламы Сумба-Хамбо (XVIII в.), сочинение которого «Пагсам-чжонсан» Дж. Туччи характеризовал как сумму всей тибетской исторической традиции, в которой соединены мифы, политические события и религиозные доктрины. Сумба-Хамбо дал сводные хронологические таблицы исторических событий Тибета, Китая и Монголии, которые синхронизированы с восшествиями на престол императоров Шамбалы, рассматривающейся им как реальная страна. 

     К проблеме локализации исторической Шамбалы возвращается в своих воспоминаниях ученик Ю.Н. Рериха монгольский историк, академик Монгольской академии наук Шагдарын Бира: «Но в конце концов мы решили заниматься текстами Сумбо-хамбы. Юрий Николаевич сказал: «Вы будете дома сличать, читать и английский и тибетский, а вместе мы будем заниматься текстом Сумбо-хамбы».<…> Рерихи во время своей экспедиции собирали легенды о Шамбале, мне рассказывал об этом Юрий Николаевич. Тибетцы, говорил он, считали, что эра Шамбалы уже наступила. <…> Буддисты приняли начало XX века как наступление эры Шамбалы. Это очень интересно, говорил Юрий Николаевич, это мечта людей, которую они вынашивали веками. В Монголии наступление Шамбалы связывали с приходом монгольской революции. Причем, по-моему, Рерихи действительно так и трактовали эту легенду.<…> От русских калмыков Сумбо-хамба получал сведения о России, о Европе и т.д. Потом он написал: «Если существует Шамбала, то это европейская страна. Может быть, Германия…»»
.

     Сведения о государстве Шамбала по тибетским источникам содержатся в фундаментальном труде Дж. Туччи «Тибетская живопись в свитках»
, высоко оцененном Ю.Н. Рерихом
.

     Реализация того или иного проекта объединения Востока неизбежно разворачивается в историческом времени и представляет собой порядок решения таймированных проблем, тогда как культурный субстрат, служащий базой объединения, сам является носителем определенной доктрины времени и может действовать как исторический и метаисторический субъект. Обсуждение пространственно-временных параметров культурных проектов паназиатского масштаба могло бы оказаться продуктивным при широком участии философов и культурологов, как это состоялось в случае осмысления европейского проекта времени (на базе Российского института культурологии), с открытой возможностью признания, что «Время <...> не проблема, а сверхпроблема – тайна»
.

     Проблема пространственной и географической локализации Шамбалы тесно увязана с проблемой реализации Шамбалы как принципа во времени, чему соответствует образ финальной битвы и финального объединения народов.       Ю.Н. Рерих освещает этот аспект на основе научного охвата не только письменных источников, но широкого спектра предания (пророчества, песни, намтары, легенды): «Западный наблюдатель может поверить в важность этого имени или отнести обильную литературу о Шамбале и все еще широкую устную традицию к фольклору или народной мифологии, но те, кто изучал живые формы буддизма, знают необыкновенную силу, какой обладает это имя среди масс буддистов высокогорной Азии. В ходе истории оно не только вдохновляло религиозные движения, но даже двигало армии, чьим воинственным кличем было имя Шамбалы. В наши дни монгольская кавалерия Сухэ-Батора, освободившая Монголию от войск китайского генерала Сю, сочинила собственный марш, который до сих пор поют монгольские войска. Песня начиналась словами <…> «Война северной Шамбалы», она призывала воинов Монголии поднятья на священную войну за освобождение страны от          врагов-угнетателей: «Пусть все мы умрем в этой войне и переродимся воинами Шамбалыйн-хана» (т.е. царя Шамбалы), - поется в песне»
.

     Видный современный исследователь и популяризатор Калачакры, профессор Гарварда, переводчик Далай-ламы Александр Берзин в книге «Принятие посвящения Калачакры» поясняет уровни понимания финальной войны со ссылкой на комментатора XV в. Кайдуб Гэлэг-пэльсана, переводами которого занимался Ю.Н. Рерих: «Кэдуб-чже предостерег, что не надо рассматривать эти войны только на символическом уровне, и просил помнить, что они относятся также и к историческим событиям. Внешний, внутренний и изменяющий круговорот времени равно реальный. Самый близкий пример в Западной культуре – история об исходе в Ветхом завете. В мистической традиции иудаизма исход символизирует духовный путь. Рожденные в рабстве заблуждения, мы сначала должны освободить себя от наиболее грубых цепей и затем брести по пустыне дальнейшей духовной практики, пока не найдем землю обетованную. Этот символизм основан на исторических событиях, и его применение в качестве аналогии не ставит под вопрос тот факт, что событие действительно происходило. То же самое верно и относительно предреченной войны будущих времен.»
.

     Если на уровне достижения духовных целей Шамбала – это состояние сознания, достигаемое в медитации, то на уровне объяснения исторических циклов вторжений, она, по А. Берзину, - северный Афганистан. Во внешнем, историческом плане, речь идет об объединении народов на платформе этической солидарности перед лицом угрозы вторжения варваров. Циклы внешних вторжений подлежат астрологическому расчету. «Если мы проверим мировую историю, то вторжения варварских сил, враждебных к духовной свободе, действительно, кажутся цикличными. Хотя в литературе Калачакры описывается много черт варваров, дающих основание предположить, что речь идет о мусульманах – например, что их традиция была основана в Мекке, имеет центр в Багдаде, мужчины обрезаются, а женщины носят вуали, затем, специальные религиозные методы для убоя скота и т.д., - тем не менее, представляется, что это не относится к исламу в целом.»
. Если в т.н. внутренней Калачакре речь идет о внутренней борьбе с омрачением и заблуждениями, то в т.н. внешней Калачакре проблема идентификации варваров (санскр. млеччха) остается. А. Берзин полагает, что варварам «Калачакра-тантры» соответствуют некие синкретические религиозные группы II пол. VIII – нач. IX вв., действовавшие на территории Аббасидского халифата и сочетавшие в своем учении множество доктрин на базе манихейства. Если, как можно предположить, имеются ввиду т.н. хуррамиты, то данное положение вновь возвращает к вопросам генеалогии маздакитского движения, затронутым Ю.Н. Рерихом. 

     Намеченные Ю.Н. Рерихом направления исследований исторических, культурных контактов Востока и Запада, заданный ракурс изучения религиозных субстратов получили разработку в рамках сформированной им в СССР научной школы. Масштаб научной и культурной деятельности Ю.Н. Рериха позволяет науке выходить к тем областям, где многогранные исторические, политические, культурные процессы, переплетаясь, предстают как в экзотерическом, так и в эзотерическом аспектах.
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Рис. 1. Смысл  жизни на основе высших этических ценностей
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Рис. 2. Смысл жизни на основе чувствознания
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Рис. 3. Смысл жизни на основе духовности
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� В трактатах герметического корпуса изучающий Живую Этику и труды Е.П.Блаватской найдёт многие созвучные им представления. Так основополагающим для герметизма является представление о трансцендентном бессущностном Боге, представляющем собой чистую энергию, чистое действие и деятельность. Это совсем не ветхозаветный личностный Бог. Высший Бог герметизма при этом и всетелесен, поскольку его энергия пронизывает все тела. Первой эманацией Бога является второй Бог, космос, определяемый в первую очередь как небесное. Герметизм постулирует всеобщую оккультную семеричность мироздания. Небесным сводом управляют семь правителей – небесных Богов. Видимые их проявления – подобия голов, планеты Солнце, Луна, Кронос (Сатурн). Зевс (Юпитер), Гермес (Меркурий), и Арес (Марс). Невзирая на свою планетарность, небесные боги имеют вполне личностный характер: они в состоянии совершать действия, воплощаться  в тела людей, говорить и так далее. Можно провести аналогию между герметической семеричностью управляемости космоса и представлением о семи Махатмах, соответствующих управителям семи планет. Отмечу также, что герметизм, трактат «Ключ» в частности, содержит близкое Живой Этике и теософским представлениям учение об отделении огненного тела от души. Но в контексте противопоставления христианской ортодоксии наиболее существенное в герметическом корпусе сочинений  - учение о многочисленных перерождениях, которые предшествуют устремлению к Единому и Единственному Богу (трактат «Кратер») и учение об управлении всеми вещами посредством космоса и человека при подчинении всего Единому Богу. В трактате «Ключ» земной человек определяется как «смертный Бог», а «небесный Бог» - как «бессмертный человек». Это возвышающее человеческое достоинство Учение в корне противоположно христианскому средневековому (да и современному) представлению о человеке как о «рабе Божьем». Стремящиеся «угодить» личностному карающему неугодных Ветхозаветному Богу, которого христианская традиция отождествила с Христом, «рабы Божьи»,  разумеется, сочтут Учение герметизма большой дерзостью.


�Декарт в «Рассуждении о методе…» писал: «…способность правильно рассуждать и отличать истину от заблуждения – что, собственно, и составляет, как принято выражаться, здравомыслие, или разум,- от природы одинакова у всех людей, […] различие наших мнений происходит не от того, что один разумнее других, а только от того, что мы направляем наши мысли различными путями и рассматриваем не одни и те же вещи.» Декарт Р. Сочинения в 2 т.,Т. 1- М.: Мысль, 1989, с.250.


� Гуссерль в работе «Кризис европейских наук» называет Галилея «наиболее выдающимся мыслителем Нового времени», «гением, положившим начало и завершившим физикалистское понимание природы». Гуссерль видел в Галилее именно философа, восхищался его «в высшей степени поразительным способом мысли, который не был сугубо механическим». Гуссерль Э. Философия как строгая наука.- Новочеркасск: изд-во Агентство САГУНА, с.89.


� Хайдеггер М. Время и бытие: Статьи и выступления.- М.: Республика, 1993, с.59, 118-120. 


� Быт., 1, 28.


� Гайденко П.П. Научная рациональность и философский разум.- М.: Прогресс-Традиция, 2003, с.162.


� Для Платона, к примеру, наш плотно материальный мир меонален – нам лишь кажется, что он существует, но подлинным статусом бытия он не обладает. 


� Гайденко П.П. Научная рациональность и философский разум.- М.: Прогресс-Традиция, 2003, с.156.


� Полемика Кеплера с Фладдом рассмотрена в книге: Йейтс Ф.А. Джордано Бруно и герметическая традиция.- М.: Новое литературное обозрение, 2000, с.389-393. См. также: Йейес Ф.А. Розенкрейцеровское Просвещение.- М.: Алетейя, Энигма, 1999, с.391-392.


� См.: Дмитриев И.С. Неизвестный Ньютон. Силуэт на фоне эпохе.- СПб.: Алетейя, 1999.


� Если воспользоваться здесь терминологией И.Лакатоса.


� Разве не противоречит себе Декарт, когда, с одной стороны, требует ясности и отчётливости всех выводимых из первичных интуитивно ясных истин знаний, а с другой - уподобляет науку воссозданию из более грубых кирпичей тончайщего божественного творения? Физические положения методично продуманные Декартом не были очевидными даже для многих его современников, не говоря уже о том, насколько наивны они для современной науки. В «Правилах для руководства ума» Декарт писал о том, что секрет его метода («всего искусства») состоит в том,  «чтобы среди всех вещей старательно подмечали наиболее абсолютное». Абсолютным же он называл «всё, что заключает в себе искомую чистую и простую природу, например всё то, что рассматривается как независимое, причина, простое, всеобщее, единое, равное, подобное, прямое и другое в том же роде». Декарт писал далее: «Я называю абсолютное также самым простым и самым лёгким для того, чтобы пользоваться им для разрешения вопросов. Относительным же является то, что причастно той же самой природе или по крайней мере чему-либо производному от неё, в соответствии с чем оно может быть соотнесено с абсолютным и выведено из него посредством некоего ряда, но вдобавок оно привносит в своё понятие нечто другое, что я именую отношениями; таковым (т.е. относительным) является всё то, что называют зависимым, действием, сложным, частным, множественным, неравным, несходным, непрямым и т.д.» Декарт Р. Сочинения в 2-х т. Т.1. М.: Мысль, 1989, с.93.


� Йейтс Ф.А. Джордано Бруно и герметическая традиция.- М.: Новое литературное обозрение, 2000, с.402.


� Гуссерль Э. Философия как строгая наука.- Новочеркасск: изд-во Агентство САГУНА, с.89.


� Там же с.66-67.


� Там же с.123.


� Галилей писал: «Если взять познание интенсивно, то, поскольку термин «интенсивное» означает совершенное познание какой-либо истины, я утверждаю, что человеческий разум познаёт некоторые истины столь совершенно и с такой абсолютной достоверностью, какую имеет сама природа: таковы чисто математические науки, геометрия и арифметика; хотя божественный разум знает в них бесконечно больше истин..., но в тех немногих, которые постиг человеческий разум, я думаю, его познание по объективной достоверности равно божественному, ибо оно приходит к пониманию их необходимости, а высшей степени достоверности не существует» Цит. по: Гайденко П.П. Научная рациональность и философский разум.- М.: Прогресс-Традиция, 2003, с. 167.  


� Декарт писал: «Человеческий ум заключает в себе нечто божественное, в чём были посеяны первые семена полезных мыслей, так что часто, как бы они ни были попираемы и стесняемы противными им занятиями, они всё-таки производят плод, вызревающий сам собой. Это мы замечаем в самых лёгких из наук – арифметике и геометрии…» Декарт Р. Сочинения в 2-х т. Т.1, М.: Мысль, 1989, с.87. Согласно Декарту, человеческий разум способен познать всё, что существует в мире, если он вооружён правильным методом и отправляется от ясных и отчётливых идей. «Не является непомерной задачей, если мы хотим объять мыслью все вещи содержащиеся в нашей вселенной, с тем чтобы узнать, каким образом каждая из них подлежит исследованию нашего ума: ведь не может быть ничего столь многочисленного или разрозненного, что его нельзя было бы посредством…энумерации…заключить в известные границы и распределить по нескольким разделам». Там же с. 104.


� Декарт писал, «мы не станем заботиться об ответе тем, кто спрашивает, бесконечна ли также и половина бесконечной линии, чётно или нечётно бесконечное число и т.п., ведь о таких вещах подобает размышлять лишь тем, кто почитает свой ум бесконечным». Там же с.324.


�  Живая Этика рассматривает технизацию, лишённую духовных устремлений как «уловку тёмных сил». Об этических проблемах (в частности об угрозе вырождения самого вида homo sapiens) возникающих в результате становления биотехнологий см.: Фукуяма Ф. Наше постчеловеческое будущее. М.: АСТ, 2008.


� Декарт Р. Сочинения в 2-х т. Т.1, М.: Мысль, 1989, с. 260.


� Там же с.78-153; разумеется, метод не сводится и к бэконовской индукции.


� Гуссерль Э. Философия как строгая наука.- Новочеркасск: изд-во Агентство САГУНА, с.80-81.


� Там же с.95.


� Там же с.65.


� Хайдеггер М. Время и бытие: Статьи и выступления.- М.: Республика, 1993, с.132.


� Которых, разумеется, ещё не было при жизни Хайдеггера (1889-1976). В своих работах академик РАМН В.П.Казначеев подвергает критике «цеховую» медицину «отдельностей» организма. Медицина становится всё более технологичной. В механистической парадигме медицина рассматривает человеческое тело как состоящее из отдельных органов и систем организма, которые с прогрессом врачебной науки смогут заменяться искусственными. Пересадка органов, генная технология и т.д. – всё это рыночно более лёгкий путь к финансовым интересам инвесторов. При этом рынок существенно перекрывает дорогу фундаментальным медицинским исследованиям. См.: Казначеев В.П., Поляков Я.В., Акулов А.И., Мингазов И.Ф. Проблемы «Сфинкса XXI века». Выживание населения России.- Новосибирск: Наука, 2000, с.98-99.


� Не могу согласиться с трактовкой современной культурной ситуации как «оккультного ренессанса». Массовый интерес к астрологии и экстрасенсорике – не более чем побочный эффект переоткрытия космичности человека современной техногенной культурой. Человечество уже никогда не вернётся к донаучному состоянию культуры. Этим современная ситуация принципиально отличается от «оккультного ренессанса» XV-XVI вв. 


�XVIII век стал веком Ньютона-эмпирика, при этом образ выдающегося английского учёного  искажался. Элиминировано было из учебников богоискательство Ньютона, стимулировавшее его научную мысль, был создан ложный образ Ньютона-фундаменталиста, его физическая теория была представлена как совсем не имеющая противоречий в объяснении природных явлений. Значительно более реалистичный образ достижений научно-исследовательской программы Ньютона представлен в работе: Лакатос И. Фальсификация и методология научно-исследовательских программ.- М.: Медиум, 1995.


� Задачу создания комплексной науки о человеке как космопланетарном феномене в своё время выдвинул академик В.П.Казначеев. См.: Казначеев В.П., Спирин Е.А. Космопланетарный феномен человека: Проблемы комплексного изучения.- Новосибирск: Наука. Сиб. отд-ние, 1991.


� Первая глава книги С.Грофа «За пределами мозга» посвящена пути, который прошла психология в XX веке от заимствования в науке о душе  грубых механистических моделей (что характерно для фрейдизма и бихевиоризма) до гуманистических и трансперсональных теорий, выявивших значимость духовной составляющей жизни человека западной техногенной культуры.


� В § «Ньютоно-картезианское заклятие механистической науки» Гроф писал: «Западная наука поступила с Ньютоном и Декартом так же, как Маркс и Энгельс с Гегелем. Формулируя принципы диалектического и исторического материализма, они препарировали гегелевскую феноменологию духа – оставили его диалектику, но заменили дух материей. Аналогичным образом, концептуальное мышление во многих дисциплинах предлагает прямую логическую вытяжку из ньютоно-картезианской модели, но образ божественного разума, который был сердцевиной рассуждений этих двух великих людей, из новой картины исчез. Следующий за всем этим систематический и радикальный философский материализм сталь новым идеологическим основанием современного научного мировоззрения.»  Гроф С. За пределами мозга: Рождение, смерть и трансценденция в психотерапии.- М.: ООО «Издательство АСТ» и др., 2002, с.37.


� Точнее говоря, не сама наука, а образ науки постнеклассической и образ науки классической, которые представлены в работах современных философов, в частности в работах академика РАН В.С.Стёпина.


� Гуссерль Э. Философия как строгая наука.- Новочеркасск: изд-во Агентство САГУНА, с.97.


� Веккер Л.М. Психика и реальность: единая теория психических процессов.- М.: Смысл, 1998, глава I, часть III


� Там же. См., также: Юнг К.Г. Об энергетике души.- М.: Академический Проект, 2008.


� В.В.Налимов (1910-1997) крупный отечественный математик, науковед и культуролог, к примеру. В работе «В поисках иных смыслов» Налимов отмечает, что представители трансперсональной психологии в своих работах ссылаются на исследования учёных, но не на эзотерическую литературу. Тем самым внутри самой психологии появилось направление, которое, имея научные корни, перерастает определённый уровень устоявшихся в науке идей. У эзотериков, напротив, нет интереса к науке, максимум на что способен эзотерик – подделываться под науку используя наукообразную терминологию. Налимов В.В. В поисках иных смыслов.- М.: Издательская группа «Прогресс», 1993, с.116.


� Близки своими мировоззренческими представлениями  трансперсонализму Д.Бом (1917-1992), Ф.Капра и некоторые другие физики.


� См., например, работы близкого трансперсонализму американского психолога Дэниэла Гоулмана: Гоулман Д. Деструктивные эмоции. Как с ними справиться? Научный диалог с Далай-Ламой в пересказе Д.Гоулмана.- Минск: Попурри, 2005; Гоулман Д. Эмоциональный интеллект.- М.: АСТ: АСТ МОСКВА; Владимир: ВКТ, 2009.


� В парадигме трансперсонализма написаны некоторые работы известного востоковеда Е.А.Торчинова (1956-2003). См., в частности: Торчинов Е.А. Религии мира: Опыт запредельного. Психотехника и трансперсональные состояния.- СПб.: Азбука-классика, Петербургское Востоковедение, 2005.


� В работах академика РАМН В.П.Казначеева встречается выражение «трансперсональные связи», что свидетельствует о принятии некоторых  терминов трансперсональной психологии академической наукой. Термин «трансперсональные связи» потребовался для характеристики ранее отсутствовавшего в науке представления о надличностном уровня обмена мыслеобразами, психической энергией. 


� Из выводов проведённого в конце 80-х гг. XX в. Налимовым наукометрического анализа статей «Журнала трансперсональной психологии» (JTP) отмечу открытость трансперсонального движения, независимость его от какой-либо одной доктрины, что способствует духу подлинно научной дискуссии между исследователями из различных областей знания. Учёных разных специальностей объединяет признание трансличностного начала человека, тем самым трансперсональное движение, по мнению В.В.Налимова, это первое направление в психологии, пытающееся стать трансдисциплинарным разделом знания о человеке. Налимов В.В. В поисках иных смыслов.- М.: Издательская группа «Прогресс», 1993, с.129.


� Так Ф.Капра в книге «Точка поворота» утверждает, что в отличие от современной физики далеко ушедшей от механистических предпосылок ньютоно-картезианского мировоззрения биология, медицина и психология по-прежнему не вышли за рамки этих представлений. В частности Капра ссылается на раннюю теорию Фрейда относительно происхождения и  лечения неврозов, особенно истерии, которая была сформулирована в терминах гидравлической модели. См.: Глобальные проблемы и будущее человечества. Выпуск 6. Реферативный сборник ИНИОН Академии наук СССР, М., 1987, с.169-171.


�Stevenson, I.Children who remember previouslives: A question of reincarnation. (rev. ed.) Jefferson, N.C.: McFarland. 2001. Интересно, что в медитативных рисунках сделанных детьми, которые живут в разных частях света и принадлежат к разным культурам, прослеживаются общие архетипы. См.: Гроф С. Революция сознания: Трансатлантический диалог / С.Гроф, Э.Ласло, П.Рассел.- М.: ООО «Издательство АСТ» и др., 2004, с.184.


� В частности, в синергетике диалог с природой понимается как коммуникация, как активное вопрошание природы, в отличие от классической науки, не учитывающей её внутреннюю активность. См.: Пригожин И.Р., Стенгерс И. Порядок из хаоса. Новый диалог человека с природой. – М.: КомКнига, 2005.


� С.Гроф в первые годы своей работы, как известно, использовал запрещённые позднее психоделические средства, что, разумеется, неприемлемо для духовного развития человека с позиций Живой Этики.


� Это же относится к совершившему «коперниканскую революцию в философии» Канту, критическая философия которого неявно основывается на ньютоновских физических представлениях о мире. Не ушёл дальше в этом вопросе и такой радикальный критик непрояснённости оснований математического и экспериментального естествознания как Гуссерль. Представления о Тонком и Огненном мирах, как и многие понятия Живой Этики, Гуссерль мог бы отнести к ещё более непрояснённым, однако само допущение иных реальностей по отношению к плотной материи позволяет воспринять Тонкое и Огненное, – для соответствующих ощущений организма человека требуется понятия, без наличия которых восприятие было бы невозможно. Доказать и обосновать привычными научными методами реальность переживаний Агни Йога невозможно, можно опираться лишь на чувствознание. Представляется в этой связи, что наука станет гибче в этих вопросах по мере увеличения опыта исследователей, стремящихся жить по Учению Живой Этики.


� Э.Ласло обращал внимание И. Стивенсона и С.Грофа на то обстоятельство, что интерпретация феноменов реинкарнации не должна сводиться к доказательству перевоплощения души. «Их можно трактовать и как проявление паранормального доступа к надличностной информации, которая, возможно, приходит к нам из разумов и переживаний других людей и лишь переживается как наши собственные, весьма необычные воспоминания» См.: Гроф С. Революция сознания: Трансатлантический диалог / С.Гроф, Э.Ласло, П.Рассел.- М.: ООО «Издательство АСТ» и др., 2004, с.204.


� Там же с.217.


� Объём этой статьи не позволяет писать что-либо об истории парапсихологии. Отсылаю читателя к компетентному исследованию истории изучения медиумизма В.В.Вихрова «Сергей Юрьевич. Исследование психических феноменов и  Y-лучи». См.: «Живая Этика и Культура. Идеи наследия семьи Рерихов в нашей жизни» / Труды Санкт-Петербургского государственного университета культуры и искусств. Том 203.- СПб.: Изд-во СПбГУКИ, 2014, сс.117-133.


� Дубров А.П., Пушкин В.Н. Парапсихология и современное естествознание.- М.: СП «Соваминко», 1989, с.254.


� К примеру, авторы Учебного курса Мюнхенского Института Парапсихологии объясняют психическую энергию энергией нейтрино. Это пример скорее наукообразного эзотерического объяснения, чем объяснения научного. См.: Парапсихология. Учебный курс Мюнхенского Института Парапсихологии.- М.: Воскресенье, 1993, с.9. Существуют также биоплазменная, лептонно-фотонная и другие гипотезы, претендующие на научное объяснение психической энергии. См.: Дубров А.П., Пушкин В.Н. Парапсихология и современное естествознание.- М.: СП «Соваминко», 1989.


� В Живой Этике дан идеал гармонии духовности и техники. Ничего общего Живая Этика не имеет с идеями «возврата в природу» вне современных научно-технических достижений. Можно привести иллюстрирующие этот идеал многочисленные  цитаты из: §10«Общины»: «Наука, укажи качество лучшее. Наука, привлеки сильнейшие энергии. Знание духа пусть сияет над каждым рабочим станком», §108 «Общины»: «Школа научит уважать полезные изобретения, но упасёт от машинного рабства», §119 «Общины»: «Правильно думаете, что без достижений техники невозможна община. Каждая община нуждается в технических приспособлениях, и Нашу Общину нельзя мыслить без упрощения жизни. Нужна явленная возможность применять достижения науки, иначе мы обратимся в обоюдную тягость. Как реалисты-практики Мы можем смело утверждать это. Мало того, Мы можем настойчиво укорить всех ложнореалистов. Их униженная наука и слепота мешают им в достижении того, к чему они стремятся. Точно фарисеи древности, они прячут страх перед допущением того, что другим уже очевидно. Не любим невежд, не любим трусов, попирающих в ужасе возможности эволюции. Тушители огней, светоненавистники, не всё ли равно, с какой стороны вы ползёте! Вы хотите задушить пламя знания, но невежественная община – темница, ибо община и невежество несовместимы. Нужно знать. Не верьте, но знайте!», §176 «Общины»: «Подвергая ткачей психическому испытанию, можно было ясно видеть, что в руках, обладавших психической энергией, станки менее нуждались в отдыхе; как бы живой ток сообщался станку и удлинял его жизнеспособность. Эта живая координация между работником и станком должна быть применена в общинах труда. Можно достичь этого выгодного условия лишь при  изучении психомеханики.» и др. 


� Специально оговорюсь, при всей методологической новизне концепции академика В.С.Стёпина, при всём его интересе к русскому космизму и диалогу с традиционными восточными культурами по отношению к исследованию психической энергии позиция Стёпина половинчата и консервативна. Характерная статья «Наука и лженаука», в которой Стёпин дистанцируется от «лженауки», опубликована в журнале «Науковедение» №1 за 2000 год. В недавно изданном  учебнике для аспирантов Стёпин критикует как псевдонаучные все концепции биополя, которые выходят в его объяснении за рамки электромагнитных представлений. Стёпин В.С. История и философия науки: Учебник для аспирантов и соискателей учёной степени кандидата наук.- М.: Академический Проект; Трикста, 2011, с.416.


� Стёпин В.С. Теоретическое знание. М.: Прогресс-Традиция, 2003, с.628-632.


� Там же с.694.


� Это стало возможным только в наши дни. Историки науки и философы (тот же Гуссерль, к примеру) на протяжении полутора столетий господства позитивистских представлений отрицали какую-либо чистую теоретичность в традиционных знаниях Востока. Древнегреческая наука рассматривалась как более высокая ступень развития знания, ведь она была точной и доказательной. Гадательные искусства Востока за науку не признавались.


�Стёпин В.С. Теоретическое знание. М.: Прогресс-Традиция, 2003, с.695.


� Там же с. 691.


� Там же с. 696.


� Там же с. 697. Соответственно и идеи философии космизма, по Стёпину, «органично включаются в разработку новой метафизики, которая могла бы стать философским основанием постнеклассического этапа  развития науки, обеспечивая дальнейшее развитие общенаучной картины мира в русле идеологии глобального эволюционизма, представлений о «человекомерных», исторически развивающихся системах и идеалов «антропокосмизма»». См.: там же с.690. Тем самым Стёпин признаёт, что эта «новая метафизика» постнеклассической науки ещё только разрабатывается. От самих современных философов зависит, будет ли эта метафизика «метафизикой половинчатости и недоговорённости» или нас ждут реальные перемены в отношении признания Основ Живой Этики.


� Елена Рерих У Порога Нового Мира.- М.: Международный Центр Рерихов, 2000, с.272.


�Мишель Фуко. Слова и вещи. Археология гуманитарных наук. - М., «Прогресс», 1977


� Елена Рерих У Порога Нового Мира.- М.: Международный Центр Рерихов, 2000, с.244-245.


� «Астрология позволяет определить лучшие воздействия на определённые организмы. Астрология не что иное, как формула астрохимии» Учение Живой Этики «Агни Йога» §18.


� Там же с.264-265.


�Бэкон, преодолевая аристотелево деление на надлунный и подлунный миры, считал в отличие от греков астрономию не чисто математической наукой, но «важнейшей отраслью физики». Однако тот же Бэкон наивно полагал, что если учение Коперника о вращении земли невозможно опровергнуть исходя из астрономических принципов, однако же это можно сделать из правильно применённых принципов естественной философии. Бэкон предвидел многие научные открытия и технические новшества, но проглядел открытие законов кровообращения У.Гарвеем. Бэконовское отношение к астрологии, магии, алхимии непоследовательно и половинчато. В отношении алхимии Бэкон допускал превращение неблагородных металлов в благородные, но надеялся при этом на свою метафизику, которая должна по его замыслу обнаружить «простые формы» всего сущего. Метафизика Бэкона представляет собой причудливую смесь ориентации на опытное подтверждение любых знаний и трансформацию критикуемого им аристотелевского учения о формальной и целевой причинах. Учение Бэкона о «простых формах» по своему алхимично, в смысле наивности, донаучности метода, который и не мог привести к научным открытиям. Бэкон отрицал «небесную магию», а именно изготовление в специальные астрологически определяемые сроки амулетов, запечатлевших влияние светил. Подобного рода магия была типична для таких алхимиков и врачей как Парацельс. Соответственно считал суеверием Бэкон и определение нужного для алхимических операций часа при помощи семиконечной звезды магов. Бэкон отрицал гороскопическую астрологию и связанную с ней систему астрологических «домов». Судя по программе реформы астрологии, которую предлагал Бэкон, его можно считать родоначальником астрофизики. Однако в требовании подвести физические основания под астрологические представления Бэкон непоследователен. Он высоко расценивал учение о циклах, настаивал на эмпирическом отслеживании и подтверждении этих тенденций, полагал, что научная астрология или «здравая астрология», как он её ещё называл, должна включать в себя и традиционные представления об особой природе и склонностях каждой планеты и неподвижных звёзд, признавал Бэкон роль учёта фаз Луны при начале каких-либо событий. Наряду со способностью предсказывать появления комет, метеоров, разливы, засуху, жару, землетрясения, наводнения, извержения вулканов, что выглядит вполне в духе будущего развития естествознания, Бэкон полагал также, что научная астрология должна быть способна предсказывать войны, восстания, расколы, переселения народов, любые значительные движения или изменения как природного, так и общественного характера, что скорее относится к компетенции астрологии, но не естествознания. См.: Бэкон Ф. Сочинения в 2-х т. Т.1.- М.: Мысль, 1971, с. 8, 115-116, 122, 222-231, 246, 252.


� В этой связи, разумеется, нельзя ставить знак равенства между «огненностью» Агни Йога и теми или иными феноменами экстрасенсов или изменёнными состояниями сознания на сеансах трансперсональной психологии. Граница между проявлениями психизма, медиумизма и йогическими достижениями достаточна условна, но она, несомненно, существует. Об подлинном уровне достижений человека может знать Учитель Света или Посвящённый. В Учении Живой Этики сердце указывается в качестве критерия чувствознания. Обычный (не являющийся Посвящённым) человек может судить об уровне сознания другого человека по его вибрациям. Ощущения организма позволяют воспринять «огненность» человека, либо отсутствие таковой.


� Упомяну их в порядке указанном в §107 из книги «Агни Йога»: «Степени познавания: встревоженный, озирающийся, стучащийся, внемлющий, припоминающий, претворяющий, меченосец, мощный, Лампада Пустыни, «Пустынный Лев», Сотрудник Начал, Создатель. Каждая ступень делится на три подстепени. Порядок должен быть проходим постепенно…»


�В письме к А.М.Асееву от 07.01.1950 Е.И.Рерих, высоко оценивавшая полезность медиаторов, в частности способных читать рекорды Акаши, и, тем самым, восполнять неполноту наших знаний истории различных ушедших в небытие культур, определяла их, как тех же медиумов, но отличающихся «большими накоплениями психических способностей на протяжении прошлых жизней» См.: Рерих Е.И., Рерих Н.К., Асеев Е.М. «Оккультизи и йога». Летопись сотрудничества. Сборник.- М.: Издательство «Сфера» Российского Теософского Общества, 1996.- Т.1, с.350-351. В письме от 12.12.1934 Е.И.Рерих определяла медиумизм как врождённую способность, «особое состояние организма, ничего общего с выявлением высшей психической энергии не имеющее». В этом же письме указывалось на возможность медиума подняться до состояния медиатора при условии длительной духовной работы над собой под руководством Учителя, а также на необходимость особого воспитания склонных к медиумичности детей, ограничивающего их от пагубных астральных влияний. См.: Письма Елены Рерих, 1929-1938. В 2 т.Т.1.- Мн.: Белорусский фонд Рерихов; «СЕРГЕЙ ТАРАСЕВИЧ», 1994, с.315-316. Принципиально отличается работа с Учителем от всех иных психотехник восприятия явлений Тонкого мира. §447 книги «Агни Йога» привожу полностью: «Можно различать степени психической энергии не по силе, но по качеству. Говоря безотносительно, худшее свойство психической энергии будет у медиумов, ибо оно подвержено всем окружающим условиям, не только атмосферным, и Учителя очень беспокоятся об этом свойстве. Затем идёт длинный ряд проявлений психической энергии без духовного синтеза. Кто-то видит или слышит, но без слияния с Учением. Конечно, самый нужный вид психической энергии для эволюции есть качество медиаторов. Обладая чувствительностью, они всегда сохраняют синтез Учения. Это качество синтеза, накопленное опытами веков, хранит от тёмных влияний. Медиумами можно интересоваться, медиаторов нужно уважать и ценить». См. также Наставление 224 «Опасности медиумизма» в книге: УЧЕНИЕ ХРАМА.- М.: Международный Центр Рерихов, 2001, ч.2.


� Соотношение естественности-механичности обретения сверхспособностей, всё-таки, относительно. Главное здесь – устремлённая духовная работа под руководством Учителя. Подобно использованию  психотехник исихастами, к примеру, Никифор Исихаст афонский мистик XIVв. утверждал, что «дыхание есть естественный путь к сердцу» (См.: главу «Византийский исихазм» из книги: Торчинов Е.А. Религии мира: Опыт запредельного. Психотехника и трансперсональные состояния.- СПб.: «Азбука-классика», «Петербургское Востоковедение», 2005, с.477-490), в Живой Этике рекомендуются психотехники, самой известной, но далеко не единственной из которых, является перенесение в третий глаз Изображения Владыки, о котором идёт речь в §89 и §90 книги «Иерархия».


� К примеру: Колесников А.С. Восток-Запад в неомифологии Рерихов. Международная научно-практическая конференция «Рериховское наследие»: Том III: Восток-Запад на берегах Нева.- СПб.: Рериховский центр СПбГУ.-Ч.2, с.113-117.


� Методологические трудности диагностики организма при помощи метода газоразрядной визуализации рассмотрены в книге: Коротков К.Г. Эффект Кирлиан.- СПб.: «Ольга», 1995. См. также критику квазитрактовок эффекта Кирлиан в статье: Лебедев В.П. Вечность мифа об экстрасенсорном восприятии / Проблема ценностного статуса науки на рубеже XXI века.- СПб.: РХГИ, 1999, с.250.


� Отмечу, что сам проф. К.Г.Коротков очень осторожен, как в оценке эффективности многообразных систем диагностики состояния человеческого организма методами ГРВ, так и в оценке эффективности применения метода ГРВ в растениеводстве. Читатели «Граней Агни-Йоги» Б.Н.Абрамова зачастую начинают ошибочно упрекать учёных в излишнем консерватизме, ссылаясь при этом на «всемирно известный эффект Кирлиан».


� См., например, наставление 226 «Эфирные планы» в книге: УЧЕНИЕ ХРАМА.- М.: Международный Центр Рерихов, 2001, ч.2. Спектр электромагнитных волн здесь ещё фигурирует под названием «спектр эфирных вибраций». Наставление, судя по всему, давалось до создания СТО и ОТО Эйнштейном. В этом Наставлении в частности утверждается, что «субстанции эфирного плана можно придать любую желаемую форму с помощью энергии сконцентрированной человеческой мысли, приведённой в действие самовнушением, как это бывает в случае применения магнитных свойств эфира для исцеления или в каких-то иных целях». Тем самым утверждается, что человеческая мысль имеет эфирную (электромагнитную) природу. См., к примеру, также следующую запись Е.И.Рерих: «…Магнитная сила Атома уявляется на проявлении его ауры. Аура есть электромагнитное поле, получающееся от излучений Атома, состоящего из определённого числа отрицательных и положительных частиц, протонов и электронов, и огненной силы, которая есть жизнь, или Психожизнь, Атома. Огненная сила атома уявлена в силе сцепления нуклея. Заградительная сеть ауры Атома уявляет вибрации, или излучения, сливающиеся в огненное окружение. Излучения или вибрации сливаются в огненный круг в случае сильного здорового состояния ауры. При столкновении ауры с магнетизмом антагонистического качества можно заметить огненные взрывы на периферии ауры или яркий усиленный свет при соприкасании с более или менее тождественными вибрациями. При ослаблении излучений ауры ослабевает и заградительная сеть, и яды Пространства проникают  за её пределы и могут отравить основное ядро – вещество». См.: Елена Рерих У Порога Нового Мира.- М.: Международный Центр Рерихов, 2000, с.269-270. Запись эта, на мой взгляд, иллюстрирует непрояснённость понятий относящихся к концепции Новой Науке. Научные понятия в этой записи Е.И.Рерих переплетены с понятиями Живой Этики.
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